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Tinleitung (Seiten 1 = 9)

1

7ur "Methode der XKorrelation" vgl. S.Th. I, 73-80;
11, 19-22, Literatur zur "jethode der Korrelation"
bei P, Tillich: Hartmann, W.: Die Fethode der
Yorrelation vor philosophischen Fragen und theo-
logischen intworten tei Paul 7illich; GOttingen
1954, Marsch, V.-D.: Gott in der Tiefe - und die
Vethode der Korrelation; in: Augustin, H.W.:
Diskussion zu Rischof Robinsons: Gott ist anders;
Miinchen 1964, 177-187. Kriegstein, IM.: Paul
Tillichs Methode der Korrelation und Symbolbe-
griff; Hildesheim 1975,

S.Th, I, 22.

S.Th., I, 79. Neben der Kritik an der "supranatu-
ralistischen" Methode der Theologie, die er auch
"metaphysisch-deduktive" nennt, richtet sich
Tillich auch gegen eine "empirisch-induktive"
Methode (vgl. S.Th. I, 15) der Theologie, die
zwar von der Situation des Menschen ausgeht,
aber das Eigentliche der Unverfiigbarkeit der Of-
fenbarung verfehlt., Vgl. dazu S.Th., I, 79=80.

Vgl, dazu das Zitat: nDie Offenbarung beantwortet
Fragen, die je und je gestellt worden sind, und
immer wieder gestellt werden, da wir selbst diese
Frage s i n d., Der Memsch 1 s t die Frage nach
sich selbst, noch ehe er irgendeine Frage gestellt
hat.,"™ 8,The I, T6.

Vgl, dazu die Zitate: "Die Theologie formuliert
die in der menschlichen Existenz beschlossenen
Fragen, und die Theologie formuliert die in der
gottlichen Selbstbekundung liegenden Antworten

in Richtung der Fragen, die in der menschlichen
Existenz liegen." S.Th. I, T75.

Und: "Beim Gebrauch der Methode der Korrelation
schligt die systematische Theologie folgenden Veg
ein: Sie gibt eine Analyse der menschlichen Situa-=
tion, aus der die existentiellen Fragen hervorge-
nen, und sie zeigt, daB die Symbole der christli-
chen Botschaft die Antworten auf diese Fragen
sind," S.Th. I, 76.

S.Th. I, T8.
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gum Verhiliris von Philosopvhie und Theologie
vgle S.The I, 25=3T7 und G.i. v, 110=121,

S.T}‘l. I’ BOI
s.Th. I, 19-20,

S.The I, 21,

Vegl, dazu S.The I, 15=-18, 31, Durch den "theo-
logischen 7irkel" unterscheidet sich der Theo-
loge von einem Religionsphilosophen.

Bedhs I5 DT
S.Th, I, 35.
ST, I, 30,
Vel, dazu S.The I, 34-=37.

SCThI I’ 29i

Vgl. dazu das Zitat: "Die lethode der Korrela-
tion fordert, daf jeder Teil des Systems einen
Abschnitt enthilt, in dem die Frage durch eine
Analyse der menschlichen Existenz und der oxi-
stenz tiberhsupt entfaltet und einen weiteren Ab-
schnitt, in dem die theologische Antwort auf
Grund der Quellen, des lediums und der ligrm der
systematischen Theologie gegeben wird,"

S.Th., I, 80-81,

Neben den zehlreichen Eirnzelveroffentlichungen
Pyl Tillichs (1886-1965), heute vorliegend in
den 14 Binden ngesammelte Verke" und den € "Ir-
génzungs- und WachlalRbinden zu den Gesammelten
Werken", erschienen in den Jehren 1951, 1957
und 1963 die drei Bénde der "Systematischen

Theologie'.

Die fiinf Teile der "systematischen Theologie"
sind der lMethode der Korrelation entsprechend
folgendermafen iiberschrieben: "Vernunft und
Of fenbarung", "Sein und Gott", "Die Existenz
and der Christus", "Das Leben und der Geist",
ngceschichte und Reich Gottes",.

S.™. I, 199,

Ebenda.
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S.Th. I, 200,

tuch unter der im deutschen Sprachraum erschiene-
ren Sekundérliteratur zu P. Tillich komnnte kein
verk gefunden werden, das ausdriicklich seiner
inthropologie gewidmet ware.

Kepitel I (Seiten 10 = 371

1

2
3
4

14
15

G.l’:. I.'VT, 15—22 .

Bl TH; 1

leli'llT. Iv, 22 .

Ebenda. Tillich weist nur darauf hin, daR die
entfaltete Antwort auf die "Frage nach der Frage"
die lietaphysik ist. Vgl. auch G.W. V, 145 f.
Eine systematische Durchfihrurg der Metaphysik
als Metaphysik der Frage siehe: Cogeth, Bt
Vetaphysik; Innsbruck-Wien-iinchen”1980,

G.W. IV, 22,

S-Th. I’ 26.

Tbenda.

tbenda.

Ebenda.

Zbenda.

S.Th. I’ 28.

S,The. I, 193.

S.Thn I’ 199 Fo
Tillich verweist hier darauf, dal dieser Ansatz

charakteristisch ist filir die Methode Martin Hei-
deggers in "Sein und Zeit": "=Ir (Heidegger)
rennt das 'Dasein' den Ort, an dem die Seins-
struktur offenbar wird." S.Th. I, 199,

S.Th. I, 200

Ebenda .
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S.The Ty 2076
Ebenda.

ZIbenda,

s.,Th, I, 20C £,

Vil S.The I, 205,
8. TH, I, 195,

S.Th. I, 197,
Ebenda,

8T8, I; 198,

8.Th. I, 206.

S.Ths IL; T

Vvegl., S.Th, I, 207 f.

Vgl, dazu das Zitat: "Erreicht die Individuvalisa-
tion die vollkommene rorm, die wir 'Person' nen-
nen, so erreicht die Partizipation die vollkomme-
ne Form, die wir 1Gemeinschaft!' nennen, Der
Nensch partizipiert an allen Schichten des Lebens,
sber er partizipiert vGllig nur an jener Schicht
des Lebens’ die er selbst ist - er het Gemein-
schaft nur mit Fersonen. Gemeinschaft ist Par=-
tizipation an einem anderen vollstidndig selbst-
zentrierten und vollsténdig individualisierten

891?)51;." S.’I‘h. I’ 2080
Vgl, dazu das 7itat: "Form sollte nicht in Gegen-
satz zu Inhalt gestellt werden, Die Form, die ein

Ding zu dem macht, was es ist, 1st sein Inhalt,
seine es sentia, seine bestimmie Seins-

michtigkeit." S.Th. I, 210,
S.Th. I, 215.

S.Th. I, 212.

Ebenda,

Ebenda.,
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S.The I, 213,
Ebenda.,

Vgl, dazu das Zitat: "Beide Parteien in die-
sem Streit verteidigen ein ontologisches Ele=
ment, ohne welches das Sein richt begriffen
werden kénnte., Deshalb haben sie recht in dem
was sie bejahen, aber unrecht in dem, was sie
verneinen.," S.,Th. I, 234,

S.Th, I, 216,

E. Coreth spricht in diesem Sinne von "Grund=-
freiheit". Vgl. E. Core%h, ¥Vizs ist der Mensch?
Innsbruck=-Vien-liinchen “1980, 103.

S.Th. I, 216,

Vgl. dazu das Zitat: "Wenn ich eine Entscheidung
treffe, so ist das, was entschelidet, die konkrete
Totalitst alles dessen, was mein Sein konstituiert
ve. 7Zu dieser Totalitdt gehdren Korperstruktur,
psychische Strebungen, geistiger Charakter, auller-
dem die Gemeinschaften, zu denen ich gehore, die
nicht-erinnerte und die erinnerte Vergangenheit,
die Umgebung, die mich geformt hat, die Velt,

die mich gepriZgt hat. Es gehdren dazu auch alle
meine fritheren Entscheidungen." S.Th. I, 217.

S.Th: I; 21B,
Ebenda.

Ebenda.

Vgl. zu diesem Abschnitt S.The I, 218=225,

S.Th. I, 219.

Vgl., dazu das 7itat: "Was ist die Struktur eines
Wesens, das die gegebene Situation transzendieren
und in Irrtum verfallen kann? Die Antwort ist,
daB der Mensch, der dieses Wesen ist, von seinem
Sein in einer Veise getrennt sein mufl, die ihn
befshigt, es als etwas Fremdes und Fragwiirdiges
zu sehen., Und so ist es in der Tat, Denn der
Mensch partizipiert nicht nur am Sein, sondern
auch am Nichtsein.," S.Th, I, 219.
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.Th., I, 22C.
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.Th. I, 222,

Vgl., dazu die Zitate: "Endlichkeit eintSein

mit dialektischer Nichtsein," S.Th, I, 222,

Und: "Sein durch Nichtsein begrenzt ist End-
lichkeit." Ebenda,

B.TH, Ty 222,

S Thiy. Ly 22T

Ebenda.

SeThe I, 224,

ViEl, A4z S.ThHe I, 224 L5

7u diesem Abschnitt vgl. S.Th. I, 225-232,
S.Th., I, 225.

SOTh‘ I’ 227.

Vgl., dazu die Abhandlung Tillichs: "Der Mut
gum Sein", in: G.W. XI, 13-138.

Vgl., dazu das Zitat: "Die vier Kategorien sind
vier Aspekte der Endlichkeit in ihren positiven
und negativen Elementen. Sie driicken die Einheit
von Sein und Nichtsein in allem Endlichen aus,
Sie stellen die Frage nach dem lMut, der die Angst
des Nichtseins auf sich nimmt, Die ¥rage nach
Gott ist die Frage nach der Moglichkeit dieses

Mutes." S,Th., I, 232,

74 diesem Abschnitt vgl. S.Th. I, 236-238;
I1I, 35=52.

Vgl, dazu das 7itat: "In unserer Erfahrung wie

in unserer Reflexion manifestiert sich das Sein
in der Doppeltheit von essentiellem und existen-
tiellem Sein. Es gibt keine Ontologie, die diese
zwei Aspekte ignorieren kann, ob sie in zwel
Sphiiren hypostatiert werden (Plato) oder in der
polaren Relation der Fotentialitdt und Aktuali-
tit kombiniert werden (Aristoteles) oder einan-
der gegeniibergestellt werden (der spzte Schelling,
Kierkegaard, Heidegger) oder ob eines aus dem an-
deren abgeleitet wird, entweder die Existenz aus
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der Essenz (Spinoza, Hegel) oder die Essenz aus
der Existenz (Dewey, Sartre)." S.Th. I, 195.

S.Th; I, 237

Vgl. dazu das Zitat: "Die essentielle Natur

des Menschen ist zwar in allen Entwicklungssta-
dien gegenwzZrtig, aber stets in existentieller
Verzerrung.," S.Th. II, 40.

S.Th. I, 237,
S.Th. II, 69.

Vgl. dazu S.Th. II, 41-43, Besonders das Zitat:
"Der Mensch ist ein Ganzes, dessen escsentielles
Vesen als trzZumende Unschuld charakterisiert
jst, dessen endliche Freiheit den Ubergang von
der Essenz zur Existenz mbglich macht, dessen
terregte Freiheit' ihn zwischen zwei Angste
stellt, die ihn mit dem Verlust seiner selbst
bedrohen und dessen Entscheidung gegen die
Selbstbewahrung zugunsten der Selbstverwirkli-

Churlg fé.llt." S«.The II’ 43,

S.Th, II, 45. Vgl. dazu auch das Zitat: "Aber
Freiheit ist die Moglichkeit eines totalen und
sentrierten Aktes der Person, ein Akt, in dem
alle Strebungen und Einfliisse, die des Menschen
Schicksal konstituieren, in die zentrierte Ein-
heit einer Entscheidung gebracht sind ... Auf
diese Weise partizipiert die Velt als Ganze an
jedem Akt menschlicher Freiheit." S.Th. II, 50.

Vgl, dazu das 7itat: " ... der Ubergang von der
Easenz zur Existenz (ist) kein Ereignis in Raum
und Zeit ..., sondern die transhistorische
Qualitét aller Ereignisse in Raum und Zeit,

Das gilt von Mensch un d Natur." S,Th, II, 48,

Vgl, dazu die 7itate: "Herausstehen aus dem es=-
sentiellen Sein war (in der Renaissance und in
der Aufklirung) kein 'Abfall', sondern der Veg
zur Verwirklichung und Erfilllung der eigenen
Moglichkeiten., In ihrer philosophischen Form
kann diese Haltung Essentialismus genannt wer-
den." S.Th., II, 29.

Und: "Der Essentialismus in Hegels System war
jdealistisch durchgefiihrt ... Der Fall ist

kein Bruch, sondern mangelhafte Erfillung."

S,Th, II, 36.
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Vgl. dazu das zitat: "Seiendes ist essentiell
bedroht durch Zerreifung und Selbstzerstirung.
Die Spanrungen der ontologischen Llemente zei-
gen dies an, Aber Seiendes ist nicht essentiell
in einem Zustand der ZerreifBurg urd der Selbst-
zerstorung.” S.Th. I, 236,

Tir den Sxistentialismus in seiner radikalen
Ausprigung (Sartre) gibt es keine Entiremdung,
weil es kein essentielles Sein gibt, von dem
der Iensch entfremdet sein konnte, Seine Exi-
stenz ist sein lesen,

7u diesem Abschnitt vgl. S.The I, 238-245,
273"280-

Vgl., dazu: "Ein anderer Ausdruck fir Sein=-
Selbst ist Seinsmichtigkeit ... Anstatt zu
sagen, da3 Gott vor eallem das Sein-Selbst ist
kann man ... auch sagen, daB er die unendli-
che Seinsmichtigkeit in allem und iber allem
1st." S.The I; 273

Vgl, dazu: "Das sein-Selbst ist jenseits der
Spaltung von Essenz und Existenz, der alles

mn

“ndliche unterworfen ist." S.Th. I, 274.

Vgl, dazu: "Da Gott der Grund des Seins ist,

ist er auch der Grund der Struktur des Seins,
Fr ist dieser Struktur nicht unterworfen, die
Struktur ist in inm begriindet." 5.0, I, 276

Vgl, dazu: "Wenn Gott in ¢ie Subjekt-Objekt-
Struktur des Seins gebracht wird, hort er auf,
der Crund des Seins zu sein, und wird ein Sei=-
endes unter anderen (vor allen Dingen ein Sei-
endes neben dem Subjekt, das ihn als ein Ob-

jekt betrachtet)." S.Th. I, 2G3,

Vgl., dazu: "Gott ist die intwort auf die Frage,
die in der Endlichkeit des lMenschen liegt, er
ist der Neme fiir das, was den lenschen unbe-
dingt angeht." S.Th. I, 247.

Vgl, dazu: "KausalitZt wird nicht als Katego-
rie, sondern als Symbol gebraucht, Vo das aber
geschieht, verschwindet der Unterschied von
Substanz und Kausalitét, Ist n&mlich Gott die
Ursache der Reihe von Ursachen und Virkungen,
dann ist er die Substanz, die dem ganzen Prozel
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des iWerdens zugrunde liegt, Indessen darf die-
ses 'Zugrunde-Liegen' nicht den Charakter ei-
ner Substanz haben, die ihren eigenen Akziden-
zien zugrunde liegt und vollsténdig durch sie
zusgedriickt wird. Es ist ein Zugrunde-Liegen,
bei dem Substanz und Akzidenzien ihre Freiheit
voreinander behalten, Und das bedeutet: Sub-
stanz wird nicht als Kategorie, sondern als
Symbol gebraucht, Symbolisch genommen ist kein
Unterschied zwischen pr ima causa
und uvltima substantia,"
S.Th., I, 276.

Vgl. dazu: "Die Redewendung 'nur ein Sym-

bol' sollte vermieden werden, weil nichtanalo-
ge und nichtsymbolische Erkenntnis iber Gott
einen geringeren Wahrheitsgrad hat als analoge
und symbolische Erkenntnis." S.Th, I, 158,

Vgl., auch: S,Th. I, 277=-280; I, 45: 1LI, 147.
7um Symbol-Begriff bei Tillich: érenberg, X,-D.,
Analogia imaginis, Der Symbolbegriff in der
Theologie Paul Tillichs; Glitersloh 1966,

Vgl, dazu: "Mit gutem Recht kann man behaupten,
daB die Reweise als Beweise unzulénglich sind.
Sowohl der Begriff der Existenz als auch die
VMethode des logischen Schlufiverfahrens sind der
Tdee Gottes unangemessen. Der Begriff 'Existen:z
Gottes' widerspricht, wie auch immer er definiert
werden mag, der Idee eines schipferischen Grun-
des jenseits von Essenz und Existenz." S.Th, I,

239,

S.Th, I, 245. Vgl. zum Thema "Gottesbeweise":
S.Th, I, 238-245; G.W. V, 122-137. Eine Aus-

einandersetzung mit dem Thema "Gottesbeweise"
bei P, Tillich siehe: Seigfried, A.: Die Got-
tesbeweise zls Ausdruck der Gottesfrage;

Essen 1978.
S.Th. I, 245,



- 159 =

5 - 94)

1 Tillich bringt seinen Ansatz mit dem M. Heldeg-
gers in Verbtindung, indem er iber diesen be-
merkt: "Er nennt das 'Dasein' den Ort, an dem
die Seinsstruktur offenbar wird." S.Th. I, 199,
Heidegger selbst steht in einer viel &lteren
Tradition., K. Rehner zeigt in "HCrer des Vortes",
wie gerade fir Thomas von Agquin die MNoglichkeit
von Zrkenntnis itberheupt nur im reflektierenden
Bei-sich-sein des Erkennenden selbst besteht:
"Erkennen ist fir Thomas ein In-sich-Einkehren
des Trkernenden, ..." Rahner, K,: Horer des
Wortes; liinchen 1963, 61.

R

Kapitel II (Seiten

S.Th. I’ 199‘
Ebenda.

Vgl., zu diesem Abschnitt S.Th., III, 21-41.

5.Th, III, 42.

Vgl, dazu: "Venn die Aktualisierung des Poten-
tiellen eine Strukturbedingung aller Wesen ist
wd diese Aktualisierung 'Leben' genannt wird,
dann fihrt dies automatisch zum universalen Le=-
bensbegriff, der alles Seiende umfaft." S.Th,

11T, 22:

[ W6 2 R ~ N S N A% ]

7 Vgl., dazu S.Th. III, 39.

8 S.Th, III, 25, Zu dieser Thematik vgl., den Ab=-
schnitt: "Dimension, Schichten und die Einheit

des Seins". G.W. IV, 118=129.

\Xe)

Vgl. dazu SoTho III’ 24-25-
10 8.Th. TIT,; 25.
11 5.0h, TEI, 27

12 Vgl. dazu: "Eine solche Betrachtungsweise gibt
ein sicheres Fundament ab fiir die Ablehnung je-
der reduktionistischen Ontologie, sei sie natu-
ralistisch oder idealistisch." S.Th. III, 29,

15 s.Th, III, 27.
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Vgl, dagu: "Der lensch ist das hOchste Vesen
iy unserem Erfahrungsbereich, aber es ist kei-
neswegs das vollkommenste VWesen," S.Th. III, 27.

S.Th, III, 32.

Fbenda,

Vel. dazus "Die Frage ist nicht, wie die Zedin-
gurigen zustande gekommen sind - das ist eine Sa-
che des Zusammenwirkens von Freiheit und Schick-
s2]1 unter dem lenkenden Schaffen Gottes, a.h.

der gottlichen Vorsehung." S.Th, 111, 36,

Vgl. dazu: "iir sagten, daB das Person=Zentrum
weder mit irgendeinem der psychischen Elemente
identisch, noch daR es ein weiteres, zu ikm hin-
zukommendes Zlement ist. vare das der Fall, dann
wiirde das Person-Zentrum selbst zum psychischen
Material gehoren und konnte nicht der Tréger des
Geistes sein, Aber andererseits steht das Person-
Zentrum dem psychischen laterial nicht fremd ge-
geniiber, BEs ist s e i n Zentrum, aber erhoben
in die Dimension des Geistes." S.Th, III, 38,

Ebenda.,

Tillich vermeidet den Ausdruck "Seele", weil die-
ser nach inhr (vgle. S.Th. 11I, 35) fiir verschieden-
artige Bedeutungen gebraucht wird und deshalb mifB-
verstindlich ist. Welche Konsequenzen die Vermei-
dung dieses Begriffes fur die Anthropologie in
sich schlieBt, wird im kritischen Tell der Ar-
beit zu fragen sein.

S.Th, ITII, 39.

SeThe T11; 3ile

Ebenda.

Vgl., zu diesem Abschniti S.:Th, 1, 87=127,

Vgl, dazu: " ... Geist (ist) als eine Dimension
des Lebens die Einheit von Seins-Macht und Seins-

Sinn., Geist kann definiert werden als Aktualisie-
rung von Macht und Sinn in ihrer Einhelt." 5.Th,

111, 134.
&.Mh, TIT,; 35



27
28
29

30

31
32
33

34
25
36

- 161 =

S.Th. I, 93.

S,Th., I, 94.

Vgl. dazu: "Die ergreifende und die umgestalten-
de Seite der Vernunft schlielien sich nicht aus.
Jeder Akt rationalen Zmpfangens enthdlt einen
Akt der Umgestaliung, und in jedem Akt verniinf-
tigen Reagierens liegt zugleich ein Akt des Er-
greifens, Vir formen die Wirklichkeit dementspre-
chend um, wie wir sie sehen, und wir sehen die
Wirklichkeit so, wie wir sie umformen., Das BEr=-
greifen und das Umgestalten der Welt héngen zu-

sammen." S.Th. I, 93.

Vgl, dazu: "Lebende Vesen sind erfolgreiche Ver-
suche der Natur, sich selbst in Ubereinstimmung
mit den Forderungen der objektiven Vernunfi zu

aktualisieren., venn sich die Natur diesen For-
derungen nicht unterwirft, so_sind ihre Produkte
erfolglose Experimente. Das gleiche gilt von
Rechtsformen und sozialen Beziehungen, Neue
Schopfungen innerhalb eines historischen Pro-
zesses sind Versuche, die nur dann von Erfolg
sein konnen, wenn sie den Forderungen der ob-
jektiven Vernunfi genigen. Weder in der Natur
noch in der Geschichte kann gich etwas am Leben
erhalten, das der Vernunft widerspricht," S,Th,

I’ 96l
S.Th, I, 96.
S.Th., I, 102,

Vgl. dazu: "Das Problem der Heteronomie ist das
Problem einer Autoritét, deren Ziel es ist, die
Vernunft, und das heifit: die Tiefe der Vernunft,
gegen ihre autonome Verwirklichung zu représen-
tieren., ... Die Grundlage echter Heteronomie ist
der Anspruch, im Namen des Seinsgrundes und da-
her unbedingt und endgiiltig zu sprechen," S,Th,

1, 103.
s.™. I, 103,

Ebenda.

Vgl. dazu: "Sowohl die rationale Struktur des
Geistes als auch die rationale Struktur der Wirk-
lichkeit besitzen Dauer in der Verwandung und wan=-
deln sich in der Dauer." S.Th. I, 95.
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vgl, dazu: S.Th. I, 105-107,
Vgl, dazu: S.Th. I, 108=113.

Die Ausfithrungen dieses Abschnittes beziehen
sich auf: S.Th. III, 42-133.

S,Th, III, 44. Vgl, dazu auch: "Das Leben ist
durch die ihm eigene FKatur beides: Es ist 1 n
cichh und i b e r sich hinaus, und diese Situa-
tion wird offenbar in der Funktion der Selbst-
Transzendierung. Diese Zrhebung des Lebens ilber
sich selbst wird nur in der Dimension des Gei-
stes sichibar, und zwar als die Erfahrung des
'Heiligen'. Als Analogie dazu findet sich in den
nicht-menschlichen Bereichen der Drang des Leben
-u einer hochstmdglichen Sublimierung," Ebenda.

7 diesem Thema vgl. S.Th. III, 45-64.

Vgl. dazu: "Ein zentriertes Seiendes kann ein
anderes Seiendes aus sich hervorbringen, oder
es kann gewisser Teile beraubt werden, die zum
Ganzen gehdren, aber es kamn nicht geteilt, es
kann nur zerstort werden." S.Th., III, 45,

Vgl. dazu: "Desintegration bedeutet die Unféhig-
keit, Selbst-Integration zu erreichen oder zu
bewahren. Diese Unfzhigkeit kann sich in doppel=-
ter Weise duBern: entweder als Unfahigkeit, eine
verengte, starre und unbewegbare Zentriertheit
aufzulockern - in diesem Fall ist zwar ein Zen-
trum vorhanden, aber es ist nicht mehr das Zen-
trum eines Lebensprozesses, dessen Inhalte wech-
seln und wachsen, sondern es ist der Tod der rei-
nen Selbst-Identitét; oder als die Unfdhigkelt, zu
sich selbst zuriickzukehren, weil die Mannigfaltig-
keit der auseinanderstrebenden Kréfte das verhin-
dert. In diesem Fall ist Leben vorhanden, aber es
strebt auseinander und schwécht seine Zentriert-
heit, und es besteht die Gefahr, daB das Zentrum
ganz verlorengeht - der Tod der vollst&ndigen
Selbst-Veranderung," S.Th. III, 46,

Vgl., dazu: " ... der lNensch hat eine Welt, d.h.
ein strukturiertes Ganzes unendlicher Potentia-
1lititen und Aktualitéten., In der Begegnung mit
seiner Umwelt ... erféhrt er beides, Umwelt und
Welt, oder genauer gesagt, in und durch seine Be-
gegnung mit den Dingen seiner Umwelt erfZhrt er
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velt, Er transzendiert ihren bloBen Umwelt-
Charakter. Vdre das anders, dann wiZre er nicht
vEllig zentriert. In gewissen Teilen seines

Seine wire er nur Teil seiner Umwelt, und die-

ser Teil wire dann nicht ein Element seines zen-
trierten Selbst., Aber der Mensch kann sein Selbst
jedem Teil seiner Vielt gegeniiberstellen, auch sei=~
nem Selbst als einem Teil seiner VWelt," S.Th. III,

51 f.

Vgl. dazu: "Weil der Mensch eine Velt hat, der er
s1s ein vollig zentriertes Selbst gegenlibersteht,
kenn er Fragen stellen und Antworien und Gebote
vernehmen, Diese Méglichkeit, die die Dimension
des Geistes kennzeichnet, ist einzigartig, weil
sie zweierlei einschlieBt: Freiheit vom blof Ge-
gebenen und Normen, die den moralischen Akt durch

Freiheit bestimmen," S.Th. III, 52.

Vgl. dazu: "jiemand kann einer anderen Person das
Recht rauben, eine Person zu sein und als Person
behandelt zu werden. Deshalb ist das andere Selbst
die unbedingte Grenze flr den eigenen Wunsch, die
ganze Velt zu assimilieren, und die Erfahrung die-
ser Grenze ist die Erfahrung des 'Sein-sollenden',
jes moralischen Imperativs, [Mit dieser Erfahrung
beginnt die moralische Konstituierung des Selbst
in der Dimension des Geistes.," S.Th. III, 53.

S, TIL, 54
S.Th. III, 53.
S.Th. III, 51.

Ebenda.

Vgl, dazu: "Jeder moralische Akt ist ein antwor-
tender Akt, eine Antwort auf eine giilltige Forde-
rung, selbst dann, wemn die Antwort eine Veigerung
»u antworten ist,., Wenn sich der Mensch weigert,
gibt er den Kréften der Desintegration freien
Tauf, er handelt als Geistiger gegen den Geist,
denn er kann sich als geistiges VWesen niemals
loswerden. ©r konstituiert sich als ein vOllig
zentriertes Selbst auch in seinen anti-essentiel-
len, d.h. antimoralischen Akten, Diese Akte en-
hiillen moralische Zentriertheit selbst dann, wenn
sie die Tendenz haben, das moralische Zentrum auf-
zulosen., S.Th, III, 52.
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S.Th., 11I, 57.

Vgl, dazu: "Der moralische Imperativ fordert,
daR das eigene Selbst am Zentrum des anderen
Selbst partizipiert und folglich auch dessen
individuelle Besonderheiten akzeptiert, auch
dann, wenn es mit ihnen nicht ibereinstimmt,

Diese 'Aufnanme' des anderen Selbst dadurch,

daP men an seinem personhaften Zenirum teil-
hat, ist der innerste Kern der Liebe."™ S5.Th.

111, 5%

Ebenda.

7u den Ausfihrungen dieses Abschnittes vgl,
S.Th. IIT, 64=107; G.VW. IX, 13=119,

Das hier gemeinte Sich-Schaffen des Lebens ist

-4 unterscheiden von der urspringlichen Schipfung
durch Gott: "Es ist ein schopferischer Prozel,

wenn auch nicht im Sinne urspringlicher Schépfung:

Das Leben ist sich gegeben durch das gbttliche

Schaffen, das alle Lebensprozesse transzendiert

und ihnen zugrunde liegt." S.Th. III, 64,
SuTh- III, 64!
s.Th. III, 65.

Fiir den Begriff "Chaos" in diesem Zysammenhang
ilt: "Dieses Chaos ist niemals absolut. Es kann
nicht absolut sein, weil gem&B der Strukiur der
ontologischen Polaritdten 'Sein' niemals ohne
Form ist. Aber das relative Chaos mit seiner
relativen Form ist nur ein Ubergangsstadium, und
als solches ist es eine Gefahr flr die Funktion
des Sich-Schaffens des Lebens," S,Th. III, 65,

g Mg, TIT, 65.
Ebenda.
s.Th, III, 66.

zum Thema "Kultur" bei Tillich: Amelung, E,:
Die Gestalt der Lisbe., Paul Tillichs Theologie
der Kultur; Giitersloh 1972,

S.Th, III, T3.
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S THe TIT, T7.

Vgl. dazu das 7itat: "Der entscheidende Unter-
schied liegt darin, daB der organische ProzeB
innere Ziele ..., hat, die durch den Prozef
selbst bestimmt sind, aber nicht iiber die or-
ganischen Kctwendigkeiten hinausfithren, Dem-
gegeniiber sind die duBeren Zwecke der techni-
schen Produxtion nicht beschrénkt, sondern
stellen unerdliche loglichkeiten dar " S.Th,
111, 77,

Vgl, dazu das Zitat: "Der unbegrenzte Charak-
ter der technischen Moglichkeltlen kann eine
Perversion schaffen, eine Umkehrung von Mitteln
und Zwecken., Die Mittel werden 2zu Zwecken nur,
weil sie Moglichkeiten sind, Aber wemn Moglich-
keiten zu Zwecken werden, nur weil sie MOglich-
keiten sind und aus keinem anderen Grund, dann
ist der urspriingliche Sinn von Zweck verloren=-
gegangen - cdann kann jede KMoglichkeit verwirk-
Tiocht werdern., Ec gibt kein letztes Ziel, in
dessen Nemer Viderstand geleistet werden konn-

tel“ S.Th. III' 77_78l

Tillich zienht die griechischen Formen der Vorte
"theoria" und "praxis" vor, "well in den moder-
nen Vorten 'Theorie' und 'Praxis' Sinn und
Macht der antiken Worte verloren gegangen sind."
vgl, S.Th, III, 78, Das antike Verstandnis des
griechischen Betriffes "theoria" beschreibt

J. Pieper als "eine Zuwendung zur Wirklichkeit,
gekennzeichnet einzig durch das Verlangen, eben
diese Wirklichkeit mbge sich so zeigen, wie sie
ist." Vgl. J. Pieper: Verteidigungsrede fiir die
Philosophie; Miinchen 1966, 50,

S.,Th, III, 78.

Vgl. dazu das 7itat: "Daher ist jede partiku-
1are kulturelle Schopfung der 'theoria' ein
Spiegel der begegnenden Wirklichkeit, wenn auch
nur ein Fragment des ganzen Sinn-Universums,"

S.Th, III, 78.
s.T™h, III, 80,
zur Beschreibung des "Guten" vgl, das Zitat:

n ,,, das Gute muB als die essentielle Natur
eines Seienden und die Erfiillung der Potentia-
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1itsten, die in ihm liegen, definiert werden,"
S.Th. III, 830

S.Th. III, 84.
Ebenda,

7u den Ausfihrenden dieses Abschnittes vgl,
S.Th. III, 107=130; G.¥. V3 G.W. IX, 82-99,

nPunktion" wird hier unter Anfihrungszeichen ge-
setzt, weil - wie im folgenden beschrieben wird -
Selbst-Transzendierung nicht eine Funktion des
Geistes neben anderen Funktionen darstellt, son-
dern dem Geist in seinem Vollzug je schon vorge-

geben ist.
S.,Ths III, 118,

G.THI. v’ A,-O.

G.W. I, 350, Vgl., dazu auch den Aufsatz Tillichs
"Religion als eine Funktion des menschlichen Gei-

stes?" in: G.W., V, 37-42.

Vgl, dazu das Zitat: "Die Religion oder die Selbst-
Transzendierung des Lebens in der Dimension des
Geistes ist essentiell mit Meralitdt und Kultur
verbunden: Es gibt keine Selbst-Transzendierung

in der Dimension des Geistes ohne die Konstitule-
rung des moralischen Selbst durch den unbedingten
Imperativ, und diese Selbst-Transzendierung kann
nur innerhalbdb des Sinn-Universums der Kultur Form

gewinnen," S,Th. II1I, 17,

Vgl, dazu das Zitat: "Die Selbst-Transzendierung
des Lebens wirkt sich aus in der Unbedingtheit
des moralischen Aktes und in der unerschOpfli-
chen Tiefe des Sinns in allen einzelnen Sinnge-
halten der Kultur." S.Th. III, 118,

GV, V, 41,

Vgl, dazu das Zitat: "Es (was uns unbedingt an-
geht) wird offenbar in der Sphire des Ethischen
als der unbedingte Ernst der ethischen Forderung;
verwirft man die Religion im Namen der ethischen
Funktion des menschlichen Geistes, so verwirft
man die Religion im NWamen der Religion. Das, was
uns unbedingt angeht, wird offenbar in dem Reich
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des Erkennens als das leidenschaftliche Verlan-
gen nach letzter Realitdt; verwirft man die Re-
ligion im Namen der Erkenntnisfunktion des
menschlichen Geistes, so verwirft man die Reli~-
gion im Namen der Religion." G.W. V, 41,

Vgl. dazu das Zitat: "foralitét und Kultur wer-
den - wenn sie von der Religion existentiell
getrennt sind - 'sikuvlar' oder 'profan', Unter
dem Druck der Profanisierung wird der morali-
sche Imperativ bedingt, abhé&ngig von Beflrchtun-
gen und Hoffnungen = ein Ergebnis psychischen
und sozialen Zwanges ... Unter dem Druck der
Profanisierung verliert in analoger Weise die
Schopfung eines Sinn-Universums die Substanz,
die sie in der Selbst-Transzendierung erhdlt -
die Kultur verliert einen hichsten und uner-
schopflichen Simn," S.Th. III, 119.

7ur Unterscheidung von "Religion im engeren
Sinne" und "Religion im weiteren Sinne" siehe
G.W. IX, 94 f, Zwei Zitate: "Religion im wei-
testen und fundamentalsten Sinn ist Ergriffen-
sein von etwas, das uns unbedingt angeht,"

G We IX, 94.

" ,.. Religion im engeren Sinne des Wortes ...
geschieht in der konkreten Religion, in dem
was fiir gewdhnlich Religion genannt wird - auf
christlichem Boden in dem, was wir Kirche nen-

nen." G.,W. IX, 95.

Vgl. dazu die Zitate: " eee die Tatsache, daB

es Religion im engeren Sinne gibt, ist ein Be-
weis dafiir, daB die menschliche Situation nicht
in Ordnung ist, daB der Femsch von seinem wah-
ren Wesen entfremdet ist, daf er im Konflikt
steht mit sich selber." G.W. IX, C6,

"Religion ist eine Folge der Entfremdung des
Menschen von dem Grund seines Seins und der Ver-
such, wieder zu ihm zuriickzufinden." S.Th. III,

456,

Vgl. dazu das Zitat: "Religion als Selbst-Trans-
gzendierung bedarf der geschichtlichen Religion
und muB sie zugleich verneinen," 5.,Th, III, 119,

Vgl, dazu das Zitat: "Man kann sagen, dafl sich
die Religion immer zwischen den zwel Gefahren-
punkten - Profanisierung und Démonisierung - be-
wegt., In jedem religidsen Akt sind beide stets



21

ae

93
94
95
96

- 168 -

gegenwiértig = offen oder versteckt," S.,Th, III,
‘1'20-

Vgl, dazu das Zitat: "Anstatt daB die Religion
das Endliche in Richtung auf das Unendliche
transzendiert, wird sie in ihkrer institutiona-
lisierten Form zu einem Teil der endlichen Virk-
lichkeit: einer Reihe von Vorschriften, nach de=-
nen men sich richten mufl, einer Reihe von Lehr-
sitzen, die anerkannt werden miissen, einer lacht-
ruppe mit allen Implikationen der Machtpolitik,"
S.Th. III, 121‘

Vgl. dazu die Zitate: "Sie (eine reduktive Kri-
+3k an der Religion) beruht auf der Tatsache,

daB Kultur die Form der Religion ist und liora-
1itdt der Ausdruck ihres absoluten Ernstes, Die-
ser Tatbestand kann dazu fihren, die Religion auf
¥ultur und Moralitdt zu reduzieren und die reli-
gitsen Symbole ausschlieBlich als Schopfungen der
kulturellen Tatigkeit zu deuten, entweder als
ssthetische Bilder oder als verhiilllte Begriffe,"
S.Th, III, 122,

n"Die Zweideutigkeiten des Humanismus beruhen auf
der Tatsache, daB er die selbst-transzendierende
Tunktion des Lebens nicht beachtet und die schiopfe-
rische Funktion absolut setzt." S.,Th. III, 105,

Vgl., dazu das Zitat: " ... der Profanisierung
(kann es) zwar gelingen, die Religion als eine
spezielle Funktion abzuschaffen, aber ... (es
wird) nie gelingen, d i e Religion abzuschaf-
fen, die als eine Qualit&dt in allen Funktionen des
Ceistes immer gegenwartig ist - die Qualitdten des
Unbedingten." S.Th. III, 124.

Vgl. dazu das 7zitat: "Das Démonische widerstrebt
nicht der Selbst-Transzendierung, wie es das Pro-
fane tut, sondern verfdlscht die Selbst-Transzen-
dierung, indem es einen bestimmten Tréger der
Heiligkeit mit dem Heiligen selbst identifiziert.,"

8,Th, III,; 125.
s.Th. III, 125.
S.Th, III, 126,
s.Th, III, 127.
s.Th, III, 126,
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97 .Th, III, 133.

a8 7u den Ausfilhrungen dieses Abschnittes vgl.
S,Th. I1I, 344-411; sowie G.W. VI,
7um Thema "Geschichte" bei P. Tillich siehe:
Rolinck, E.: Geschichte und Reich Gottes, Phi-
losophie und Theologie der Geschichte bel Paul

7illich; Minchen-Paderborn-Wien 1976,

99 Vgl, dazu die Zitate: "Das gilt auch von der
Entstehung der Gattungen und der Entwicklung
des Universums; sie sind dem Geschichtlichen
analog, aber sie sind nicht eigentliche Ge-
schichte. Die fnalogie zeigt sich in der Spon=-
taneitdt im Bereich der Natur, in der Zntste-
hung des Neuen durch biologische Evolution und
in der Binmaligkeit kosmischer Konstellationen,
Aber es ist blofe Analogie; es fehlen in diesem
Prozel Freiheit und absoluter Simn," S,.Th, III,

350,

100 Vgl. ergidnzend dazu: "Geschichtliche Ereignisse
sind ... aus drei Griinden sinnbezogen: sie re-
risentieren wesenhafte menschliche Potentiali-
tZten, sie zeigen die Aktualisierung dieser Fo-
tentialitdten auf einmalige Weise, und sie stel-
len lomente dar in der Entwicklung der Geschich-
te auf ihr Ziel hin und bringen dabei dieses
7iel selbst symbolisch zum Ausdruck," S,Th, III,

349,

101  S.Th. III, 349.

102 Vgl, dazu das Zitat: "Geschichtstragend sind
Gruppen, die die Feéhigkeit haben, zentriert zu
handeln. Sie miissen ein Machtzentrum haben, das
die Individuen, die der Gruppe angehOren, ver-
einigen und ihre Macht in der Begegnung mit an-
deren Machtgruppen bewahren kann," S.Th. III, 353,

103 Vgl. dazu das Zitat: "Obwohl die Gruppe nicht
als individuelle Person aufgefaBt werden darf,
muf die Antwort sein, daB das Individuum Tré-
ger der Geschichte nur als Glied einer geschichts-
tragenden Gruppe ist." S.Th, III, 357.

104 S.Th, III, 380.

105 Vgl. dazu das Zitat: "Das Streben nach universa-
ler und vollkommener Zentriertheit, nach dem
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universal und vollkommen Neuen und nach uni-
versaler und vollkommener Erfiilllung ist ein
Problem und bleibt ein Problem, solange es
Geschichte gibt." S.Th. III, 380,

Vgl. zur Zweldeutigkeit der geschichtlichen
Selbst-Integration: S,Th, III, 388-391,

Vgl., zur 7weideutigkeit des geschichtlichen
Sich-Schaffens: S,Th, III, 392-393.

Vgl. zur 7weideutigkeit der geschichtlichen:
gelbst-Transzendierung: S.Th, III, 393-395,

S.Th, III, 393.
S,Th, III, 400,

S.Thl III’ 404‘.

Die Darstellung der Antwort, die das Symbol
"Reich Gottes" enthilt, ist Inhalt der Theo-

logie der Geschichte.

In jedem der fiinf philosophischen Teile sei=-

ner Systematischen Theologie legt Tillich gros-
sen Viert darauf, alle Bereiche der endlichen
virklichkeit sowohl in ihrer essentiellen Struk-
tur wie in ihrer existentiellen EIntfremdung zu
beschreiben.

Den Begriff "Entfremdung" hat Hegel in den phi-
losophischen Sprachgebrauch eingefithrt. Tillich
wird iber die Hegelkritik bei Marx auf die rea-
1istische Bedeutung dieses Begriffes aufmerksam
und verwendet ihn selbst, um die existentielle
Daseinsverfassung des Menschen zu bezeichnen,
Vgl., dazu: Rolinck, E.: Geschichte und Reich
Gottes. Philosophie und Theologie der Geschich-
te bei Paul Tillich; Minchen-Paderborn-¥ien 1976,
Anm, 64.

7um Thema "Entfremdung" im Verk Paul Tillichs
siehe: Vernsdorfer, T.: Die entfremdete Velt;

zirich 1968.

7u den Ausfilhrungen dieses Abschnittes vgl.
bes, S.Th. I, 236-238; II, 35-52; und in der
vorliegenden Arbeit den Abschnitt TI.5.: "Es-
senz in Existenz."
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711 den Konflikten der aktuellen Vernunft un-
ter der Bedingung der Entfremdung siehe 5,Th,
I, 99-113; vgl. auch in der vorliegenden Ar-
veit den Abschnitt IZ,2. ("Der lMensch als ver-
niinftiges Vesen,").

7u den ¥onflikten im menschlichen Lebenspro-
zef siene S.The III, 45-130; vgl. auch in der
vorliegenden Arbeit cen Abschnitt IT1.3. ("Der
Lebensvollzug des lexschen.").

7ur Zweidevtigkeit cer menschlichen Geschichte
siehe S.Th, III, 38&-398; vgl., auch in der vor-
liegenden Arbeit der Abschnitt 1.4, ("Der
lensch in der Geschichte.").

7u den Nerkmaler der Entfremdung im indivi-
duellen Menschen siere S.Th. II, 52-68,

Vgl, dazu das Zitat: "Sinde als individueller
Akt aktualisiert das universale Faktum der
Entfremdung." S.Th. II, 65.

S.Th. II, 55.

vgl. dazu G.W, XI, 158-164 ("Eine Ontologie
der Liebe,").

Vgl., dazu das Zitat: "Aber diese GridBe des
Menschen ist gleichzeitig seine Versuchung.,
Der Mensch ist versucht, sich selbst existen-
tiell zum Zentrum seiner selbst und seiner
velt zu machen," S.Th. II, 57-58.

Vgl, dazu S.Th. II, E7-98.

Zum Begriff der offerbarung siehe S,.Th, I,
127-175. Literatur, die sich mit dem Offenba-
rungsbegriff Tillichs beschiftigt: Mann, U,:
Denken und Offenbarung, in: Zeitwende 30 (1959).
Siegfried, T.: Vas heifit "natlrliche Offenba~-
rung"?, in: Hennig, k (Hg.): Der Spannungs-
bogen; Stuttgart 1961, 86-96,

S.The I, 134.

7wischen Vernunft und Offenbarung besteht also
kein VWiderspruch, sondern vielmehr die Veise
der korrelativen Bezogenheit., "Die Offenba-
rung ist die Manifestation der Tiefe der Ver-
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nurnft und des Seinsgrundes, Sie weist hin auf
das Mysterium der Existenz und auf das, was
uns unbedingt angeht ... Die Vernunft empfingt
die Offenbarung in Ekstase und Wunder; aber
die Vernunft wird durch die Cffenbarung nicht
zerstdrt, wie auch die Offenbarung durch die
Verrunft nicht entleert wird." S.Th. I, 142,

S.Th, I, 159
Vgl. dazu S.Th. II, 129-150,

Vgl., dazu das Zitat: "Eine Offenbarung ist
letztgiiltig und normgebend, wenn sie die
Macht hat, sich selbst zu verneinen, ohne sich
selbst zu verlieren, Dieses Paradox beruht auf
der Tatsache, daB8 jede Offenbarung bedingt ist
duch das Medium, in dem und durch das sie er-
scheint, Die Frage nach der letztgiiltigen Of-
fenbarung ist die Frage nach dem Iedium der
Offenbarung, das seine eigenen endlichen Be-
dingungen uberwindet, indem es sie und sich
selbst mit inhnen opfert. Der Trdger der letzt-
giiltigen Offenbarung muBl seine Endlichkeit auf=-
eben - nicht nur sein leben, sondern auch sei-
ne endliche Macht, seine Erkenntnis und Voll-
kommenheit., Indem er das tut, erweist er sich
als der Triger der letztgliltigen Offenbarung ...
Er wird vollig transparent fir das Geheimnis,
das er offenbart. Aber um sich vOllig aufgeben
zu kionnen, muf er sich v@llig besitzen. Und nur
der kann sich vollig besitzen - und deshalb sich
aufgeben - ,der mit dem Grunde des Seins und
Sinns ohne Entfremdung und ohne Entstellung

verbunden ist." S.Th, I, 159 f.

Vegl,., dazu das Zitat: "Das Neue Sein hat in ei-
nem personhaften Leben volle Gestalt gewonnen,
Aauf keine andere VWeise h&tte es sich der Mensch-
heit offenbaren konnen, denn nur in einem per-
sonhaften Leben ist die Macht des Seins verwirk-
licht." S.Th. II, 131,

gur Uberwindung der Entfremdung in der menschli-
chen Vernunft durch die letztgiiltige Offenbarung
sienhe: S.Th., I, 175-184.

s.Th, I, 182.
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Die ausfilhrliche Beschreibung der Uberwindung
von Entfremdung in den Grundfunktionen des
menschlichen Lebensprozesses (Moralitdt, Kul-
tur, Religion) siehe: S,Th. III, 134-315,

Die Antworten auf die Frage nach Uberwindung
ger Zweideutigkeiten in den Bereichen Leben
und Geschichte miissen in Symbolen ausgedriickt
werden, weil sie die Subjekt-Objekt-Struktur
des einzelnen Indivicuums Uberstelgen und in
die transzendente EBirheit beider verwveisen,
ohne jedoch ihre strukturale Getrenntheit
avfzulosen.

Neben den Symbolen "Gegenwart des gottlichen
Geistes" fiir die Funktionen des menschlichen
Geistes und "Reich Gottes" fir die Geschichte
verwendet Tillich das Symbol "Ewiges Leben"
21s Antwort auf die Zweideutigkeit des Lebens
in seiner Universalitét, Alle drei Symbole
schlieBen sich gegenseitig ein, Die Verschie-
denheit des Symbolischen Stoffes rechtfertigt
jedoch eine Unterscheldung. Vgl, dazu S,Th,
11T, 130 f. und 407.

Vgl., dazu S.Th. III, 130 f. und 154,

nglauben" definiert Tillich in doppelter Vei-
se, Formal und allgemein: "Glaube ist der Zu-
stand des Ergriffenseins durch das, worauf sich
Selbst-Transzendierung richtet: das Unbedingte
in Sein und Sinn," S.Th, III, 155, Haufig for-
muliert er einfach: "Glaube ist das Ergriffen-
sein von dem, was uns unbedingt angeht.," Bezo-
gen auf die konkrete christliche Botschaft ist
Glaube "der Zustand des Zrgriffenseins durch
das Neue Sein, wie es in Jesus als dem Christus
erschienen ist" (S.Th, III, 156)., Glaube bein-
haltet ein Gedffnetwerden fir den gGttlichen
Geist, die Bejahung der Beziehung zwischen
menschlichem und gottlichem Geist trotz der
Intfremdung und die Hoffnung auf endgiltige
{berwindung von Entfremdung., Vgl. S.Th. III, 159,

Tillich umschreibt "Liebe" in einem umfassenden
Sinm: "Lieve ist der Drang nach Viedervereini-
gung des Getrennten - das gilt ontologisch und
deshald universal, Die Liebe ist in allen drei
Tebensprozessen wirksam, sie bewirkt Integra-
tion, sie schafft das Neue und treibt das Sei=-
ende iiber sich hinaus zur VWiedervereinigung
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~it dem Seinsgrund." S.Th. III, 160. Diese
Umschreibung uvmschlieBt alle Arten der Liebe,
sowohl die Philia (Freundschaft) wie den Eros
(Verlangen nach dem Guten, Schinen und Vahren),
die Epithymia (Begierdeg wie die Lgape (als die
umfassende Liebe Gottes). "Lgape vereinigt al-
le Lrten der Iiebe und ist coch etwas, das sie
211le transzendiert," S.Th, III, 164, Fir den
enschen ist die Agape nur modglich in Einheit
nit dem Glauben und bedeutet das Ergriffensein
von der Liebe, die Gott zu allem hat, Sie ist
das "Hineingenommensein in die transzendente
Tinheit des unzweideutigen Lebens" (S.Th. III,
163) und schlieBt somit die Qualitdt in sich,
jede andere Art von Liebe und das Leben selbst
in die Uberwindung von Entfremdung und die Un-
rweideutigkeit des Lebens hineinzunehmen, Vgl.

S,The III, 163 f.
s,Th, III, 309.

In diesem Sinne ist Kultur als das Sich-Schaffen
menschlichen Lebens so sehr mit Religion als der
Selbst-Transzendierung des menschlichen Geistes
auf das Unbedingte hin verbunden, daB Tillich
die Formulierung gebraucht: "Religion ist die
gubstanz der Kultur, und Kultur ist die Form der
Religion." S.Th, III, 285, Sofern die Kultur al-
len Ernstes auf das Unbedingte in Sein und Sinn
ausgerichtet ist, ist in ihr der gottliche Geist
wirksam. Eine solche Kultur kann "theonome Kul-
tur" bezeichnet werden: "Theonome Kultur ist ei-
ne Kultur, die vom gottlichen Gelst bestimmt ist
und auf ihn gerichtet ist: der gdttliche Geist
ist die Erfiillung des menschlichen Geistes, und
nicht seine Zerstorung."S.Th, I1I, 287,

gur Beschreibung der (berwindung der Zweideutig-
keit im Bereich der Geschichte siehe: S5,Th, III,
412-475; bes. 43T7-444.

Vgl. dazu die obige Anmerkung 134.

S.Th‘ III’ 424.

Vgl. dazu das Zitat: "Ein Sieg des Reiches Gottes
stellt eine Einheit von Tradition und Revolution
her, in der die Ungerechtigkeit, die das VWachs-

tum der Gesellschaft mit sich bringt, und ihre zer-
storerischen Folgen iberwunden sind, S.The III, 441,
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Kepitel IIT (Seiten 95 - 149)

1 Vgl, dazu die autobiographischen Hinweise, die
Tillich selbst iiber seine theologische Ausbil-

dung gibt: G-h?. X_II' 31—35.

2 G.,W. IV, 133, Zur Abhéngigkeit Tillichs von
Schelling vgl. O'Hanlon, D.J.: The influence
of Schelling on the thought of Paul Tillich;
Rom 1958' Und: "-*.’enz, G.: Subaekt UIld Sein.
Die Entwicklung der Theologie Paul Tillichs;

> Die beiden ersten Arbeiten Tillichs iiber Schel-
ling sind: 1. "Die religionsgeschichtliche Kon=-
struktion in Schellings positiver Philosophie,
ihre Voraussetzungen und ihre Prinzipien";
preslau 1910 (unvertcffentlichte philosophische
Dissertation). 2. "Mystik und SchuldbewuBtsein
in Schellings philosophischer Entwicklung";
Giitersloh 1912 (theologische Liz.-Dissertation);
in: G.W, I, 11=-108, Die 3, Arbeit Tillichs iber
Schelling zVortrag anliflich des 100. Todestages
von Schelling) trigt den Titel: "Schelling und
die Anfinge des existentialistischen Protestes";

in: G.W. IV, 133-144.

4 G.W. I, 16. Die anstehenden Begriffe dieser Frage
beschreibt Tillich kurz folgendermafBen: "'Mystik'
jst der religidse Ausdruck fiir die unmittelbare
Tdentitdt von Gott und Mensch." G.W. I, 20,
ngchuldbewuBtsein ist der religitse Ausdruck fiir
den absoluten Widerspruch zwischen Gott und

Mensch." G.W. I, 21 f.

5 millich beschreibt Essentialismus und Existen-
tialismus folgendermaBen: "Unter Essentialismus
verstehe ich eine Philosophie, die auf das Wesen
der Dinge, ihr 'Was’, platonisch gesprochen auf
ihr eid o s , ihr ewiges Bild, christlich ge-
sprochen auf ihre schbpfungsmiBige Natur gerich-
tet ist ... Unter Existentialismus verstehe ich
eine Philosophie, die auf die Existenz der Dinge,
sofern sie im Widerspruch zu ihrem Wesen stehen,
platonisch und christlich gesprochen, auf die
Dinge in ihrem Abfall von sich selbst, gerichtet
ist." G.W. IV, 134 f, Wihrend der Essentialismus
das Bose nur als mangelnde Erfiillung oder als
dialektisch notwendigen Gegensatz auf dem Weg
der BErfiilllung von Identit&ét zu verstehen vermag,
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sieht der Existentialismus im BOsen einen
nicht-sein-sollenden, selbstzerstorenden und
wirklichen Widerspruch gegeniiber dem sein-
sollenden Wesen, Vgl. dazu das Zitat: "Siinde
ist das Nicht-Sein=-Sollende; und das ist et-
was anderes als das Nicht-Seiende oder Noch-
Nicht-Seiende." G.W. I, 21, (Erst der radi-
kzle Existentialismus Sartres geht so weit,
daB er die Existenz in ihrer Gebrochenheit
als das jeweilige Vesen ansieht und auf die-
se Weise ein Sprechen von Widerspruch und
Schuld sinnlos macht.)

Vgl. dazu die Ausfithrungen Tilliehs: "Er
(Schelling) sah - und das bringt ihn nahe zu
¥Kant ... -, daB aktuelle Freiheit nur mog-
lich ist durch Willkiir, d.h., durch die F&hig-
keit des verniinftigen Willens, mit sich selbst
in Widerspruch 2zu treten." G.W. IV, 137,

Ebenda. (So formuliert Tillich seine Darstel-
lung Schellings und gibt sich selbst damit
einverstanden,)

H. Roer faBt diese Uberlegungen Tillichs iber
Schelling folgendermaBen zusammen: "(BEs) 1z8%t
sich zwischen Freiheit, Widerspruch, Existenz
und Geschichte ... folgender Zusammenhang an-
deuten: Freiheit wird dadurch, daB sie sich

als Widerspruch realisiert, zur aktuellen Frei-
heit und gewinnt damit im Unterschied zur es-
sentiellen Freiheit, die nur ein Moment inner-
hzlb der Selbstverwirklichung des Absoluten
ist, eine selbsténdige Einzelexistenz, Die Be-
wegung aber, die ihren Ursprung einer unableit-
baren Freiheitstat verdankt, wird im Unter-
schied zum in sich notwendigen Prozell Geschich=-
te genannt." Rder, H.: Heilige - profane Wirk-
lichkeit bei Paul Tillich; Paderborn 1975, 73 f.

Vgl. dazu das 7zitat: "So wurde Schelling zu der
Tehre vom Sprung getrieben, und zwar zundchst
nicht vom Selbst her wie Kierkegaard, sondern
vom Sein her. Es gibt, das sieht er nun, keine
Ableitung der Existenz von der Essenz in Form
rationaler Notwendigkeit. G&be es sie, so wir-
de die Existenz selbst essential sein, d.h.

als Existenz aufgehoben sein, wie es bel Hegel
in der Logik der Existenz der Fall ist, Ande-
rerseits 148t Schelling in keinem Stadium seiner
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Entwicklung das Essentielle fallen, Er hatte
den Satz Sartres, daB seine Existenz des Men=-
schen Essenz ist, niemals annehmen k&nnen.
Der Sprung zur Existenz bleibt im Rahmen der
Tdentitdt." G.W. IV, 139 £,

Fine solche Gefahr sieht beil Tillich auch T.
wernsdorfer gegeben wenn er schreibt: "In der
Tat 1588t sich nicht bestreiten, daB Tillich
mit seinen um 'Entfremdung' ... kreisenden
Gedanken das Moment des Schicksalhaften in
allem Dasein ZuBerst pointiert zur Geltung
bringt und so einem mdglichen MiBversté&ndnis
seiner Theologie Vorschudb leistet dergestalt,
z1s ob es darin keinen Raum mehr fir person-
1liche Verantwortung und Freiheit gzbe; ..."
wernsdbrfer, T.: Die entfremdete Welt, Eine
Untersuchung zur Theologie Paul Tillichs;

Ziirich 1968, 373.
Coreth, E.: Metaphysik; Innsbruck 1980, 35.

ilber die Philosophie Heideggers schreibt
Tillich: "Durch ihre Auslegung der menschli-
chen Existenz begrindet sie, ohne es unmit-
telbar zu wollen, eine Lehre vom Menschen,
die zugleich Lehre von der menschlichen Frei-
heit und von der menschlichen Endlichkeit ist
und die der christlichen Interpretation von
der menschlichen Existenz so nahe steht, dafB
man hier trotz des betonten Atheismus Heideg-
gers von einer 'theonomen Philosophie' reden

mufBZ." GeWe XII’ 360

Hennig, K.: Paul Tillich: Leben und Werk; in:
Henmig, K. (Hg): Der Spannungsbogen; Stutt-

gart 1961, 175.

Rhein, Ch.: Paul Tillich. Philosoph und Theo-
loge. Eine Einfithrung in sein Denken; Stutt-

gar‘t 1957.
gsiehe Rhein, Ch.: a.a.0. 38-45,
R}le:‘;n, Chcz alaooo 45.

Schmidt, E.: Rezension zu P, Tillichs Syste=-
matischer Theologie III; in: Theol,Lit.Ztg.

92 (1967), 619.
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G.W. XII, 33 £,
Vgl. dazu S.Thl I’ 15_83-

s.,Th, I, 30. Diese Formulierung Tillichs kommt
der Aussage des Thomas v. Agquin in der Summa
contra Gentiles nahe: "Die menschliche Philo-
sophie betrachtet die Dinge, wie sie in sich
selber sind; darum auch finden sich gem&B den
verschiedenen Gattungen der Dinge die verschie-
denen Teile der FPhilosophie. Der christliche
Glaube aber betrachtet sie nicht in sich selbst;
etwa das Feuer nicht sofern es Feuer ist, son-
dern sofern es die Hoheit Gottes abbildet und
irgend auf Gott hingeordnet ist." C.C. 2,4,
(zitiert nach der Ubersetzung von J. Pieper

in: Pieper, J.: Thomas von Agquin; Frankfurt

und Hamburg 1956, 114.)

vgl. S.Th. I, 193.

Vgl., dazu das Zitat: "Die Distanzierung wire
ein Verleugnen des wahren Wesens seines Er-
kenntnisgegenstandes." S.Th. I, 31.

Fiir einen Konflikt fehlt die gemeinsame Basis,
Streit ist nur als Streit auf philosophischer
Fbene oder als Streit auf theologischer Ebene
mbglich, nicht aber zwischen Philosophie und
Theologie. In diesem Sinne sind auch die Kon-
troversen in der Geschichte zu verstehen, die
sich scheinbar zwischen Philosophie und Theolo-
gie abgespielt haben, im Grunde aber Jjeweils
ein Streit auf theologischer oder philosophi-
scher Ebene waren, Vgl. S.Th, I, 35.

Vgl., dazu S.The. I, 37.

Weischedel, W.: Denker an der Grenze; Berlin
1966, 10 T,

Vgl, dazu die Zitate von Weischedel: "Er (Til-
lich) kennt offenbar nur eine einzige Alterna-
tive: 'Wo Sein mehr ist als eine logische Ka-
tegorie, bedeutet es Macht oder Méchtigkeit!' ...
Dagegen erwigt er nicht ernstlich die MGglich-
keit einer Ontologie, die zwar iiber die bloB
logische Bedeutung des Seinsbegriffes hinaus-
geht, sich aber damit begniigt, es als Sein des
Seienden, als das Sein 'in allem, was ist', zu
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fessen, ohne dariiber hinaus ein 'Sein-Selbst'
oder eine 'Seinsmichtigkeit' anzunehmen, In
seiner metaphysischen Uberhthung des Seinsbe-
griffes zur 'Macht des Seins' ... tritt etwas
von den 'augustinisch-antithomistischen Vor-
aussetzungen' zutage, zu denen sich Tillich
selbst bekernt ..., deren Recht und Notwen=-
digkeit er aber nicht eigens diskutiert,”
Weischedel, W.: Paul Tillichs philosophi=-
sche Theologie; in: Hennig, K. (Hg): Der
Spannungsbogen; Stuttgart 1961, 34 f, Und:
"Tiir die Beurteilung seiner philosophischen
Theologie ist wichtiger, daB er das Sein, und
zwar in dem vollen expliziten Sinne, mit Gott
gleichsetzt." Veischedel, W.: Paul Tillichs
philosophische Theologie, a.a.0., 25

Vgl. dazu die Aussage Weischedels: "Der hier
auftauchende Seinsbegriff ist ersichtlich
nicht ontologischen, sondern soteriologischen
Ursprungs; er betrifft Heil und Unheil des
Menschen, Der Ubergang von der Philosophie

zur Theologie vollzieht sich also nicht bruch-
los," Weischedel, W.: Paul Tillichs philoso-

phische Theologie; a.a.0., 36.

S.Th. I, 193.

Vgl. dazu das Zitat von Weischedel: "Gleich-
wohl bringt Tillich den Glauben an die Macht
des Seins in Zusammenhang mit dem Gedanken
Gottes. Hier allerdings trennt sich sein Weg
von dem Heideggers, Wéhrend dieser es aufs
schirfste abweist, irgendwelche theologi-
schen Elemente in sein Andenken an das Sein
aufzunehmen, identifiziert Tillich die im
Glauben erfahrene Macht des Seins mit Gott."
weischedel, W.: Denker an der Grenze; a.a.0.,

12,

Vgl. dazu auch das Werk P, Tillichs: Bibli-
sche Religion und die Frage nach dem Sein; in:

G’.w' V’ 138"184.

Vgl. dazu die Zitate von Tillich: "'Perstnli-
cher Gott' bedeutet nicht, daB Gott eine Per-
son ist. Es bedeutet, daf Gott der Grund alles
Personhaften ist und in sich die Macht des Per-
sonhaften trigt." S.Th, I, 283, Und: "Das Sein
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Gottes ist iliberpersinlich, Aber 'iiberperson-
lich' ist nicht 'unperstnlich' ... " S.Th.

11, 18. Weischedel bemerkt dazu: "In diesem
transzendierenden Begriff der Uberperstnlich-
keit erblickt Tillich die Moglichkeit, den un-
persdnlichen Gott der philosophischen Theologie
mit dem persdnlichen Gott der Offenbarung zu-
semmenzuschlieBen," Weischedel, W.: Denker an

der Grenze, a.2.0e¢y 13,

Vgl, das Zitat von Weischedel: "DemgemdB ist
auch die These, 'daB, wo immer der logos am
Werk ist, er mit der christlichen Boischaft
{ibereinstimmt', und daB ‘'keine Philosophie,

die dem universalen Iogos gehorsam ist, ...

im Widerspruch zu ... dem logos, der Fleisch
geworden ist', stehen kann, nicht eine Sache
philosophischer Einsicht, sondern der 'christ-
liche Anspruch'." Weischedel, W.: Paul Tillichs

philosophische Theologie; 8.8,0.5 40,

Vgl. das Zitat von Weischedel: "Wenn er (Til-
lich) also das eine Mal im Gedanken des Gottes
iiber Gott dem philosophischen Denken Macht iiber
den Glauben an den perstnlichen Gott gibt, und
wenn er das andere Mal die Offenbarung in Jesus
Christus zum Herrn iiber die Philosophie macht,
dann heiBt das nicht, daB er das eine um des

anderen willen aufgegeben hédtte, Es besagt
vielmehr, daB er die Dialektik des Denkens und

Existierens auf der Grenze in allen ihren Kon-
sequenzen ausgehalten hat." Weischedel, V.:
Denker an der Grenze; 2.2.0., 16,

Vgl, das zitat: "Alles was iber Goit gesagt
werden kann, ist symbolisch," S.Th. II, 15,

Coreth, E.: Metaphysik; Innsbruck 31980.

Vgl., das Zitat: "Die dynamische Hinordnung des
endlichen Geistes auf die Unendlichkeit des
Seins geht also notwendig iiber alles endliche
Seiende hinaus auf die Unendlichkeit des abso-
Juten Seins., Dieses ist das unbedingte Worauf-
hin des endlichen Geistes. Nur weil und inso=-
fern der endliche Geist in seiner virtuellen
Unendlichkeit immer und notwendig ausgreift
nach der aktuellen Unendlichkeit des absolu-
ten Seins, hat er das Sein iberhaupt zum Hori-
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zont seines geistigen Selbstvollzuges und
kann innerhalb dieses Horizonts Seiendes als
das, was €S 'ist', fragend und wissend errei=-
chen., Fragt er aber nach Seiendem und weif er
um Seiendes, so setzt er im Vollzug solchen
Fragens und Vissens, wenn auch unthematisch,
den Horizont des Seins als Bedingung der Mog-
lichkeit des Vollzugs voraus. Und er setzt,
ebenso unthematisch, als unbedingte Bedingung
des Seinshorizonts, somit als unbedingte Be-
dingung des Vollzugs das absolute Sein voraus."
Coreth, E.: Metaphysik; 2,2,0,, 288 f,

Vgl, Rahner, K.: Horer des Wortes; Miinchen 1963,
81-83, Vgl. die Fragestellung Rahners: " ,.. WO=
rauf transzendiert das menschlich vorgreifende
Frkennen in der Erfassung seines Einzelobjektes?
Fir die s o gestellte Frage legen sich drei
Grundtypen einer mdglichen Antwort nahe: Die
Interpretation des Vorgriffs auf das 'Nicht' der
transzendentalen Grenzerfazhrung geschieht 1. in
einer Verabsolutierung dieses Nicht zum Nichts
als der eigentlichen, immer neu aufzudeckenden
1Yahrheit! des Begeg‘]‘lenden; 2. in einer sténdi-
gen Verbergung dieses Nicht als des grundsdtz-
Tich Unthematisierbaren; 3. dadurch, daf diese
transzendentale Erfahrung des Nicht ausgewiesen
wird als die Weise, in der die absolute Positi-
vitst, sténdig sich entziehend und s o den
Geist gerade auf sich ziehend, anwest." Rahner,
K.: Horer des Wortes; 2.2.0., 80,

Rahner, K,: Horer des Wortes; a.2.0., 81 1T,
Rahner, K.: Horer des Vortes; EdBalley BS.

Ti1lich gebraucht diese Ausdriicke im letzten
Kapitel seiner Schrift "Mut zum Sein" (G.W. XI,
137-139) und bezieht sich ausdriicklich erklz-

rend darauf in S.Th. II, 18 f,

Rahner formuliert diesen Zusammenhang begrin-
dend umgekehrt: "Nur wenn das Sein des Seien-
den von vornherein 'Logos' ist, kann der
Fleischgewordene 'im Worte' sagen, was in den
miefen der Gottheit verborgen liegt." Rahner,
K.: Horer des Wortes; a.2.0., 70.

Track, J.: Der theologische Ansatz Paul Til-
lichs; Gottingen 1975, 278.
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TI‘aCk, J.: alalol’ 365-!
Ebenda.
Ebenda.

TraCk, i aoa-Ol. 375-

Schmidt, E.: Gedanken zu P, Tillichs philoso-
phischer Theologie; in: Neue Zeitschrift fiir
Systematische Theologie 5 (1963), 118,

Rahner, K.: Horer des VWortes; a.a.0., 213.

Rahner, K.: 2.2.0,, 216, Vgl. dazu auch das Zi-
tat: "Und es hat sich ... gezeigt, daB ein rich-
tig verstandener tintellektualismus' ,,. weniger
in Gefahr ist, die Offenbarung zu einem inner-
menschlichen, zum Wesen des Menschen gehdrender
Vorkommnis zu machen, als dies in einer Religions-
philosophie der Fall ist, die Gefihl, Erlebnis und
Zhnliches zum eigentlichen Ort der Religion macht."

Ebenda,

Diese kritische Frage stellt auch J. Schmitz an
Tillich indem er schreibt: "Man wird wohl nicht
bestreiten konnen, daB die Offenbarung iiber die
Fragen und Verstehensmoglichkeiten, die sich fiir
den Menschen aus seinem Selbst- und Weltversténd-
nis ergeben, nicht einfach hinweggehen kann, daf
sie sie vielmehr voraussetzen muB, weil der Mensch
sich nur mit ihrer Hilfe iiber den Offenbarungsauf-
ruf klar werden kann. Aber ist damit auch schon so
ganz selbstverstindlich mitgegeben, daB die Offen-
barung sich in der Beantwortung dieser Fragen er-
schopft und nicht dariiber hinausgehen kann? Ist

es von vorhnherein ausgeschlossen, daf der Offen-
parungsanruf selbst neue Moglichkeiten hervor-
bringen oder selbst Fragen aufwerfen kann, die der
Mensch von sich aus im Ganzen der menschlichen Er-
fahrung und ihrer mannigfaltigen Ausdrucksformen
nicht zu entdecken vermag?" Schmitz, J.: Die apo=-
logetische Theologie Paul Tillichs; Mainz 1966,

272 £,
s.Th., I, 238.
G.W. VIII, 210.
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Die daraufhin befragten Autoren sind: W, Wei=-
schedel, T. wernsdorfer, G. Hammer, H, Roer,
J. Schmitz, E. Rolinck, J. Track und G. Wenz,

Rolinck, E.: Geschichte und Reich Gottes;
Miinchen-Paderborn-Wien 1976, 190, Anm, 63,

S.Th, II, 48.

Siehe S,Th. II, 35-52. In dieser Beschreibung
unterscheidet Tillich die Voraussetzungen fir
den lbergang, die Motive flir den Ubergang, das
Ereignis selbst und die Folgen,

Vgl, dazu S.Th. I, 295. II, 36, 52.
S.The I, 294.

S.Th, I, 295.

S.Th., II, 52.

Ebenda.

Siehe dazu E., Coreth, Metaphysik; a.a.0., 178-
215, Vgl. bes, das Zitat: "Sein und Wesen kommen
jin ihrer Wirkungseinheit iberein,
Denn das Seiende in seiner Einheit und Ganzheit,
d.h, in allem, was es ist, ist sowohl durch das
gein als auch durch das Wesen bestimmt. Das eine
und ganze Seiende 'ist', es ist im Sein und durch
das Sein als wirklich seiend gesetzt; das Sein ist
der innere Grund seines Wirklichseins oder Gesetzt-
seins, Und das eine und ganze Seiende ist ein sol-
ches und nicht ein anderes, es ist in allem, was
es ist, durch sein Wesen bestimmt, d.h. in einem
bestimmt begrenzten Seinsgehalt gesetzt, Das Sei-
ende ist die Einheit von Sein und Wesen," Coreth,

E.: a.a.o., 209.

Vgl, dazu das Zitat: "Das Seiende, sofern es
durch die Prinzipien Sein und Wesen urspriinglich
gesetzt und bestimmt ist, heiBt in der Sprache
der philosophischen Tradition Substansz.,."
Coreth, E.: 8.2:0.; 22B, _

Coreth, E.: 2.2.0., 228,
giehe dazu Coreth, E.: a.a.0., 216-230,
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Siehe dazu Coreth, E.: 2.a.0., 392 T,

Vgl. dazu auch die Bemerkung von A, Seigfried:
"Trotz des ausdriicklichen Bemithens Tillichs,
scheint es ihm nicht zu gelingen, den Idealis-
mus ganz hinter sich zu bringen. Mag er noch so
sehr die Freiheit Gottes gegeniiber seiner Schiop-
fung und die Freiheit des Menschen 'gegen seine
wesenhafte Zinheit mit Gott! (Vgl. G.W. 111, 82 f.)
zu handeln betonen, Schopfung, Fall und Erldsung
erscheinen doch als drei Stadien im g&ttlichen
LebensprozeB," Seigfried, A.: Die Gottesbeweise
als Ausdruck der Gottesfrage; Essen 1978, 110,

G. Hammer stellt eine "bei Tillich spilirbare ne-
gative Tendenz in der Behandlung der Sdkulari-
sierungsproblematik" (Hammer, G.: Profanisierung;
Innsbruck 1973, 153) fest. Auch spricht G. Hammer
kritisch iiber Tillich von einer "Unterbietung
positiver theologischer Wertung des s&kularen
Menschen," Hammer, G.: 2.2.0., 168,

H. Roer schreibt: "(Es) bleibt die Frage ..., ob
Tillich nicht so sehr von der Gefahr, es konne
sich etwas Endliches an die Stelle des Unendli-
chen setzen, gebannt war, daB er die tats&dchli-
che Bedeutung des Endlichen nicht geniigend in
den Blick bekam." Rber, H.,: Heilige - profane
Wirklichkeit bei Paul Tillich; a.a.0., 299,
Ebenfalls H. Rber: "Zweifellos hat Tillich Recht,
wenn er betont, die endliche Wirklichkeit - ins-
besondere der Mensch - gewinne ihre GréBe und
Wiirde nur aus ihrer Beziehung zu Gott, aus ih-
rer Fihigkeit zur Selbst-Transzendierung, Aber
uns scheint, daB der Akzent zu einseitig auf der
Transzendierung liegt. Er sieht zu wenig, daB
diese Bewegung das Selbst nicht nur voraussetzt,
sondern daB es eine bleibende Bedeutung in ihr
hat, ja selbst durch diese Bewegung zur Vollen-
dmg gelangt." H.derp H.: a.aoooy 304 .

Vgl. dazu das Zitat aus A. Seigfried: "Tillich
gibt auch einen Grund an, warum der Mensch iiber-
haupt von Gott sprechen kann, Er findet diesen
Grund in der existentiellen menschlichen Erfah-
rung. Sie sagt uns ja, daB wir uns vorfinden so-
wohl als Getrennte als auch als solche, die in
fragmentarischer Teilhabe mit dem Sein-Selbst
leben. Die Trennung erzeugt Angst, welche aller-
dings durch den der Partizipation entstammenden
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Mut iibervunden werden kann," Seigfried, A,:
Die Gottesbeweise als Ausdruck der Gottes-

frage; a.2.0.4110,

So meint A. Seigfried: "huch bel Thomas von
Lquin und in der Scholastik wird Gott als das
Sein-Selbst (Esse Ipsum) bezeichnet, Doch spé-
testens die Spitscholastik betrachtet die Re=-
1ation zwischen dem Exns und dem Esse Ipsum mehr
unter dem Aspekt eines Kausalverhidltnisses als
dem einer allgemeinen Partizipation., Unter dem
Partizipationsaspekt f&llt es ungemein schwer,
die ontologische Differenz zwischen dem Sein-
Selbst und dem Seienden zu wahren, Die Trans-
zendenz Gottes kommt so in Gefahr., Auch Til-
lich ist sich dieser Schwierigkeit bewufBt,
wenn er darauf hinweist, daB Gott als Grund
des Seins ... zu sehen ist." Und Seigfried bve-
merkt kritisch weiter: "Das Problem der onto-
logischen Differenz, gwischen I mmanen z
wmd Transzendenz, macht Tillich
sehr zu schaffen ... Tillichs Losung dieses
Problems kann ... bloB eine vorldufige sein .,."
Seigfried, A.: a.2.0., 110.

Vgl. zur Gefahr des Pantheismus bei Tillich
auch den Hinweis von G. Hammer: "Tillich ge-
fihrdet entgegen seiner Absicht die Transzen-
denz Gottes durch die Interpretation der bib-
lischen Gotteslehre mit ontologischen Katego-
rien, Dabei liegt die eigentliche Ursache im
Verzicht auf den kosmologischen Weg, Wird nim-
lich Gott als Sein-Selbst gesehen, an dem alles
Geschaffene partizipiert, und wird das Kausal=-
verhiltnis vernachlissigt, ist die pantheisti-
sche Gottesvorstellung und die Vergdttlichung
alles Seienden nahezu unvermeidlich," Hammer,
G.: Profanisierung; 2.2.0., 156,

G. Hammer folgt in dieser Aussage J. Schmitz,
der meint, daB auch bel Tillich das "Partizi=-
pationsverhdltnis nicht durch den Schopfungs=
gedanken, der ja gerade ein Kausalverhdltnis
im Unterschied zum allgemeineren Grund-Folge-
Verhiltnis in hdchster Potenz besagt, diffe-
renziert wird". Unter dem starken Verdacht ei-
ner pantheistischen Gott=Welt=Beziehung bei
Tillich glaubt J. Schmitz weiter sagen zu
kénnen: "Die Transzendenz Gottes kommt darum
nach Tillich letztlich nur noch in der 'Frei-
heit des Geschopfes, gegen seine wesenhafte
Einheit mit Gott ... handeln' (S.Th, I, 294)
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zu kKonnen, zum Ausdruck." Schmitz J.: Die
apologetische Theologie Paul Tillichs; a.z.0.,

277

Siehe Track, J.: Der theologische Ansatz Paul
Tillichs; a.a.0., 406-411, Vgl. besonders das
7itat: "Aber durch Tillichs Erklé&rung der Siin-
de ist ihm jenes Denkmodell versperrt, das zu-
gleich Gottes alleiniges Handeln und das freie
Ja des Menschen zu diesem Handeln Gottes und
dem Willen Gottes zusammendenken kann," Track,

J.: 2.,2.0., 409.

Siehe Wenz, G.: Subjekt und Sein; a.a.0., 270~
302; bes., 292-300., Als zentralpunkte der Inter=-
pretation der Christologie Tillichs durch Wengz
vgl., folgerde Zitate: "Die elementare Grundlage
der Tillichschen Aussage bildet die auch das ge-
samte ibrige System pragende und fundierende
Distinktion von Essenz und Existenz. Neuartig
erscheint zundchst, daB Tillich essentielles
Sein als 'ewige Gott-Mensch-Einheit! (8+The IT,
160; G.W. VIII, 212) bezeichnet ... Die Inkar-
nation nun ist nichts anderes als eben 'die Ma-
nifestation dieser Einheit als Neues Sein' (G.W,
VIII, 213). Im Neuen Sein ist die essentielle
Einheit des Getrennten nicht mehr nur poten-
tiell, sondern aktuell." Wenz, Goe: 2.2,0., 293,
Wenz stellt fest: "Mit dem Begriff der Wesens-
erscheinung, der Wesensmanifestation ist die
fundamentale Struktur der Tillichschen Christo-
logie gegeben," Wenz, G.: 2.2.04y 294, Es ist
verstindlich, wenn Wenz hier grofie Vorbehalte
gegenliber der Christologie Tillichs anmeldet,

Pannenberg, W.: Grundzige der Christologie;
Glitersloh -1966, 28, Anm, 41. (Zitiert nach

Wenz, G.: 8.8.0sy 2974)

Zum geschichtlichen Hintergrund der philosophi-
schen Anthropologie siehe: Coreth, E.: Was ist
der Mensch?; Inmsbruck “1980, 21-52,

J.B. Metz hebt in seinem Buch "Christliche An-
thropozentrik" (Miinchen 1962) hervor, philoso-
niegeschichtlich sei in formaler Hinsicht durch
Thomas von Aguin eine "epochale VWende" eingelei-
tet worden., Metz schreibt: "Die griechische
Denkform ist kosmozentrisch, die thomanische
anthropozentrisch," (A.a.0., 47). Im Werk des
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Thomas von Aquin beginne sich jene Denkform
zu gestalten, in deren allmghlicher explizi-
ter Entfaltung sich die Philosophie der Neu-
zeit von der des Altertums unterscheide., Im
thomanischen Denken vollziehe sich "Jjene Keh-
re von der griechischen Kosmozentrik, unter
der Offenbarung vor-=l2ufig rezipiert wurde,
zur christlichen Anthropozentrik ..., die
Wende von der Gegenstizndlichkeit zur Sub-
jektivitdt ..., vVOn €inem objektivistischen
zu einem transzendentalen, von einem onti-
schen zu einem onto-logischen Verstédndnis des
Subjektes, von der Welt zum Menschen, von der
Natur zur Geschichte, von der abstrakten zur
konkreten Allgemeinheit, von der statisch-
riumlich-dinghaften zur temporal-personalen
Anschauung - und diese 'tanthropozentrische
Wende! der Denkform bzw, des Seinsverst&nd-
nisses entspricht den 'philosophischen An-
spriichen des Christentums'" (a.a.0., 111.).
Es stenht wohl auBer Zweifel, daB bei Thomas
von Aquin der neuen christlichen Weltsicht
entsprechend iiber den Menschen gegeniiber dem
antiken Griechentum in entscheidend neuer
Weise gedacht wird. Die entscheidenden Punk-
te dieser Wende sind aber vor Thomas von
Aquin bereits bei Augustinus gegeben, was
Metz in seinem Buch iibersieht.

Coreth, E.: 2.2.0., 30

Coreth, E.: 2.2.0., 33.

Siehe: Scheler, g.: Die Stellung des Menschen
im Kosmos; Bern ~1975. (Ersterscheinung 1928.)

Siehe: Plessner, H.: Die Stufen des Organischen
und der Mensch. Einleitung }n die philosophi-
sche Anthropologie; Berlin “1965. (Ersterschei-

nung 1928.)

Rahner, K.: Geist in Welt. Zur Metaphysik der
endlighen Erkenntnis bei Thomas von Aquin; Miin=-
chen “1957.

Ders.: Horer des Wortes, Zur Grundlegung einer
Religionsphilosophie. Neu bearb. von J.B. Metz;

Freiburg 1971.
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fiiller, M.: Sein und Geist., Systematische Un-
tersuchungen iiber Grundprobleme und Aufbau

der mittelalterlichen Ontologie; Tiubingen 1940,
Ders.: Existenzphilosophie3im geistigen Leben
der Gegenwart; Heidelberg ~1964.

Ders.: Erfahrung und Geschichte., Grundziige ei-
ner Philosophie als transzendentale Erfahrung;

Freiburg 1971.

Lotz, J.B.: Sein und Existenz. Kritische Stu-
dien in systematischer Absicht; Freiburg 1966.
Ders.: Der Mensch im Sein; Freiburg 1967,

Siewerth, G.: Die Freiheit und das Gute; Frei-
burg 1959.

Ders.: Grundfragen der Philosophie im Horizont
der Seinsdifferenz. Gesammelte Aufsdtze zur
Philosophie; Diisseldorf 1963,

Hengstenberg, HEE': Philosophische Anthropolo-
gie; Stuttgart -1966.

Vgl. dazu: Coreth, E.: Was ist philosophische
Anthropologie?; in: Zeitschrift fir katholi-

sche Theologie 91 (1969), 252.

Ebenda.

Wir beziehen uns dabei auf den Artikel: Coreth,
E.: Was ist philosophische Anthropologie?; a,a.0.,
252-27%, Die Aufgabe einer methodisch-inhaltli-
chen Begriindung philosophischer Anthropologie
peschreibt Coreth folgendermaBen: "Wir haben bis-
her noch keine philosophische Anthropologie, die
auf iiberzeugende Weise ihre wesenseigene Gestalt
und Methode gefunden h&tte, Man ist sich weder
dariiber einig, welche Inhalte aus der uferlo-
sen Fiille dessen, was vom Menschen ausgesagt
werden kann, in einer Anthropologie, die philo=-
sophisch sein will, zu behandeln seien, noch we-
niger dariiber, wie diese ihrem Wesen gemdB me-
thodisch richtig angesetzt werden misse und in
welchem Verhdltnis sie demnach - inhaltlich und
methodisch = zu allen iibrigen, nZmlich einzel-
wissenschaftlichen Anthropologien zu stehen ha-
pe." Coreth, E.: Was ist philosophische Anthro-
P010gie?; a-aooo' 2520

7um Methodenproblem der philosophischen Anthro-
pologie siehe auch: Coreth, E.: Was ist der

MenSCh?; aoaooog 9—210
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88 Coreth, E.: Was ist philosophische Anthro-
pologie?; a.2.0., 259.

89 Coreth, E.: a.2.0., 258,
90 Coreth, E.: a.a.0., 261,
91 Ebenda.
92 Coreth, E.: 2.2.0., 263,
93 Ebenda.

94 Coreth, E.: Was ist der Mensch?; a.a.0., 19,

95 Coreth, E.: Was ist philosophische Anthro-
pologie?; a.a.0., 267.

96 Coreth, E.: a.,a.0., 272.
97 Ebenda,
98 Coreth, E.: a.,a.0., 275.
99 Ebenda.

100 Ebenda.

101 Coreth, E.: Was ist philosophische Anthro-
polgie?; a.a.0., 267,

102 7um Begriff "Seele" vgl, die Zitate bei E. Co-
reth: "(Seele) ist Prinzip geistigen und leib-
lichen Lebens." Coreth, E.: Was ist der Mensch?;
a.aaoc’ 145.
ngs (die Seele) ist kein Ding, es kann nicht
verselbstidndigt und vergegenstédndlicht werden.,
Es kann nur als transzendental-ontologische Be-
dingung des realen, vielfach differenzierten
und doch wieder zur Einheit zentrierten mensch-
lichen Daseins erreicht und aufgewiesen werden,
Nur unter dieser Voraussetzung ist mbglich, was
real gegeben ist. Es fordert einen inneren Grund
der die Einheit und Ganzheit des Menschen kon- ’
stituiert." Coreth, E.: Was ist der Mensch?;

a.a-oo, 143.

10% S.Th. III, 35.
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Vgl. dazu klédrend das Zitat von Coreth:
"1Seele! bedeutet also etwas, das dem bewul-
ten Selbstvollzug noch grundsétzlich voraus=
liegt und als solches niemals ins BewuStsein
tritt, Sie ist eine vorgédngige Bedingung,

ein innerer Grund unseres ganzen lMenschseins,
darum eine rein metaphysische GriBe, die als
solche nie erfahren wird, aber als Bedingung
der Selbsterfahrung vorauszusetzen ist,., Sie
ist ... konstitutives Prinzip der Ganzheit
des Menschen. Coreth, E.: Was ist der Mensch?;

a.a.o-, 163.

S,Th, III, 38. Vgl. zu dieser Thematik:
S.Th. III, 52-39,

zur Kldarung des Begriffes "Ich-Mitte" im Ge-
gensatz zu "Seele" vgl. das Zitat von Coreth:
"Daher ist die 'Seele' ... nicht dasselbe wie
das 'Ich', Die S e el e ist das me t a -
physische Prinzip, das die
Ganzheit des leiblichen und des geistigen Le-
bens innerlich begriindet., Das I ¢ h dagegen -
nicht als 'Ich-Ganzheit', sondern als reine
'Jch-Mitte' verstanden - ist das t r an s -
zendentale Prinzip, das die
Finheit des BewuBtseins bedingt, dem geistigen
Selbstvollzug zugrunde liegt und die geistigen
Akte des Erkennens, Wollens und Liebens eals
‘meine' Akte entspringen l&Bt. Es ist gleich-
sam der Punkt, an dem die geistige Seele ur-
spriinglich - dem bewuBten Vollzug noch vor-
ausliegend - sich selbst reflektiert, Bei=-sich~
Sein gewinnt oder wie T homas in der 're-
ditio completa in seipsum' formuliert, zu sich
selbst zuriickkehrt, d.h, die Identit&t von Sein
und Wissen im Vollzug setzt. Es ist grundsétz-
lich nicht erfahrbar, auch in ausdricklicher
Reflexion nicht direkt - als Phé&nomen - er-
reichbar, ist aber als rein transzendentales
Ich der Punkt, an dem sich BewuBtsein konsti-
tuiert und ein gelichteter Raum des BewufBtseins
6ffnet., Es ist daher der apriorische Einheits-
punkt und Ursprungsgrund des gesamten BewuBt-
seinsvollzugs." Coreth, E.: Was ist der Mensch?;

8+8:0., 163 Lo

Coreth, E.: Was ist der Mensch?; a.a.0., 140,
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7ur deutlicheren Begriindung vgl. das Zitat
von Coreth: "Sie (die Seele) reflektiert

sich selbst, gewinnt 'Bei-sich-Sein' und
tFiip-sich-Sein' des Geistes d.,h. BewuBtsein
und Freiheit. Das, was hier geschieht, ist
gwar die hochste Moglichkeit, die der Seele
als Formprinzip menschlichen Daseins ent-
springt, aber es ist nichtdieses Formprin-
zip selbst, das dem geistigen BewvuBtseins-
vollzug als apriorische Bedingung noch grund-
sitzlich vorausliegt. Insofern es aber die
hochste Fehigkeit ist, die der Seele ent-
springt und den Menschen in seinem Wesen
spezifisch konstituiert, kann man das ein-
heitliche Vesensprinzip der konkreten Ganz-
heit des Menschen als 'Geist', oder besser
als 'geistige Seele' bezeichnen." Coreth, E,:
Was ist der Mensch?; a.2.0., 163.

Hier liegt auch der Grund, warum Coreth selbst
in einer neueren Vertoffentlichung das Wesen
des Menschen als Freiheit entfaltet, ohne aus-
driicklich von "Seele" zu sprechen, Siehe: Co-
reth, E.: Was ist der Mensch?; in: Gordan, P,
(Hg): Menschwerden - Menschsein; Graz-Wien-

Koln 1983, 41-99.

Vgl. dazu das Zitat: "So wie die Kultur der
Moralitsit den Inhalt gibt, so verleiht die Mo-
ralitdt der Kultur letzten Ermst." S.Th. III,

189,

Vgl, das Zitat: unReligion ist die Substanz der
Kultur, und Kultur ist die Form der Religion,"

S.Th, III, 285,

S«The. III, 51
Ebenda.

Ebenda,
Coreth, E.: Was ist der Mensch?; a.a.0., 168,

vgl, dazu S.Th. III, 37. Bes, das Zitat: "Aber
der Mensch kann nicht 'nicht Mensch' sein, wie
das Tier nicht 'nicht Tier' sein kann," Ebenda.
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Vgl, das Zitat: "Der moralische Imperativ
fordert, daB das eigene Selbst am Zentrum
des anderen Selbst partizipiert und folglich
auch dessen individuelle Besonderheiten ak-
zeptiert, auch dann,wenn es mit ihnen nicht
iibereinstimmt. Diese 'Aufnahme' des anderen
Selbst dadurch, daB man an seinem personalen
Zentrum teilhat, ist der innerste Kern der

Liebe." S.Th., III, 59.

Vgl., das Zitat bei Coreth: "Es gehl daher im
sittlichen Tun nicht allein um innerweltli-
che Entfaltung des menschlichen Wesens, son=-
dern zugleich - diese begriindend, umgreifend
und iibersteigend - um eine letzte Vollendung,
die der Mensch auf Grund seiner urspringli-
chen Hinordnung auf das Unendliche nur in Gott
als seinem letzten Ziel gewinnen kann," Coreth,
E.: Was ist der Mensch?; a.a.0., 124,

Vgl. dazu das Zitat Tillichs: "Religion im
weitesten und fundamentalsten Sinn ist Er-
griffensein von etwas, das uns unbedingt an-
geht, Wenn wir Religion in diesem Sinne ver-
stehen, dann ist Religion der Grund aller Kul-
tur, Dann ist Religion das, was allen Kultur-
schopfungen die Tiefe, die Unerschopflichkeit
und den letzten Sinn gibt." G.W. IX, 94 f,

G.W. IX, 84 und S.Th, III, 285.

Vgl. dazu das Zitat: "Fir unsere Situation aber
war und ist eine andere Aufgabe der theonomen
Analyse der Kultur wichtiger: zu zeigen, daB in
der Tiefe jeder autonomen Kultur etwas einge-
schlossen liegt, das uns unbedingt angeht, et-
was Unbedingtes und Heiliges. Die Aufgabe be-
steht darin, den Stil einer autonomen Kultur in
all ihren charakteristischen Ausdrucksformen zu
entziffern und deren verborgene religidse Bedeu-

tung zu finden." G.W. IX, 85,

Vgl, dazu das Zitat: "Eine heteronome Kultur
dagegen unterwirft die Formen und Gesetze des
Denkens und Handelns den autoritiZren Kriterien
einer Religion oder einer politischen quasi-Re-
ligion sogar um den Preis der Zerstirung der
rationalen Strukturen," G.W. IX, 84,
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122  Sowohl H. Roer wie G, Hammer kommen in ihren
oben erwihnten Untersuchungen zum Thema "Pro=-
fanitzat" bzw. "Sdkularitdt" bei Tillich zu
entsprechenden kritischen Feststellungen., Sie-
he RGer, H.: Heilige - profane Wirklichkeit bei
Paul Tillich; a.a2.0., 299-306 und: Hammer, G,:
Profanisierung; 2.2.0., 168=170,

123 G.W. IX, 94.

124 Religion im engeren Sinne faft Tillich so zu-
sammen: "All dies geschieht in der konkreten
Religion, in dem was fiir gewdhnlich Religion
genannt wird - auf christlichem Boden in dem,
was wir Kirche nemnen: eine Priesterschaft,
Formen des lebens, juristische Gesetze, kiinst-
lerische Traditionen, theologische Ideen und
all das, was zur konkreten Religion gehirt,"

G.W. IX, 95.
125  G.W, IX, 96.
126  S,Th. III, 456.

127 Henel, I.C.: Schleiermacher und Tillich; in:
Religion des konkreten Geistes, Friedrich
Schleiermacher und Paul Tillichj; Stuttgart
1968, 39-60, Bereits die Formulierung Til-
lichs: "Religion ist das, was uns unbedingt
angeht" und Schleiermachers Aussage:"Religion
ist das Gefiihl schlechthiniger Abh&ngigkeit",
lassen die grofe Ahnlichkeit beider Denker in
ihrer Religionsauffassung erkennen,

128 Henel, I.C.: Schleiermachgr und Tillich; in:
Religion des konkreten Geistes; a.a.0,, 42,

129  Vgl. dazu das Zitat von Coreth: "Die mensch-
1iche Transzendenz ist urspringlich eine

transzendentale GroBe, eine gedingung der Mog-
lichkeit des gesamten spezifisch menschlichen

Selbstvollzugs, und wird als solche unthema-
tisch miterfahren in der menschlichen Selbst-
und welterfahrung. Soll sie thematisch werden,
ausdriicklich zum BewuBtsein kommen und frei
vollzogen werden, SO muf sie sich im Medium
unseres menschlichen Sprechens und Handelns
vermitteln, sie muB sich ausdriicken und aus-
wirken, sich konkretisieren und objektivieren,
Das geschieht im religidsen Sprechen und Han-
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deln," Coreth, E,: Was ist der Mensch?;
2.,8,0., 202,

Vgl, dazu das Zitat von Coreth: "Der eigent-
liche religitse Akt liegt aber in der freien
Hinwendung des Menschen zu Gott, also in ei-
nem Willenselement der Verehrung und eigenen
Unterwerfung, der Anbetung, des Vertrauens
und der Liebe ... Jedenfalls ist ... das re-
ligitse Verhalten der ganzheitlich menschli-
che Bezug auf den absoluten Seinsgrund."

Coreth, E.: 2.2.0., 200,

Der kritische Dialog zwischen Theologie und
Tiefenpsychologie, wie er durch Tillich ge-
fithrt wurde, vermittelte beiden VWissenschaf=-
ten Bereicherungen. Siehe dazu: Allwohn, A,:
Psychotherapie und Theologie bei Paul Tillich;
in: Wege zum Menschen 24 (1972), 126-132,

Reitz, R.: Paul Tillich und New Harmony;
Stuttgart 1970, 117 f.

Reitz, R.: a.a.0., 119.
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