ration und Kontextualitiit. Die ,.kontex-
tuelle Theologie* macht damit Ernst,
dass das Erkennen der Wahrheit auf-
grund kultureller Verstehensmoglich-
keiten ein dynamisches und zugleich
defizientes Geschehen ist. Ein sozio-
dkonomischer und politischer Typ ,.kul-
tureller Theologie™ ist die Befreiungs-
theologie. Thr geht es um den Erweis
der befreienden Relevanz des christ-
lichen Glaubens innerhalb verschiede-
ner gesellschaftlicher Verhiltnisse. Die
Wirklichkeit des historischen Jesus
wird mit der Wirklichkeit seiner Gegen-
wart in der Welt bewusst zusammen
gesehen, wobei der Kreuzestheologie
eine zentrale Rolle zukommt. Exempli-
fiziert wird dieser theologische Ansatz
anhand des Werkes von Juan Luis Se-
gundo (12), dem es noch nicht so sehr
auf die befreiende Pastoral als auf die
Befreiung der Theologie ankommt.

Die 6kumenische Initiative des Patri-
archats von Konstantinopel (1920) war
zentral fiir die Okumene. Die orthodoxe
Tradition und Systematik auch fiir die
westkirchliche Theologie zuginglich
und fiir die okumenische Bewegung
fruchtbar gemacht zu haben, ist u.a. das
Verdienst des ruminischen Theologen
Dumitru Stdniloae (7) sowie des Religi-
onsphilosophen Nikos Nissiotis (11).

Sicherlich ist die Auswahl der einzel-
nen Positionen, unter denen sich
bewusst kein noch lebender Theologe
findet, diskutabel, wie die Herausgeber
selbst einrdiumen; auf weitere Theolo-
gen wird darum in der prignanten und
aufschlussreichen Einflihrung verwie-
sen. Gleichwohl kann sich die Hoff-
nung der Herausgeberschaft, einen
exemplarischen Einblick in das theolo-
gische Ringen des letzten Jahrhunderts
zu bieten, durchaus erfiillt sehen. Hier
wird eine wichtige, leicht lesbare und

dennoch inhaltsreiche Grundorientie-
rung geboten, die eine solide Basis fiir
weitere Eigenstudien darstellt.

Christoph Bottigheimer

Erwin Schadel, ,,Sehendes Herz* (cor
oculatum) — zu einem Emblem des
spiteren Comenius. Primodernes
Seinsverstindnis als Impuls fiir integ-
ral konzipierte Postmoderne. Verlag
Peter Lang, Frankfurt am Main 2003.
110 Seiten. Pb. EUR 19,90.

Bei all den uniibersehbaren Bezug-
nahmen auf und Lobpreisungen des
Comenius als Pddagogen — ,le Galilée
de I’éducation”, so der bekannte fran-
zosische Historiker Jules Michelet,
wvielleicht der gréBte piddagogische
Kopf*, so Wilhelm Dilthey — sei doch
.iber seine philosophischen Theoreme

. sehr wenig bekannt®, schreibt der
Vorsitzende des Deutschen Comenius-
gesellschaft und Kenner der Sekundir-
literatur nicht nur in Tschechien und
Deutschland, sondern international,
Werner Korthaase. Er sagt das im Vor-
wort zu der oben genannten Publika-
tion, die in konzentrierter Weise einen
Zugang zu den philosophisch-theologi-
schen Gesamtzusammenhidngen seines
Denkens und damit zu den Grundlagen
auch seiner Piddagogik bis hin zur
Begriindung der Erwachsenenpiddago-
gik durch ihn erlaubt.

Abgesehen sei hier von dem Neugier
weckenden Eingangsessay ,,Von der
Notwendigkeit einer Aufkldrung der
Aufklirungsphilosophie”, die freilich
einen etwas pauschal geratenen Rund-
umschlag des Autors gegen die Philoso-
phien des ,Subjektivismus™ (er zihlt
ihre Reihe von Descartes liber Kant bis
zu den Postmodernen wie Welsch) ent-
hilt, in deren Verdikt er auch die Theo-
logien eines vermeintlichen ,Fideis-
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mus® (von Luther liber Schleiermacher
zu den Existenzialisten) einbezieht.
Ansonsten legt die Studie jedoch eine
eingehende und erhellende Interpreta-
tion eines Emblems vor, das Comenius
der Herausgabe eines ihm denkver-
wandten spdtmittelalterlichen Autors,
Raimunds von Sabunde, voranstellt und
in 24 Versen kommentiert, worin aber
des Comenius eigenes Denken aufs
Beste erkennbar ist: ,,Oculus fidei*
(,,das Auge des Glaubens™). Ein
Emblem, im barocken Zeitalter beson-
ders beliebt, ist eine Versinnbildlichung
geistiger Zusammenhinge, dargestellt
in der Verbindung von Wort/Schrift und
Bild/Symbol. Das Emblem zeigt seit-
lich zwei Weisen je defizitidrer Erkennt-
nis im Bild der (allzu einfiltigen) Taube
(die glaubt, aber nicht erkennt) und des
(sich diskursiv verlierenden) Nachtvo-
gels Eule (die erkennt, aber nicht das
Ganze erfassen kann), wihrend mittig
der Adler sitzt, der beides verbindet und
mit seinem ,,sehenden Herzen™ in das
Herz Gottes (,Jesus* als das ewige Sein
im Sohne Gottes) hineinzublicken ver-
mag. Da auch die ,,drei Biicher abge-
bildet sind — das der Natur, schon bei
Raimundus als Quelle der Gotteser-
kenntnis anerkannt — das der HI. Schrift
und das des Inneren Lichts der Ver-
nunft, ist deutlich, dass es um die
Fragen der Erkenntnis von Gott und
der Welt insgesamt geht — also das
comenianische Gesamtprojekt. Bislang
war durch Dmitrij Tschischewski,
den ukrainischen Wiederentdecker des
Hauptwerks — , Allgemeine Beratung
zur Verbesseredung der menschijchen
Angelegenheiten® — die Deutung vorge-
- geben, es handele sich um den Bezug je
eines Vogels auf je eines der drei
Biicher (die Taube erkennt das Herz, die
Eule die Natur, der Adler die HI.
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Schrift). Nun legt Erwin Schadel eine
Deutung nahe, die den defizienten
Modi der Erkenntnis (die er den moder-
nistischen Fehlentwicklungen paralleli-
siert: Subjektivismus in der Welter-
kenntnis, Fideismus in der Gotteser-
kenntnis) eine Erkenntnisweise entge-
genstellt, die des Adlers, welche die
drei Erkenntnisquellen integriert. Somit
bleibt eine immense — s.M. bei den
Fideisten® wie den ,,Subjektivisten*
verfehlte — Erkenntnisanstrengung, und
somit die Aufgabe von Bildung und von
lebenslangem Lernen in der Integration
aller drei Dimensionen des Seins: des
Einen, Wahren und Guten, was auch die
Integration von Sein, Erkennen und Tun
(Wollen) einschlieBt. Im Sonnensymbol
als dem physischen Licht, das auf das
ewige wie auf das innere Licht verweist
und sich verstromt, schliefien sie sich —
wie auch auf dem Emblem — zusam-
men.

Schadel weist ndmlich die Nihe die-
ses reformatorischen Denkers nicht nur
zu Raimundus, sondern zu Augustinus
und speziell zur mittelalterlichen Trans-
zendentalienlehre nach, wie sie bei
Bonaventura (in Fortfiihrung der Pari-
ser mystisch-theologischen Schule der
Viktoriner) in seinem , [tinerarium
mentis in Deum* dargelegt ist. Die
Okumenische Gesprichsfihigkeit des
comenianischen Denkens, die ihm
schon von den konfessionalistischen
Hardlinern seiner Zeit vorgeworfen
wurde und die zu seiner Jahrhunderte
langen Zuriicksetzung als Philosoph
und Theologe beitrug, wird so ein-
drucksvoll demonstriert.

Es geht aber nicht nur um philoso-
phiegeschichtliche Reprisen oder Ver-
werfungen. Letztlich geht es — wie bei
Augustin — um die philosophische
Rezeption und Auseinandersetzung mit



der theologischen Vorgabe der christ-
lich-trinitarischen  Gotteserkenntnis.
Darin liegt die Freiheit des Comenius
gegeniiber den Bedringnissen und
Verlockungen durch ein eindimensiona-
les Denken; wie seit Bacon und Des-
cartes verbreitet, begriindet. Und wie
Descartes, dem Philosophen, gegeniiber
in seinem vierstiindigen Dialog mit ihm
in Leiden, hat er dies behauptet in sei-
ner langen und intensiven Auseinander-
setzung mit der seit dem 16. Jahr-
hundert aufgekommenen unitarischen
Richtung der Sozinianer, die jenem ein-
linigen Rationalismus theologisch vor-
arbeiteten. Derselbe Autor, Erwin Scha-
del, hat die bislang kaum beachtete
Auseinandersetzung mit dem Sozinia-
nismus, die er spitestens seit Ankunft
in Amsterdam in den Jahren 1659-1662
zu fithren genotigt war, ebenfalls analy-
siert. Die insgesamt dreizehn (!) Schrif-
ten, in deutscher Ubersetzung durch
Otto Schonberger, sind nun unter dem
Titel ,, Wiederholte Ansprache an Baron
Wolzogen“ (einen sozinianischen Ge-
sprichspartner) mit seinem Kommentar
veroffentlicht. Hier wird vollends die
Leidenschaft des trinitarischen Den-
kens des Comenius erkennbar, und wie
folgenreich dessen sozinianische Be-
streitung fiir die Philosophiegeschichte
wurde. Auch fiir die Piddagogik! Und
wie aktuell — dkumenisch-theologisch
wie anthropologisch-péidagogisch — Come-
nius ist.

Manfred Richter

ERWECKUNGSBEWEGUNG

Per Olov Engquist, Lewis Reise. Carl
Hanser Verlag, Miinchen 2003. 573
Seiten. Gb. EUR 24.,90.

Fiir die zeitgenossische Literatur sind
der Pietismus, die Erweckungsbewe-

gung, gar die Pfingstler ein ungewo6hn-
liches, ziemlich fremdes Thema. Per
Olov Enquist, ein renommierter, gele-
gentlich in der Nihe des Nobelpreises
gehandelter schwedischer Schriftsteller,
hat sich nun in das dunkle Geldnde
gewagt. Entstanden ist dabei der
Roman ,,Lewis Reise”, in den Enquist
seine Kindheits- und Jugenderfahrun-
gen in einem herrnhutisch-pietisti-
schen, spiter charismatisch-pfingstleri-
schen Milieu einflieBen lésst ... insge-
samt, um es Vorweg zu sagen, ein wun-
derbar prizises, liebevolles, aber auch
theologisch radikales Buch, das man
kaum unverdndert nach der genussvol-
len Lektiire beiseite legen wird.

,Lewis Reise” ist die Geschichte der
schwedischen Pfingstbewegung; ge-
nauer: die Geschichte zweier Minner,
die das Bild der Pfingstbewegung des
20. Jahrhunderts wie keine anderen
geprigt haben. Ein Roman, der sehr
dicht und genau dem Historischen
folgt. Die beiden Helden sind Lewi
Pethrus und Sven Lidman. Lewi, gebo-
ren 1884, stammt aus einer armen
schwedischen Arbeiterfamilie, wird
Schuhmacher, organisiert sich in der
Gewerkschaft, deren Ideen er lebens-
lang verbunden bleibt. Nach einer
Begegnung mit der amerikanischen
Heiligungsbewegung des schwarzen
Predigers William S. Seymour, der die
Geistesgabe der Zungenrede als Vor-
aussetzung fiir die so genannte ,,Geist-
taufe* betrachtet, wird er als mittler-
weile baptistischer Prediger 1913 zum
Griinder der ersten Pfingstgemeinde.
Sie umfasst an Lewis Lebensende 1974
tiber 500 Gemeinden allein in Schwe-
den. Lewi Pethrus zieht dariiber hinaus
ein weltweites Missionsnetz auf, orga-
nisiert ein Sozialwerk, baut fiir die
Armsten Wohnheime und richtet Essens-
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