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Religion und Kultur —
Kirchenhistorische Uberlegungen zum «cultural turny»

Mariano Delgado

Urspriinglich aus dem angelsdchsischen Raum kommend, hat der cultural turn
spdtestens seit Anfang der 90er Jahre auch den deutschsprachigen Raum erreicht:
die Umbenennung von geisteswissenschaftlichen oder philosophischen Fakulti-
ten in «kulturwissenschaftliche», die zunehmende Rede von «Sozial- und Kultur-
wissenschaften» statt von «Sozial- und Geisteswissenschaften», das Selbstver-
stindnis mancher Facher, wie etwa der Religionswissenschaft als «integraler
Kulturwissenschaft»' zeugt von der Tiefe und Breite der kulturalistischen oder
kulturwissenschaftlichen Wende. Das jiingste Erscheinen eines «Handbuchs der
Kulturwissenschaften» diirfte als die wissenschaftliche Kronung besagter Wende
im deutschsprachigen Raum zu verstehen sein.” Die Kulturwissenschaften sind
auf dem Weg, im 21. Jahrhundert das zu sein, was die Geisteswissenschaften im
20. Jahrhundert waren. Im Schatten dieser Wende erfreut sich auch das Paar
«Religion und Kultur» der verstirkten Aufmerksamkeit verschiedener Diszipli-
nen, denn die Idee des Sikularismus hat sich als okzidentaler Mythos entpuppt,
und nach der «Riickkehr der Religion» in den 80er Jahren des 20. Jahrhunderts’
sind «Religion und Kultur [...] wieder auf der diskursiven Tagesordnung».” So
widmete ithm die angesehene «Kdlner Zeitschrift fiir Soziologie und Sozialpsy-
chologie» 1993 ein Sonderheft,” das auf das Spannungsverhiltnis aufmerksam
macht und in dem mancher Autor dem Zwang zur Entscheidung zwischen zwei

' Vgl. dazu Hubert Cancik/Burkhard Gladigow/Matthias Laubscher (Hg.), Handbuch religi-
onswissenschaftlicher Grundbegriffe, 5 Bde., Stuttgart 1988-2001; vgl. auch darin Dario
Sabbatucci, Kultur und Religion, in: Ebenda, Bd. 1, 43-58.

* Vgl. Friedrich Jaeger u.a. (Hg.), Handbuch der Kulturwissenschaften, 3 Bde., Stuttgart 2004;

Bd. 1: Grundlagen und Schliisselbegriffe; Bd. 2: Paradigmen und Disziplinen; Bd. 3: Themen

und Tendenzen.

Vgl. dazu uv.a.: Willi Oelmiiller, Wiederkehr von Religion? Perspektiven, Argumente, Fragen,

Paderborn 1986.

Wolfgang Stegemann, Einleitung, in: ders. (Hg.), Religion und Kultur. Aufbruch in eine neue

Bezichung, Stuttgart 2003, 7.

Religion und Kultur, Sonderheft 33/1993 der «Kolner Zeitschrift fiir Soziologie und Sozial-

psychologie», hg. v. Jorg Bergmann/Alois Hahn/Thomas Luckmann, Opladen 1993.

SZRKG, 99 (2005), 403-416
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kontridren Auffassungen, «deren eine zur «Gleichsetzung> von Religion und Kul-
tur tendiert, wihrend die andere gerade die prinzipielle Differenz, ja «Feind-
schafty von Kultur und Religion zu deren definitorischem Hauptmerkmal er-
klart», durch eine neue synthetische Sicht entgehen mochte.’

Der cultural turn hat nicht nur die Kulturwissenschaften im Allgemeinen er-
reicht, sondern die Geschichtswissenschaft im Besonderen, so dass wir auch von
einer «kulturgeschichtlichen Wende» sprechen konnen. Im franzosischen Raum
hat sich seit den siebziger Jahren die «histoire religieuse» fest etabliert, und 1im
deutschen Sprachraum ist seit einigen Jahren die verstirkte Griindung von Lehr-
stithlen und Zentren fiir «Kulturgeschichte» sowie das Auftauchen des Paares
«Religions- und Kulturgeschichte» im Titel von Zeitschriften und Publikations-
reihen’ zu beobachten. Das bisher «wenig transparente Profil der Kulturge-
schichte»® gewinnt dabei immer schirfere Konturen und Perspektiven.” Als Kon-
sens gilt, dass sich Kulturgeschichte als Ansatz verstehen lédsst, «der sich explizit
nicht durch bestimmte Themenfelder, sondern durch eine besondere Fragestel-
lung und Perspektive auszeichnet, die auf kollektive Bedeutungszusammenhinge
und soziale Sinnsysteme abzielt»,'" d.h. dass «nicht so sehr das Was, als viel-
mehr das Wie der Konstruktion von Wirklichkeiten» sowie «die Art und Weise»,
wie sich historische Akteure selbst beschreiben, im Zentrum kulturgeschichtli-
cher Forschungen steht'".

Kirchenhistorische und theologische Uberlegungen zum Verhdltnis von Chris-
tentum und Kultur

Die Verhiltnisbestimmung von Christentum und Kultur muss am Anfang einer
kirchenhistorischen Rezeption der kulturgeschichtlichen Wende stehen. Die
spannungsreiche Wechselbeziehung zwischen beiden gehért zu den historischen
Bedingungen des Christentums als inkarnierter Religion, die nicht nur den Men-
schen als Individuum, sondern auch die Kulturen evangelisieren will.

Das Apostolische Schreiben Evangelii nuntiandi vom 8. Dezember 1975 hat
dies fiir unsere Zeit eindrucksvoll in Erinnerung gebracht: «Es gilt — und zwar
nicht nur dekorativ wie durch einen oberfliachlichen Anstrich, sondern mit vitaler

6

; Ebenda, 8; vgl. darin auch die Beitridge von Joachim Matthes und Hans-Georg Soeffner.

Vgl. u.a. den neuen Namen dieser Zeitschrift sowie die von mir und Volker Leppin in den
Verlagen Academic Press Fribourg und Kohlhammer Stuttgart seit 2003 herausgegebene
Reihe «Studien zur christlichen Religions- und Kulturgeschichte» und die seit 2002 erschei-
nende Reihe «Religions- und Kulturgeschichte in Ostmittel- und Siidosteuropan.

Vgl. DFG-Rundgesprach «Kulturgeschichte — aktueiles Profil und zukiinftige Perspektiven»,
Universitat Augsburg, 14. und 15. Mirz 2003 (Tagungsbericht), in: Jahrbuch fiir Européi-
sche Uberseegeschichte, 4 (2004), 219-224, 219.

Fiir die Zeitgeschichte vgl. Urs Altermatt/Franziska Metzger, Religion und Kultur — zeitge-
schichtliche Perspektiven, in dieser Zeitschrift, 98 (2004), 185-208; fiir die neutestament-
liche Exegese als historische Disziplin vgl. Christian Strecker, «Turn! Turn! Turn! To Every-
thing There Is a Season». Die Herausforderungen des cultural turn fiir die neutestamentliche
Exegese, in: Stegemann, Religion (wie Anm. 4), 9-42.

" DFG-Rundgesprich (wie Anm. 8), 220.

" vl Altermatt/Metzger, Religion und Kultur (wie Anm. 9), 188, 190.
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Kraft in der Tiefe und bis zu ihren Wurzeln — die Kultur und die Kulturen des
Menschen im vollen und umfassenden Sinn, den diese Begriffe in Gaudium et
spes haben, zu evangelisieren, wobei man immer von der Person ausgeht und
dann stets zu den Beziehungen der Personen untereinander und mit Gott fort-
schreitet. Das Evangelium und somit die Evangelisierung identifizieren sich na-
tirlich nicht mit der Kultur und sind unabhingig gegeniiber allen Kulturen. Den-
noch wird das Reich, das das Evangelium verkiindet, von Menschen gelebt, die
zutiefst an eine Kultur gebunden sind, und kann die Errichtung des Gottesreiches
nicht darauf verzichten, sich gewisser Elemente der menschlichen Kultur und
Kulturen zu bedienen. Unabhédngig zwar gegeniiber den Kulturen, sind Evange-
lium und Evangelisierung jedoch nicht notwendig unvereinbar mit ihnen, son-
dern fahig, sie alle zu durchdringen, ohne sich einer von ihnen zu unterwer-
fen.»'> Anschliessend wird «der Bruch zwischen Evangelium und Kultur [...]
ohne Zweifel das Drama unserer Zeitepoche» genannt, «wie es auch das anderer
Epochen gewesen ist. Man muss somit alle Anstrengungen machen, um die Kul-
tur, genauer die Kulturen, auf mutige Weise zu evangelisieren. Sie miissen durch
die Begegnung mit der Frohbotschaft von innen her erneuert werden.»"

Das Apostolische Schreiben Catechesi tradendae vom 16. Oktober 1979
spricht unter erstmaliger Verwendung des Begriffs «Inkulturation» in einem Do-
kument des kirchlichen Lehramtes von einer Evangelisierung, die «die Kraft des
Evangeliums ins Herz der Kultur und der Kulturen einpflanzen soll»,"* und hilt
zwei Dinge fest, auf die im Hinblick auf die theologische Bestimmung des Ver-
héltnisses zwischen Religion und Kultur unbedingt zu achten ist: «einerseits
kann man die Botschaft des Evangeliums nicht einfach und schlechthin von der
Kultur trennen, in der sie sich zuerst ausgeprégt hat (das biblische Weltbild und
noch konkreter das kulturelle Milieu, in dem Jesus von Nazaret gelebt hat); eben-
so kann man sie auch nicht ohne schwerwiegende Verkiirzungen von jenen Kul-
turen trennen, in denen sie sich schon im Verlauf der Jahrhunderte ausgepragt
hat; sie entspringt nicht einfach spontan aus irgendeinem kulturellen Nahrboden;
sie tibermittelt sich ferner immer durch einen apostolischen Dialog, der unver-
meidlich in einen bestimmten Dialog von Kulturen eingefiigt ist; anderseits
wirkt die Kraft des Evangeliums iiberall umgestaltend und erneuernd. Wenn sie
eine Kultur durchdringt, was sollte es wundern, wenn sie davon auch zahlreiche
Elemente korrigiert? Es wiirde sich nicht mehr um Katechese handeln, wenn es
das Evangelium wire, das sich beim Kontakt mit den Kulturen 4ndern miisste.»"’

"* Apostolisches Schreiben «Evangelii nuntiandi» Seiner Heiligkeit Papst Paul VI. ... vom 8.
Dezember 1975, in: Nachkonziliare Texte zu Katechese und Religionsunterricht, hg. v. Sekre-

_ tanat der Deutschen Bischofskonferenz (Arbeitshilfen 66), Bonn 1989, Nr. 20 (S. 134f).

" Ebenda, Nr. 20 (S. 135).

" Apostolisches Schreiben «Catechesi tradendae» Seiner Heiligkeit Papst Johannes Paul II. ...
vom 16. Oktober 1979, in: Nachkonziliare Texte (wie Anm. 12), Nr. 53 (S. 241). Vgl. dazu
u.a. Mariano Delgado, Inkulturation. Weg zu einem tieferen Glaubensverstindnis oder
Verlust der Einheit im Glauben?, in: Joachim G. Piepke (Hg.), Einheitsglaube oder Einheit

_im Glauben, Nettetal 2001, 37-68.

" Ebenda, Nr. 53 (S. 2411).



406 Mariano Delgado

Das Verhiltnis zwischen Christentum und Kultur ist theologisch also geprigt
von der Spannung zwischen der inkulturierten Evangelisierung einerseits, die durch-
aus die bleibende positive Prigung des Christentums durch die Kulturen, in denen
es verkiindigt wird, mit einschliesst, und der kulturkritischen Kraft desselben an-
derseits, das sich ja mit keiner Kultur ausschliesslich identifizieren lasst und in al-
len Kulturen die nicht christentumskompatiblen Briauche und Werte in Frage stellt.

Wir sahen oben wie Evangelii nuntiandi Nr. 20 sich auf den Kulturbegrift von
Gaudium et spes bezog, so dass wir thn bei der kirchenhistorischen Rezeption
der kulturgeschichtlichen Wende ernst nehmen sollten. In der einschligigen
Literatur findet man hunderte Definitionen dessen, was unter Kultur zu verstehen
sei, aber der konziliare Kulturbegriff hat — gerade im Hinblick auf unsere Auf-
gabe - manche Vorziige. Wie alle Konzilstexte, die ja Ergebnis von zdhen Ver-
handlungen sind, in deren Verlauf — und manchmal nur dank der Uberstunden
des Heiligen Geistes — die verschiedenen Fraktionen zu einem tragfihigen Kon-
sens gefunden haben, bedlirfen diese Stellen aus Gaudium et spes auch einer be-
sonderen Hermeneutik. Das ganze Kapitel iiber «Die richtige Forderung des kul-
turellen Fortschritts» kommt uns heute vor wie eine Art anachronistischen
Schwanengesangs auf das moderne Lebensgefiihl der technischen Naturbeherr-
schung; dies in einer Zeit, in der die Grenzen des Wachstums sich iiberall ankiin-
digten und das neue Lebensgefiihl eher von der Erkenntnis des Zauberlehrlings
gepriagt war, der die Geister, die er rief, bekanntlich nicht mehr los werden
konnte — wie der Bericht des Club of Rome iiber «Die Grenzen des Wachs-
tums»'® zu Beginn der 70er Jahre klar machen wird. Auch ist das Kapitel nicht
ganz frei von jenem biirgerlichen schongeistigen Vorurteil, das Kultur mit Bil-
dung verwechselt, wobei diese vor allem aus den hoheren Prinzipien des Wah-
ren, Guten und Schénen besteht.!” Dennoch werden dort auch die Weichen fiir
eine neue «Theologie der Kultur» gestellt, die den Zeichen der Zeit Rechnung
trigt. Als besondere Merkmale der heutigen Kultur benennt das Konzil u.a. fol-
gende: «der Lebensstil und die ethische Haltung werden immer einheitlicher; In-
dustrialisierung, Verstidterung und andere Ursachen, die die Vergemeinschaf-
tung des Lebens vorantreiben, schaffen neue Kulturformen (Massenkultur), aus
denen ein neues Lebensgefiihl, neue Weisen des Handelns und der Freizeitgestal-
tung erwachsen; zugleich macht der Austausch zwischen verschiedenen Vélkern
und gesellschaftlichen Gruppen die Schitze verschiedener Kulturformen der
Masse und den Einzelnen immer mehr zugénglich. So bildet sich allméhlich eine
universalere Form der menschlichen Kultur, die die Einheit der Menschheit um
so mehr fordert und zum Ausdruck bringt, je besser sie die Besonderheiten der
verschiedenen Kulturen achtet.»'®

t Vgl. Dennis Meadows, Die Grenzen des Wachstums. Bericht des Club of Rome zur Lage der
Menschheit, Stuttgart 1972.

' Vgl. dazu Gaudium et spes Nr. 57, hier zitiert nach: Lexikon fiir Theologie und Kirche, Das
Zweite Vatikanische Konzil, Bd. 3, Freiburg 1968, 280-592, 460-463.

'® Ebenda, Nr. 54 (S. 456f). Die lateinamerikanischen Bischéfe fiihren diesen Gedankengang
weiter: «Die stidtisch-industrielle Kultur, der die wissenschaftlich-technische Mentalitat zu-
grunde liegt und die von den GroBmichten gefordert wird [...], will universal sein. Die
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Das Konzil spricht von der «Einswerdung der Welt» und von der uns aufer-
legten Aufgabe, «eine bessere Welt in Wahrheit und Gerechtigkeit aufzubau-
en».'” Realistisch werden aber auch die Spannungen und Schwierigkeiten bei
dieser Aufgabe namhaft gemacht: «Wie kann man fiir die Dynamik und Expan-
sion der neuen Kultur eintreten, ohne dass die lebendige Treue zum tiberlieferten
Erbe verlorengeht?»™ Eine Antwort auf diese Frage scheint auch Gaudium et
spes darin anzuvisieren, dass das geschichtliche und gesellschaftliche kulturelle
Erbe jedweden Volkes und jeder Zeit nicht als unwandelbares Depositum, als
Hort einer statischen nationalen Identitdt gesehen wird, sondern vielmehr als eine
lebendige Uberlieferung, die die neuen Generationen zur schopferischen Weiter-
entwicklung und Bereicherung der ganzen Menschheit empfangen.”' Vor diesem
Hintergrund darf der in dieser Konzilskonstitution definierte Kulturbegrift als ein
empirischer, geschichtlicher und nicht-elitdrer bezeichnet werden, der es ver-
dient, im Hinblick auf die kirchenhistorische Rezeption der kulturgeschichtlichen
Wende nidher betrachtet zu werden: Unter Kultur im Allgemeinen versteht das
Konzil schliesslich «alles, wodurch der Mensch seine vielfiltigen geistigen und
korperlichen Anlagen ausbildet und entfaltet; wodurch er sich die ganze Welt in
Erkenntnis und Arbeit zu unterwerfen sucht; wodurch er das gesellschaftliche
Leben in der Familie und in der ganzen biirgerlichen Gesellschaft im morali-
schen und institutionellen Fortschritt menschlicher gestaltet; wodurch er endlich
seine groflen geistigen Erfahrungen und Strebungen im Lauf der Zeit in seinen
Werken vergegenstdndlicht, mitteilt und thnen Dauer verleiht — zum Segen vie-
ler, ja der ganzen Menschheit.»™

Auch die evangelische Kirche, der nicht zuletzt seit den Tagen des Kulturpro-
testantismus die Verhiltnisbestimmung von Christentum und Kultur wichtig ist,
hat sich in der jiingsten Zeit dazu gedussert, nimlich in dem EKD-Text Nr. 64
vom Februar 1999 iiber «Gestaltung und Kritik. Zum Verhiltnis von Protestan-
tismus und Kultur im neuen Jahrhundert»,” der der Meinung entgegentreten
mochte, das Christentum sei dabei, «seine kulturprigende Kraft einzubiiBen».**
Das Dokument ldsst es nicht bei der Klage bewenden, dass die Theologie «langst
keine kulturelle Leitwissenschaft mehr» ist,” sondern markiert das Verhiltnis
zwischen Protestantismus und Kultur als die Gratwanderung zwischen zwei Ex-

Vélker, die Teilkulturen, die verschiedenen menschlichen Gruppen werden aufgefordert und
sogar gezwungen, sich in diese Kultur einzugliedern.» Die Evangelisierung Lateinamerikas
in Gegenwart und Zukunft. Arbeitsdokument der Vollversammlung des Lateinamerikani-
schen Episkopats in Puebla, 13. Februar 1979, hg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskon-
ferenz (Stimmen der Weltkirche 8), Bonn 1979, Nr. 421.

" Gaudium et spes (wie Anm. 17), Nr. 55 (S. 456f).

** Ebenda, Nr. 56 (S. 458f).

"' Vgl. Ebenda, Nr. 53 (S. 446-455).

2 Ebenda, Nr. 53 (S. 448-451). Vgl. Strecker, Turn (wie Anm. 9), 21, wo der «differenz- und
praxisorientierte Kulturbegriff [...] als ein tragendes Element des neueren culrural turn»
bezeichnet wird, ohne aber auf den Kulturbegriff von Gaudium et spes hinzuweisen.

= Hannover/Frankfurt a.M. 1999.

4 Ebenda, 5 (Vorwort).

* Ebenda, 10 (Voraussetzungen: 1.1.).
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tremen, ndmlich zwischen einer kulturprotestantischen Apologetik, «die sich um
die scheidlich-friedliche Symbiose von Christentum und (btrgerlicher) Kultur
bemiiht», und einer im Namen des Christentums selbst propagierten radikalen
«Diastase von Glauben und Kultur».?® Der Kulturbegriff, der diesem Text zu-
grunde liegt, ist zwar nicht so weit wie der in Gaudium et spes verwendete, da
Kultur sich nur im Medium der Sprache und der symbolischen Kommunikation
zu ereignen scheint, verdient es aber auch in Erinnerung gerufen zu werden:
«Unter «Kultur> wird in unseren Uberlegungen die Gesamtheit des gesellschaftli-
chen Lebens und Handelns verstanden, sofern es durch menschliche Zeichen-
benutzung bestimmt und durch symbolische Kommunikation reproduziert wird.
Als «Kultury bezeichnen wir also den Inbegriff derjenigen gesellschaftlichen Be-
reiche, fiir die Sprache und Ausdruckshandeln die Leitmedien sind.»*” Der EKD-
Text macht auch auf die «Inkulturation des Christentums» als eine Aufgabe auf-
merksam, die sich immer wieder neu stellt.” Ebenso wird — auch hier in grosser
Ubereinstimmung mit den oben vorgestellten katholischen Texten — betont, dass
der christliche Glaube die Kraft des Unterscheidens und des differenzierten Ur-
teils zu pflegen und die Kultur kritisch zu begleiten hat, denn nicht alles, «was
Kultur heiBt, entspricht der Wiirde des Menschen».”” Schliesslich wird auch die
prospektive Dimension des Verhiltnisses von christlichem Glauben und Kultur
angemahnt, denn bei allem Eintreten der Kirche fiir die Bewahrung kultureller
Traditionen und die Weiterentwicklung des kulturellen Gedachtnisses erschopft
sich die kulturelle Gestalt des christlichen Glaubens nicht in der Pflege der Uber-
lieferung: «Zu ihrer Lebendigkeit gehort die Suche nach neuen Gestaltungsformen
und die Auseinandersetzung mit neuen kulturellen Entwicklungen. Die kulturelle
Gestalt des christlichen Glaubens wire steril, wenn sie sich auf Traditionspflege
beschrianken wiirde. Der christliche Glaube selbst wiirde museal, wenn er auf das
Einwandern in die Kultur der jeweiligen Gegenwart verzichtete.»*’

Fiigt man zu diesen Uberlegungen iiber das Verhiltnis von (katholischem und
protestantischem) Christentum und Kultur das Bewusstsein iiber die grundsitz-
liche Ambivalenz von Religion und Religiositit hinzu, so hitten wir darin genug
Elemente, um den Interpretationsrahmen fiir eine kirchenhistorische Rezeption
der kulturgeschichtlichen Wende abzustecken: Die Betrachtung des Christentums
als inkarnierter oder inkulturierter Religion, die in den Kulturen nach dem Prin-
zip von Anpassung an die echten Werte und Kritik der nicht christentumskom-
patiblen Elemente derselben Gestalt annimmt, aber von keiner Kultur verein-
nahmt werden kann; die immerwihrende historische Dynamik eines solchen Pro-
zesses, die einer museal-archdologischen Betrachtung der Kirchengeschichte im
Wege steht; schliessiich das Ausgehen von einem weiten, empirischen, geschicht-
lichen und nicht-elitdaren Kulturbegriff, der alle Tatigkeiten des Menschen ein-
schliesst — auch die des einfachen Volkes — und die Reduktion auf ein biirger-

2 Ebenda, 18 (Voraussetzungen: 3.).
*” Ebenda, 18 (Voraussetzungen: 3.1.).
** Ebenda, 23 (Voraussetzungen: 3.6.).
* Ebenda, 64 (Aufgaben: 2.1.).

** Ebenda, 62 (Aufgaben: 1.2.).
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liches Verstandnis von Kultur, etwa nach Art des Kulturprotestantismus, oder
auf die kirchlichen und klerikalen Institutionen als Kulturtrdger, wie vielfach in
der katholischen Kirche geschehen, ablehnt.

Dieser Interpretationsrahmen ist wichtig, weil die Kirchengeschichte, wie die
wissenschaftstheoretische Diskussion der letzten Jahrzehnte gezeigt hat, eine
Disziplin ist, die einerseits mit der allgemeinen Methodik der Geschichtswissen-
schaft arbeitet, wovon letztlich die wissenschaftliche Qualitét ihrer Forschungs-
ergebnisse abhdngt, und andererseits von einem theologisch geprigten Interpre-
tationsrahmen ausgeht, der ithre Arbeit auf bestimmte Themen, Aufgaben und
Fragen lenkt, ohne sie ideologisch zu konditionieren.”’ Die Kirchengeschichte
hat dabei zwei Extreme zu vermeiden, namlich eine Apologetik, die alle Schat-
tenseiten und alles Versagen herunterspielt oder leugnet, und eine fundamenta-
listische Kritik nach Art einer Kriminalgeschichte, der es um den Aufweis geht,
dass die Kirche nicht von Gott kommen kann und dass sie im innersten Wesen
korrumpiert sei, wenn man sie an ihren Idealen misst.”> Gefragt ist, wie mir
scheint und nicht zuletzt im Sinne der grossen Theologen Karl Rahner und Yves

' Zur wissenschaftstheoretischen Diskussion der letzten Jahrzehnte um den Status der Kir-
chengeschichte in der Theologie und der Geschichtswissenschaft vgl. eine Ubersicht in:
Mariano Delgado, Auf dem Weg zu einer fundamentaliheologischen Kirchengeschichte, in:
ders. v.a. (Hg.), Was den Giauben in Bewegung bringt. Fundamentaitheologie in der Spur
Jesu Christi. FS fiir Karl H. Neufeld SJ, Freiburg 2004, 338-350; ders., Vom Nutzen der
Kirchengeschichte fiir die Aufgaben der Gegenwart, in: Bulletin ET. Zeitschrift fiir
Theologie in Europa, 15 (2004), 250-256; dariiber hinaus vgl.: Giuseppe Alberigo, Neue
Grenzen der Kirchengeschichte?, in: Concilium, 6 (1970), 486-494; Norbert Brox, Kirchen-
geschichte als «Historische Theologie», in: Raymund Kottje (Hg.), Kirchengeschichte heute.
Geschichtswissenschaft oder Theologie?, Trier 1970, 49-74; ders., Fragen zur «Denkform»
der Kirchengeschichtswissenschaft, in: ZKG, 90 (1979), 1-21; Victor Conzemius, Kirchen-
geschichte als «nichttheologische Disziplin», in: Romische Quartalschrift fiir christliche
Altertumskunde und Kirchengeschichte, 80 (1985), 31-48; Gerhard Ebeling, Kirchenge-
schichte als Geschichte der Auslegung der Heiligen Schrift, in: ders., Wort Gottes und Tra-
dition. Studien zu einer Hermeneutik der Konfessionen, Gottingen 1964, 9-27; Erwin Iser-
loh, Kirchengeschichte — Eine theologische Wissenschaft, in: Rémische Quartalschrift fiir
christliche Altertumskunde und Kirchengeschichte, 80 (1985), 5-30; Hubert Jedin, Kirchen-
geschichte ist Theologie und Geschichte, in: Raymund Kottje (Hg.), Kirchengeschichte
heute, 33-48; Walter Kasper, Kirchengeschichte als historische Theologie, in: Rémische
Quartalschrift fiir christliche Altertumskunde und Kirchengeschichte, 80 (1985), 174—188;
Wolfhart Pannenberg, Die Kirchengeschichte, in: ders., Wissenschaftstheorie und Theologie,
Frankfurt 1973, 393-406; Klaus Schatz, Ist Kirchengeschichte Theologie?, in: Theologie
und Philosophie, 55 (1980), 481-513; Hans Reinhard Seeliger, Kirchengeschichte — Ge-
schichtstheologie — Geschichtswissenschaft. Analysen zur Wissenschaftstheorie und Theolo-
gie der katholischen Kirchengeschichtsschreibung, Diisseldorf 1981; ders., Apologetische
und fundamentaltheologische Kirchengeschichtsschreibung, in: Wissenschaft und Weisheit,
44 (1981), 58-72; ders., Kirchengeschichte und historische Theologie — Neueste Probleman-
zeigen, in: Bulletin ET, 8 (1/1997), 126-128; Siegfried Wiedenhofer, Apologie der Kirche —
Idealisierung der Kirchengeschichte?, in: Hans Reinhard Seeliger (Hg.), Kriminalisierung
des Christentums? Karlheinz Deschners Kirchengeschichte auf dem Priifstand, Freiburg u.a.
1993, 97-112; Hubert Wolf, Zwischen Theologie und Geschichte — Zur Standortbestimmung
des Faches Kirchengeschichte, in: ThRev, 98 (2002), 379-386.

Vgl. Internationale Theologische Kommission, Erinnern und Verséhnen. Die Kirche und die
Verfehlungen in ihrer Vergangenheit. Ins Deutsche iibertragen und herausgegeben von Ger-
hard Ludwig Miiller, Einsiedeln/Freiburg 2000, 10, 70.
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Congar”’ eine prospektive Kirchengeschichte, die die Geschichte im Allgemei-
nen und die Geschichte von Kirche und Christentum im Besonderen als /locus
theologicus betrachtet.

Kirchenhistorische Forschungsaufgaben im Schatten der «kulturgeschichtlichen
Wende»

Diese kirchenhistorischen Uberlegungen zum Verhiltnis von Christentum und
Kultur durften gezeigt haben, dass es in der Kirchengeschichte nicht einfach da-
rum gehen kann, die allgemeinhistorische Kulturgeschichte zu reproduzieren
oder die Kirchengeschichte in allgemeine Religions- oder Kulturgeschichte des
Christentums aufzuldsen, wie im Schatten der kulturprotestantischen religionsge-
schichtlichen Schule vielfach intendiert wurde und von deren Epigonen heute
propagiert wird.” Vielmehr hat die Kirchengeschichte — bei aller Anwendung
der religions- und kulturgeschichtlichen Methodik — durch die Wahl der For-
schungsthemen, -aufgaben und -fragen wie durch den ihr eigenen Zusammen-
hang von Erkenntnis und Interesse besondere Akzente zu setzen, die zum Wohle
des Christentums wie der Kultur/Menschheit gereichen sollen. Einige davon sei-
en nun — ohne Anspruch auf Vollstindigkeit — genannt.

(1) Die bisherige kirchenhistorische Beschdftigung mit der Kulturgeschichte
Jfortsetzen und um die neuen Fragen und Methoden erweitern. Als Erstes fallt
auf, dass so etwas wie Kulturgeschichte avant la lettre in der Kirchengeschichte
immer schon praktiziert wurde, wenn auch nicht immer vor dem Hintergrund der
heutigen Fragen und Methoden. Statt Kirchengeschichte als Kulturgeschichte
wurde eher Kulturgeschichte als Kirchengeschichte geschrieben. Ob es um den
Zusammenhang von Kirche und Kunst in Kirchenbau, in sakraler Bildhauerei
und Malerei sowie in den Buchilluminationen ging, oder um die Urbarmachung
der europdischen Wilder durch die mittelalterlichen Ménche, oder um die Erzie-
hung der Herrscher und Vélker, oder um das Gesprdach mit der Philosophie... so
wurde immer schon Kulturgeschichte als Teil der Kirchengeschichte geschrie-
ben. In den letzten Jahrzehnten hat sich der Blick geschirft fiir die Alltags- und
Mentalitatsgeschichte. Nun ginge es darum, iiber die angestammten Themenge-
biete hinaus den Blick zu erweitern, etwa indem in der Kirchengeschichte der
Zusammenhang zwischen Christentum und politik- oder wirtschaftshistorischen
Fragen stirker beleuchtet wird, aber auch unter umfassender Beriicksichtigung
des so genannten iconic turn, wonach Bilder in der historischen Arbeit nicht ein-
fach nur als Illustration herangezogen, sondern auch als Quellengattung nutzbar
gemacht werden soilten. Parallel zur tiblichen Texthermeneutik wére demnach
eine «Bildhermeneutik» zu entwickeln, «die unter anderem Aufschliisse geben

3 Vgl. Karl Rahner, Die Herausforderung der Theologie durch das Zweite Vatikanische Kon-
zil, in: ders., Schriften zur Theologie, 8 (Einsiedeln 1967), 13-42, 20f, Yves Congar, Die
Geschichte der Kirche als «locus theologicus», in: Concilium (D), 6 (1970), 496-501.

* Vgl. dazu: Gerd Liidemann (Hg.), Die «Religionsgeschichtliche Schule». Facetten eines the-
ologischen Umbruchs, Frankfurt a.M. u.a. 1996; ders./Martin Schréder (Hg.), Die religions-
geschichtliche Schule in Géttingen. Eine Dokumentation, Gottingen 1987.
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kann iiber Fragen der Historischen Anthropologie, der Disziplinierung und Kon-
fessionalisierung, des Kulturtransfers oder des neuzeitlichen Subjektivismus».’
Eine um kulturgeschichtliche Fragen und Methoden erweiterte Kirchengeschich-
te wird sich kiinftig fiir religiose Praktiken, fiir das Verhiltnis von gelebter und
von den Eliten vermittelter Religiositit, fir die Pragung von Erinnerung und Ge-
dachtnis, Identitat, Inklusion und Exklusion durch die Konfessionskultur und fiir
die Kirche als Trdager einer Erinnerungskultur, fiir den Zusammenhang von
Christentum und Nation sowie von Christentum und Literatur, Kunst und Musik
starker als bisher interessieren miissen. Es geht aber nicht nur um eine themati-
sche oder methodische Erweiterung, sondern auch um eine solche der Betrach-
tungsperspektive. Eine Kirchengeschichte, die die kulturgeschichtliche Wende
rezipiert, wird z.B. nicht umhin koénnen, die «Fragen eines lesenden Arbeiters»
von Bertolt Brecht auch fiir die kirchengeschichtliche Forschung fruchtbar zu
machen, ohne deswegen der marxistischen Geschichtsschreibung das Wort zu
reden: «Wer baute das siebentorige Theben? / In den Biichern stehen die Namen
von Konigen. / Haben die Konige die Felsbrocken herbeigeschleppt? / [...] /
Philipp von Spanien weinte, als seine Flotte / Untergegangen war. Weinte sonst
niemand?».’® Die Kirchengeschichte wird also — und dies nicht nur als Folge des
«nicht-elitaren» Kulturbegriffs von Gaudium et spes, sondern vor allem der
«christoiogischen Matrix» der Geschichte, wie das Konzil sie in Lumen gentiuin
Nr. 8 betont hat — in der Kulturgeschichte den Blick auf die Erniedrigten und
Beleidigten, auf die Vergessenen und Verschwiegenen lenken, die in der grossen
Geschichte nichts zdhlen und uns doch — wie die «gegeisselten Christusse», die
Bartolomé de Las Casas in den geschundenen Indianern sah’’ — als Schmerzens-
menschen deren Sinn entziffern.

(2) Eine gesunde Apologetik gegeniiber den kulturhistorischen Leistungen des
Christentums pflegen und die Versdumnisse oder Fehlentwicklungen dabei scho-
nungslos anzeigen. Der Kulturprotestantismus mit seiner Auflésung der Kirchen-
oder Christentumsgeschichte in allgemeine Religions- und Kulturgeschichte teil-
te gewiss die Aporien des Historismus; aber er hatte auch eine Intuition, die wie-
terhin wichtig wire, sofern wir dabei den elitdr-biirgerlichen durch den nicht-eli-
taren Kulturbegriff ersetzen: das Aufzeigen des positiven Beitrags des Christen-
tums zur (abendlindischen) Kultur. Viele Publikationen der ersten Hilfte des 20.
Jahrhunderts beschéftigen sich mit eben diesem Thema in apologetischer Ab-

** DFG-Rundgesprich (wie Anm. 8), 220.

’j" Bertolt Brecht, Gesammelte Gedichte, 4 Bde., Frankfurt a.M. 1976, Bd. 2, 656.

*7 Bartolomé de Las Casas, Werkauswahl, 4 Bde., hg. v. Mariano Delgado, Paderborn 1994
1997, Bd. 2, 291f. Vgl. dazu u.a. Mariano Delgado, Die Christuspassion des Bartolomé de
Las Casas oder Das Geheimnis einer weltklugen Frommigkeit aus der Konquistadorenzeit,
in: Geist und Leben, 69 (1996), 273-288; ders., Las Casas‘ messianischer Kampf, in: Las
Casas, Werkauswahl, Bd. 3/1, 319-328; ders., Bartolomé de Las Casas als mystisch-politi-
scher Prophet, in: Barbara Hallensleben/Guido Vergauwen (Hg.), Praedicando et docendo.
Mélanges offerts a Liam Walsh o.p. (Cahiers oecuméniques 35), Fribourg Suisse 1998, 253—
268; El perfil mistico del profeta Bartolomé de las Casas, OP, in: Studium (Madrid), 43
(2003), 147-168.
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sicht.”® Heute darf eine solche Aufgabe nicht mehr einseitig apologetisch wahr-
genommen werden, sondern nur unter kritischer Auseinandersetzung mit den
Versdumnissen von Kirche und Christen. Der offenkundige Beitrag des Christen-
tums zu wesentlichen Werten der abendlidndischen Kultur wie Demokratie, Men-
schenrechte und Menschenwiirde, Rechtsstaat, Toleranz und Religionsfreiheit
wird mit der Frage konfrontiert werden miissen, warum diese Werte in deren his-
torischen Konkretisierung vielfach gegen den Widerstand kirchlicher Institutio-
nen durchgesetzt werden mussten bzw. wie und warum kirchliche Institutionen
die Menschenwiirde vielfach verletzt haben. Die Kirchengeschichte sollte dem
schonungslosen Aufdecken der Fehlentwicklungen und dem Studium der inneren
wie dusseren Kirchenkritik besondere Aufmerksamkeit schenken, ja Theologen
und Kirchenhistoriker sollten sich «in der Ernsthaftigkeit, Aufrichtigkeit und
Vollstandigkeit» threr Kritik «von keinem Gegner des Glaubens tbertreffen las-
sen».’” Aber die Durchleuchtung der Fehlentwicklungen und die Kirchenkritik sind
nicht als «chronique scandaleuse» mit dem forensischen Blick eines Kriminalisten
zu leisten, sondern mit der Haltung, die Yves Congar am Ende seiner Studie «Vraie
et fausse réforme dans I’Eglise» empfahl und uns bei den Mystikern begegnet: im
Rahmen der Liebesordnung,*’ die nicht idealisiert und blind macht, aber von einem
sentire cum ecclesia gepragt ist.

(3) Konzentration auf besonders relevante Brennpunkte und Fragen. Auch eine
die kulturgeschichtliche Wende rezipierende Kirchengeschichte sollte sich auf jene
Gelenkstellen (Gerhard Ebeling), epochalen Uberginge (Bernhard Welte) oder
Brennpunkte der Kirchengeschichte selektiv konzentrieren, in denen Probleme auf-
treten, die fiir den weiteren Weg der Kirche in Gegenwart und Zukunft wichtig sind:

— Heute wird die Vermittlung, die Ubersetzung des Fremden in die Sprach-
und Denkwelt der Antike nicht so sehr als «Hellenisierung des Christentums» (so
Adolf von Harnack und Emil Brunner zu Beginn des 20. Jahrhunderts) negativ
apostrophiert, sondern als «Modell von Inkulturation» grundsitzlich positiv be-
wertet, wenn auch die Theologisierung des Kerygmas auf dem Boden der grie-
chischen Metaphysik ein ambivalentes Phianomen ist, das Vor- und Nachteile mit
sich gebracht hat*': «Im Gegensatz zur These von der Hellenisierung des Chris-
tentums als Abfall vom Ursprung ist dieser Prozef3», so Peter Neuner, «als eine

* Vgl. dazu u.a. die «klassischen» Arbeiten von Christopher Dawson: The historic reality of
Christian culture. A way to the renewal of human life, 2. impr., London 1961; Christianity
and European culture. Selections from the work of Christopher Dawson, ed. by Gerald J.
Russello, Washington, DC 1998; Die Gestaltung des Abendlandes. Eine Einfilhrung in die
Geschichte der abendlidndischen Einheit, Leipzig 1935; Religion und Kultur, Diisseldorf 1951;
Die Religion im Aufbau der abendléndischen Kultur, Diisseldorf 1953; Religione e cristiane-
simo nella storia della civiltd, Roma 1984.

** Wiedenhofer, Apologie der Kirche (wie Anm. 31), 111.

“*Yves Congar, Vraie et fausse réforme dans I’Eglise, Paris 1969, 511.

*' ' Vgl. Alois Grillmeier, Mit ihm und in ihm. Christologische Forschungen und Perspektiven,
Freiburg i. Br. 1975, 589f. Wir sprechen hier von «Hellenisierung» im Bewusstsein dessen,
dass eher der «Arianismus» eine radikale Hellenisierung darstellt, wihrend die altkirchlichen
Dogmen die hellenistische Kultur «evangelisieren», indem sie Begriffe der hellenistischen
Philosophie theologisch umformen.
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der groBlen Leistungen der Christenheit zu wiirdigen, ndmlich als die Inkultu-
ration der biblischen Botschaft in eine verdanderte Welt. Hitte die Kirche diese
Antwort verweigert, wire der Ursprung nicht unverfilscht gerettet worden, son-
dern ihre Verkiindigung wire ungehort und unverstanden verhallt. Man hitte
Antworten gegeben auf Fragen, die niemand gestellt hatte, die niemanden in-
teressierten»*’. «Ohne die sogenannte Hellenisierung des Evangeliums», hat
Wolfhart Pannenberg geschrieben, «kein Heidenchristentum und wohl auch kein
missionarisches Eindringen in andere und immer neue Kulturen»*'. Aus der jesu-
anischen Bewegung von Judenchristen wurde nach diesem Inkulturationsprozess
eine Weltreligion, die die antike Gesellschaft «in Lehre, Leben und Kult» (Dei
Verbum 8) tberformte. Forschungen in diesem Bereich sowie im Zusammen-
hang mit den spiteren Inkulturationen in der germanischen und der slawischen
Kultur kénnten also zum besseren Verstindnis der gegenwirtigen Aufgabe bei-
tragen, denn nach dem Wegfall der «konstantinischen Bedingungen» und der Si-
kularisierung der modernen Kultur steht das heutige Christentum vor dhnlichen
Aufgaben wie in der Antike. Brauchen wir hierfiir nicht den selben (paulini-
schen) Innovationsmut wie die antiken Christen, die, um sich in der durch die
Kultur des Bildes geprigten romisch-hellenistischen Welt verstidndlich zu machen,
aus dem Christentum — entgegen dem biblischen Bilderverbot — eine Religion des
Bildes machten, also einen «kulturgeschichtlicheny iconic turn praktizierten?

— Die Untersuchung der Archaisierung des Christentums an der Wende zum
Mittelalter sowie der nach und nach im Schatten der Evangelisation der ver-
schiedenen Vaolker entstandenen Verschmelzung von Religion und Nation kénn-
te zum besseren Verstindnis der abendldndischen Kultur(en) beitragen; auch
konnte es dazu verhelfen, der christlichen Religions- und Kulturgeschichte in
den verschiedenen schulischen Curricula die angemessene Aufmerksamkeit zu
verleihen. Wie hat das Christentum die Nationswerdung der verschiedenen abend-
lindischen Vélker positiv und negativ gepriagt? Wie haben sich die Konfessions-
kulturen der Neuzeit auf die nationalen und kulturellen Identititen ausgewirkt?
Wie haben sie die alltiagiiche Frommigkeit und die Volksmentalitit geprdgt? Zu
welchen Pathologien hat die Verbindung von Religion und Nation auf dem Boden
der «biblischen Matrix» gefiihrt?** Wie haben Christen und Kirche auf die «Sakra-
lisierung der Nation» und auf die Ablosung der religiosen Inklusions- und Exklu-
sionsmechanismen durch die nationalen reagiert? Was bedeutet fiir die so genannte
«chnistliche» Prigung der abendlandischen Kultur, dass im 20. Jahrhundert seit
Jahrhunderten evangelisierte Volker im Namen der Goétzen Nation, Rasse und

*2 Peter Neuner, Die Hellenisierung des Christentums als Modell von Inkulturation, in: Stim-
men der Zeit, 213 (1995), 363-376, 371.

* Wolfhart Pannenberg, Notwendigkeit und Grenzen der Inkulturation des Evangeliums, in:
Geiko Miiller-Fahrenholz (Hg.), Christentum in Lateinamerika, Regensburg 1992, 140-154,
148 (dhnlich 144f, 147).

* Vgl. dazu u.a. Altermatt/Metzger, Religion (wie Anm. 9), 202-204 (dort auch Literatur in
den Anm. 68-81), vgl. auch Mariano Delgado, Religion und Nation in der abendlédndischen
Geschichte. Mit einem Seitenblick auf den baskischen Nationalismus, in: Nation und Natio-
nalismus in Europa. Kulturelle Konstruktion von Identititen. FS fir Urs Altermatt, hg. v.
Catherine Bosshart-Pfluger/Joseph Jung/Franziska Metzger, Frauenfeld 2002, 115-135.
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Klasse die fiirchterlichsten Kriege der Menschheitsgeschichte untereinander ge-
fiihrt haben? Wie haben sich Kirche und Christen angesichts dieses Phinomens
verhalten? Wurde denn die Kultur in der Reformation «nur dekorativ und ober-
fldchtlich» (Evangelii nuntiandi Nr. 20) evangelisiert? Das sind u.a. die Fragen, die
Kirchenhistoriker interessieren sollten.

— Die Untersuchung der Verdienste, Grenzen und heutigen Nachwirkungen
des Klerikalisierungsprozesses im 11., 12., und 13. Jahrhundert hitte nicht zu-
letzt Folgen fiir die heute so wichtige Laien- und Amterfrage. Wie wurde das
Verhiltnis von Klerus und Laien gestaltet? Was bedeutete fiir die Laien im All-
gemeinen und die Frauen im Besonderen, dass sie nicht immer den Zugang zur
Bildung hatten? Wie haben sich Laien in Kirche und Gesellschaft kulturell
«emanzipiert» und wie hat die Kirche diesen Prozess gefordert oder verhindert?

— Die Untersuchung der Fehlentwicklungen aller Konfessionen im Schatten
der Kirchenspaltungen, Reformationen und Religionskriege konnte zu jener
«Reinigung des historischen Gedichtnisses» fiihren, die eine unentbehrliche
Voraussetzung der kulturellen Verséhnung der Volker Europas ist. Mit der Unter-
suchung des Zusammenlebens zwischen verschiedenen Religionen oder christli-
chen Konfessionen sowie der Kreuzziige und des Antijudaismus oder der Ver-
quickung von Christentum und Kolonialismus koénnte die Kirchengeschichte zur
Konflikt- und Friedensforschung beitragen. Das Aufmerksam-Machen auf den
Reichtum der Tradition — einschliesslich der vergessenen, verdrangten oder abge-
brochenen Traditionen — konnte schliesslich gegeniiber den traditionalistischen wie
modernistischen Verengungen der Tradition in den letzten 200 Jahren heilsam sein.

(4) Eine prospektive Kirchengeschichte als memoria innovans betreiben und
eine museal-archdologische Betrachtung der Vergangenheit vermeiden. Der Kir-
chengeschichte geht es um eine Art memoria innovans,” die den Weg in die
Vergangenheit zuriickgeht, um «vorwirts in eine neue Zukunft der Theologie
und der Verkiindigung zu kommen»,*® wie Karl Rahner vorgeschlagen hat. Rah-
ners Mahnung, dass auch die Kirchengeschichte der Verkiindigung als der
Hauptaufgabe der Theologie dienen sollte, muss von den Kirchenhistorikern
beherzigt werden. Es kann in der Kirchengeschichte nicht darum gehen, in
uferloser Neugierde Biicher iiber Fragen zu schreiben, «die niemanden als den
Verfasser selbst interessieren».’’ Vielmehr muss die Vergangenheit nach dem
befragt werden, «was die Zukunft an Fragen auf Leben und Tod der Theologie
aufgibt, auch wenn dann manche <quaestiones quodlibetales> zweit- oder dritt-
rangiger Theologen des Mittelalters unediert und unbesprochen blieben.»™**

Uber die Kirchengeschichte gilt analog das, was Friedrich Nietzsche in sei-
nem Aufsatz «Vom Nutzen und Nachteil der Historie fiir das Leben» geschrie-
ben hat: Die Kenntnis der Kirchengeschichte steht im kritischen Dienste der Ge-

* Vgl. Walter Kern, Uber die anthropologische Matrix des kirchlichen Traditionsprozesses, in:
Probleme und Perspektiven dogmatischer Theologie, hg. v. Karl Heinz Neufeld/Lothar
Ullrich, Leipzig 1986, 72-95, 84.

* Rahner, Herausforderung (wie Anm. 33), 20.

*" Ebenda, 21.

* Ebenda, 20f.
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genwart und Zukunft von Kirche und Christentum wie der gesamten Menschheit.
Die Kirchengeschichte darf das Christentum nicht «historisieren» und es zum
musealen Bildungsgut, zum Wissens- und Diskussionsstoft der Gebildeten de-
gradieren. Es liesse sich dann vortrefflich gebildet iiber Christentum und Kirche
palavern, ohne zur Gegenwart und Zukunft von Christentum und Kirche beizu-
tragen! Hier gilt wiederum das Mahnwort Nietzsches angesichts der liberalen
Theologie seiner Zeit, die in die Falle des Historismus gegangen war: « Was man
am (liberalen) Christenthume lernen kann, dass es unter der Wirkung einer histo-
risierenden Behandlung blasirt und unnatiirlich geworden ist, bis endlich eine
vollkommen historische, das heisst gerechte Behandlung es in reines Wissen um
das Christentum auflost und dadurch vernichtet, das kann man an allem, was Le-
ben hat, studiren: dass es aufhort zu leben, wenn es zu Ende secirt i1st und
schmerzlich krankhaft lebt, wenn man anfingt an ithm die historischen Secirii-
bungen zu machen.»® Der Kirchenhistoriker darf den Sinn fiir das «Geheimnis»
in der Geschichte nicht verlieren. Denn auch fiir die allgemeine Geschichtswis-
senschaft gilt letztlich, dass Genies wie Mozart und Beethoven nicht restlos wis-
senschaftlich erkldrbar sind: «Versetzt nur ein Paar solcher modernen Biogra-
phen in Gedanken an die Geburtstitte des Christenthums oder der lutherischen
Reformation; ihre niichterne pragmatisirende Neubegier hitte gerade ausgereicht,
um jede geisterhafte actio in distans unmoglich zu machen: wie das elendeste
Thier die Entstehung der méchtigsten Eiche verhindern kann, dadurch dass es die
Eichel verschluckt. Alles Lebendige braucht um sich eine Atmosphire, einen ge-
heimnisvollen Dunstkreis; wenn man thm diese Hiille nimmt, wenn man eine
Religion, eine Kunst, ein Genie verurtheilt, als Gestirn ohne Atmosphire zu krei-
sen: so soll man sich iiber das schnelle Verdorren, Hart- und Unfruchtbarwerden
nicht mehr wundern.»™

Der Kirchenhistoriker muss gewiss die historische Methodik — einschliesslich
der kulturgeschichtlichen — akribisch beherrschen; wenn er aber keinen Sinn fiir
den Gegenstand «Kirche und Christentum» hat, fiir diese Religion, die in der
Kraft des Geistes aus zwolf galildischen Fischern zu einer weltumspannenden
Glaubensgemeinschaft herangewachsen ist, zu einem seit zwei Jahrtausenden
laufenden (freilich oft auch sich im Menschlich-Allzumenschlichen leerlaufenden)
Motor der Weltgeschichte, wird er mit seinen Forschungen vielleicht dazu beitra-
gen, dass Kirche und Christentum als Gestirn ohne Atmosphére herumkreisen.

Ausblick

Eine Kirchengeschichte, die die kulturgeschichtliche Wende ernst nimmt, wird
mit einem erweiterten Quellenbegriff arbeiten, der in den &sthetischen Bereich
hineinreicht und die Texthermeneutik um die Bildhermeneutik bereichert; sie
wird die Alltagsgeschichte und die «Geschichte von unten» als unentbehrliche

* Friedrich Nietzsche, Vom Nutzen und Nachtheil der Historie fiir das Leben, in: Nietzsche
Werke, Kritische Gesamtausgabe, 111, 1, Berlin/New York 1972, 293.
* Ebenda, 294.
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Ergdnzung der Institutionsgeschichte betrachten, denn sie wird mit Gaudium et
spes Nr. 53 von einem «nicht-elitiren» Kulturbegrift und mit Lumen gentium
Nr. 8 von einer «christologischen Matrix» der Geschichte ausgehen; sie wird in-
terdisziplindre, ja transdisziplindre, transnationale und transkulturelle Perspektiven
berticksichtigen; und sie wird bei alldem schliesslich weiterhin bemiiht sein, ihr
Profil als «Kirchengeschichte» beizubehalten, indem sie etwa bei der Erforschung
des Verhiltnisses von Christentum und Kultur vom oben skizzierten «Interpretati-
onsrahmen» ausgeht, d.h. mit Evangelii nuntiandi Nr. 20 und Catechesi tradendae
Nr. 53 der Frage nachgeht, ob in den verschiedenen Phasen der Geschichte die Kul-
tur und die Kulturen der Menschen im vollen und umfassenden Sinn evangelisiert
wurden, und sich auf besondere — flir die Zukunft von Kirche und Christentum wie
fiir das Leben der Menschheit relevante — Aufgaben und Fragen kritisch einlisst.”

Mariano Delgado, Professor fur Mittlere und Neuere Kirchengeschichte an der Theologi-
schen Fakultidt der Universitit Freiburg

*! Fiir die Exegese spricht Strecker, Turn (wie Anm. 9), 32 von einem dreifachen Impuls des
cultural turn, der auch fur die Kirchengeschichte gelten diirfte: Dieser vermag «1. zu einer
verstirkten Selbstreflexivitit der wissenschaftlichen Autoren und Autorinnen fithren, 2. ein
gesteigertes Problembewusstsein hinsichtlich der eigenen wissenschaftlichen Methodik und
entsprechende Verschiebungen im Methodenkanon hervorrufen sowie 3. eine Erweiterung
des exegetischen Fragen- und Themenkanons in die Wege leiten.»
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