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1. Vorwort

Erstens mochte ich sagen, dass es mir eine besondere Freude ist
noch einmal die Atmosphére dieses schonen Klosters zu erleben, das
unter der Fithrung von dem ehrwiirdigen Abt Spyridon ein geistiges
Ornament der hl. Metropolis von Naupaktos war, ist und bleiben soll.
Diese hl. Metropolis, die von seiner Eminenz dem angesehenen
Metropolit Ierotheos geistlich geleitet wird, hat eine grosse
Ausstrahlung.

Zweitens muss ich dem Professor Dr. Schwarz (Universitit
Regensburg) meinen herzlichen Dank dafiir ausdriicken, dass er mich
als den ersten Referent zum feierlichen Anfang des aus seiner
Initiative und unter seiner Beaufsichtigung jdhrlich in Naupaktos
stattfindenden Theologisch-Kunstgeschichtlichen Seminars eingeladen
hat.

Drittens bin ich untrostbar, weil ich, wegen meiner notwendigen
Anwesenheit bei meiner schwer kranken Gattin, an den folgenden
Sitzungen und Diskussionen des Seminars nicht teilnehmen kann.

2. Einleitung

Mein Referat hat sozusagen den Charakter eines Praludiums, dessen
Wesen und Zweck ist diejenigen harmonischen Komponenten der
Tonarten und Modulationen der Klangfarben, die grundlegend fiir eine
Symphonie sind und deshalb in allen Teilen bis in das Finale schallen,
auch einfithrend vorausklingen, voraushallen zu lassen. Darum soll
mein Referat als das Prdludium dieses Seminars eine Schwierigkeit
iberwinden. Wegen der Klepsydra soll ich die vielen grundlegenden
Hauptpunkte, die in den folgenden Referaten und Diskussionen
ausfiihrlich untersucht und dargestellt werden miissen, summarisch und
epigrammatisch erwédhnen.

3. Die orthodoxe Erkenntnislehre

Die Konkretisierung, die Veranschaulichung des Géttlichen findet
im Rahmen des begrenzten menschlichen Erkenntnisvermogens statt.
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Die neuere Erkenntnistheorie mit ihren Varianten bewegt sich wie ein
Pendel zwischen dem kantischen Kritizismus und dem Kritischen (nicht
naiven) Realismus. Kant versucht gegen Dogmatismus und
Skeptizismus die Standpunkte des Rationalismus und des Empirismus
miteinander zu verbinden. Er betont, dass das Erkenntnisobjekt als
Ding an sich wirklich existiert, aber das Erkenntnissubjekt erkennt es
nur als Erscheinung, als Phdnomen, welches von den angeborenen
Anschauungsformen und logischen Kategorien geformt wird.
Infolgedessen sind unsere kognitiven Vorstellungen sozusagen Symbole
der an sich existierenden Erkenntnisobjekte.

Der Kritische Realismus betont, dass die sekundédren Eigenschaften
der Erkenntnisobjekte (z. b. die akustischen Téne und Schalle, die
optischen Farben, die Eigenarte des Geschmacks, die Geriiche) nicht
ausser uns bestehen. Sie sind gewissermassen Symbole fiir objektiv
existierende physikalische und chemische Seinselemente.

Die Farben existieren nicht wirklich ausserhalb von uns. Ausserhalb
von uns gibt es nur elektromagnetische Wellen. Gemass der Frequenz,
gemass der Anzahl dieser Wellen, die pro Sekunde an die Netzhaut des
Augapfels kommen, unterscheiden wir die verschiedenen Farben. Die
rote Farbe entspricht der Frequenz von 430 Billionen von
elektromagnetischen =~ Wellen, die pro Sekunde von den
Erkenntnisobjekten an unsere Augen kommen. Die violette Farbe
entspricht der Frequenz der 750 Billionen von solchen Wellen.
Dazwischenliegend sind die anderen Farben.

Die Vielfalt der akustischen Tone entspricht auch der Vielfalt der
Frequenzen der Luftwellen, die an unsere Ohren kommen. Die
Geschmackseigenarte oder die Geriiche existieren nicht an sich,
sondern sie werden im Moment hervorgebracht, in dem die chemischen
Substanzen, die an sich vorhanden sind, an unsere Zunge kommen oder
in fliichtiger Form unsere Nase erreichen. Die Farben, die Tone, die
Geschmacke, die Geriiche sind sozusagen Symbole oder Zeichen fiir
Seinselemente, die ganz verschieden von den Vorstellungen unserer
Wahrnehmung sind.

Wenn es nicht fithlende Menschen gibe, dann wiére das Universum
stumm und finster. Deshalb, wenn unsere Erkenntnis das immanente
Ding an sich nicht erreicht, sondern nur andersartige aber korrelative,
ausserhalb von uns, innerhalb der Grenzen der Erfahrung existierende
Seinselemente mehr oder weniger symbolisch begreift, ist vielmehr
notwendig und unvermeidlich das transzendente Goéttliche nur
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symbolisch und bildhaft zu konkretisieren.

Nach der Lehre der grossen Kirchenviter ist das Gottliche an sich
das Unsichtbare, das Unfassbare, das Unverstidndliche, das
Unbegreifbare, das Undarstellbare, das Unsagbare, das «ganz Andere».
Klassisch ist die Formulierung des Johannes von Damaskus: «Das
Gottliche ist also unendlich und unbegreifbar und nur dies ist begreifbar:
seine Unendlichkeit und Unbegreiflichkeit» (<Amepov ovv 10 @ciov nai
AXATAANTTTOV XAl TOTUTO UOVOY QUTOT XOATAANTTOV, 1] AITEQIQ XAl dXA-
taAnypia») (Migne P.G. 94, 800). Nur durch das religiose Erlebnis der
Glaubigen wird das Heilige im Rahmen einer reflektierenden und
spiegelnden Erfahrung konkretisiert. Im Spiegel der Seele erlebt jeder
Glaubige den wie gesehenen Inhalt der Wahrheiten, die von der
Heiligen Schrift und der hl. Tradition offenbart werden.

Diese spiegelartige Betrachtung ist moglich, weil der Mensch im
religiosen Erlebnis die unmittelbare innerliche Sicht des vielteiligen
Ereignisses der Selbstoffenbarung Gottes hat.

Diese Selbsterschliessung Gottes findet durch viele Weisen statt:
erstens durch alles, was im Buch der materiellen und geistigen
Schopfung geschrieben ist; zweitens durch die zum Verstand
zuginglichen und ibertragbaren symbolischen oder analogischen
Begriffe, Urteile und Ausdriicke, die von der Sprache selbst der
Gottlichen Offenbarung oder von ihren Interpreten gebraucht werden;
und drittens durch die Ereignisse der Heilsgeschichte.

Aus den offenbarten und unmittelbar geschauten Wahrheiten der
Gottlichen Offenbarung im Erlebnisspiegel der Seele erkennen wir
nicht das Wesen Gottes, sondern die gottlichen unerschaffenen
Energien, die in der immanenten Schopfung und in der Heilsgeschichte
wirken und deshalb dem menschlichen Verstand zugénglich sind.

Es ist moglich mit symbolischen sprachlichen Ausdriicken oder mit
asthetischen  Darstellungen der bildenden Kunst diese partielle
Erkenntnis auszudriicken.

4. Die Begriffe Wort, Symbol, Bild

Der Titel des Gegenstands unseres Seminars erwdhnt die Begriffe:
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Wort, Symbol, Bild. Die patristische Literatur benutzt auch zahireiche
verwandte Begriffe und Termini: z. b. Zeichen, Ebenbild, Ikone,
Darstellung, Spiegel, Widerspiegelung, Allegorie, Gleichnis, Parabel,
Erscheinung, Typus, Nachahmung, Ahnlichkeit, Form, Gestalt, Abbild,
Gebilde u.a. Es handelt sich um Varianten dhnlicher symbolischen
Richtung, die jedoch Erkenntnis bringen und theoretisch-ontologische
Bedeutung haben. Deshalb fiihren sie nicht zur Chiffrierung und zur
Verhiillung der religiosen Wahrheit.

Diese Begriffe sind miteinander verkniipft und verflochten. Ihr
gemeiner Nenner ist der Symbolismus, der auf erkenntnistheoretischen,
ontologischen, kosmologischen, anthropologischen und christologischen
Fundamenten begriindet ist.

5. Die Hauptquelle der Erkenntnis des Gottlichen

Die 6stliche und die augustinische Pragung der Erkenntnistheorie
betont, dass die Hauptquelle der partiellen Erkenntnis des Gottlichen
nicht die sinnliche, die sensuelle Erfahrung und die Tatigkeit der
logischen Urteile und Schliisse ist, sondern ein unmittelbares
Hereinwirken Gottes in die gereinigte Seele. Im inneren Erlebnis sieht
der Gldubige die Bilder, die Gott selbst durch seine Offenbarung vor
die menschlichen Augen stellt. «An den Werken der Schopfung wird
durch die Vernunft eine unsichtbare Wirklichkeit gesehen (xafopdrat),
Seine ewige Macht und Gottlichkeit» (Rom. 1,20). Die heiligen
Athanasius, Gregor von Nyssa, Augustinus und andere Kircheviter
sprechen iiber die Bilder (eixoveg) dieser Welt als Abglanz und Reflex
der unerschaffenen gottlichen Energien, durch die Gott gesehen wird
(80 Qv 6 Bedg dpdtar).

Die christliche Ontologie und Kosmologie, die den platonischen und
neuplatonischen Dualismus, den Gnostizismus und den Manichdismus
bekdmpft, erkldrt dann, warum die Kirche die irdische Schopfung
segnet und die materiellen Elemente und Gaben (Brot, Wein, Wasser,
Ol, Blumen, Weihrauch, Farben u.a.) in der Liturgie und in der
Ikonenmalerei verwendet.

6. Der theologische Anthropomorphismus.

Die von der géttlichen Offenbarung benutzten Symbole und Bilder
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der gottlichen Wirklichkeit sind ja dem menschlichen Bereich
entnommen und bedingen darum eine gewisse Vermenschlichung des
Gottlichen.  Bei  der  Konkretisierung  Gottes  ist  der
Anthropomorphismus unvermeidlich. Immer gilt die Kklassische
Formulierung von Jacobi: «Den Menschen bildend, theomorphisierte
Gott, notwendig anthropomorphisiert darum der Mensch». Darin liegt
aber fiir das christliche Bewusstsein nichts Bedriickendes. Es kann die
Vermenschlichung Gottes erdulden, weil es bei allem Abstand zwischen
Gott und Mensch von einer Gottidhnlichkeit der Menschenseele
iiberzeugt ist. Charakteristisch sagen Johannes von Damaskus und die
Viter des 7. Okumenischen Konzils, dass wenn die gottliche
Offenbarung selbst anthropomorphe Bilder und Ausdriicke fiir die
Veranschaulichkeit Gottes und der Engel benutzt, viel mehr diirfen wir
Ikonen fiir die Abbildung der menschlichen Figur des Gottmenschen
verwenden. '

7. Die menschliche Gestalt Christi

In dieser Lehre sehen wir den Berithrungspunkt der christlichen
Ontologie mit der christlichen Anthropologie und im besonderen mit der
Christologie, mit der Lehre von der Person und dem Werk des
Gottmenschen Christi. In dieser Anthropologie und Christologie ist jede
Form des Dualismus iiberwunden. Als Rechtfertigung der Bilder gilt dann
die Tatsache, dass der Sohn und Logos Gottes «die Ikone des unsichtbaren
Gottes ist» («otiv gixav Tov OgoU ToD dogdtov») (Kol 1,15) und dass
der Mensch auch die Tkone, das Abbild Gottes ist (Gen. 1, 26).

Die Realitit der Inkarnation Christi, die den Doketismus
ausschliesst, ermoglicht es, den Herrn in der menschlichen Gestalt
darzustellen. Auf der anderen Seite ist die anthropomorphe Darstellung
selbst eine Bestitigung der Logos-Inkarnation, der Tatsache, dass Gott-
Logos wahrhaftig und nicht scheinbar Mensch geworden ist.

Das christologische Dogma der hypostatischen Vereinigung der
gottlichen und der menschlichen Natur ist der wichtigste Grund der
Ikonen, die den Herrn Jesus Christus darstellen. Fiir diese Ikonen sagt
Johannes von Damaskus: «Ich stelle in Bildern nicht die unsichtbare
Gottheit dar; aber ich bilde die gesehene Natur des Fleisches des
Gottmenschen ab».
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Der Text eines Hymnus des «Sonntags der Orthodoxie» lautet: «Der
unumschreibbare Logos des Vaters hat durch seine Fleischwerdung aus
dir, 0 Jungfrau, sich selbst umschrieben. Und indem er das befleckte Bild
wiederherstellte, durchdrang er dieses mit gottlicher Schonheit. Aber die
Erlosung bekennend, bilden wir dies ab in Werk und Wort».

8. Symbolismus und Realismus

Gemass unserer bis jetzt phdnomenologischen Betrachtung des
Gegenstands des Seminars in orthodoxer Hinsicht, ist der Symbolismus
bei der Konkretisierung des Gottlichen mit dem Realismus verbunden.
So verbinden wir den Deum absconditum mit dem Deum revelatum.

Aber wir miissen etwas mehr iiber die Begriffe Symbol, Wort und
Bild (Ikon) sagen:

Das Symbol (ocOupohov) (vom griechischen Verbum ocvpfdhiw) ist
ein Urphdanomen des Humanen. Nach dem deutschen Philosoph Ernst
Cassirer ist der Mensch «animal symbolicum», d. h. ein Symbole
bildendes und verwendetes Wesen.

Das Symbol steht etwa in der Mitte zwischen den natiirlichen und
den konventionellen «Zeichen». Symbol ist in einem erweitesten Sinn
jede in einem sinnfélligen «Zeichen» verkorperte Sinnbedeutung. Es
gibt physikalische, mathematische, chemische, logistische, technische u.
a. Symbole.

Fiir das religiose Symbol, das keine Fiktion darstellt, ist «ein
Zweifaches wesentlich: einmal der Bezug auf ein Wirkliches und die
Absicht, dessen Sosein irgendwie zu treffen; sodann das Bewusstsein, dies
nur in ganz unzulinglicher Weise zu konnen, zwar ein zutreffender, aber
zugleich ein ganz unvollkommener, bloss gleichnisartiger Ausdruck fiir
die (symbolisierte) Wirklichkeit zu sein» (Joh. Hessen). '

Pseudo-Dionysius, der Verfasser der Areopagitika, betont dass die
hochste, unaussprechliche gottliche Wahrheit nur durch die symbolische
Informationsiibermittlung bekannt werden kann. So sind «Ungesagtes
mit Gesagtem untrennbar ineinander verflochten («ovumAéxerar v
ontd o dponrov») (Ep. IX).
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9. «Negative» oder «apophatische Theologie».

Wir konnten hinzufiigen, dass der tiefere Sinn der so genannten
«negativen» oder «apophatischen» Theologie ist die Betonung der
Unzuldnglichkeit aller menschlichen Begriffe und Vorstellungen vom
Gottlichen. Die schon erwdhnten apophatischen Ausdriicke der
«negativen» Theologie bedeuten nicht sowohl eine Bestreitung als
vielmehr eine Unterstreichung des symbolischen Charakters der
Konkretisierung des Géttlichen.

Wenn das Symbol fiir das Symbolisierte genommen wird, ergeben
sich die Abweichungen und die falschen Formen des Fetichismus und
der Vergdtzung, die das Symbol als Idol ansieht. Wenn die reale
Anwesenheit des Symbolisierten im Symbol verkannt wird, dann
erscheinen die Phidnomene der krankhaften Innerlichkeit und des
Ikonoklasmus in weiterem Sinn.

10. Das Wort in der theologischen Sprache

Wir miissen auch etwas iiber das Wort sagen. Wihrend die bildliche
Darstellung eines Gegenstands von jedem Beschauer unmittelbar mehr
oder weniger verstanden wird, machen die Worter der Sprache als
Mittel der konventionellen Bezeichnungsfunktion nicht den
Gegenstand, sondern den Gedanken und diesen nicht durch Abbildung,
sondern durch ein stellvertretendes lautliches oder schriftliches Zeichen
gegenwirtig. In den Urspriingen allerdings benutzte die Sprache
verstandliche, figlirliche Darstellungsmitteln.

Das Wort der theologischen Sprache, obwohl es beziehungsweise
ahnliche korrespondierende und korrelative symbolische Funktion wie
jedes religiose Symbol hat, besitzt das Primat, die Vorrangstellung im
Gebiet des religidsen Symbolismus.

Was die Korrespondenz zwischen dem offenbarten Wort und den es
korrespondierenden Texten betrifft, miissen wir uns an die patristische
Vorstellung von einem Prozess der Abbreviatur und der Extension des
gottlichen Wortes erinnern. Dieser Prozess, der einen morphologischen
Charakter hat, wird immer von der Intervention des von Gott
erleuchteten Empfangers der gottlichen Offenbarung oder des
Interpreters beeinflusst.

Gemaiss dem logischen Positivismus, der strukturalistischen
Zeichentheorie, der Semiotik, der Sprachanalytischen Philosophie und
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der spateren Lehre von Ludwig Wittgenstein hidngen die Bedeutungs-
dimension der Sprache, die Wortsemantik, die Satzsemantik und die
Textsemantik sowohl von dem sprachlichen Zeichensystem als auch
von der Vielzahl der sogenannten «Sprachspiele» ab. Die «Sprachspiele»
lassen die Bedeutung der sprachlichen Ausdriicke von dem
geschichtlichen-alltdglichen Zusammenhang des Sprachgebrauchs
konstituieren. So 6ffnet sich uns der Horizont der Hermeneutik.

Nach der Religionsphilosophie und der Kataphatischen Theologie
betrifft der Gebrauch der Worter bei der religiosen Sprache drei
Momente: Dasein, Sosein und Wertsein des Gottlichen. Auf das erste
bezieht sich das Daseins-oder Existenzialurteil, auf das zweite das
Soseinsurteil, auf das dritte das Werturteil. Einige Beispiele: Das Urteil
«Gott existiert» ist Daseinsurteil. Soseinsurteile, die die ungeschaffenen
hypostatischen Energien Gottes betreffen, sind z.B. die Sentenzen: Gott
ist allmdchtig, Gott ist allwissend, Gott ist allgegenwirtig. In den
Werturteilen werden Gott Wertpradikate beigelegt. Dahin gehdren alle
Urteile, in denen ethische Wertqualitdten von Gott pradiziert werden.
(z.B. Gott ist gerecht; Gott ist giitig). Man denke auch an die heute
allgemeine Geltung habenden Termini, die von Rudolf Otto geprégt
sind: Das Heilige ist «mysterium tremendum» und zugleich «mysterium
fascinosum», namlich eine geheimnisvolle, iibergewaltige Macht, vor
der der Mensch als Kreatur erschauert, erzittert und zuriickgetrieben
wird, die ihn doch auch wieder anlockt, entziickt und beseligt.

Charakteristisch sind auch die symbolischen Seins und Werturteile:
Gott ist Licht, Gott ist die absolute Schonheit. Es handelt sich um zwei
wichtige religiose Ausdriicke.

11. Das unerschaffene Licht

Die patristische Theologie folgt der Tradition des EVangeliums und
bezeichnet Gott und Christus als Licht. So hielt Gregor von Nazianz
das Christus auf dem Taborberg umflutende Licht fiir eine der
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sichtbaren Formen Gottes (Migne P.G. 36, 365). Nach Basilius dem
Grossen hat man sich auf dem Hohepunkt der Verinnerlichung Gott als
«unberiihrbares Licht» zu denken (Migne P.G. 31, 465). Fiir Pseudo-
Dionysius ist das Licht das Abbild des gottlichen Gutseins.

Der hl. Gregorios Palamas betonte, dass bei der Verklarung des
Herrn gottliche Energie als unerschaffenes Licht gezeigt wurde und
somit eine Teilnahme an der transzendenten gottlichen Existenz.
Gerade die Schau dieses Lichtes in einer ihre Sinne iibersteigenden
und doch wahrnehmbaren Vision im Akt eines ungewdhnlichen
mystischen Vorgangs, des «geistlich-noetischen Wirkens», war das
eigentliche Ziel der hesychastischen Monche, die zu jener Zeit auf dem
Berg Athos lebten.

12. Die «urspriingliche» gottliche Schonheit

Bei der Asthetisierung der Erkenntnistheorie und der Mystik in der
Lehre des hl. Gregorios Palamas und der Hesychasten galt das Licht
von Tabor als Modifizierung der vollkommenen «urspriinglichen
Schonheit» (doyétvmov xdAhog), die als «Strahl Gottes» «geheim,
ungeschaffen, immer bestindig, unnahbar, unermesslich, unendlich
unbegrenzt..., unverdnderlich ist> (Migne ‘E.II. 150, 1232).

Fiir die Schonheit Gottes, die von Kirchenviatern und mit einigen
Ubertreibungen auch von der russischen «Sophiologie» lobgepriesen -
wird, hat mein Professor in der Universitdt zu Marburg Ernst Benz
betont, dass «zu der Grosse der Orthodoxie auch die Tatsache gehort,
dass sie allein den Gedanken der Schionheit Gottes bewahrt hat und nicht
aufhort, sie in thren Gebeten und Hymmen zu preisen».

13. Symbolische Ausdriicke im Gottesdienst

Viele symbolische Ausdriicke beseelen den Gottesdienst, die
Sakramentalien und die Sakramente, die durch &dussere Zeichen
ebenfalls eine andere Wirklichkeit, die hl. Gnade, gegenwértigen. Von
Anfang an benutzt die christliche Kunst die Symbole: Christus als
Guter Hirte, Orpheus, Helios (Sonne), Phonix, Lamm u.s.w.
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T4 €0 VO OXETTETOL TOV Od u)g «@pdg an@omwv» (Migne ‘E.IL 31,
465). o Tov Peudo-Alovioto to gds eivor T dpolmua tiic Belac dya-
66tnroc.

‘O dywog Tonyoplog 6 Takapds tévile 6t xotd ) Metoudppwaot
10U Kvpiov gavepwbnxe to dxtioto @bdg xoi O avtol oupuetoym
ot vrepBoTnn Belo DraEL. Axodg O xVELg oxomOg TV fjouya-
oT@V povay®dv, Tov Exeivn v Emoyn Loloav otd dpog "ABwe, ftav 1
B€a ToD pwtog avtol o Eva dpapo Tov VrtepPaivel Tic alodfoelc 1ol
duws elvor viAnmtod ot ExdMAmot Evog douviBLoToV HVoTIROD oup-
Bavtog, Thg «avevuaTxic-vontixic évepyeiac».

12. To «GoyéTvmov» Bgiov xaAhog

Kotd v mpoobeol aiobnuxdv otoueiov oty Fvoowohoyio xoi
otov Muotxiopod tiig ddaoxariog Tod &ylov I‘Qnyogiov IMoAlapd xol
TV Hovxaomw £0ewpelto TO cpwg ToU @aﬁwg g na@a)»)»own ToU Te-
Aeiov «agxerwrov xa/l/lovg» 1O O6mOlo (g «owmg Beol» Ntav «aJwQ
oNTOV, AXTLOTOV, ATAETOV, GATTELQOV, GTEQLOQLITOY,... QVALLoiWTOV. .
(Migne ‘E.IL 150, 1232).

& v weawstyra Tt Ocov, 1) dmoio EEvpveltal dmd Tovg Tlatépeg
g "Exxnolog xol pe uegurés vmeoPoreg xai amd v Poowmn «Zogio-
Aoyiax», 6 nabnyntic wov otd Iavemoruo tol Marburg Ernst Benz
tovilel 6L «oT0 peyaieio tijc ‘Opbodoiac avixer xal o yeyovdg, dti
uovn avtn depviate v idéa tijc woaldtnTog 10U OO0t xai 0VI6Aws
TavEL va TV EEVuVI OTIC TEOTEVYES KAl OTOVS UUVOUS THO».

13. ZvpPohneg Ex@eacews oty Aatoeio

TToAAEG oupPolres ExpEAoels upuydvouy T ACTEELw, TG UVOTY-
oloeldels teretes nal ta Muotroua, To Omoto Emiong dd tdv €Ewte-
o@V onuelwv xoblotodv magoUoo wd GAAN TEOYUATIROTNTO, T
Oela XadoL. *EE doyis 1 Xototiovikn Téxvn xonouornotel T ouppfohra:
‘O Xo1otog g *0Adg oyny, bg ‘Opgevg, g “Hhog, ig PoIviE, (g
AUvog %At
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14. «Die der Ikone erwiesene Ehre»

Und jetzt was die Ikonen betrifft, iiber die ich hier vor einigen
Jahren in einem Seminar extensiv gesprochen habe, erwdhne ich, dass
fiir die Verehrung aller Tkonen die kurze Formulierung des Beschlusses
(8poc) des 7. Okumenischen Konzils wichtig ist: «Die der Ikone
erwiesene Ehre geht auf das Urbild iiber, so dass, wer das Bild verehrt, in
ihm die Person des Dargestellten verehrt» (<H t1jc €ix0vo¢ tiun €l t0
TOWTOTVTIOYV Olafaivel xal O TQOOKVYDY TNV EXOVA TQOGHVVEL &V
avtfj o0 yyoagouévov v vmootaow»). Aus diesem Grunde hat
Ernst Benz ausgezeichnet betont: «Die Ikone ist gewissermassen ein
Fenster, durch das die Bewohner der himmlischen Welt in unsere Welt
herabschauen und auf dem sich die wahren Ziige der himmlischen
Urbilder flichenhaft, also zweidimensional abdriicken... Der Goldgrund
der Ikone ist die Erscheinung der himmlischen Aura selbst, die die
Heiligen umgibt. Der Blick durch das Fenster der Ikone ist ein Blick in
die Aura der himmlischen Welt hinein». Gemdss der von Johannes von
Damaskus benutzten und mit christlichem Inhalt gefiillten
neuplatonischen Formulierung geht der Bildverehrer von der leiblichen
Schau (owpatixy Bewpia) zur geistigen Schau (nvevuatixn Bewolia).
Alle Tkonen haben von Standpunkt ihrer menschlichen Dimension aus
den Wert von Symbolen: sie verdeutlichen die gnadenvolle gottliche
Wirklichleit, ohne den Anspruch zu erheben, diese Wirklichleit, die eine
metaisthetische Grosse ist, irgendwie ganz addquat darzustellen. Die
Ikonen sind die immanente und sichtbare Seinsweise einer
transzendenten und unsichtbaren geistigen Realitdt, deren Offenbarung.

In dem Beschluss (8gog) des 7. Okumenischen Konzils wird betont,
«dass je dfter man die Ikonen anschaut, desto mehr wird der Beschauer
zur Erinnerung an die Urbilder und zu deren Nachahmung angeregt,
auch dazu seinen Gruss (mit Kuss) und seine Verehrung zu widmen
(domaoguov xai tuntxny mpooxvvnaw), nicht die eigentliche Aatgeia,
welche bloss der Gottheit zuzuwenden ist».

15. Die Rolle der Hermeneutik

Fiir das theologische Verstindnis der Konkretisierung des Gottlichen
durch die Worter der religiésen Sprache und durch andere Symbole,
Bilder und Ikonen spielt die Hermeneutik eine grosse Rolle, die in der
Okumenischen Theologie unter den Einfluss der s.g. «hermeneutischen
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14. <H Tijg eixovog Ty

Kai r(bga 800V Gopd or‘ug Eixdveg, ~YL<‘1 Tig Omoieg £d® mEd pe-
QL’K.(,OV gtV O Eva Zsuwagto Exow OwAnoeL Extevidg—, uvnuovevw 8t
yLa rnv TWNTAY TEOOXVVNOL OV TdV ElxOvov x0Qaxtnolotn elvol
1 ovvroun datimwots 1ol “Ogou tiig Z' Olxoupevindic Suvédou: «H
TG €ix6vog TR Emi 10 mowtéTUTOY dLafaivel xal 6 mEOCKVYEHY THY
einova yrgoaxvvsi v ity 100 s’yygaqooyévov 17‘71/ vméoTaoy». "Ex
'cng amag owmg 6 Ernst Benz xot’ ¢Eaipetov thnov exeL tovioel: «H
eV elval TQOJtO‘V Twa na@a@ugo, o Tl omoiov oi xdtowxol TOD
ovpaviov xoouov PAEmovy xdTw O0TOV XOOUO HaS, TAVW OTOV OToio
ATOTVTWVOUY émwavsmxa")g, éato,uéva)g owdiaotata ta ainbwa ya-
anmgmrma yva)gw/zam OV ovgavw)v meotvmwy... To yevoo goo’v-
70 ¢ gixovoc evar 1 sycpawmg avtol 10D XQ’UOO'U PWTOOTEPAVOU,
OV nsgtﬁaMu TOUG aywvg 'Hyaua /AEO’CL ano 1o na@aevgo 12/19
emovog evar i patia uéoa otic ,uvarmag QWTEWES AVTAUYELES TOD
00QAVIOV %00UOV». ZUPPOVOS TTROG T1] VEOTAATWVIXY SLUTUITWOL, TTOU
UE XOLOTLOVIKO TTEQLEXOUEVO XONOWOTOLETTaL Grtd TOV “Twdvvn TOV Aa-
HAOANVO, & TQOOXUVAV TUNTIRDGS TiG elndves dvégyetal Amd ) «ow-
ptaum‘y Oewolar» otV «vevuatxy Oewgiar. “Oles ol eixdveg dmo )
OXOTULAL TTIG owGQomwng 6Laowoewg TOUG EYOUV tnv aELa ouuBonv
’Emonuawouv TNV TATION xagnog Bela ngayuatmomw 1| 6moia elvon
gva petaatodnuxo péyebog, xwols va éyeigouv v dEiwol va magou-
odCouv TV moaypaTxdTNTa 0vTh) Omwodnmote b’ Shwg EmaQui]
106m0. Ol eindveg eivar 6 Eupovog (Bvdoroounog) nal 6atdc TedmToC
100 eivar wds DmegPatindic xol dOQOTNG TVEUUOTIAC TQOYUOTIXOTY-
106, 1) ATordAVYPIg TNG.

Ztov “Ogo tiig Z' Oirouvpeviriig Zuvddou tovileton St oo ouyvod-
1eQ0. PAETIEL RATTOLOG TNV EIXOVA, TOCO TEQLOOOTEQO & OTOXAOTIROC Ot-
QATNG TTOQOXLVETTOL OTIV AVAUVNOL TOV GQXETUTTWV %Ol OTY) Kiunot Toug
%ol €711 TAEOV OTO «AOTAOUOV XKL TNTIXNY TIQOOXUVIOLY GIOVEUELY,
oV uny ... aAnbwnv Aatoeiav, 1 weémel uovy i Oeia pUoEr.

15. O g6kos tijs ‘Egounvevtixijg

Tid ) Beoloywn) ®ATAVONOL THS GUYRERQUUEVOTIOUOEWS TOT Ogiov
S TV AOywv Tiig Beoroyirtic yAwooag xal Ot dAwv oupPdrwy, eixa-
OTXAV TAQRAOTACEWY %ol elXOVWV Tailel peydro oo 1) ‘Equnvevtiny,
1] onpaotia Tiig omolag Tdoov oAU Toviletal onuega uéoa oty Oixov-
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Wende» der heutigen Philosophie betont wird. Nach der
philosophischen Hermeneutik, die die patristische Hermeneutik in
Erinnerung bringt und mit ihr in methodologischer Ubereinstimmung
steht, miissen wir die symbolischen Ausdriicke der Offenbarung nicht
als isolierte geistige Phidnomene betrachten, sondern als Teile des
Ganzen der heiligen Schrift und der heiligen Tradition, innerhalb derer
diese Ausdriicke eingegliedert sind. Hieriiber gilt das aristotelische
Prinzip: «Das Ganze geht vor dem Teile». Deshalb haben wir vom
orthodoxen Standpunkt aus ernsthafte Vorbehalte fiir das pro-
testantische Prinzip «sola scriptura», weil die neutestamentlichen
Biicher selbst im Rahmen und unter dem Einfluss des Ganzen der
vorexistierenden  apostolischen  kirchlichen  Tradition  spétter
geschrieben wurden.

In Einklang mit der Hermeneutik von EE.D. Schleiermacher, W.
Dilthey, M. Heidegger, H.-G. Gadamer u.a. wird das «Vorverstdndnis»
des Gottlichen im sogenannten «hermeneutischen Zirkel» aus dem
erlebten Ganzen der Tradition bestimmt. Das Verstehen zeichnet sich
durch Zirkularitdt aus. Das Schlussverstdndnis findet durch eine
geistige Kreisbewegung statt.

Mit unserem «Vorverstandnis» aus dem unmittelbaren Erlebnis des
Inhalts der Offenbarung im Rahmen der Uberlieferung wenden wir uns
mit der Absicht zu Verstehen den sprachlichen Formulierungen, den
symbolischen Bildern zu. Aber unser Kontakt mit diesen
Ausdrucksmitteln kann unser «Vorverstindnis» mehr oder weniger
verandern. Mit dem Erlebnis des neuen Inhalts des «Vorverstindnisses»
innerhalb des «hermeneutischen Zirkels» wenden wir uns von Neuem
den Ausdrucksformen zu, die wir interpretieren u.s.w.

Es ist selbstverstiandlich, dass in der orthodoxen hermeneutischen
Tradition die methodologischen und morphologischen Postulate der
philosophischen Hermeneutik in inhaltlicher Hinsicht von der
Erleuchtung der in Kontakt mit der gottlichen Gnade stehenden
Interpreter erganzt und vollendet werden.

Es ist iiberfliissig zu sagen, dass wir die in der Okumenischen
Bewegung die letzten Jahre erhobene s.g. «0kumenische Hermeneutik»
mit Vorsicht und Besonnenheit gebrauchen miissen. Wir miissen
besonnen sein, weil im Prozess des Gebrauchs des «hermeneutischen
Zirkels», wenn wir nicht bestidndig in dem grundlegenden Kern des



Konkretisierung des Heiligen: Wort, Symbol, Bild 479

uevixt) Oeohoyior vmd TV Enidoaot tiig Aeyoudvng «founvevtieic
otoiic» Thg onueewiis Phocopias. Katd v dhocogut, ‘Eoun-
vevTir, 1) omoio DrevBupuiter v Moteut) “Eounvevtint xol ouppo-
Vel pg adThv o dmoyt peBodohoywn, moémel vé EEetdlwue Tic oup-
Bokmég é%cp@doen,g rﬁg AmoroMIPemg YL DG UEUOVWUEVA, m/evuamca
cpawop,ava AN (g ue@n t0D Ohov TG Isgag ITogaddoews, péoa cm]v
ormola ot sucpgaoebg avtég eivar évietaypéves. "Eml Tob n@ouemsvov
loyvel 1) Gy Tob Aglototéhovg: «T0 GAov mponyeirar tod uéoove». TV
a0T0 &0 6pB0S0EN dmoyt Exope coPaes EmpUAGEELS YId TV TTEOTE-
otovtx Goyn «sola scriptura», Emeldn ovtd Té Pirio T Kouviic Ata-
Onxng éypagnoav PBpaditegov Evtog ol mhouoiov xal Omod TV mi-
dpaot Tob Ohov Thig TEOVTOQRYOVONG ATOOTOMXG EXXANOLOOTIXTIC TT0L-
00 d00EWC.

Z¢ ovpgovia pe v ‘Eounvevtxn t@v EE.D. Schleiermacher, W.
Dilthey, M. Heidegger, H.-E. Gadamer xai GAA®YV, 1] «Tooxatavonowc»
100 Otlov mEO0dLoRILETAL HETO OTOV AEYOUEVO «EQUNVEVTIRO KUHAO»
éx tob PuwBéviog Shov Tiig Avyiag Toagiic xal tiig IMagaddoews. TO
XATAVOETY apaxtnoiletar md pd xuxhxotnro. ‘H telnt) xoarovon-
OLG YIVETOL PUE PLOL TIVEUROTIRT) RURMXKT] RIVNOL.

Mg v «mgoxatavonoi» pog €x tiig dueons Puwoews tol mEQLE)O-
pévou Tfig "Amoxaiinpews oto mhaiow g IMagadooews oteepouedo
UE OXOTO THV XATOVONOL TTEOS TG YAWOOXES ALATUITMOELS, TEOC TiC
oUpPOMKES elvOOTINES TTAQAOTAOELS. AN 1) ETagpn KOG UE TG EXQPQa-
ot adtd péoa dvvatar xatd 1O udAlov 1) ftrov va petaBdin Ty
«poxaTavonal» pag. Meé 1o Biopa ToD vEou TEQLEXOUEVOD TiiC «wrTo-
xamvoﬁaewg» £vtog 10D «ég/mvsvrmoﬁ xUxAov» o1epopueda €x véou
QOG TIG accpgactmeg uogcpsg, Tig broleg EQUNVEVOUE X.0.%.

Eival av‘covomov ot otV ogBoéoEn Beohoynn mapddool ta pebo-
doroyxa xol poeoroyxa aitiuata tiig Phocogixiis ‘Eounvevtixiic
OVUTANQWVOVTOL ROl OMOXANQWVOVTOL €€ EMOWYEWS TEQLEXOUEVOU U
v Oeia EMappt (TOV B0 POTIONO) TMV EQUNVELTMYV, Ol Ortolol Boi-
oxovtoL o¢ Emogt ue ™y Ocia XdoL.

Elvow meQurtd vé mobpe 8t meémel va XONOULOTOLOTUE e TTEOCOYT
xal oUveoL TV Aeyopévn «Oixovuevixny ‘Eounvevtixn», mol meofdiie-
tow té tehevtaio €t éviog Tiig Olrovpevixiic Kivioewe. Tlpémel va
glueba ovverol, dLOTL 0T SLodXaoia THG XONOEWS TOU «EQUNVEVTIXOD
xVxAoV», €0V Oev pévoue otabegol otov Bepemdn mupfva Thg oQa-
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traditionellen «Vorverstandnisses» des Inhalts des orthodoxen
Glaubens bleiben, gibt es immer die Gefahr des interkirchlichen
Synkretismus.

Ahnlich und noch grosser sind die Gefahren in den interreligidsen
Dialogen, wenn wir mit dem Gebrauch des «hermeneutischen Zirkels»
die bestehenden wesentlichen Differenzen zwischen den Religionen
und ihren Ausdrucksformen ignorieren oder nicht beachten oder nicht
gut interpretieren und wenn so die schlecht verstandene «Neue
Ordnung» der religiosen Globalisierung vorangetrieben wird.

16. Der ekklesiale Charakter der Theologie

Die hermeneutische Aufgabe der Theologie, die aus dem Ganzen
der erlebten Uberlieferung hervorquellt, ldsst ihren ekklesialen
Charakter verstehen. Gott wird erlebt wie er selbst in seiner
unmittelbaren und mittelbaren Selbsterschliessung bekanntmacht durch
die Kundgebung des Trinitdtsgeheimnisses und durch die
fortschreitende Heilsgeschichte. Die Heilsereignisse werden in der
Kirche durch die Verbindung ihres Ausdruckssymbolismus mit ihrem
Heilsrealismus erfahren. In der Kirche haben wir die Erfahrung der
sogenannten «liturgischen Zeit» und der liturgischen «Anamnese
CAvdapuvnow)» und erleben wir die Dimension der Zeit nicht nur als
Vergangenheit und als geschichtliche oder eschatologische Zukunft,
sondern auch immer als lebendige Gegenwart. In Einklang mit den
bekannten Versen von Goethe,

«Hier ist Vergangenheit bestdndig,

Das Kiinftige voraus lebendig,

Der Augenblick ist Ewigkeit».

Ich hoffe dass mein Referat als ein Prdludium des Seminars die
Hauptpunkte seines zu behandelnden Themas erwdhnt hat. Seinen
verehrten und lieben Teilnehmern wiinsche ich guten Erfolg in ihrer
Studiumsgemeinschaft und gesegnete Tage in Griechenland.
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doolanfig meoxatavorioewg Tol mEQLEXOUEVOL THG 0pB0dGEOL TioTEMC,
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voto Puovovton éumepnds oty ExxAnoia dio tiig ovvdéoews Tol
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"ExxAnoia &xope thv €umepion 10U Aeyouevou «Aettovgyirod xedvous
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AMG €mtiong mavtote (g CwvTavd TaEov. Z& CUMPOVIO Ué TOUG YVO-
010VUg otiyoug toU Goethe, '

<Ed® 10 maoehBOV mopapéver dLoQueg,
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