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Vorwort

»Es ist nicht leicht, dieses Nicht-Haben, dieses Warten zu ertragen.“!
,, — Oder ist der Gebrauch sein Atem?“?

Das Verhiltnis von Warten und Haben wird in dieser Dissertation nicht nur in-
haltlich bertihrt — Warten und Haben waren auch Teil des Arbeitsprozesses, an
dessen Ende diese Arbeit steht, die im November 2017 an der Philosophischen
Fakultit der Technischen Universitit Dresden zur Promotion vorgelegt und fiir
den Druck geringfiigig tiberarbeitet wurde. Dass dem Projekt im Laufe der Be-
arbeitungszeit die Luft nicht ausgegangen ist, verdanke ich auch den Wegbeglei-
terInnen, deren Unterstiitzung ihm immer wieder neuen Atem eingehaucht hat.

Besonderer Dank gebiihrt meinem Betreuer Prof. Dr. Christian Schwarke,
der nicht nur mein Interesse am ,,Gebrauch® systematisch-theologischer Fragen
geweckt, sondern auch dieses Projekt wohlwollend und konstruktiv begleitet
hat und von dessen Erfolg tiberzeugt war. Prof. Dr. Karlheinz Ruhstorfer danke
ich fiir seine bereichernde Riickmeldung und die Bereitschaft zur Ubernahme
eines Zweitgutachtens.

Viele KollegInnen und Freunde haben mich im Arbeitsprozess begleitet und
durch konstruktive Kritik unterstiitzt. Danken mochte ich Dr. Peggy Renger-
Berka, Katharina Neumeister und Dr. Ulrike Irrgang fir ihre hilfreichen Riick-
meldungen und ihr Interesse an meiner Arbeit. Dr. Hermann Diebel-Fischer hat
dartiber hinaus die mithsame Arbeit des Korrekturlesens iibernommen und zur
Bereinigung dessen beigetragen, was nicht ,,gebraucht wird.

Der Geschwister Boehringer Ingelheim Stiftung fiir Geisteswissenschaften
danke ich fiir ihren grofiziigigen Beitrag zu den Druckkosten, die den ,,Ge-
brauch® dieser Arbeit durch andere Leser erst moglich macht.

! Paut TirricH, Vom Warten, in: In der Tiefe ist Wahrheit. Religiése Reden, Stuttgart:
Ev. Verlagswerk 1952, 165 1.

2 Lupwic WITTGENSTEIN, Philosophische Untersuchungen. Auf der Grundlage der kri-
tisch-genetischen Edition neu hg. von JoacuiMm ScHULTE, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2003,
432. Hervorhebung im Original.



VI Vorwort

Durch alle Phasen des Wartens und Habens, des Wilzens und Gebrau-
chens theologischer Fragen hat mich mein Mann Bernhard Stricker begleitet,
ohne dessen unermudliche Bereitschaft zu Gesprich und Lektiire, Geduld und
Rickendeckung dem Projekt der notige Lebensatem gefehlt hitte.
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1. Einfithrung

1.1 Thematische Hinfiithrung

Die Entfremdung des Menschen von Kirche und Christentum und die Schwie-
rigkeiten der Vermittlung christlicher Inhalte, die mit der Entfremdung einher-
gehen, sind spitestens seit der zunehmenden Entkirchlichung im 19. Jahrhun-
dert zentrales Thema theologischer Forschung wie auch pastoraler Sorge. Wie
lisst sich die Botschaft des Christentums so formulieren, dass auch der moderne
Mensch — tiberflutet von medialen Eindriicken, iiberfordert von technischem
und kulturellem Wandel — neu ankntipfen kann an die Kernpunkte des Chris-
tentums, gewissermaflen wieder eintreten kann in den christlichen Diskurs?
Die Auswirkungen der Sikularisierung und die stetige Entfernung und Ent-
fremdung vieler Menschen vom etablierten kirchlich-religiosen Milieu werden
in ithren Auswirkungen nicht nur in riickliufigen Gottesdienstbesuchen und
Kirchenaustritten sichtbar. Dass auch im Alltagsleben — auflerhalb des kirch-
lichen Milieus — religiose Kommunikation und Praxis keine groffe Rolle mehr
zu spielen scheinen,! fithrt in hohem Mafle zu Unsicherheit. Die zunehmende
Pluralitdt verfligbarer Deutungsoptionen fiir das eigene Leben tragt zusitzlich
zur Infragestellung der eigenen Position bei. Damit verbunden ist die Frage da-
nach, welcher Zusammenhang zwischen kirchlichen Inhalten und dem je indi-
viduellen Welt- und Selbstverstindnis des modernen Menschen besteht.

So oder dhnlich sehen Lagebeschreibungen der Theologie bzw. des sich in
dieser Situation befindlichen Theologen in vielen, sich selbst als (post-)modern
verstehenden, Ansitzen aus, und dies sicher aus guten Griinden: Zum einen
kann niemand den Fragen seiner Zeit entgehen (und aus wissenschaftlicher Sicht
ist dies auch alles andere als wiinschenswert). Zum anderen aber schafft gerade
die Beschreibung der misslichen Lage Raum fiir den propagierten, jeweils eige-
nen neuen Ansatz, der die Probleme nicht nur bestens zu analysieren, sondern

! Wihrend man lange Zeit vermutet hat, dass religiose Fragen auch auflerhalb der Kirchen
gestellt werden, geben Konfessionslose laut der aktuellsten Erhebung der Kirchenmitglied-
schaft durch die EKD mehrheitlich an, dass sie nicht nur kirchlichen Institutionen gleich-
gliltig gegeniiberstehen, sondern dass auch dartiber hinaus Religion kaum soziale oder indi-
viduelle Bedeutung fiir sie besitzt. Vgl. EvanceLiscHE KIRcHE IN DEuTscHLAND (EKD):
Engagement und Indifferenz. Kirchenmitgliedschaft als soziale Praxis. V. EKD-Erhebung
der Kirchenmitgliedschaft 2014, 80-83.
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auch, wenn schon nicht zu lésen, so doch immerhin in eine neue Richtung zu
verweisen vermag. Diese Krisenrhetorik ist aber auch problematisch: Sie ver-
starkt die eigene Unsicherheit und Sprachlosigkeit in Bezug auf theologische
Kernthemen, die hinter der Dauerreflexion der Grundlagen notwendig zurtick-
treten miissen. Begegnet wird der Sprachlosigkeit haufig mit der Prisentation
vergangener ,,Helden®,? deren Werk in vielfiltiger Weise und unter Verweis auf
dessen Aktualitit neu ausgelegt wird. Auch deutungstheoretische Konzepte,
die Religion als (Lebens-)Deutung beschreiben und der Theologie die Aufgabe
zuweisen, diese Praxis zu analysieren, erfreuen sich grofier Beliebtheit.? Die Be-
schreibung von Religion als Deutung des Lebens dient dabei selbstverstindlich
nicht als Selbstzweck: sie soll hineinwirken in die Praxis, um dem sprachlich
verarmten religiosen Subjekt zu neuen, alternativen Deutungen zu verhelfen.
Dabei begegnet sie jedoch einem Problem: Von den Ergebnissen wissenschaft-
licher Forschung zur Integration in die religiose Praxis fithrt kein direkter Weg.
Dieses Problem nur in mangelnder Allgemeinverstindlichkeit und unverstiand-
lichem Fachvokabular zu verorten, geht am Kern der Frage vorbei.

Die Trennung zwischen der Theologie, die sich vor allem mit der Reflexion
der eigenen Grundlagen beschiftigt, und der religiosen Praxis ist nicht nur ein
Ergebnis der Sikularisierung und Pluralisierung westlicher Gesellschaften,
sondern auch eine Konsequenz der neuzeitlichen Differenzierung zwischen
Theologie und Religion. Seit Johann Salomo Semlers Unterscheidung zwischen
der Theologie als Lehre beziehungsweise Wissenschaft und der religiosen Pra-
xis wie auch zwischen der institutionalisierten Religion der Kirche und der reli-
gidsen Praxis ist sie zur Grundlage liberaler protestantischer Theologie gewor-
den. Wenngleich diese Unterscheidung fiir die Selbststindigkeit von Theologie
und Religion und zum Schutz vor gegenseitiger Vereinnahmung unverzicht-
bar ist, fithrt sie, wenn sie verabsolutiert wird, zu mangelnder Kommunikation
nicht nur zwischen Theorie und Praxis, sondern auch zwischen den verschiede-
nen theologischen Disziplinen.

2 Notger Slenczka charakterisiert in dieser Weise die Bemithungen seit Beginn der 1990er
Jahre, das liberale Erbe vor allem Schleiermachers, Troeltschs und Tillichs wiederzubeleben,
dabei aber tendenziell materialdogmatische Themen zugunsten von prinzipien- und funda-
mentaltheologischen Fragen zu vernachlissigen. Vgl. NoTGER SLENCZKA, Flucht aus den
dogmatischen Loci. zeitzeichen-Serie VIIL: Das Erbe des 20. Jahrhunderts. Neue Stromun-
gen in der Theologie, zeitzeichen 8 (2013), 45—48, hier: 46 f.

> Vgl. u.a. CHRIsSTOPH SCHWOBEL, Christlicher Glaube im Pluralismus. Studien zu einer
Theologie der Kultur, Ttibingen: Mohr Siebeck 2003; JORG LAUSTER, Religion als Lebens-
deutung. Theologische Hermeneutik heute, Darmstadt: WBG 2005; WiLHELM GRAB, Sinn-
fragen. Transformationen des Religiosen in der modernen Kultur Gitersloh: Giitersloher
Verlagshaus 2006; DERS., Religion als Deutung des Lebens. Perspektiven einer Praktischen
Theologie gelebter Religion, Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus 2006.
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Die vorliegende Arbeit versteht die Beziehung des Christentums zur Mo-
derne als ein Problem der Sprachlosigkeit, das sich in einem ungeklirten Ver-
hiltnis zwischen theologischer Reflexion und religioser Praxis wiederspiegelt.
Theologie und Religion werden dabei entweder so eng verbunden, dass Theolo-
gie nur noch als religiose Selbstauslegung des Subjekts verstanden werden kann,
oder so stark getrennt, dass die Beziehung des einen zum anderen nicht mehr
deutlich wird. Die Frage nach dem Umgang mit theologischer Sprachlosigkeit
wird daher verkniipft mit jener nach einer moglichen Verbindung zwischen den
Dimensionen von Theorie und Praxis, die im Medium der spezifischen Perspek-
tivitit von Innen und Auflen diskutiert wird. Zum einen wird nach der Mog-
lichkeit eines Bezugs theologischer und religioser Sprache auf die Wirklichkeit
der Welt und die gottliche Wirklichkeit unter den Bedingungen eines durch die
Einsicht in den konstruktiven Charakter unseres Denkens drohenden erkennt-
nistheoretischen Relativismus gefragt: Wie kann der empfundenen Sprachlo-
sigkeit der Theologie in Bezug auf die gegenwirtige Lebenswelt der Menschen
begegnet werden und welche sprachlichen Konsequenzen sind zu ziehen? Zum
anderen aber wird nach einer verbindenden Grundlage zwischen theologischer
Forschung und religioser Praxis gesucht, die zwar deren jeweilige relative Ei-
genstandigkeit wahrt, aber auch eine produktive Verkniipfung erméglicht.

Beide Fragen treten in ihrer Dringlichkeit im Werk des amerikanischen
Theologen Gordon D. Kaufman zutage. Kaufman fragt nicht nur, wie ange-
sichts der 6kologischen und technischen Herausforderungen des 20. Jahrhun-
derts von Gott gesprochen werden kann, sondern auch, wie die Gottesrede Ori-
entierung bieten kann in der Welt.* Die Voraussetzung dafiir, diese Frage zu
beantworten, liegt fiir thn zunichst darin, sich zu verdeutlichen, was wir eigent-
lich tun, wenn wir von Gott reden und wie sich dies verhilt zu unseren anderen
(Erfahrungs-)Aussagen. Dartiber hinaus will er kliren, wie wir dies heute tun
konnen: d.h. welche Moglichkeiten der Reaktion auf verinderte Erfahrungen
gibt es in der religiosen und theologischen Sprache? Oder ist es vielleicht sogar
notwendig, christliche Symbole ganz neu zu konstruieren? Anhand des Be-
griffs der ,Konstruktion®, der Kaufmans Theologie der ,,imaginative construc-
tion“ den Namen gibt, riickt die Verkniipfung der forschungsleitenden Fragen
in Kaufmans Entwurf in den Blick.

Deutsche Theologie ist im Nordamerika des 19. und 20. Jahrhunderts durch-
aus rezipiert worden® — selten jedoch wird in umgekehrter Richtung nach in-

* Gorpon D. Kaurman, My Life and My Theological Reflection: Two Central Themes,
in: dialog: A Journal of Theology 40 (2001), 43-60, hier: 43.

5 Das gilt fiir die groflen, das 20.Jahrhundert prigenden Theologen wie Reinhold und
H. Richard Niebuhr (Barth) wie auch fiir die frithe ,,Chicago School“ (Troeltsch, Ritschl).
Fur die rezente Vergangenheit wire unter anderem Thandekas, Christine Helmers und Brent
Sockness’ Auseinandersetzung mit Schleiermacher zu nennen (Vgl. THANDEKA, The Em-
bodied Self. Friedrich Schleiermachers Solution to Kant’s Problem of the Empirical Self, Al-
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novativen Ansitzen theologischen Denkens gesucht. Gordon D. Kaufmans
Ansatz einer Theologie als ,,imaginative construction® stellt mit seinem radi-
kalen, konstruktivistischen Verstindnis der Aufgabe und Methode von Theo-
logie einen Entwurf dar, an dem sich die hier beschriebenen Fragestellungen
analysieren und diskutieren lassen. Kaufman, ein amerikanischer Theologe mit
mennonitischen Wurzeln, bildet mit seiner Konzeption nicht nur im deutsch-
sprachigen, sondern auch im anglophonen Raum eine Ausnahme: Konstruktion
dient ihm nicht nur als Beschreibung, sondern als Methode und Aufgabe der
Theologie. Sein Werk hat zwei Schwerpunkte, die zwar in unterschiedlichen
Phasen mehr oder weniger deutlich hervortreten, jedoch seinem gesamten Wir-
ken zugrunde liegen: einerseits die Frage nach der Moglichkeit einer Rede von
Gott, andererseits die Frage nach einer Theologie, die Orientierung in den Wir-
ren des Lebens bieten kann. Wihrend er zunichst noch von der neo-orthodox
beeinflussten Moglichkeit ausgeht, Theologie hermeneutisch als Interpretation
der Offenbarung entwickeln zu kénnen, zieht er in der zweiten Phase seines
Wirkens zunehmend radikale Schlussfolgerungen aus dem konstruktiven Cha-
rakter menschlichen Denkens. Theologie als Werk des Menschen muss im Sinne
der dringend notigen Orientierung des Menschen in der Welt Bilder schaffen,
die ein verantwortungsvolles Leben und Handeln erméglichen. Das Gottes-
symbol bietet fir ihn den iiberzeugendsten Ankerpunkt eines Denkens, das
die geschichtliche und kulturelle Bedingtheit wie auch die Kreativitit des Men-
schen zu verbinden versucht. Weil die tiberkommene theologische wie religiose
Sprache seines Erachtens nicht mehr in der Lage ist, den Herausforderungen
der Gegenwart gerecht zu werden, entwirft er ein naturalistisches Bild Got-
tes als ,,serendipity®, als gliicklicher Zufall in der Geschichte, deren geheimnis-
volles Wirken nur in der Riickschau als solches erkennbar ist. Der analytische
Schwerpunkt der Arbeit liegt auf Kaufmans Theologieverstindnis und dessen
Grundentscheidungen, die materiale Entfaltung kommt dort in den Blick, wo
theologische Reflexion und Orientierung in der Welt nach Kaufman Hand in
Hand gehen.

In gewisser Weise scheint sich diese Arbeit genau in den Prinzipienfragen zu
verstricken, die auf den vorhergehenden Seiten als Teil des Problems beschrie-
ben wurden. Dariiber hinaus scheint auch sie einen ,,Helden“® zu prisentieren,
in diesem Fall aus fernen Landen, der sich mit der beklagenswerten Thema-
tik doch bereits, wenn nicht abschlieffend, so doch zumindest tiefgreifender als

bany: State University of New York Press 1995; CHR1STINE HELMER, Theology at the End
of Modernity, Louisville/KY: Westminster John Knox Press 2014; BRENT SOCKNESS/WIL-
HELM GRAB, Schleiermacher, the Study of Religion, and the Future of Theology: A Transat-
lantic Dialogue, Berlin/New York: De Gruyter 2010).

6 Ich verwende das Wort hier im Anschluss an die schulbildenden, wissenschaftlich-theo-
logischen ,Helden®, von denen Slenczka in ,,Flucht aus den dogmatischen Loci“ spricht (Vgl.
DERS., Flucht aus den dogmatischen Loci, 46).
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andere beschiftigt habe und von dem nun zu lernen sei. Bei dem Protagonis-
ten dieser Arbeit handelt es sich aber weder um einen Helden noch um einen
Antihelden theologischer Forschung. Gordon D. Kaufman verfiigt weder tiber
den Nimbus des in die Theologiegeschichte Eingegangenen noch tiber die Nihe
des Gegenwirtigen, was sowohl Kritik als auch Anschluss ermoglicht. In der
Auseinandersetzung mit Kaufman werden zwei Fragen miteinander verbun-
den: Zum einen die Frage, wie Kaufmans Verstindnis von Theologie als ,,ima-
ginative construction” aufmerksam macht auf die stets notige Aktualisierung
christlichen Glaubens, zum anderen aber auch, wo ein radikales Verstindnis
von Konstruktion das eigentliche Ziel, die Praxis zu erneuern, verfehlt. Die Ver-
bindung beider Fragen fithrt zur Konzeption der kreativen Praxis des Erinnerns
als verbindender Grundlage von Theologie und Religion. Im Erinnern werden
beide Anliegen miteinander verkntipft: der kreative Charakter menschlichen
Denkens und Handelns wie auch die Suche nach einer gemeinsamen Grundlage
von Theorie und Praxis.

Kapitel zwei ist zunichst einer griindlichen Analyse von Kaufmans Werk
gewidmet und arbeitet seinen Weg von einer hermeneutischen Theologie hin
zu einer Theologie der ,,imaginative construction heraus, die , Konstruktion®
nicht mehr nur als Beschreibung, sondern auch als Aufgabe und Methode der
Theologie entwickelt. Die Radikalitat dieses Ansatzes stellt sowohl im eng-
lisch- wie im deutschsprachigen Raum ein Alleinstellungsmerkmal dar und
bietet gerade darin einen guten Ausgangspunkt zur Diskussion der forschungs-
leitenden Fragen. Der Aufbau des Kapitels folgt den Schwerpunkten von Kauf-
mans Werk, die zum einen in der Frage nach der Moglichkeit der Gottesrede
angesichts einer Vielfalt anderer weltanschaulicher Optionen und zum ande-
ren in der Konzeption einer gegenwirtig verantwortbaren und verstindlichen
Theologie liegen, die den Herausforderungen der Gegenwart gewachsen ist.
Die Zweiteilung dient der Ubersichtlichkeit, arbeitet aber auch systematisch
das zentrale Problem eines solchen Ansatzes heraus: Konstruktion als Aufgabe
und Methode der Theologie lisst sich schwer verbinden mit der Perspektive des
Glaubens, weil das notwendige Bewusstsein des konstruktiven Charakters al-
ler Theologie ein skeptisches Verbleiben an der ,,Oberfliche” erfordert, das dem
Charakter des Glaubens als Vertrauen widerspricht. Eine Vermittlung zwischen
beiden Dimensionen ist aber notwendig, soll Theologie tatsichlich den pragma-
tischen Mehrwert fiir die Orientierung im Leben bieten, den nicht nur Kaufman
ithr zugedenkt. Vier Eckpunkte kristallisieren sich heraus, deren Verstindnis

7 In der einzigen deutschen Ubersetzung einer Publikation Kaufmans, ,,Theologie fiir
das Nuklearzeitalter, iibersetzt Elisabeth Miiller ,,imaginative construction® mit ,,Theologie
als Konstruktion des Vorstellungsvermogens® (Vgl. Gorpon D. Kaurman, Theologie fiir
das Nuklearzeitalter, tibersetzt von Elisabeth Miiller, Okumenische Existenz heute 2, Miin-
chen: Kaiser 1987). Ich verwende hier den englischen Terminus, um die Vieldeutigkeit des
Begriffs der ,,imagination beizubehalten.
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sowohl die Spannung zwischen als auch eine mégliche Vermittlung der beiden
Dimensionen entscheidend mitbestimmt: Sprache, Erfahrung, Konstruktion
und Glaube.

Die Theologie der ,,imaginative construction® griindet, im Anschluss an den
linguistic turn, in der Annahme, dass es die Sprache und nicht die Erfahrung
ist, die das Denken und Leben der Menschen entscheidend prigt. Eine geteilte
Sprache und Kultur bilden die Grundlage unserer Weltbilder und unseres Wirk-
lichkeitsverstindnisses. Das Problem hermeneutischer Theologie liegt Kauf-
man zufolge darin, dass sie sich einer theologischen und religiosen Sprache be-
dient, die dem Wirklichkeitsverstindnis und den Erfahrungen der Gegenwart
nicht mehr gerecht wird. Seine Losung besteht darin, die tiberkommene Sprache
auf die ihr zugrundeliegende ,,Grammatik“ (in einem Wittgensteinschen Sinne)
hin zu prifen. Kapitel drei setzt sich daher mit der Frage auseinander, inwie-
fern eine ,,Revolution” der Sprache moglich ist. Ausgangspunkt ist die Sprach-
philosophie Ludwig Wittgensteins, der als Kronzeuge sowohl fiir Kaufmans
Vorstellung dient, dass iberkommene Weltbilder und ihre religiose wie theo-
logische Sprache fiir die Gegenwart nicht mehr hilfreich sind, als auch fiir die
Méglichkeit der Konstruktion neuer sprachlicher Bilder auf der Basis einer
grammatischen Analyse theologischer und religioser Sprache. Im Rahmen der
Analyse von Wittgensteins Philosophie wie auch von Kaufmans Ansatz werden
die Problemstellen einer konstruktiven Theologie deutlich: Deren Moglichkeit
setzt ein autonomes, konstruierendes Subjekt voraus, das selbst auflerhalb des
Sprachzusammenhangs steht und frei und bewusst zwischen verschiedenen Va-
rianten wihlen und diese wiederum in die eigene, geteilte Lebensform riickfih-
ren kann. Ein transzendentales Subjekt, das sich allein in epistemischer Weise
zur Welt verhilt, wird aber weder dem Weltverhiltnis des Menschen noch dem
eigentlichen Ziel Kaufmans gerecht: der Erfahrung des Menschen in religioser
Hinsicht eine neue Stimme geben zu konnen, die sprachlich adiquat sowohl
auf Gott Bezug nehmen als auch von der Welt und dem Leben in ihr sprechen
kann. Dieses ,,Passungsverhiltnis zwischen Sprache und Erfahrung wird an-
schlieflend in Ankntipfung an Matthias Jung als ,expressive Angemessenheit“®
beschrieben und kommt in zweierlei Hinsicht in den Blick: Zum einen in der
erkenntnistheoretischen Dimension, der die Frage zugrunde liegt, wie unsere
Sprache sich auf Gott beziehen kann. Zum anderen aber werden Begriff und
Moglichkeit religioser Erfahrung erdrtert.

Der Aufbau des vierten Kapitels folgt diesen beiden Schwerpunkten und
setzt sich zuerst mit der Moglichkeit des sprachlichen Bezugs auf Gott und an-

§ Vgl. MaTTHIAS JUNG, Zur Unhintergehbarkeit religioser Pluralitit, in: Religion, Mo-
derne, Postmoderne. Philosophisch-theologische Erkundungen, hg. von KLaus DETHLOFF,
Lupwic NacL und FrRiEprRICH WOLFRAM, Schriften der Osterreichischen Gesellschaft fiir
Religionsphilosophie 3, Berlin: Parerga 2003, 124.
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schliefend mit der Moglichkeit religioser Erfahrung und deren Verhiltnis zur
gewohnlichen und wissenschaftlichen Erfahrung auseinander. Die erkenntnis-
theoretische Dimension kommt zunachst hinsichtlich Kaufmans Kantrezep-
tion und anschlieflend hinsichtlich seiner Auseinandersetzung mit der Ordi-
nary Language Philosophy in den Blick. Obwohl der erkenntnistheoretischen
Dimension der Erfahrung bei Kant ein klar umrissener Stellenwert zukommit,
zeigt sich, dass sich das eigentliche Problem des Bezugs auf Gott — tber die
schlichte Feststellung, dass er nicht erfahren werden kann, hinaus — nicht kla-
ren lasst. Die Ordinary Language Philosophy scheint hier einen guten Ankntip-
fungspunkt zu bieten, um das Problem der Gotteserfahrung und des referenti-
ellen Bezugs der Sprache zugunsten einer grammatischen Betrachtung theolo-
gischer und religioser Sprachspiele zuriickzustellen. Es wird sich jedoch zeigen,
dass die Frage nach der gottlichen Wirklichkeit auch in diesem Zusammenhang
auftaucht, weil sich aufgrund des vorrangig epistemischen Zugangs zur Welt
trotz aller Betonung der Orientierung innerhalb von Weltbildern und Lebens-
formen immer wieder die Frage einstellt, worauf Begriffe sich eigentlich bezie-
hen. Da Kaufman Gotteserfahrung und religiose Erfahrung gleichsetzt, ist mit
der Unmoglichkeit der Gotteserfahrung auch die religiose Erfahrung verab-
schiedet. Damit fehlt der expressiven Angemessenheit aber einer ihrer beiden
Pole: Erfahrung steht ginzlich im Schatten der Sprache.

Der zweite Teil des vierten Kapitels hat daher das Ziel, einen umfassenderen
Begriff von Erfahrung zu erarbeiten, der die kognitive, emotionale und voliti-
onale Dimension menschlicher Erfahrung wie auch das verstehende und han-
delnde Weltverhiltnis miteinander verkntipft. Die Grundlage dieses Begriffs
bildet das Konzept eines hermeneutisch-pragmatischen Erfahrungsbegriffs,
wie es Matthias Jung entwickelt hat. Auf Basis dieses hermeneutisch-pragma-
tischen Erfahrungsbegriffs wird es moglich, religiose Erfahrung nicht — wie
Kaufman — als Ergebnis eines Kategorienfehlers zu verstehen, sondern als den
Versuch, die erkennenden und praktischen Vollzlige so zu verbinden, dass der
Hfir Erfahrung konstitutive Totalititsbezug als solche[r]“ zum Gegenstand
werden kann. Die objektiv-wissenschaftliche Erfahrung erscheint von da aus
als durchaus wichtiger, aber isolierter Bereich, in dem die subjektiven Elemente
unserer Erfahrung weitgehend ausgeblendet werden. Auf Basis dieses umfas-
senden Erfahrungsbegriffs erfolgt ein Riickgriff auf Kaufmans Formel der
Theologie als ,,imaginative construction®. Wihrend der Konstruktionsbegriff
aus der Auflenperspektive zwar prizise zu beschreiben vermag, wie Menschen
konstruktiv einzelne Elemente zu einem Ganzen zusammenzusetzen, wird er

9 MATTHIAS JUNG, Religiése Erfahrung. Genese und Kritik eines religionsphilosophi-
schen Begriffs, in: Religionsphilosophie. Historische Positionen und systematischen Reflexi-
onen, hg. von MatTHIAS JUNG, MICHAEL MOXTER und THOMAS M. ScHMIDT, Religionen
in der Moderne 6, Wiirzburg: Echter 2000, 141.
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der Innenperspektive menschlicher Erfahrung in der Welt nicht gerecht. Die-
ses Spannungsverhiltnis wird insbesondere im Gegentiber von Theologie als
Konstruktion und Glaube deutlich: Wenn Theologie konstruiert, diese Kon-
strukte aber im Leben nicht erfahren werden konnen, dann wird Glaube zum
Willensakt des ,,Trotzdem®. Der biblischen wie reformatorischen Bestimmung
des Glaubens als Vertrauen wird ein Glaubensbegriff, der vor allem anderen die
eigene, bewusste Entscheidung betont, um den Graben mangelnder Erkenntnis
zu uberbriicken, nicht gerecht.

Das Verhiltnis von Innen- und Auflenperspektive, in dem Konstruktion und
Erfahrung aufeinandertreffen, bildet den Kern des fiinften Kapitels und das
zentrale Anliegen dieser Arbeit. In der Vermittlung der beiden Perspektiven
zeigt sich auch die Relevanz der Untersuchung fiir den weiteren theologischen
Kontext. Der Entwurf Kaufmans mag stellenweise idiosynkratisch erscheinen,
thm liegtjedoch ein Problem der Perspektivitit zugrunde, das auch andere Kon-
zeptionen mit ihm teilen, wenn sie im Anschluss an Johann Salomo Semlers Un-
terscheidung zwischen Theologie als Wissenschaft und der Glaubenspraxis der
christlichen Religion unterscheiden. Einerseits ist diese Differenzierung unver-
zichtbar, weil sie sowohl die Glaubenspraxis vor dogmatischer als auch die theo-
logische Wissenschaft vor institutioneller Vereinnahmung und rein subjektiver
Selbstreflexion schiitzt. Andererseits aber sind Wissenschaft und Praxis als In-
nen- und Auflenperspektive auf eine Verbindung angewiesen, wenn Theologie
als Wissenschaft sowohl die Praxis reflektieren als auch in diese zuriickwirken
soll. Die Verbindung liegt nicht in einem Begriff, sondern wiederum in einer
Praxis begriindet, nimlich der Praxis kreativen Erinnerns. Die Entfaltung die-
ser These geschicht in mehreren Schritten. Ein kurzer Uberblick zum Begriff
der Erinnerung zeigt zunichst dessen Bedeutung in der Geschichte der Theo-
logie und des Christentums auf. Uberlegungen zur Erinnerung beziehungs-
weise zum Gedichtnis haben in der theologischen Forschung der vergangenen
Jahre vor allem im Zusammenhang mit Aleida und Jan Assmanns Konzept des
ykulturellen Gedichtnisses“!? eine Rolle gespielt. Das Gedichtnis und die Er-
innerung im Sinne des Bezugs auf das Gedichtnis dienen dabei als Grundlage
fir die Beschreibung von Traditionszusammenhingen sowie deren Institutio-
nalisierung und Fortschreibung durch kulturell oder religiés miteinander ver-
bundene Gruppen.

10 Vgl. u.a. JaAN AssMANN, Das kulturelle Gedachtnis. Schrift, Erinnerung und politische
Identitit in frithen Hochkulturen, Miinchen: Beck 1992; DERs., Religion und kulturelles Ge-
dachtnis, Miinchen: Beck 2000; ALEIDA AssMANN, Erinnerungsraume. Formen und Wand-
lungen des kulturellen Gedichtnisses, Miinchen: Beck 1999; ALEIDA AssmMANN, Geschichte
im Gedichtnis. Von der individuellen Erfahrung zur 6ffentlichen Inszenierung, Miinchen:
Beck 2007. Zur Rezeption siehe Kap. 1.2 — Forschungsstand.
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Im Rahmen des fiinften Kapitels dieser Arbeit stehen dagegen die indivi-
dualpsychologischen Grundlagen des Erinnerns im Mittelpunkt. Die psycho-
logischen Uberlegungen erméglichen einen Fokus auf die Strukturen des Erin-
nerns, der besser auf die forschungsleitenden Fragen zugeschnitten ist, fiir die
der Zusammenhang von Tradierung und Institutionalisierung wiederum nur
eine nachrangige Rolle spielt. Mithilfe des Erinnerns kann das menschliche Ver-
halten gegentiber Selbst und Welt in den Blick genommen sowie das Verhiltnis
von Sprache und Erfahrung in der Orientierung in Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft beschrieben werden. Auf Grundlage dieser Erkenntnisse kann
die Praxis des Erinnerns strukturell als Knotenpunkt der temporalen wie inter-
aktiven Dimension menschlicher Erfahrung beschrieben werden, ohne dabei
religioses oder theologisch-reflexives Erinnern zu naturalisieren. Damit wird
es moglich, den Unterschied zwischen dogmatischer Theologie und religioser
Praxis so zu beschreiben, dass die gemeinsame Grundlage in der Praxis des
Erinnerns gewahrt wird, ohne die Differenzierung zwischen Theologie und
Religion aufzugeben. Die gemeinsame Grundlage zwischen Auflen- und In-
nenperspektive liegt sowohl in den verschiedenen erinnernden Vollziigen des
Erinnernden wie auch in dessen Fihigkeit zu struktureller Transzendenz. Mit
der Kreativitit des Erinnerns wird auch die konstruktive Dimension eingeholt,
die das Ziel von Kaufmans Theologie und die Grundlage einer gegenwirtig ver-
antwortbaren und aussagekriftigen Theologie bildet.

1.2 Stand der Forschung

Die Arbeit setzt mit einer Analyse von Kaufmans Werk ein, das anschlieffend
hinsichtlich seiner methodischen Grundlegung und deren Konsequenzen fiir
den Umgang mit theologischer wie religioser Sprache und deren Grundlage in
der Erfahrung befragt wird. Auf dieser Basis wird die Praxis kreativen Erin-
nerns als Grundlage von Theologie und Religion entwickelt, die die forschungs-
leitenden Fragen zu verkniipfen und so zu beschreiben vermag, dass die in den
Analysekapiteln aufgedeckten Probleme eines konstruktiven Theologiever-
stindnisses durch eine alternative Beschreibung in Chancen fir den kreativen
Umgang mit christlicher Sprache verwandelt. Unter diesen Voraussetzungen
sind fiir den Forschungsiiberblick vor allem zwei Bereiche relevant: die Re-
zeption von Kaufmans Werk und die Thematik der Erinnerung beziehungs-
weise des Erinnerns im theologischen Kontext. Bei den Analyseschwerpunkten
Sprache und Erfahrung konzentriert sich die Auseinandersetzung aufgrund der
Breite des Forschungsfeldes auf die Schwerpunkte, die durch Kaufmans Ansatz
vorgegeben werden.
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Kaufmans Theologie ist in Deutschland bisher kaum rezipiert worden.!! Das
hat unterschiedliche Griinde: Zum einen wird der nordamerikanischen Dis-
kussion in der deutschen Theologie insgesamt wenig Raum gewidmet!'? und
zum anderen weist die religiose Situation in Nordamerika im Vergleich zu Eu-
ropa beziehungsweise Deutschland einige Unterschiede auf.!> Im anglopho-
nen Sprachraum hingegen wurde Kaufman breit rezipiert, wenngleich er nicht
schulbildend gewirkt hat. Bisher liegen neben einer Vielzahl von Aufsitzen, die
sich mit Einzelproblemen auseinandersetzen, vorrangig Qualifikationsschrif-

1 Die Rezeption erfolgt vor allem im Rahmen von iiberblicksartigen Zusammenfassun-
gen und Beitragen in Sammelbinden und Zeitschriften, die einzelne Aspekte seines Den-
kens vorstellen, sowie in zwei Qualifikationsarbeiten. Die Dissertation von Klaus Philipp
Neumann bietet einen beschreibenden Vergleich der Ansitze amerikanischer Theologen,
darunter Gordon Kaufman (Vgl. KLaus P. NEuMANN, Wege amerikanischer Theologie.
Gordon Kaufman, David Tracy und Edward Farley fragen nach Gott, Heidelberg 1995). In-
teressanter ist der Ansatz von Stefan Schiitze, der mit der Frage nach der Bedeutung der
Erfahrung fir den Glauben und der Frage, wie heute glaubwiirdig von Gott geredet werden
kann, zentrale Interessenschwerpunkte Kaufmans aufgreift und seiner eigenen, an Kant an-
kniipfenden Position gegentiberstellt, die fiir ein Verstindnis Gottes als ,,Horizont des Den-
kens“ wirbt. Allerdings geht die Auseinandersetzung mit dem ,,Material“ hier in der Fiille
von Zitaten unter, die den wesentlichen Teil der Argumentation ausmachen (Vgl. STEFAN
ScHUTZE, Heute glaubwiirdig von Gott reden. ,,Gott*, ,Mensch® und ,Welt“ im 21. Jahr-
hundert, Hamburg: Disserta Verlag 2014). Die einzige fiir meine Studie relevante Vorarbeit
stellt Hugh O. Jones” Die Sprachlogik theologischer Perspektiven: eine sprachanalytische
Untersuchung dar. (Vgl. HucH O. Jongs, Die Sprachlogik theologischer Perspektiven: eine
sprachanalytische Untersuchung, Géttingen: Vandenhoeck und Ruprecht 1985). Jones un-
tersucht allerdings ausschliefflich Kaufmans geschichtstheologische Phase und bezieht sich
nur auf Publikationen Kaufmans vor 1977. Der Fokus auf den Konstruktionsbegriff, der fiir
diese Arbeit leitend ist, kommt damit nicht in den Blick.

12 Auch hier gibt es selbstverstindlich Ausnahmen: Zum einen liegen Arbeiten vor, die
sich theologiegeschichtlich mit der Rezeption deutscher Theologie in den USA beschifti-
gen, dabei aber eher deren Wirkungsgeschichte dort im Blick haben als Ergebnisse ameri-
kanischer Theologen fiir die deutsche Diskussion rezipieren. Dazu gehoren u.a. CHRISTIAN
SCHWARKE, Jesus kam nach Washington. Die Legitimation der amerikanischen Demokra-
tie aus dem Geist des Protestantismus, Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus 1991; ANGELIKA
DORrRFLER-DIERKEN, Luthertum und Demokratie. Deutsche und amerikanische Theologen
des 19. Jahrhunderts zu Staat, Gesellschaft und Kirche, Vandenhoeck & Ruprecht: Gottin-
gen 2001; RaLr K. WiUSTENBERG, Die Bonhoeffer-Rezeption in Stidafrika, den Vereinigten
Staaten und Grofibritannien, in: ET 67 (2007), 459-469. Zum anderen liegen vereinzelt Ar-
beiten und Sammelbinde zur Auseinandersetzung mit amerikanischen Theologen vor (Vgl.
exemplarisch FREDERIKE vaN OorscHOT, Offentliche Theologie angesichts der Globalisie-
rung. Die Public Theology von Max L. Stackhouse, Offentliche Theologie Bd. 30, Leipzig:
EVA 2014; DieT™MAR ScuOsSLER, Offentliche Theologie und Internationale Politik: zur Ak-
tualitdt Reinhold Niebuhrs, Wiesbaden: Springer 2013).

13 Die Unterschiede liegen unter anderem in einem anderen institutionellen Selbstver-
stindnis, bedingt durch die bereits seit dem 16. Jahrhundert und insbesondere seit der zwei-
ten Hailfte des 20. Jahrhunderts deutlich stirker ausgepragte Pluralisierung der amerikani-
schen religiésen Landschaft (siche Kap. 2.1) sowie andere staatskirchenrechtliche Vorausset-
zungen und die im Vergleich zum deutschen Kontext der akademischen Theologie geringere
Bedeutung konfessioneller Unterschiede.
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101, 104, 145, 146, 155-158, 169, 171,
223

— siehe anch Symbolsystem

Symbolsystem 57, 58, 88, 89, 93, 223

— siehe anch Symbol

Theologe 42-51, 53-56, 59, 70, 71, 95, 121,
190, 195, 228

Theologie 60, 61, 66,

— konfessionelle 47, 55,227

— konstruktive 28, 55, 56, 74, 136, 170,
210

— korrelative 55, 100

- natiirliche 44, 66,

— offentliche 48,55, 58, 67, 95, 138, 157,
158, 180

— siehe anch Konstruktion, theologische

Tradition 44,50, 52, 81, 82, 100, 130, 134,
136, 145, 165, 178, 179, 209

Transzendenz 85, 93, 94, 144, 176

— strukturelle 9, 167,223,238, 239

Wahrheit 38,39, 42, 57, 64, 86, 145, 155,
172

— siehe anch Wahrheitsbegriff,
pragmatischer

Wahrheitsbegriff, pragmatischer 41, 66,
70, 154, 158, 159, 161, 166

— siebe auch Wahrheit

Weltbild 33, 41, 67, 106, 120, 121, 124, 127,
130, 136, 137, 143, 149, 154, 156158,
182, 188, 191

— christliches 32,55, 67

Wesen, biohistorisches 84, 91, 94

Willensakt 71, 186, 191-193

Wirklichkeit 32,40, 41, 63, 74, 85, 89, 105,
110, 111, 125, 141, 142, 145, 146, 150,
154-156, 159, 165, 167, 169, 176, 184, 185

— goutliche 3,7, 62, 64, 66, 68, 143, 151,
238

— menschliche 70, 141, 169

— siebe auch Lebenswirklichkeit
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