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EUGEN BISER

Die kulturstiftende Kraft des Glaubens

Zur Geschichte eines dramatischen Verhiltnisses

Der Verfasser, emeritierter Professor fiir
Christliche Weltanschauung und Religions-
philosophie und dzt. Leiter des Seniorenstu-
diums an der Universitit Miinchen, stellt
sich in den folgenden Ausfithrungen der
Frage, ob bzw. inwieweit dem Christentum
ein Kulturauftrag mit auf den Weg gegeben
wurde, eine Frage, auf die es zu verschiede-
nen Zeiten verschiedene Antworten gab.
Biser kommt zum Ergebnis, daf Kulturlei-
stungen durchaus die Qualitit von Glau-
benszeugnissen zukommen kann. Erfolgt in
unseren Tagen wieder eine Zuwendung zum
Glaubenszeugnis der Kulturgeschichte, so
erdffnen sich hoffnungsvolle Perspektiven.
(Redaktion)

Nach vielen Anzeichen zu schlieflen, ist
die gegenwidrtige Kirchenkrise in erster
Linie durch eine ,Phasenverschiebung”
verursacht, die sich daraus ergibt, daf8 die
Lehraussage der Kirchenfiihrung glau-
bensgeschichtlich hinter die ins mystische
Zeitalter vorandringende Glaubenser-
wartung des Kirchenvolks zurtickfallt.!
Inzwischen hat der dadurch entstandene
Druck und Zug einen derartigen Grad er-
reicht, daf8 Risse und Spriinge nach Art je-
ner auftreten, die der kirchliche Sprachge-
brauch mit dem Begriff ,Schisma”
bezeichnet. Nur handelt es sich dabei um
Diastasen, die — im Unterschied zu den
bisherigen — quer verlaufen und als sol-
che den Zusammenhalt des Ganzen und
die Funktionalitdt der Lebensbeziige be-
treffen. Neben der Entfremdung zwischen
Spitze und Basis springt in diesem Zu-
sammenhang die wachsende Spannung

zwischen Lehramt und Theologie in die
Augen, der ein dhnliches Mifverhaltnis
zwischen ihr und dem Kirchenvolk ent-
spricht.2 Ein nicht weniger fatales Schisma
besteht aber auch zwischen Kirche und
Kunst. Wenn man die religiosen Aussa-
gen in Werken wie Reinhold Schneiders
,Winter in Wien”, Bernd Alois Zimmer-
manns ,Liturgische Aktion” und dem
Ecce-homo-Zyklus von Hans Fronius mit
dem Grad ihrer Akzeptanz vergleicht,
konnte sich diesen Kiinstlern geradezu
das Wort aus dem johanneischen Nikode-
mus-Gesprach auf die Lippen drangen:

Wir reden, wovon wir wissen und bezeugen, was
wir gesehen haben; doch ihr nehmt unser Zeugnis
nicht an (Joh 3,11).

Doch ist dem Christentum tiberhaupt ein
Kulturauftrag mit auf den Weg gegeben?
Besteht seine Sendung nicht vielmehr
darin, seine Botschaft im Sinne des ihr ein-
geschriebenen Kreuzes ,quer” zu allen
vorgegebenen Kulturgestalten zur Gel-
tung zu bringen?

Und konnten sich jene Gewaltakte, in de-
nen es sich der von ihm selbst geschaffe-
nen Bilderwelt in bilderstiirmerischen Ak-
tionen entledigte, nicht mit wenigstens
partiellem Recht auf das alttestamentliche
Bilderverbot berufen?®

Doch die Frage mufi noch wesentlicher,
also beim Glauben selbst, ansetzen. Im
Ubergang dazu mus freilich zun4chst mit
einem kurzen Seitenblick die Funktion ei-
ner christlichen Kulturleistung bedacht

' Naheres dazu in meiner Untersuchung ,,Glaubensprognose. Orientierung in postsakularistischer Zeit”,

Graz 1991, 168-177.
* A.a.0,177-189.

*  Gerhard v. Rad, Theologie des Alten Testaments II, Miinchen 1957, 211-218.
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werden. Wenn der Sinn der profanen Kul-
turarbeit darin besteht, dem Menschen
zur fortschreitenden Einbiirgerung in die
ihm als abweisende Ubermacht entgegen-
tretende Natur zu verhelfen, so bestimmt
sich der Sinn des christlichen Kulturschaf-
fens nahezu umgekehrt dazu. Seine Auf-
gabe besteht dann vornehmlich darin, ihn
in der zunehmend seinem Lebensentwurf
angestalteten Welt, in der ihm immer
deutlicher das Ebenbild seiner selbst ent-
gegentritt, nicht aufgehen zu lassen. Das
wird dem christlichen Kulturakt in dem
Mafle gelingen, wie er Werke hervor-
bringt, die den Bann der Weltimmanenz
brechen und die Unruhe zu Gott wachhal-
ten. Doch wie wirkt sich der Glaube dar-
auf aus?

Glaubenstheoretische Einstimmung

Die Suche nach der kulturstiftenden
Féhigkeit des Glaubens muff mit einer
Strukturerhellung einsetzen. Seinem
christlichen Verstindnis nach ist der
Glaube fiirs erste ein Initiationsgeschehen,
das aus der Selbstmitteilung Gottes in sei-
nem Offenbarungswort hervorgeht. Hier
trennen sich dann allerdings die Wege der
drei grofien Offenbarungsreligionen, so
sehr sie in der Grundiiberzeugung von
einer gottlichen SelbsterschlieSung einig-
gehen. Denn fiir den Islam erfolgt die
Gottesoffenbarung im heiligen Text des
Koran, fiir das Judentum in der Gesetzes-
proklamation vom Sinai und der Botschaft
der Propheten; fiir den Christenglauben
dagegen in der ,Fleischwerdung” des
ewigen Wortes, also im Reden und
Schweigen, Handeln und Leiden, zumal
aber in der Auferstehung und damit in der
Gesamterscheinung Jesu. Damit aber tritt
der Glaube von seinem Ursprung her in
eine hermeneutische Perspektive.

Er ist, konkreter gesprochen, ein Interpre-
tationsakt hdchster Ordnung, ein Gott-
Verstehen, das als solches Einweihung ins
Gottesgeheimnis, Uberschreitung der

Wissensgrenze und Kenntnis der verbor-
genen Gottesweisheit (1Kor 2,7) besagt.
Von ihm gilt somit, und nicht erst von der
jenseitigen Gottschau, das aus propheti-
schen Wendungen hergeleitete Paulus-
wort:

Was kein Auge geschaut, kein Ohr vernom-
men und kein Menschenherz jemals empfun-
den hat, gewdhrte Gott denen, die ihn lieben
(1Kor 2)9). i

Aus der Sicht des subjektiven Riickbezugs
heifit das: Wenn der Glaube als Verste-
hensakt zu gelten hat, ist mit ihm auch
stets ein Gewinn an personaler Selbstan-
eignung verbunden; denn ,, verstehen” be-
deutet von seiner sprachlichen Wurzel her
flir etwas einstehen” und setzt als solches
die Einnahme eines festen Standpunkts
voraus. Mit diesem Kompetenzgewinn
geht dann aber notwendig auch die Frei-
setzung kreativer Energien einher. Wer
glaubt, gehort sich auch in dem Sinn we-
sentlicher an, dafl er freier tiber seine
Fahigkeiten und Kréfte verfiigt. Erganzt
werden muf3 dieser Befund dann nur noch
durch den Zusatzgedanken, daf8 der als
Verstehensakt begriffene Glaube die reli-
giose Heteronomie in Richtung auf eine
partnerschaftliche Verbundenheit iiber-
schreitet. Wer verstehend auf und in das
Gottesgeheimnis ,,eingeht”, steht seinem
Gott nicht mehr als zitternder Knecht, son-
dern als liebender Freund gegeniiber. Das
konnte freilich nicht behauptet werden,
wenn es nicht durch ein Schliisselwort des
johanneischen Jesus ,vorgesagt” worden
waére:

Nicht mehr Knechte nenne ich euch; denn der
Knecht weif8 nicht, was sein Herr tut. Freunde
habe ich euch vielmehr genannt, weil ich euch al-
les gesagt habe, was mir von meinem Vater mitge-
teilt worden ist (Joh 15,15).

SchliefSlich hat der Glaube aber auch
als eine ,Disclosure-Erfahrung” im Sinn
einer vollstindigeren Seins- und Welt-

erschliefung zu gelten. Denn der Glau-
bende sieht (nach Eph 1,18) die Dinge mit
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serleuchteten Herzensaugen”. Das war
fiir den im Ersten Weltkrieg unter tragi-
schen Umstinden gefallenen Jesuiten-
theologen Pierre Rousselot Anlaf3, in einem
denkwiirdigen Traktat von den , Augen
des Glaubens” zu sprechen. Wer glaubt,
hat also nicht nur mehr vom Leben; ihm ist
vielmehr auch der Blick fiir das welthaft
Gegebene und Geschehene auf neue
Weise geoffnet. Umfassender wurde diese
glaubige Weltsicht wohl niemals ausgear-
beitet als in dem als ,,Christliche Weltan-
schauung” konzipierten Lebenswerk Ro-
mano Guardinis, zu dem er sich durch
den Ratschlag Max Schelers veranlaft sah,
die grofien Werke der Weltliteratur vom
christlichen Standpunkt aus zu wiirdigen
und daraus Riickschliisse auf die eigene
Position zu ziehen. Mit seinem Lebens-
werk forderte Guardini, wie sich nunmehr
zeigt, eine Moglichkeit des Glaubens zu-
tage, die prinzipiell fiir einen jeden gilt
und deshalb als Wegmarke fiir alle Glau-
bensversuche in dieser Zeit anzusehen ist.
Insofern kann dieses Lebenswerk dann
aber auch als grundsitzliche Bejahung der
Frage nach der Kulturfahigkeit und kul-
turstiftenden Effizienz des Glaubens gele-
sen werden.

Im historischen Prozef stellte sich diese
Bejahung jedoch ungleich dramatischer
dar, da sie sich aus einer anfinglichen
Negation herausarbeiten mufite, die
ihrerseits zweifach bedingt war: Einmal
durch den heidnischen — nach Paulus fiir
die Kreuzesweisheit blinden (1 Kor 2,8) —
Charakter der dem Urchristentum vor-
gegebenen Kulturszene; sodann aber
auch — und wesentlicher noch - durch
die Naherwartung, die mit der un-
mittelbar bevorstehenden Wiederkunft
Christi rechnete und insofern {iber
keinen fiir ein kulturelles Engagement

ausreichenden Zeitraum zu verfiigen
schien.

Zum Prozef8 der Primir-Inkulturation

Das kulturelle Engagement war dem
Christentum somit keineswegs ,in die
Wiege gelegt”; vielmehr war es die Folge
einer nur gegen betrédchtliche Hemmun-
gen durchgesetzten Umorientierung. Am
Anfang stand eher ein ,Unbehagen an
der Kultur” (Freud), das sich unmittelbar
aus den weltkritischen Auflerungen der
neutestamentlichen Schriften, den jo-
hanneischen ebenso wie den paulini-
schen, ergab. So mahnt der Erste Johan-
nesbrief:

Liebt die Welt nicht und was in ihr ist . . .! Denn al-
les, was in der Welt ist, ist Fleischeslust, Augenlust
und Hoffart des Lebens . . .; doch die Welt vergeht
mit ihrer Lust (1 Joh 2,15ff).

Fiir ein distanziertes Verhiltnis zur Welt
pladiert, mit derselben eschatologischen
Begriindung, auch Paulus, wenn er im
Ersten Korintherbrief betont:

Ich sage euch, Briider: Die Zeit drangt! Daher soll
sich der Verheiratete so verhalten, als wire er es
nicht; wer weint, als weine er nicht; wer sich freut,
als freue er sich nicht; wer kauft, als besitze er
nicht; wer sich die Welt zunutze macht, als nutze
er sie nicht: denn die Gestalt dieser Welt vergeht (1
Kor 7,29ff)%.

Und hatte sich nicht Jesus selbst mit allem
Nachdruck auf die Seite der Bedriickten
und Bedréangten, also der im welthaften
Sinn Untiichtigen und Unkundigen ge-
stellt, wenn er in seinem Jubelruf be-
kannte:

Ich preise dich, Vater, Herr des Himmels und der .
Erde, weil du all das den Weisen und Klugen ver-
borgen, den Unmiindigen dagegen geoffenbart
hast; ja Vater, so hat es dir gefallen! (1 Lk 10,21)
Von da zieht sich in langer Tradition das
Lob der ,Unmiindigen”, gipfelnd in dem

¢ Verstdrkend tritt bei Paulus ein kirchensoziologischer Grund hinzu, auf den er schon zu Beginn des
Briefs mit dem Hinweis auf die Minderzahl von Gebildeten und Einfluireichen in der Gemeinde (1Kor
1,26ff) zu sprechen kommt, und der sich im unmittelbaren Anschluf8 daran glaubenstheoretisch, in sei-
ner Absage an die ,Weltweisheit” zugunsten der , Kreuzestorheit” (1Kor 2,6-16) spiegelt.
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von Bernhard von Clairvaux geprégten
Satz ,,Frommer Glaube meidet die Diskus-
sion - Fides piorum credit, non discutit” -
durch die ganze Glaubensgeschichte hin-
durch, um in ironischer Verfremdung
noch in der Unterstellung Max Webers
nachzuklingen, daf$ sich mit dem Glauben
und erst recht mit jeder , positiven” Theo-
logie die , Virtuosenleistung” des sacrifi-
cium intellectus verbinde. Dabei stiitzt
sich diese Tradition auf die - freilich
langst schon als nicht- und unpaulinische
Interpolation erwiesene — Stelle des Zwei-
ten Korintherbriefs, die Glaube und Un-
glaube in einer Weise zu Gegenwelten er-
klart, daf8 den Glédubigen nur der Exodus
aus der verlorenen Welt offensteht:

Geht doch nicht mit den Unglaubigen zusammen
unter dem gleichen Joch! Was haben denn Gerech-
tigkeit und Ungesetzlichkeit miteinander zu tun?
Wie vertragen sich Licht und Finsternis? Was ver-
bindet Christus mit Beliar? Was hat ein Glauben-
der mit einem Ungldubigen gemeinsam? (6,14ff)

Das spitzt sich bei Tertullian, dem streit-
baren Verteidiger der christlichen Sache in
der Friihpatristik, zu einer grundsitz-
lichen Absage an die philosophische
Denkwelt zu:

Was hat Athen mit Jerusalem zu schaffen, was die
Akademie mit der Kirche, was der Haretiker mit
dem Christen? Unsere Lehre stammt aus den Sau-
lenhallen Salomons, der versicherte, daf man den
Herrn in der Einfalt des Herzens suchen miisse.
Mogen sie nur, wenn es ihnen pafit, ein stoisches
oder platonisches oder auch dialektisches Chri-
stentum aufbringen! Wir aber brauchen seit Jesus
Christus keine Forschung mehr, und keine Wis-
senschaft, seitdem das Evangelium verkiindet
wurde.

Wie kaum ein anderer blieb Tertullian da-
bei freilich ,,im Fallstrick” seiner eigenen
Worte gefangen (Nietzsche). Denn deutli-
cher als mit dieser Absage hitte er seine
Schulung durch die antike Rhetorik und
insbesondere durch die von ihm verwor-

fene ,Dialektik” schwerlich bekunden
konnen. Nicht umsonst baute sich schon
zu seinen Lebzeiten in Alexandrien die er-
klarte Gegenposition zu der seinen auf.
Gestiitzt auf einen philosophisch interpre-
tierten Logosbegriff entwickelten hier der
Laientheologe Klemens und sein genialer
Nachfolger Origenes eine Theologie, die,
wie das Augustin mit dem Bild der von
den Juden beim Auszug aus Agypten
~entliehenen” goldenen und silbernen Ge-
fafle verdeutlichte, bewufit die Denkfor-
men der philosophischen Spekulation
ibernahm und in den Dienst der
Schriftauslegung stellte. Von Akten einer
formellen , Inkulturation” kann jedoch bei
ihnen so wenig wie bei den Denkern der
Folgezeit die Rede sein. Bei aller Bereit-
schaft zur intellektuellen , Einwurzelung”
in der hellenistischen Denkwelt blieb es
bei der grundsatzlichen Distanz.

Eine hinreichende Erklarung bietet dafiir
wohl nur die von Karl Léwith herausgear-
beitete Geschichtstheorie Augustins.® Im
Bruch mit der antiken Vorstellung von
einem zyklischen Weltenlauf hatte er, so
Lowith, erstmals ein konsequent lineares
Geschichtsbild entworfen, wie es den bib-
lischen Daten entsprach. Bei dem Versuch,
ein Modell zur epochalen Gliederung zu
finden, griff er einmal auf das Sechs-Tage-
Werk des biblischen Schépfungsberichts,
dann aber auch auf das Modell des
menschlichen Lebenslaufs zurtick, beide
Male mit negativen Folgen fiir die Frage
nach mdglichen Kulturleistungen. Denn
im ersten Fall war ein geschichtlicher Fort-
schritt schon deshalb ausgeschlossen, weil
nach der gottlichen Innovation in Gestalt
der Menschwerdung Christi nichts auch
nur anndhernd Vergleichbares mehr ge-
schehen konnte. So konnte sich Augustin
noch nicht einmal zu einer positiven Be-
wertung der Konstantinischen Ara verste-

$ K. Lowith, Weltgeschichte und Heilsgeschehen. Zur Kritik der Geschichtsphilosophie (Samtliche Schrif-

ten 2). Stuttgart 1983, 173-187.



Biser/Die kulturstiftende Kraft des Glaubens

259

hen. Denkbar war ein geschichtlicher Fort-
schritt (progressus) allenfalls im Sinn der
Pilgerschaft” (peregrinatio) des Gottes-
volkes, verstanden als ,fortschreitende”
Anndherung an sein eschatologisches
Endziel. Doch fiihrte auch im zweiten Fall
das an den menschlichen Altersstufen ab-
gelesene Geschichtsbild zu einer pessimi-
stischen Einschitzung der Spétzeit. Als
das Greisenalter der Welt (senectus
mundi) begriffen, ist die bis zum Welt-
ende wihrende Epoche nach augustini-
schem Verstandnis durch Schwiche und
Verfallserscheinungen gekennzeichnet, so
daB von ihr hochstens Niedergédnge und
Katastrophen, aber keine positiven Her-
vorbringungen zu erwarten sind.6

Der Schritt zur konstruktiven Bewertung
des Verhiltnisses von Christentum und
Kultur war offensichtlich an zwei Voraus-
setzungen gebunden: Einmal an die Ver-
drangung des Gedankens von der altern-
den Welt durch ein jugendliches
Lebensgefiihl, wie es sich dann, nach eini-
gen Vorkldngen im Mittelalter, vor allem
im BewuBtsein der Renaissance und des
Humanismus Bahn brach; sodann — und
vor allem — an die Einsicht in die tatséchli-
che Wechselbeziehung von Welt- und
Glaubensgeschichte. Als Protagonist die-
ses heilsgeschichtlichen Verstidndnisses
der Weltgeschichte hat nach den Erkennt-
nissen Lowiths der kalabrische Abt Joa-
chim von Fiore zu gelten. Ausgehend vom
Mysterium der Trinitdt unterscheidet er in
grandiosem Durchblick drei Weltzeitalter,
die er im Sinn seiner prophetisch-mysti-
schen Methode geistvoll charakterisiert.
Danach steht das erste, das Zeitalter des
Vaters, im Zeichen des Gesetzes, der
Knechtschaft und der Furcht. Demge-
geniiber steht das zweite, das Zeitalter des

Sohnes, im Zeichen der Gnade, der Pietit
und des Glaubens; das in seiner - Joa-
chims — Gegenwart anhebende Zeitalter
des Geistes dagegen im Zeichen der Gna-
denfiille, der Freiheit und der Liebe. Dem
Zustand der Plagen, die im ersten Zeital-
ter herrschen, entspricht die Wissenschaft,
dem Zustand der Aktion, die das Antlitz
der Folgezeit bestimmt, die Weisheit und
dem kontemplativen Status im dritten
und kronenden Zeitalter die Fiille des
Wissens. Die Epoche des Kindes — die er-
ste — ist die des Sternenlichts, die Zeit der
Jiinglinge — die zweite — die der Morgen-
rote und die dritte, die Stunde der Greise
die der vollen Tageshelle. Die Friihzeit des
Vaters bringt Nesseln, Halme und Wasser,
die Hoch-Zeit des Sohnes Rosen, Ahren
und Wein, und die Endzeit des Geistes Li-
lien, Weizen und OL

Mit der noch offenen Frage nach dem
Welt- und Heilsgeschichte verklammern-
den Prinzip befafit sich nach Lowith erst
Bossuet, der dieses Prinzip im Vorse-
hungsgedanken gegeben sah? Danach
brachte es die iiber und in allem waltende
Vorsehung Gottes dahin, daf8 die Weltrei-
che, wie dies schon Eusebius und Leo der
GrofSe fiir das Imperium Romanum be-
hauptet hatten, unwissentlich der christli-
chen Sache dienten. Durch diesen — hoch-
theologischen und spirituellen — Ansatz
kommt in das Wechselspiel der geschicht-
lichen Ereignisse eine innere Kontinuitét,
die von dem im Weltgeschehen durchge-
fithrten Heilsplan Gottes herriihrt. So ge-
sehen liegt der seltsamen ,,Mischung von
Zufall und Schickung eine planvolle Ord-
nung zugrunde, wobei das Endziel schon
in den entferntesten Ursachen vorbereitet
ist”, auch wenn dies in der Regel ,den
Agenten der Geschichte selbst unbe-

¢ Noch in der dichterischen Geschichtsschau Holderlins ist ein Nachklang dieser pessimistischen Ein-
schitzung zu vernehmen, besonders in seinen spéten Christushymnen (Patmos, Der Einzige), wobei als
kritische Vermittlung vor allem Schillers Gedicht , Die Gétter Griechenlands” in Betracht zu ziehen ist.

7 Léwith, a.a. 0., 158-172.
¢ A.a 0., 150-158.
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kannt” bleibt (Lowith). Indessen ist das
damit im Grunde der Geschichte ent-
deckte Gesetz nicht wie man annehmen
konnte, der Fortschritt, sondern - das
Kreuz; denn das Leben Jesu, auf das der
gesamte Geschichtsgang nach Bossuet
hinfiihrte, stand nicht im Zeichen des Er-
folgs, sondern der Enttduschung und Ver-
lassenheit:

Jesus Christus stirbt, ohne Dankbarkeit bei denen
zu finden, die er dazu verpflichtet hatte, ohne
Treue bei seinen Freunden, ohne Gerechtigkeit bei
seinen Richtern. Seine Unschuld, obwohl aner-
kannt, rettet ihn nicht; selbst sein Vater, auf den er
alle Hoffnung gesetzt hatte, entzieht ihm alle Er-
weise seines Schutzes. So wird der Gerechte sei-
nen Feinden ausgeliefert, und er stirbt, verlassen
von Gott und den Menschen.

Wenn der Welt damit, wie Bossuet sich
ausdriickt, eine Tugend zum Vorbild ge-
geben wurde, die ,nichts besitzt und
nichts erwartet”, ist das Walten der Vorse-
hung eher noch dort zu ersehen, wo nichts
dafiir zu sprechen scheint, als in den Er-
weisen ihrer Macht und Weisheit. Dieser
erst von der Geschichtstheologie Gertrud
von le Forts eingeholte Gedanke beweist
aber mehr, als eine triumphalistische Kon-
zeption es je vermochte, daf8 bei Bossuet
das Modell der Kompenetration — und
Kooperation — an die Stelle des augustini-
schen Konzepts der blofien Koexistenz der
beiden ,Reiche” trat. Ohne dafs es den
~Agenten der Geschichte” zu BewufStsein
kommt, arbeiten sie der christlichen Sache
in die Hand. Das heifSt dann aber auch
umgekehrt, dafl diese weit mehr, als dem
Spiel der Erscheinungen zu entnehmen
ist, dem Profanbereich zugute kommt.
Wenn man Bossuets Einsicht in das ,,Ge-
setz des Evangeliums”, das Kreuz, hinzu-
nimmt, wird man sogar folgern kénnen,
daB der Einflufs gerade dort am stérksten
ist, wo die christliche Sache im Aspekt der
Verlorenheit erscheint. In der Gemenge-

lage der welthaften Gegebenheiten wird
sie dann von diesen geradezu iiberwu-
chert; denn die ,Sache Christi liegt” nach
dem berithmten Gebetswort John Henry
Newmans ,wie im Todeskampf”. Ist un-
ter diesen Umstédnden aber die Suche nach
Kulturleistungen, denen die Qualitdt von
Glaubenszeugnissen zukommt, iiber-
haupt noch sinnvoll?

Das kulturelle Glaubenszeugnis

Die Suche nach Kulturleistungen als Glau-
benszeugnissen ist sinnvoll, sofern man
sich nur mit dem Fortgang des Newman-
Wortes daran erinnert, daf8 das Erliegen
der christlichen Sache die Bedingung ihres
fruchtbaren , Aufgangs” ist. Newman
spricht eben nicht nur vom , Todeskampf
der Sache Christi“, sondern auch davon,
daf8 dennoch Christus ,nie machtiger
durch die Erdenzeit schritt” als gerade
jetzt. Tatsdchlich kann man das Schicksal
der religiosen Ideen in der nach Bossuet
anbrechenden Zeit der Aufkldrung und
Sakularisierung als eine fortwdhrende
Leidensgeschichte mit unverhofftem Aus-
gang sehen; denn in der Deformation, die
das christliche Ideengut in der Folge — oft
bis zur Unkenntlichkeit - erleidet, ge-
winnt es eine Einfluflbreite, die es in sei-
nem angestammten Geltungsraum nie-
mals erlangt hitte.” Im Unterschied dazu
war es in den Jahrhunderten zuvor, also in
der christlichen Antike, im Mittelalter und
dann nochmals in dem vom Barock ge-
prégten Versuch einer Wiederherstellung
der christlichen Einheitskultur der seiner
Kreativitat bewuf$te Glaube, der das kul-
turelle Leben bestimmte und befliigelte.
Was in diesem bis tief in die Neuzeit
wihrenden Zeitraum entstand, ist bis auf
wenige Ausnahmen wie dem Tristan-
Epos ohne die inspirative Kraft des Glau-
bens nicht zu denken.

°  Zum folgenden mein Beitrag , Das Schicksal der religiésen Ideen im Sékularisierungsprozef”, in: Stim-

men der Zeit 207 (1989), 697-709.
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Anders verhilt es sich freilich mit der bis
in die Gegenwart heraufreichenden Folge-
zeit, vor allem angesichts der Tatsache,
dafs die christlichen Prinzipien von ihrem
Gang ergriffen und mit in den Sakularisie-
rungsprozefs hineingerissen wurden. Da-
bei erfuhren sie eine mehr oder weniger
verzerrende Umwidmung, gleichviel, ob
sie jhre verbale Identitdt behielten oder
nicht. So erlebte, um es am krassesten Bei-
spiel zu verdeutlichen, der Schliisselbe-
griff der Verkiindigung Jesu, die Reich-
Gottes-Idee, die selbst noch in ihrer
Abwandlung zum Gedanken von einem
dritten Reich der Freiheit und Gottes-
freundschaft bei Joachim von Fiore vom
Impuls des Ursprungs getragen war, in ih-
rer politischen Bedeutungsgeschichte eine
Pervertierung, die das mit ihr angesagte
Heil in das denkbar schlimmste Unheil
verkehrte.!? Kaum weniger folgenschwer
gestaltete sich diese Umwidmung dann
erst recht in den Fillen, in denen mit der
Sache auch der Name verlorenging. Das
veranschaulichte Loéwith vor allem am
Beispiel der Hoffnung, die, von ihrem
endzeitlichen Erfiillungsziel abgekoppelt
und auf innerweltliche Zielsetzungen
zuriickgenommen, nun in Gestalt der
Fortschrittsidee zur Triebfeder des moder-
nen Zivilisationsprozesses wurde, bis sie
sich schlieSlich zum Selbstzweck erhoben,
gegen sich selber kehrte und den Charak-
ter eines weltweit gefiirchteten , Verhang-
nisses” annahm. Indessen bilden diese
beiden Extreme nur die negativen Grenz-
marken eines weitgespannten Bedeu-
tungsfeldes, innerhalb dessen auch posi-
tive Entwicklungen zu verzeichnen sind.
Zwar minderte sich die in den Sog des Sa-
kularisierungsprozesses geratene Freiheit
zur Liberalitit und die dem gleichen

Schicksal verfallene Liebe zur Toleranz;
doch wurden beide in dieser Umsetzung
zu Gestaltprinzipien des menschlichen
Zusammenlebens, die aus dem Kontext ei-
ner demokratischen Gesellschaftsord-
nung nicht mehr wegzudenken sind. Hier
wie dort ging mit dem unbestreitbaren
Sinnverlust, bezeichnend fiir eine ganze
Reihe von vergleichbaren Féllen, eine
Universalisierung einher, die den ur-
spriinglichen Impuls auch dort noch wirk-
sam werden liefs, wo der Glaube auf un-
iiberwindliche Grenzen stoft. Aufgrund
dieser Voriiberlegung ist nun aber der
Blick fiir die in der Menschheits- und
Christentumsgeschichte ~ geschaffenen
Glaubenszeugnisse definitiv frei.

Wenn von ,,Glaube” zunéichst in einem
weiteren Sinn gesprochen werden darf,
wird dieser Blick auch die antike Vorge-
schichte des Christentums einbeziehen
miissen. Denn dort bestatigt sich erst recht
die Annahme, daf8 die kiinstlerischen und
literarischen Kulturleistungen, angefan-
gen von den dgyptischen Tempel- und Py-
ramidenbauten, der griechischen Skulp-
tur, dem Gilgamesch-Epos und den
homerischen Dichtungen bis hin zu den
Werken der grofien Tragiker der religi6-
sen Sehnsucht, wenn nicht geradezu der
altorientalischen und griechischen Reli-
giositdt entstammen. Erst recht gilt das
von den altchristlichen Mosaikzyklen, den
mittelalterlichen Domen, dem Parzival-
Epos und der Divina commedia, die, wie
insbesondere auch die Gipfelwerke der
Musikgeschichte, beginnend mit Bachs
Motetten und Passionsmusiken, Handels
,Messias”, Beethovens Missa solemnis,
und den ,religiosen Momenten” in den
Werken Schuberts, bis hin zu den heraus-
ragenden Tonschopfungen dieses Jahr-

" Als Markstein dieser Sinnverkehrung hat der Satz aus Kants Schrift ,Zum ewigen Frieden” (von 1795)
zu gelten, der die Mahnung der Bergpredigt ,Sucht zuerst das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit”
(Mt 6,33) in das Postulat abwandelt: , Trachtet allererst nach dem Reiche der reinen praktischen Ver-
nunft und nach seiner Gerechtigkeit, so wird euch euer Zweck (die Wohltat des ewigen Friedens) von

selbst zufallen.”
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hunderts wie Pfitzners ,,Palestrina”, Hin-
demiths ,Mathis der Maler”, Franz
Schmidts Oratorium ,,Das Buch mit den
sieben Siegeln” und Alban Bergs ,dem
Andenken eines Engels” gewidmetem
Violinkonzert der christlichen Glaubens-
vorstellung entstammen. Gleiches gilt
aber auch, nur mit stirkerer Nuancierung,
von Schliisselwerken der neueren Litera-
tur und Malerei wie von Brochs ,,Der Tod
des Vergil”, Faulkners , A Fable”, le Forts
~Schweifltuch der Veronika”, Bergengru-
ens ,Am Himmel wie auf Erden” oder
Schneiders ,,Winter in Wien” und ebenso
Marcs , Tirol” (mit der nachtraglich einge-
arbeiteten Madonnenfigur), von Beck-
manns Argonauten-Triptychon und Cha-
galls ,Engelsturz”.

Der intuitive Zugang

In ihrer vollen Bedeutung werden diese
Werke indessen erst dann erkennbar,
wenn sie nach dem von ihnen erstatteten
Glaubenszeugnis befragt werden. Ein
Glaubenszeugnis spezifisch kiinstleri-
scher Art kann ihnen aber nur unter der
Voraussetzung entnommen werden, daf$
der Kiinstler und Dichter iiber einen eige-
nen Zugang zum Welt- und Glaubensge-
heimnis verfiigt. Wenn die Suche danach
auf festen Boden kommen soll, wird man
sich dabei an dem biblischen Modell
orientieren miissen, das im Entstehungs-
grund der nachgestalteten Jesus-Worte
vorliegt. Wie kam es zur Gestaltung dieser
Redestiicke, die vor allem im Johannes-
evangelium und in den Sendschreiben der
Apokalypse enthalten sind? Die Apoka-
lypse antwortet darauf mit der Eingangs-
vision, die in die Beauftragung des Verfas-
sers durch den in {iberdimensionaler
Grofse erscheinenden Christus ausmiin-
det. Da eine derartige Vision im Evange-
lium zu einer unertréglichen Verdoppe-
lung gefiihrt hitte, antwortete der

Verfasser der Reflexionsteile mit der Ein-
arbeitung einer Figur, die dem Tatbestand
seiner Autorisierung, aber auch dem des
,impliziten Lesers” nahekommt: mit der
Figur des von Jesus geliebten Jiingers, der
schon bei seinem ersten Auftauchen
wahrend der Verratsszene, ebenso aber
auch bei seinem Auftritt unter dem Kreuz
als der in das Lebens- und Sterbensge-
heimnis Jesu Eingeweihte erscheint.!!
Dem entsprechen im Bereich der Literatur
und Kunst visionire Erlebnisse, die insbe-
sondere den Schliisselwerken der christli-
chen Literatur und Theologie zugrunde-
liegen.

Dazu gehort schon die Damaskus-Vision des Apo-
stels Paulus, die nach Christian Dietzfelbinger als
der , Ursprung seiner Theologie” zu gelten hat.!?
Mitte und vermutlicher Ursprung der ,Confessio-
nes” Augustins ist die Ostia-Vision, die dem
Schopfer des Werkes, zusammen mit dem Durch-
blick durch die Ordnung der Welt, zweifellos auch
den durch die eigene Lebensgeschichte vermit-
telte. Dante berichtet in seiner ,Vita Nuova”
(c. 42), daBi er durch ein wunderbares Gesicht be-
fahigt worden sei, von Beatrice zu sagen, , was
noch nie von einer gesagt worden ist”. Am Schluf3
seiner , Docta ignorantia” versichert Nikolaus von
Kues, daf er in einer ihm vom ,, Vater der Lichter”
gewdhrten Schau dazu gefiihrt worden sei, das
~Unbegreifliche auf iiberbegriffliche Weise” aus-
zusagen. Im Prolog zu seinem ,Proslogion” be-
richtet Anselm von Canterbury von einer néachtli-
chen Eingebung, der er die Idee zu seinem
Gottesbeweis verdanke. Martin Luther verweist in
seinen autobiographischen Aufierungen auf das
,Turmerlebnis”, das ihn zu seinem reformatori-
schen Glaubensverstidndnis gefiihrt habe. Pascal
wurde durch das Erlebnis seiner , Feuernacht” auf
den Denkweg gebracht, der ihn zur Ausarbeitung
seiner umfassenden Apologie des Christentums
veranlafite. Schleiermacher klagt Henriette Herz,
daB er die ihm ,im Kopfe liegenden Ideen” zur
Fortfiihrung seiner ,Reden” solange nicht nieder-
schreiben konne, als ihm die dafiir erforderliche
»Inspiration” fehle. Fiir Hamann hat das ,Londo-
ner Erlebnis” (von 1758) annéhernd dieselbe Be-
deutung. Fiir Kierkegaard bildet das 6sterliche Er-
weckungserlebnis (von 1848) den inspiratorischen
Anstof8 zur Ausarbeitung seiner ,Einiibung im
Christentum”. Ebenso gehen Solowjews , Zwolf

2 Dietzfelbinger, Die Berufung des Paulus als Ursprung seiner Theologie, Neukirchen-VIuyn 1989, 90-137.
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Vorlesungen iiber das  Gottmenschtum”
(1877-1881) auf die Schau seiner ,himmlischen
Freundin”, der gottlichen Sophia, zuriick. Da8 er
von seinem ,Zarathustra” in Form eines ausge-
sprochenen Inspirationserlebnisses ,,iiberfallen”
worden sei, betont Nietzsche im Zarathustra-Ka-
pitel seines , Ecce homo”.

Weit seltener sind dagegen die Entspre-
chungen zur johanneischen Gestalt des
Vorzugsjiingers, wenngleich auch dafiir
einige Belege angefiihrt werden konnen.

Dazu gehort schon die fiktive, von Rulan Mervin
geschaffene Gestalt des ,Gottesfreundes vom
Oberland”, der Leitfigur der spatmittelalterlichen
Mystik. Und dazu zéhlen insbesondere die Geni-
usgestalten der deutschen Dichtung bei Goethe
(Mignon, Euphorion, der Knabe Lenker), Eichen-
dorff (die Figur des Erwin in ,,Ahnung und Ge-
genwart”) und Thomas Mann (das Kind Echo im
»Doktor Faustus”). Mit Vorbehalt sind in diesem
Zusammenhang auch die ,Schliisselfiguren” in
herausragenden Dichtungen und ,Denkspielen”
der Vergangenheit und Gegenwart zu nennen, an-
gefangen von dem Wichter-Engel am Fuf8 des
Léauterungsberges in der Dichtung Dantes iiber
den den Eingang der Gotteswohnung bewachen-
den Verstandes-Geist bei Cusanus bis hin zu dem
,hinter uns” stehenden Cherub in Kleists ,,Mario-
nettentheater” und dem Tiirhiiter in Kafkas Para-
bel ,,Vor dem Gesetz”.1® Schliellich sind bei Ger-
trud von le Fort die Titelfiguren zentraler Werke
so angelegt, da88 sie darunter gleichzeitig die zur
angemessenen Rezeption verhelfende Schliissel-
funktion ausiiben.!

Bewegende Direktiven

Sofern diese Zeugnisse als reprasentativ
gelten konnen, liegt in den literarischen
und kiinstlerischen Auflerungen religio-
ser Art tatsdchlich ein Glaubenszeugnis
im strengen Sinn des Wortes vor, so daf3
die Frage danach nicht nur legitim, son-
dern unter dem Gesichtspunkt der Glau-
bensvergewisserung geradezu unerlaf-
lich ist. Unter diesem Gesichtspunkt
antwortet die Katakombenmalerei in den
Figuren des Jona, der Jiinglinge im Feuer-

ofen und des Guten Hirten mit dem Hin-
weis auf die Zentralposition der Auferste-
hung, die romische und ravennatische
Mosaikkunst mit eindrucksvollen Darstel-
lungen der Lebensgemeinschaft mit dem
gekreuzigten (San Clemente), dem erh6h-
ten (Galla Placidia) und dem sakramenta-
len Christus (Baptisterium Neonianum),
aber auch mit der Widerspiegelung he-
terodoxer Sehweisen (so der christologi-
sche Zyklus in Sant’ Apollinare Nuovo),
die Géttliche Komddie mit einer menschli-
chen Sicht der jenseitigen Lauterung und
(in der Schlufiszene) der géttlichen Selbst-
offenbarung. Demgegeniiber lafst sich die
Bedeutung der vom religiosen Genius in
der Neuzeit hervorgebrachten Werke am
besten in Form von — offenen — Riickfra-
gen klaren. Wie hatte sich vermutlich, so
ist dann zu fragen, die Geschichte der
christlichen ~Konfessionen entwickelt,
wenn der von Bach in seiner Motette
»Jesu, meine Freude” vollzogene Riick-
griff von der reformatorischen Rechtferti-
gungslehre auf den paulinischen Gedan-
ken der Neuschépfung rezipiert worden
wiare? Waire sodann nicht auch von dem
aus mystischer Versunkenheit hervorbre-
chenden ,Et incarnatus est” im Credo von
Beethovens Missa solemnis eine ver-
gleichbare Wirkung zu erwarten gewesen;
hétte nicht die Feuerbachsche Religions-
kritik entscheidend an Stofskraft verloren,
weil bei Beriicksichtigung dieses Glau-
benszeugnisses kein Anlaff bestanden
hitte, das menschliche Interesse gegen
den Gottesglauben auszuspielen?

Hatten des weiteren, um damit auf das
Zeugnis der christlichen Dichtung einzu-
gehen, die von le Fort und Bergengruen
gebotenen Deutungen der Angst, ihre an-
gemessene Wiirdigung vorausgesetzt, der
theologischen Reflexion nicht klar machen

®  Wilhelm Emrich, , Protest und VerheifSung. Zur klassischen und modernen Dichtung”, Bonn 1963, 15;
68-75; ferner Martin Buber, ,,Zwei Glaubensweisen”, Ziirich 1950, 169f.

% Dazu die abschlieBenden Ausfiihrungen meiner Studie ,Uberredung zur Liebe. Die dichterische
Daseinsdeutung Gertrud von le Forts”, Regensburg 1980, 232ff.
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koénnen, daB sie, die Angst, und nicht der
Unglaube als der wirkliche Gegensatz des
Glaubens zu gelten hat und daf sich die
Glaubensverkiindigung heute in erster Li-
nie um Angstiiberwindung miihen
miifite? Hatte insbesondere auch eine
theologische Rezeption - anstatt der
tatsdchlichen Anfeindung — des le Fort-
schen Romanwerks ,, Das SchweifStuch der
Veronika” nicht verhindern konnen, dafs
das grofie — und hochaktuelle — Thema
der Stellvertretung in der Einseitigkeit,
wie es dann durch Dorothee Solle ge-
schah, in die theologische Diskussion ein-
gefiihrt wurde? Und hitte schliellich eine
einfithlsame Beschéftigung mit Schnei-
ders ,,Winter in Wien” nicht die traditio-
nelle Fundamentaltheologie von ihrer tri-
umphalistischen Linie abbringen und zur
Beriicksichtigung vergeblicher und ge-
scheiterter . Glaubensversuche bewegen
konnen, zu schweigen von dem gerade in
diesem Werk wiederentdeckten Zusam-
menhang von Gebet und Glaube, ohne
den die fundamentaltheologische und ka-
techetische Hinfiihrung auf die Dauer
nicht auskommen wird?

Im Schatten neuer Entfremdung

Der Durchgang verfiele jedoch in eine illu-
siondre Endperspektive, wenn er nicht ab-
schlielend auf die in der zweiten Halfte
des vorigen Jahrhunderts einsetzende
Entfremdung einginge, die das Verhéltnis
von Glaube und Kultur bis in die Gegen-
wart hinein belastet. Wie so oft in der
Christentumsgeschichte war der Prozef§
theologisch verursacht: durch den Kon-
flikt der romantischen Theologie mit der
siegreich emporstrebenden Neuschola-
stik, der mit der Niederlage des universal
denkenden Martin Deutinger auf der
Miinchner Gelehrtenversammlung (von
1863) zugunsten der restaurativen Denk-

weise entschieden wurde. Wie in einer Re-
prise wiederholte sich damals die schon
im christlichen Altertum einsetzende Ab-
trennung des &sthetischen, des sozialen
und des therapeutischen Bereichs im In-
teresse der Ausgestaltung einer strengen
Systematik, zu der sich die unter den
Druck der Philosophie und Wissenschaft
geratenen Theologie veranlaf$t sah. Dabei
stand Deutinger selbst fiir die verlorene
Bildhaftigkeit, auf die er in seinen Vorle-
sungen ,Uber das Verhiltnis der Poesie
zur Religion” (1861) wie auf ein verlorenes
Paradies zurtickblickte:

Aber die Tiire jenes Paradieses scheint uns leider
fiir immer verschlossen, sobald sie einmal hinter
der berechnenden Klugheit ins Schlof gefallen ist.
Die Sorgen und die Klugheit bauen eine uniiber-
steigliche Mauer um jenen Garten. Der Zweifel
steht mit seinem zweischneidigen Schwerte vor
dem Eingang und verwehrt uns die Riickkehr. Die
Fruchtlosigkeit unserer Bemiihungen macht uns
angstlich und scheu, und wir schdmen uns, im Al-
ter Kinder zu sein; schimen uns jener Begeiste-
rung, die nicht einen augenblicklichen, prakti-
schen klingenden Gewinn bringt. Die Jahre selbst
scheinen sich gegen jene Welt der Gefiihle, die uns
in den traumerischen Tagen der Jugend erfreute
und begliickte, verschworen zu haben.’

Ebenso vergeblich hatte sich zuvor schon
Johann Adam Moéhler fiir die soziale
Weite und Verantwortung des Glaubens
ausgesprochen, wahrend Friedrich Pil-
gram - gleichfalls erfolglos — seine Heil-
kraft gegeniiber der Zerrissenheit und
»Verfinsterung der Seele” zur Geltung zu
bringen suchte.

Von den Folgen ist das Verhaltnis von
Glaube und kultureller Lebenswelt bis
heute schon deshalb noch belastet, weil
die Ursachen allenfalls ansatzweise iiber-
wunden sind. Von den Quellen poetischer
Kreativitat abgehalten, verfiel die christli-
che Kunst der nazarenischen Imitation ih-
rer grofien Vergangenheit, wahrend sie
gleichzeitig die Fiihlung mit dem stiirmi-

5 Deutinger, Uber das Verhilinis der Poesie zur Religion (Ausgabe Muth), Kempten und Miinchen 1915,

32.
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schen Fortgang der kiinstlerischen Ent-
wicklung verlor. Auf die Sicherung des
subjektiven Heils bedacht, verfehlte die
Christenheit den Anschluf8 an den sozia-
len Aufbruch und damit an die zu weltpo-
litischer Bedeutung gelangende Arbeiter-
bewegung, die ihr wohl erst heute wieder,
nach dem Zusammenbruch der marxisti-
schen Systeme, in offener Erwartung ge-
geniibersteht. Und schliefllich ging die Sa-
che der Heilung so sehr an die Instanz der
wissenschaftlichen Medizin tiber, daf3 die
Behauptung nicht zu hoch gegriffen ist,
wonach die ,Wunder Jesu in die Hinde
der Arzte gefallen” sind, wahrend die
Theologie kaum erst erfafite, welch im-
mense Aufgabe ihr mit der wachsenden
Zahl chronisch Kranker zufillt, denen die
medizinische Kunst allenfalls Linderung,
nicht aber Heilung zu bringen vermag.!¢

VerheifSungsvoller Ausblick

Im Hinblick darauf ist es mehr als ein
blofles Hoffnungszeichen, daff neuerdings
im Feld der Theologie ein Prozefl der
Selbstkorrektur in Gang kam, der auf die
Wiedereinholung der abgestofSenen Berei-
che abzielt: des sozialen in der politischen
Theologie und des therapeutischen in den
erst in Ansdtzen gegebenen Entwiirfen,
die anstelle einer blolen Lehre vom Heil
dessen wirkméchtige Vermittlung nach
dem Vorbild der Praxis Jesu anstreben.
Fiir das Verhéltnis von Kirche und Kunst
kommt jedoch die grofite Bedeutung der
asthetischen Theologie zu, sofern sie Bild
und Symbol fiir den theologischen Gedan-
ken zuriickzugewinnen sucht.

Seine zeitgeschichtliche Bestatigung fin-
det dieser ProzeB in jenen Diagnostikern,
fiir welche die Gegenwart im Zeichen der

wiederkehrenden Prinzipien steht: im Zei-
chen des wiedererstehenden Mythos (We-
ber), der sich realisierenden Utopien
(Freud) und der in Gestalt der elektroni-
schen Medien wiederkehrenden Schrift-
lichkeit (Wimmel). Wenn daraus iiberdies
auf eine Wiedererweckung des Religiosen
geschlossen werden darf, ist auch eine Re-
generierung des gestdrten Verhaltnisses
von Glaube, Kultur und Kunst zu erhof-
fen.

Dafiir spricht vor allem das Zentralereig-
nis der sich vollziehenden glaubensge-
schichtlichen Wende: die Neuentdeckung
Jesu, die geradezu als seine spirituelle
Auferstehung im Glauben - und Unglau-
ben — der Gegenwart beschrieben werden
kann." Sie hatte ein ebenso beziehungsrei-
ches wie kurzlebiges Vorspiel in der durch
die Namen le Fort, Bergengruen, Lang-
gésser, Bernanos und Claudel gekenn-
zeichneten Literatur, die sich bewuf$t auf
Themen der Glaubenswelt bezog. Nur
scheinbar versagt es sich die vorwiegend
sozial und zeitkritische Literatur und
Kunst der Folgezeit dem religitsen Inter-
esse. Das Gegenteil bewies Giinter Rom-
bold, der in einem kunsthistorischen
Kraftakt das ,,Christusbild im 20. Jahrhun-
dert” vergegenwirtigte, und Karl-Josef
Kuschel, der in wiederholten Anldufen die
Bezeugung Jesu durch die von Boll,
Frisch, Kaschnitz und Celan reprasen-
tierte Gegenwartsliteratur aufrief.!8

Und auch diesmal folgte darauf eine Wie-
derbelebung des theologischen ,Disputs
um Jesus” (Kern), nachdem dieser eine
Zeitlang hinter kircheninternen und le-
benspraktischen Fragen zuriickgetreten
war.

Wenn daraus auf eine Erneuerung der

' Naheres dazu in meiner Studie ,Theologie als Therapie. Zur Wiedergewinnung einer verlorenen

Dimension”, Heidelberg 1985.

7 Néheres dazu in meiner Untersuchung ,Die glaubensgeschichtliche Wende. Eine theologische Posi-

tionsbestimmung”, Graz 1986, 209-266.

*  Dazu aufler dem von G. Rombold und P. Baum herausgegebenen Katalog (Linz 1981) K.-J.-Kuschel, Jesus
in der deutschsprachigen Gegenwartsliteratur, Miinchen 1987, und , Der andere Jesus. Ein Lesebuch

moderner literarischer Texte”, Miinchen 1987.
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kulturstiftenden Energie des Glaubens ge-
schlossen werden darf, dann nur mit dem
Zusatz, daf3 Initiativen im Interesse dieser
Reaktivierung ergriffen werden miissen.
Ein erster Schritt dazu wére in der Form
zu tun, dafs die durch den Sakularisie-
rungsprozefS ans Licht gehobenen — und
weithin zu Selbstverstandlichkeit ge-
wordenen — Prinzipien des gesellschaft-
lich-kulturellen Lebens wie , Freiheit”,
,Menschenwtirde”, ,Solidaritat” und
,Toleranz” aus ihrer biblischen Herkunft
begriffen und nicht zuletzt als Friichte der
Lebensleistung Jesu wiederentdeckt wiir-
den. Wirksamer als durch jeden Appell
wiirde dadurch der defatistischen Ten-
denz , Zurtick ins Getto!” gewehrt und der
Kulturwille der Glaubenden geweckt.
Denn der Glaube wird nicht nur (nach Gal
5,6) durch die Liebe wirksam, sondern
(nach 2Kor 4,13) nicht weniger auch durch

das Bekenntnis. Von seinem Ursprung in
der gottlichen Selbstmitteilung her ver-
pflichtet er zum Zeugnis: des Wortes, der
Tat und nicht zuletzt des kiinstlerischen
Werks. So sehr er in eine bedrohliche Krise
gerdt, wenn er verstummt, ware ein Erlah-
men der kiinstlerischen Zeugniskraft fiir
ihn kaum weniger verhdngnisvoll. Doch
das Zeugnis des Dichters und Kiinstlers
muf im Sinne der eingangs angesproche-
nen Johannesstelle auch ,angenommen”
werden. Deshalb bedarf es einer neuen
Zuwendung zum Glaubenszeugnis der
Kulturgeschichte. Wenn dieses Interesse
neu geweckt wird und die Theologie im
Vorgriff darauf das dichterisch-kiinstleri-
sche Zeugnis in den Dienst ihrer Glau-
bensinterpretation stellt, kommen zwei-
fellos in noch gréferem Umfang als bisher
Werke zustande, die dieser erneuerten Be-
reitschaft entsprechen.
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