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Literatur und Christentum

Ein Literaturbericht

Es gibt gegenwiirtig keine Zeitschrift, die bewufit und ausdriicklich christliche Literatur-
kritik betreibt, kaum eine, die erarbeitete Aspekte des Christlichen auf dem Feld der
Literatur konsequent vorstellt. Das hat verschiedene Griinde. Christen miissen und
wollen heute vorab zeigen, dafl sie die Welt verstehen, dafl sie nicht nur aus dem
katholischen, sondern auch aus dem christlichen , Ghetto“ auszubrechen bereit sind.
Die Welt verstehen heift fiir sie weithin die Welt der ,anderen® verstehen. Dennoch

— und viele Christen wissen es — diirfen sie nie aufgeben sich selbst zu verstehen. Auf-
 gegeben ist ihnen die Polaritit, sich selbst zu verstehen in dieser Welt und diese Welt
auf den eigenen Verstehenshorizont zu beziehen. Das in zweifacher Richtung zu len-
kende Erkennen macht freilich thre Zerreifiprobe aus, das angestrengte Fragen ihre
»Krise®. Vorwiirfe fallen dem leicht, der jeweils den anderen Pol ausklammert. Aber
weder eine ausgeklammerte Welt noch ein ausgeklammerter Glaube knnen uns weiter-
helfen.

Zwei Weisen der Literaturbetrachtung erscheinen heute nicht mehr hoffihig: die
biirgerliche und die christliche. Hoffihig erscheint im Augenblick allein die gesellschaft-
liche Relevanz, der politische Aspekt der Literatur, die in ihrer Spitze marxistische
Gesellschaftskritik und den revolutiondren Impuls als neue Jugendbewegung zeigt.

Wer die Publikationen der jiingsten Zeit verfolgt, dem fillt auf, dafl dem Phinomen
der Literatur von protestantisch theologischer Seite ein gutes Stiick mehr Aufmerk-
samkeit geschenkt wird als von katholischer. Wie im vergangenen Jahr! seien auch
in diesem Publikationen zum Phinomen christlicher Literatur und christlicher Lite-
raturkritik vorgestellt.

»Europas christliche Literatur®

Als Sammel- und Nachschlagewerk sei Gisbert Kranz’ ,Europas christliche Literatur
von 500-1500% und ,,1500 bis heute® an erster Stelle genannt? Kranz beschiftigt sich
seit geraumer Zeit mit dem Phinomen der christlichen Literatur. Er hat fiir die, in-
zwischen abgebrochene, Pattloch-Enzyklopidie zwei Binde geschrieben und er hat

1 In dieser Zschr, 181 (1968) 259-269.
2 G. Kranz, Europas christliche Literatur. Bd. I: Von 500-1500. Bd. II: Von 1500 bis heute.
Miinchen, Paderborn, Wien: F, Schoningh 1968. 525 S., 656 S., Lw. 34—, Lw. 44,—
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den Begriff der ,christlichen Dichtung® in der Zeitschrift , Wort und Wahrheit® (1963)
grundsitzlich behandelt. ,Shaws ,Heilige Johanna® oder Schillers ,Maria Stuart® sind
keine christliche Dichtung®, sagte er dort. ,Gogols ,Revisor‘ und ,Die toten Seelen’
sind christliche Dichtung, obwohl sie keinen religiosen Stoff behandeln. Das Christliche
der christlichen Dichtung liegt nicht im Stoff, sondern im Geist, in der Haltung, in der
Weltauffassung.“ Als Kriterium fiir christliche Literatur definiert Kranz: ,wenn der
christliche Glaube fiir die Dichtung so konstitutiv ist, daf} ich sie ohne Verstindnis ihres
Christlichen nicht zu erfassen vermag® (Wort und Wahrheit, 304). Christliche Literatur
stellt also das Humanum anders dar als eine nicht-christliche, humanistisch aufgeklirte,
atheistische, existentialistische, marxistische Literatur, obschon auch sie am abendlan-
dischen und christlichen Erbe teilhaben kann. Christus und das christliche Erlgsungs-
mysterium ist ausdriicklich in die Optik des christlichen Schriftstellers eingegangen.

Kranz hat diesen Begriff fiir sein neues grofles Werk nicht mehr behandelt, sondern
vorausgesetzt. Er setzte mit Bedacht den umfassenderen Begriff ,Literatur® anstelle
von ,Dichtung®, so dafl der literarische Theologe Dionysius ebenso Platz findet, wie
der christliche Philosoph Berdjajew, Erasmus ebenso wie Sebastian Brant, Leibniz
so gut wie Klopstock, Franz von Baader wie Brentano, Bernanos und Guardini, Hein-
rich B&ll und Teilhard de Chardin.

Der erste Band (von 500 bis 1500) umfafit den Selbstwerdungsprozefl des christli-
chen Abendlands, das Selbst- und Weltverstindnis des Menschen auf dem alles durch-
dringenden Grund des christlichen Gottes. Gott ist die Arbeitsthese fiir die Erkldrung
der Verfafitheit der Welt. Der zweite Teil (von 1500 bis heute), mit Humanismus
und Reformation einsetzend, zeigt weniger den weltlichen Aufldsungsprozefl des theo-
logischen Weltbilds als den zunehmend differenzierteren Frageprozefl angesichts der
aufklirenden Vernunft. Was so entstand, ist eine europiische Geistesgeschichte des
Christlichen vom Literarischen her: Lesebuch und Nachschlagewerk in einem. Kranz
trug ein grofes Kompendium der Namen, der Werke, der Interpretation und, im
Anhang, der wissenschaftlichen Literatur (in Auswahl bis 1968) zusammen. Man muf§
den Mut, den Fleiff und die breite Literaturkenntnis des Verfassers bewundern. Daf}
ein so umfingliches Werk nicht von eigenen Primirstudien ausgehen kann, sondern
Vorhandenes sammelt und ordnet, liegt in der Natur der Sache. So konnte Kranz die
ausgezeichnete Kritik gegeniiber unserem herkdmmlichen Mittelalterbild fiir das Ba-
rock, die Aufklirung, die Romantik oder gar die letzte Jahrhundertwende nicht in
gleicher Weise ausfithren. Hier hitte das Studium allgemein geistesgeschichtlicher, kunst-
und literargeschichtlicher Werke der geistigen Tendenzen der Zeit den gesellschaftlichen
Hintergrund, die Verinderungen und Umbriiche des Bewufitseins, also das Kampffeld,
schirfer hervortreten lassen. Immerhin findet sich ein Kapitel iiber ,Revolution und
Romantik®. Aber wie steht es mit dem ,christlichen Humanismus® der Goethezeit?
Ist ,Iphigenie® nicht eine Gestalt aus eminent christlichem Geist? Haben Grimmels-
hausen im 17. Jahrhundert und der protestantische Pfarrer Morike im 19. Jahrhundert
keine christliche Literatur geschrieben? Ist Jean Pauls ,Rede des toten Christus vom
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Weltgebaude herab, dafl kein Gott sei nicht ein Schliisseltext fiir die Krise des christ-
lichen Selbstverstindnisses lange vor Nietzsche? Wie steht es mit Holderlins ,,Chri-
stus“-Bild und dem zu jener Zeit einsetzenden Kampf um die ,,Mythe®?

Kranz fiihrt sehr breit, auf zweihundert Seiten, ins zwanzigste Jahrhundert herein.
Da dieses Jahrhundert das am wenigsten gesichtete ist, fillt hier der Mangel an Primir-
studien stirker auf. Der ,andere® Christian Morgenstern und Oskar Loerke wurden
als Christen von der christlichen Literaturkritik bisher nicht gesichtet. Man weifl um
die Konversion Reinhard Johannes Sorges, aber nicht um die von Hugo Ball, weifs um
des Novalis ,Die Christenheit oder Europa, aber nicht um Hermann Brochs ,Schlaf-
wandler“-Trilogie und seine Essays iiber den ,, Wertzerfall®. Wire Theodor Haecker?
neben Ferdinand Ebner nicht plastischer geworden? Albert Paris Giitersloh mit seiner
christlichen ,,Materiologie* und Gerd Gaiser mit seiner Auferstehungsthematik finde
ich nicht einmal im Namensregister erwihnt. Vertritt nach Bergengruen und Stefan
Andres neben Heinrich Boll nicht auch Carl Amery als Schriftsteller christliches Be-
wufltsein? Miilte man, wenn man Johann A. Mohler und Karl Barth darstellt, nicht
auch Gogarten und Tillich darstellen, wenn man Ernst Bloch anfithrt, nicht auch
Jiirgen Moltmann erwihnen? Wie steht es insgesamt mit dem Form- und Sprach-
bewufltsein der christlichen Schriftsteller? Haben sie nur auf ,Inhalte® ausgegriffen?
Ich gebe zu, solche Fragen und Anspriiche iibersteigen wahrscheinlich die informato-
rischen und interpretatorischen Moglichkeiten eines einzigen Verfassers. Sie machen
jedoch die Spannung zwischen riidkblickender Aufbewahrung und gegenwirtigem
Problembewufitsein sichtbar. Kranz hat ein notwendiges und bedeutendes Handbuch
geschaffen, es mit Registern und weiterfithrender Bibliographie ausgestattet. Der Be-
niitzer des Handbuchs sollte sich aber bewuflt bleiben, dafl er iiber das Aufbereitete
hinaus zur eigenen Auseinandersetzung und Fragestellung vorstofien sollte.

»Literatur und Bekehrung®

In Absicht und Anlage von ganz anderer Art ist Hans Jiirgen Badens ,Literatur
und Bekebrung“s. Baden, evangelischer Pfarrer und Publizist, verfolgt seit mehr als
zwei Jahrzehnten Themen gegen den Strom. Er verdffentlichte 1965 ,Literatur und
Selbstmord®, dargestellt an den drei westlichen Autoren Cesare Pavese, Klaus Mann,
Ernest Hemingway. Die Selbstmorde der Schriftsteller in der UdSSR (Kuznezow,
Jessenin, Majakowski, Zwetajewa u. a.) sind mangels Material hier kaum darzustellen
und werden driiben verschwiegen. Fiir die genannten westlichen Autoren wurde nach
Baden der Selbstmord unausweichlich, weil das Werk die Sinnfrage der Existenz nicht

3 Zu Th. Haecker siche V. Eid, Die Kunst in christlicher Dascinsverantwortung nach Theodor Haedker.
Wiirzburg: Echter 1967, 219 S. Brosch. 29,50.
4 H. ]. Baden, Literatur und Bekehrung. Stuttgart: Klett 1968. 291 S. Kart. 20,
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mehr zu tragen vermochte. Sie gelangten zu einem Punkt, wo Schreiben fraglich,
Erzihlen unméglich wurde und Autorschaft keinen Trost mehr gewihrte.

Im neuen Buch ,Literatur und Bekehrung® untersucht Baden die Lebenskrise der
Schriftsteller in umgekehrter Richtung: nicht zum Nichts, sondern zum Alles, zur
Transzendenz. Im Phdnomen, das man als ,Bekehrung® bezeichnet, begegnet der
Mensch einer Wirklichkeit — oder der Idee einer Wirklichkeit —, die sein ganzes frii-
heres Leben und Denken in Frage stellt, iiberwiltigt, umpolt, ihn zu einer neuen
Wertung der Menschen, Dinge, Ereignisse zwingt. In der christlichen Bekehrung (es
gibt auch die ideologische) stéfit der Schriftsteller auf ,,Gott“, der sein beobachtendes
Auge hinfort ausrichtet, sein Schreiben richtet. Schreiben als Absolutum (wie bei Rilke,
Gide, Benn), Schreiben als oberste und einzige Gottheit vertriigt sich nicht mit dem
einen und ,eifersiichtigen” Gott der Offenbarung.

In der Einleitung beschiftigt sich Baden zunichst mit den ,Klassikern® der Bekeh-
rung: Paulus, Augustinus, Pascal. Er unterscheidet eine ,augenblickliche® und eine
»gleitende Bekehrung®. Die drei genannten zeigen nach Baden eine auffallend augen-
blidsliche Bekehrung. Bei Augustinus war es freilich der Anfang eines langen gei-
stigen Prozesses. Und das berithmte ,,Mémorial® Pascals ist mehr das Dokument einer
intensiven mystischen Erfahrung des Glaubenden als das einer Bekehrung. In einem
weiteren einleitenden Kapitel fragt Baden nach dem ,,Verhiltnis von Wahrheit, Kunst-
werk und Person®. ,Man kann nicht schreiben, wenn man nicht iiberzeugt ist, die
Literatur sei alles®, bekannte Sartre. Benn: ,Das Moralische und Religitse habe ich
keine Organe zu erleben.“ Rilke fiirchtete durch Hinwendung zum Christentum un-
produktiv zu werden. Gide beanspruchte die Freiheit des ,verlorenen Sohnes®, der
reuelos auch den zu Hause gebliebenen zum Auszug ermutigt. Die Méglichkeit der
Bekehrung setzt fiir den Schriftsteller dort ein, wo er feststellen muff, ,dafl sein
Dasein nicht mit dem Schreiben identisch ist“ (53). Solange er ganz in sein Werk eingehen
kann und mit diesem Eingang und Ausgang zufrieden ist, zerbricht er nicht ,an der
todlichen Diskrepanz zwischen privater Existenz und Werk-Existenz®. Beim artisti-
schen (Rilke, Benn) und existentialistischen Schriftsteller (Sartre, Camus) wurde diese
Identitit weithin und offenbar lebenslang erreicht. In diesen Jahren kommt, abgesehen
vom marxistischen Humanismus, ein neuer Typ hinzu, den man als einen kritischen
Humanismus der Beschreibung bezeichnen kdnnte, ein Humanismus ohne Rezept zum
Leben, ein Schreiben, das sich durch Schreiben rechtfertigt. Wo Schreiben der Sinnfrage
nicht mehr geniigt, wo die vehemente Konfrontation mit einem Wissen geschieht, das
den bisherigen Horizont angreift, mit einem Erkennen, das eine schreib-versicherte
Geschlossenheit aufsprengt, hat die ,Bekehrung® ihren Ort, werden Basis und Hori-
zont des Bewufltseins verindert. ‘

Nicht-Bekehrte und Kritiker argumentieren: ,Die Gnade wird durch literarische
Subalternitit erkauft.“ Grofle Literatur setze heute den Verlust der Glaubensgewifi-
heit voraus. Nach ihrer Ansicht ,scheidet der bekehrte Schriftsteller aus der Avant-
garde zwangsliufig aus, verzichtet auf jedes Experiment und verkriecht sich in einem

19 Stimmen 184, 10 265
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geistesgeschichtlichen Gehiuse. Die schopferische Leidenschaft erlahmt® (64f.). Diese
Moglichkeit ist nicht auszuschliefen. Baden stellt aber mit Recht in Abrede, dafl
grundsitzlich und notwendig ,der Geist durch die Bekehrung beschrinkt, erniedrigt
werde®. Denn ,,der Glaube bewirkt eine neue Optik®, die ein ,mehr® an Wirklichkeits-
erkenntnis zuliflt (19). Einzuriumen wire, so meine ich, dafl durch die Zustimmung
zum Heil der Blick fiir die unmittelbar anstehende Wirklichkeit sich triiben kann, dafl
die neue Optik nicht so sehr ein quantitatives ,mehr® als eine qualitativ andere
Sehweise erzeugt. Zahlreiche Autoren machte die Bekehrung zunichst und auf lange
Zeit intensiv produktiv: Claudel, Le Fort, Graham Greene, Elisabeth Langgisser, Rein-
hold Schneider. Einen Bernanos oder Mauriac hat die Gnade nicht steril, sondern
teilnehmend sehend und produktiv gemacht. Auch einem Bertolt Brecht hat die Bekeh-
rung zum Marxismus nichts genommen, ihm vielmehr eine neue und groflere Produk-
tivitit und Avantgarde erméglicht. Was fiir den ,bekehrten® Brecht logisch gut ist,
sollte auch fiir einen bekehrten Christen logisch billig sein. Sterilitit, so meine ich
und versuche die von Baden angeschnittene Frage zu beantworten, ist weder eine
Frage der ,,Gnade® noch der Nicht-Gnade, sondern des Lebendigen, der schépferischen
Unruhe, des anhaltend geistigen Prozesses, der Fihigkeit und Kraft zur Auseinander-
setzung, des sehenden Teilnehmens, der vitalen Phantasie, des schriftstellerischen
Eros, des Kampfes wider den zu leichten Frieden, und das heifit zuletzt gegen sich
selbst. Ich glaube, abgesehen vom Altersproblem, gibt es nur fiir Schriftsteller zweiten
Grads jene Gefihrdung der Produktivitit durch die ,,Gnade®, weil -sie zu schnell in
den windgeschiitzten Port, zu selbstverstindlich in die georteten Kanile der Heils-
gewiflheit einfahren. Sie haben zu frith oder aus mangelnder Kraft die Ungewifheit
der menschlichen Existenz, das Wagnis und die Gefihrdung aufgegeben. Sie denken
fast nur noch deduktiv, von gefahrlosen Obersitzen her. Beim alternden Christen
kann freilich, etwas frither als beim Nicht-Christen, der Eindruck entstehen, dafl
diese selbstgefillige Welt sich etwas zu wichtig und zu weinerlich, zu pubeszent und
zu pantalonisch gebirdet.

Zuriick zu Baden. Im Hauptteil seines Buchs untersucht er die religidse Bekehrung
bei Claudel, T. S. Eliot, R. A. Schréder, Doblin. Er zeigt in einem weiteren Kapitel
den Widerstand Gides gegen die Bekehrungsversuche der Freunde Claudel und Jam-
mes. Er firbt an Reinhold Schneiders ,, Winter in Wien® das ,,Erloschen der Gnade®
heraus. Er beschiftigt sich in einem letzten Kapitel mit dem Phinomen der ,ideolo-
gischen Bekehrung zum marxistischen Kommunismus und der Abwendung vom ,,Gott,
der keiner war®.

An Claudel sieht Baden die ,augenblickliche Bekehrung® verwirklicht in jenem
»Uberfall“ der Gnade am Weihnachtstag 1886 in Notre-Dame. Er interpretiert das
autobiographische Dokument, das Claudel auf Dringen seiner Freunde 1909 nieder-
schrieb und erst 1913 vertffentlichte. In Claudels Herausgerissenwerden aus der alten
»Haut“ erkennt Baden die ,nova creatura® des Neuen Testaments (2 Kor 5, 17). Wie
sich das neue Bewuftsein orientieren mufite, was der Mensch Claudel des weiteren erfuhr,
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welche Auseinandersetzung und Gestalt dieses bekehrte Bewufitsein im Werk schuf,
wird nicht mehr verfolgt?.

Das Muster einer ,gleitenden Bekehrung® sieht Baden bei 7. S. Eliot. Entwicklung
und Ubergang werden werkimmanent von den Versen des , Waste Land* (1922) iiber
die ,Hollow Men® (1925) zu ,,Ash Wednesday“ (1930) interpretiert. Wie Eliot erlitt
auch R. A. Schréder im ersten Weltkrieg und den Jahren danach den Zusammenbruch
des biirgerlich-klassizistischen Humanismus. Dieser konnte angesichts der grof8stidtisch
proletarischen Gegenwart nicht mehr bestehen. Es war die Zeit, da Theodor Haedker
konvertierte und eine Reihe der expressionistischen Dichter sich dem ,messianischen
Kommunismus® (Otten, Rubiner, Zech, J. R. Becher) zuwandten. Im Gegensatz zu
Claudel und Eliot ,scheint bei Schréder der persénliche Bruch auch einen #sthetischen
zur Folge zu haben... Wenn er Chorile schreibt oder die Sonntagsevangelien reimt,
begibt er sich sozusagen in die Sakristei und hat lediglich das Kruzifix und eine alte
Lutherbibel bei sich . . . Die Klausur wirkt zugleich isolierend im negativen Sinn. Der
Dichter hat der Welt den Riicken zugewendet, er begniigt sich mit den traditionellen
Bildern, Zeichen, Abbreviaturen der Welt, welche die fromme Uberlieferung fiir ihn
bereithdlt® (142). Der Weg dieser Erbauungsverse fithrt nicht durch die Welt hindurch,
sondern an ihr vorbei ins Museum der Trostspriiche.

Das Kapitel iiber Doblin schlieft sich an dessen Bekenntnisbericht ,Schicksalsreise®
(1949) an. Dessen Bekehrung in den spaten dreifliger Jahren in Frankreich sieht Baden
durch eine hellsichtige Interpretation in der Hiobgestalt des Franz Biberkopf aus
»Berlin Alexanderplatz® (1929) vorgezeichnet. Leider bleibt unerwihnt, daf Doblin
entscheidende religiése Impulse in Richtung auf das Alte Testament und die Gegen-
wart des von ihm gesuchten Sakralen schon 1924 auf seiner Polenreise empfing. Auf
den Spuren des verlorenen Vaters begegnete Dblin bei den Rabbinern und Frommen
des Ostjudentums dem von ihm zeitlebens gesuchten ,Elementaren®. Schade auch,
dafl Baden D&blins letzten Roman ,Hamlet oder Die lange Nacht nimmt ein Ende®
(verdffentlicht erst 1956) nicht mehr interpretierte. An diesem Roman hitte die lite-
rarische Gestaltwerdung der Konversion und die Frage nach dem Erlahmen der
schtpferischen Leidenschaft untersucht werden kdnnen.

Vom ,,Winter in Wien® (1958) her interpretiert Baden ,Das Erloschen der Gnade®
beim spiten Reinhold Schneider. ,Der vereinsamte, zynische und bittere Tagebuch-
schreiber in Wien ist kaum mehr jener priesterlichen Figur vergleichbar, welche mit
religidsen Traktaten und Sonetten geradezu die Funktion eines Trosters des ,heimlichen
Deutschland® wihrend des Dritten Reiches versah® (65). Baden wirft den Freunden
Schneiders vor, sie stilisierten die ,skeptische® Lebensphase Schneiders vom Freiburger
~Heiligen® her aus der Ara des Dritten Reichs. Baden stellt sogar die ,Echtheit des

5 Siehe dazu die Claudel-Aufsitze des seit Kriegsende in Wien lebenden katholischen Theologen und
Schriftstellers A. Espiau de la Maéstre und sein Buch ,Das gottliche Abenteuer. Paul Claudel und sein
Werk® (Salzburg 1968). Zur Frage einer ,indirekten Verkiindigung® bei Claudel siche L. Zinke, Paul
Claudel - Ansitze indirekter Verkiindigung. Wiirzburg: Echter 1968. 317 S. Brosch. 29,50.
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Bekehrungserlebnisses in Frage (218). Schneider habe sich am Ende ,der auflerchrist-
lichen Tragik unterworfen® (217). ,Der Ausschluff von der Gnade ist erfolgt, die
Bilder des Glaubens sind unerreichbar geworden® (232). Der zweite Teil dieses Satzes
stimmt. Daraus den Vordersatz, den Ausschlufl der Gnade zu folgern, scheint mir
nicht statthaft. Mir scheint eher, dafl sich Schneider aus der ,,psychologischen® Erfah-
rung der Krankheit und der abgriindigen, schon anlagemiflig vorhandenen Schwermut
»logisch® nicht mehr befreien konnte. Zwischen ,,ich will nicht mehr glauben® und ,,ich
kann nicht mehr glauben® besteht ein grofler Unterschied. Auch Gottes Sohn hat am
Kreuz seine Gottverlassenheit ausgeschrieen. Die Erfahrung des augenblicklich trost-
losen Zustands kann offenbar in der ,Dunklen Nacht“ die erfahrungsmifig nicht mehr
erreichbare ,,Ubernatur® tiberborden. Uber des spiten Schneiders ,,Unglaube oder die
negative Mystik® hat I. Fr. Gorres schon 1959 Genaueres gesagt (in: Der gottliche
Bettler). Die ,Evangelischen Kommentare® schreiben 1969 in einem Redaktionsartikel
tiber den ,, Tod Gottes®, der spite Schneider bezeuge die ,,Gewifiheit, dafl ewiges Leben
etwas anderes ist als die ewige Wiederkehr des Gleichen®, bezeuge eine andere Vor-
stellung als die géngige von unserem Eingehen in Gottes ,, Jenseits® (Heft 4, 202).

Im abschliefenden Kapitel iiber die ideologische Bekehrung und ihre Zuriicknahme
hilt sich Baden an die beriihmten Bekenntnisse von Arthur Koestler, André Gide,
Ignazio Silone®, Louis Fischer, Richard Wright, Stephen Spender aus ,Ein Gott, der
keiner war® (deutsch 1950). Durch Konfrontation mit einem Schriftsteller, der die
Spannungen der Ideologie anscheinend bis zum Tod aushielt, etwa mit Bertolt Brecht,
hitte das Kapitel und die Problematik vertieft werden kénnen.

Hans Jiirgen Baden schligt mit seiner Untersuchung ,Literatur und Bekehrung®
eine einsame Lichtung in den gegenwirtigen literarkritischen Wald. Ein methodisch
schirferes Bewufitsein und eine weiterfithrende Analyse der literarischen Werke kénn-
ten das Phinomen noch weiter verfolgen.

»Mimesis und Imitatio Christi®

Eine im Thema ungewdhnliche, methodisch sehr exakte Arbeit legt der Miinchener
Literarhistoriker Rudolf Eppelsheimer vor?. Guardini signalisierte in seinem Holder-
linbuch (21955), daff dem abstrahierenden Denken die konkrete Beziehung Gottes zu
den Dingen, dem modernen Menschen die Fiille der religitsen Sinngestalten verloren
gehe. Der Sinn der lyrischen Existenz Holderlins liege in der Wiederentdeckung der

¢ Von Ignazio Silone ist inzwischen das aufschlufireiche Buch ,Das Abenteuer eines armen Christen®
(K&ln 1969) iiber Papst Colestin V. und seine Abdankung erschienen. Im einleitenden Kapitel bekennt
Silone: ,Ich...befinde mich sozusagen schon in der nachmarxistischen Zeit. Das gilt sowohl fiir meine
Empfindungen wie fiir meine Uberzeugungen.®

7 R. Eppelsheimer, Mimesis und Imitatio Christi. Bei Loerke, Diubler, Morgenstern, Halderlin.
Bern, Miinchen: Francke 1968. 269 S. Lw. 24,80.
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Gestalt und Vielfalt des Numinosen. Der Abbruch im Schaffen habe sein Werk unvoll-
endet gelassen. Von hier aus und eingedenk der modernen Naturwissenschaft, die, in
der Descartes-Nachfolge, Materie-Objekt und Geist-Subjekt nicht mehr blof trennen,
sondern auch wieder verbinden will, setzt die Untersuchung Eppelsheimers ein. In
langjahriger literarischer Beschiftigung wurde ihm deutlich: ,Die deutsche Lyrik hat
Hoblderlins Thematik aufgenommen. Sie kehrt bei Loerke, Diubler ‘und Morgenstern
wieder® (94). Loerke wurde von der Literarhistorie und Literarkritik vorab der Na-
turlyrik des ,griinen Gotts* um Wilhelm Lehmann zugezihlt. Bei Diubler sah sie den
kosmogonischen Impuls, verharmloste ihn aber als ,romantischen Klassizismus®, sah
ihn im {ibrigen blof als Vorldufer des expressionistischen ,,Geist“~-Ausbruchs. Morgen-
stern wird vom Gedichtnis der Zeitgenossen fast nur als Autor der ,Galgenlieder®
und eines skurrilen lyrischen Humors erinnert. Der andere Aspekt, der kosmisch-
christliche, wurde kaum vorgezeigt. Eppelsheimer stellt fest: ,Loerke, Ddubler und
Morgenstern, wie Holderlin von Haus aus protestantisch, kehren dieser Konfession
den Riicken, und der christliche Glaube iiberhaupt tritt fiir sie zuriidk, bis sich ihre
Lyrik in Natur und Geschichte zum Mythischen durcharbeitet und darin zur Christus-
erkenntnis® (168).

Auf der anderen Seite, der theologischen, kommt der ,kosmische Christus® des
Johannes-Evangeliums, der Johannes-Apokalypse und des Kolosserbriefs den meisten
Dogmatikern wenig in den dogmatischen Sinn. Sie fordern heute — darin sind sogar
Barth und Bultmann einig — eine Trennung von Glaube und Weltbild, mit dem
Ergebnis freilich, daff das Weltbild nicht mehr in den Glauben eingeht und Religion
zusehends abstrakter wird. Von den katholischen Theologen hat Urs von Balthasar
in ,Das Herz der Welt“ (1945) und in seinen Binden ,Herrlichkeit® diesen kosmisch-
christlichen Aspekt bedacht. Vor allem aber ist es die Prophetengestalt Teilhard de
Chardins, die den kosmischen, ja kosmologischen Aspekt des Glaubens und der
Gestalt Christi fiir die moderne, naturwissenschaftliche Welt neu entdedst hat. Eppels-
heimer, der als Literarhistoriker eine erstaunliche Kenntnis protestantischer Theologie
ausweist, kennt die genannten katholischen Theologen offenbar nicht. Doch kann er
den Amerikaner Joseph A. Sittler von der Weltkirchenkonferenz in Neu Delhi (1961)
zitieren. Sittler stellte fest: ,Die theologische Herrlichkeit einer kosmischen Christo-
logie schlummert zumeist noch fest verschlossen, tief im Herzen, tief im Erinnern
der Kirche . .. Ihre sprungbereite Wirkkraft wartet darauf, frei zu werden® (245).

Was heiffit nun ,Mimesis und Imitatio® fiir eine literarhistorische Untersuchung?
Erich Auerbach hat in seinem beriihmten Werk ,Mimesis. Dargestellte Wirklichkeit
in der abendlindischen Literatur® (11946) den von Plato und Aristoteles her kommen-
den Mimesis-Begriff vorab im Bereich der Epik untersucht. Auf die Lyrik ist der
Begriff noch kaum angewandt worden. Man untersucht heute mehr unter dem Leit-
wort ,poiesis® als ,mimesis®, lieber das Verhiltnis der Verse zur Revolution als zur
Imitatio Christi. Der Dichter als literarischer Ingenieur (seit Valéry) will nicht nach-
ahmen, sondern machen, nicht lauschen, sondern entwerfen, nicht einem Leitbild folgen,
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sondern kritisch beschreiben, nicht nachsinnen, sondern protestieren, nicht ,innerlich®,
sondern ,duflerlich® konkret sein. Der Mimesis-Begriff setzte immer schon ,Natur®
(im weitesten Sinn) und ihre ,Ordnung® voraus. Eine emanzipierte Gesellschaft hin-
gegen will ihre ,,Ordnung® der Freiheit selbst bestimmen. Nicht zufillig kommen alle
vier von Eppelsheimer untersuchten Dichter von der Natur her, oder gehen, wie Mor-
genstern, auf eine gnostische Natur-Erkenntnis zu. Alle vier sehen in der Natur ein
»Geheimnis®, verehren sie. Mimesis erweist sich bei Hélderlin, Diubler, Morgenstern
und Loerke schlieflich als ,Imitatio Christi®, als Suchen, Erkennen und Gestalten
des kosmischen Christus. Darum steht die Untersuchung unter dem Zeichen des Helios-
Christus, des Sonnenrads mit dem Christusmonogramm.

Eppelsheimer geht, bei genauer Kenntnis der wissenschaftlichen Literatur und Dis-
kussion, in der Deutung jedesmal von Einzelgedichten aus. Er interpretiert sie, bleibt
dicht am Text, zeigt Entwicklungen und Werkzusammenhinge, weist jedesmal auf,
wie mythische Naturerfahrung und dichterische Erkenntnis auf die Gestalt Christi
zulduft. Er kann bei Oskar Loerke sogar belegen, wie dessen Gottesgestalt in Einklang
mit dem trinitarischen Gott des Neuen Testaments steht. Theodor Déiublers Denken
kreist um seinen frithen Satz ,Gott ist die Sonne im Kristall*. Diubler kommentiert
seinen ,,Nordlicht*-Mythos: ,, Jesu Menschwerdung offenbart, daf} das neue Erkennen
auf der Erde zu htchstem Leben fithren wird: wir sind nicht verloren, keinesfalls dem
Nichts preisgegeben. Dadurch, dafl dieser dunkle Stern ausersehen ward, keine ver-
faulende Frucht zu werden, dafl der Schépfer ithn wieder entflammt hat, er ihm Seinen
Sohn sandte* (120f.). Der ,Galgenlieder“-Morgenstern von 1905 notierte bereits:
»Ein Mensch, dessen ganzes Leben darauf gerichtet ist, das Ritsel Christi zu lésen®
(158). Morgensterns Verse, schreibt Eppelsheimer, heben den kommenden ,,O Mensch“-
Schrei der Expressionisten schon auf, weil er um den Haltegrund des Menschen weif},
den die meisten expressionistischen Lyriker verloren haben. Da Eppelsheimer bei den
iibrigen Autoren nach dem Verhiltnis der lyrischen Christusgestalt zur christlichen
Theologie fragt, hitte man bei Morgenstern eine deutlichere Unterscheidung gnosti-
scher und der von Rudolf Steiner empfangenen anthroposophischen Vorstellungen
erwartet.

Weil Hélderlin die Auseinandersetzung der Mimesis als Imitatio Christi am inten-
sivsten austrug und weil er von den dargestellten Autoren des zwanzigsten Jahrhun-
derts her einsichtiger wird, untersucht Eppelsheimer seine Aussage vom historischen
Ende her, aber eben doch als den, an dem sich die Fragestellung am meisten bewihren
mufl und zugleich gipfelt. Eppelsheimer kann {iberzeugend zeigen, was Heidegger an
Holderlin weginterpretieren will: die christliche Tradition und die gottliche Epiphanie,
was der um die Holderlinforschung so verdiente Friedrich Beissner nicht wahrhaben
will: das rechtmiflige Schauen der Christusgestalt in mythischen Bildern, was tiefenpsy-
chologische Deutungsversuche (Rosteutscher) durch handliche archetypische Schemata
verflachen. Beissner umschreibt den ,Fiirsten des Fests® in der beriihmten ,Friedens-
feier® gekiinstelt abstrakt als ,,die gestaltgewordene Bereitschaft zu neuer schopferischer
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Gottesbegegnung® (167). Eppelsheimer erkennt in ihm neu die Christusgestalt. Nach
langjihriger Beschiftigung mit Hélderlin spricht er sogar von den Entsprechungen
eines ,trinitarischen Parallelismus®: Sonne und Christus, Aether und Gottvater,
heilige Erde und Heiliger Geist. In der religionsgeschichtlich gar nicht so ungewohn-
lichen Beziehung der Gestalt Christi auf die Sonne kann er u. a. auf Hugo Rahners
»Griechische Mythen in christlicher Deutung® (11945) verweisen. Aber wie steht es
mit den berithmten Halbgottern bei Holderlin? Dionysos ist nach Eppelsheimer die
»Manifestation der erdhaft kosmischen Seite Christi®, nicht der ,,Gott des gemeinen
Rausches, sondern der Gott harmonischer Befreiung, Losung und Erlésung chthonisch
elementarer Krifte® (216). Herakles ist ,nichts anderes als der Mensch in Christo®
(217). Im Kapitel iiber das ,,Brautfest“ hitte man den Hinweis auf den Mythos vom
shieros gamos®, der heiligen Hochzeit zwischen dem Gott und dem irdischen Men-
schen (der menschlichen Erde) erwartet. Die altchristliche Theologie hat hier die Typo-
logie entwickelt von Christus als dem neuen Adam, der sich mit der Kirche als der
neuen Eva verbindet.

Eppelsheimer hat seine Arbeit mit methodischen und zeitgeschichtlichen Uberlegun-
gen eingeleitet. Er rundet sie mit dem Ausblick auf eine ,kosmische Christologie®. Hier
hitte eine Reflexion iiber die Moglichkeit einer Christus-Lyrik heute interessiert. Wo
und wann und unter welchen Bedingungen ist sie moglich, wo und wann und unter
welcher Gestalt nicht mehr?8

»Die neue Welt der Schriftsteller®

Die bisher vorgestellten Biicher beschiftigten sich vorab mit literarischer Vergangen-
heit. Kurt Liithi, 1923 im Kanton Bern geboren, fiinfzehn Jahre Pfarrer und seit 1964
Ordinarius fiir reformierte Theologie in Wien, will den gegeniiber zeitgendssischer
Literatur befremdeten und ratlosen Christen mit seiner Handreichung an die litera-
rische Gegenwart heranfithren®. Er bezeugte seine Aufmerksamkeit gegeniiber dem
Phinomen zeitgendssischer Kunst bereits 1963 in dem zusammen mit Kurt Marti und
Kurt von Fischer herausgegebenen Buch ,Moderne Literatur, Malerei und Musik. Drei
Entwiirfe zu einer Begegnung zwischen Glaube und Kunst. Im vorliegenden Bédnd-
chen benennt Liithi auf knappstem Raum Tendenzen der heutigen Literatur, kom-
mentiert und konfrontiert sie mit Theologie.

Literatur ist weithin aus den iiberkommenen weltanschaulichen Ordnungen aus-
gebrochen. Sie sucht in Beschreibung und Kritik das Offene, beansprucht auch im

8 Auf zwei sehr exakte literarhistorische Arbeiten zum Phinomen der christlichen Literatur aus
jiingerer Zeit sei hier verwiesen: J. Nettesheim, Die geistige Welt der Dichterin Annette Droste zu
Hiilshoff. Miinster: Regensberg 1967. 211 S. Lw. 29,~; I. Ackermann, Vergebung und Gnade im klassi-
schen deutschen Drama. Miinchen: W. Fink 1968. 250 S, Lw. 36,—.

9 K. Liithi, Die ncue Welt der Schriftsteller. Theologische Argumente fiir die Literatur der Gegen-
wart. Stuttgart, Berlin: Kreuz-Verlag 1968. 77 S. Kart. 3,50.
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Sprechen radikale Freiheit, das Experiment. Nach E. R. Curtius und W. Jens charak-
terisiert Liithi die heutige literarische Grundsituation als eine ,alexandrinische®, ,,Ale-
xandrinische Situation® heifit ,,ein Markt und ein Warenhaus von Ideen, Philosophien,
Religionen. Der Abschied von allen geschlossenen Riumen und Kulturen und dafiir
eine Diasporasituation jeder Religion und Idee. Transit als Grundstimmung, Aufge-
brochenheit nach allen Seiten! Deshalb auch keine Absolutheitsanspriiche mehr, son-
dern das Wagnis, sich von jedem Partner kritisch befragen zu lassen.“ Alexandrinismus
bedeutet also Pluralismus und Begegnung, bedeutet weiter Polaritit (z. B. das Mach-
bare und das Zufillige, das textliche Berechnende und das assoziierende Spiel in der
Sprache), bedeutet eine anti-ideologische Einstellung, dialogische Situation.

An ausgewidhlten literarischen Texten dokumentiert Liithi die antiideologische und
pluralistische Situation. Er zeigt die damit verbundene Auflésung des Vaterbilds, die
ironische Zersetzung des Gottesbilds, die gesteigerte Erfahrung des Fremdseins und der
Angst in der immer weniger iiberschaubaren schaubaren Welt, den Verlust der Iden-
titit des Menschen, weil, miilte man hinzufiigen, eine sich auflésende und anonym
werdende Gesellschaft sie zuerst verloren hat und die Auflésung aller menschlichen
Leitbilder lingst im Gang, beinah abgeschlossen ist. Ergebnis: die heutige Literatur
beunruhigt und provoziert, stellt den auf seinen ,Bildern“ sitzenden Biirger und
Christen in Frage. Eine frithere Literatur, vorab eine klassizistische und mehr noch
eine klassizistisch verstandene, bestitigte des christlichen Biirgers Streben zu Hoherem
auf vorgegebener, bekannter Basis. Die heutige Literatur ist eine Herausforderung
des Glaubens.

Den Bemithungen der Schriftsteller kommt Liithi als Theologe entgegen. Er sieht in
ihrer Benennung der Dinge (eine solche ist bereits im Schopfungsauftrag der Bibel
enthalten) Humanisierung. In der Literatur, die dem Menschen und der Gesellschaft
zur Gestalt verhilft (u. U. auch ihre Nicht-Gestalt aufzeigt), sieht Liithi eine Parallele
zur Gestaltwerdung Gottes in der Inkarnation. Die provokative Literatur sucht den
miindigen und kritischen Menschen. Auch der Glaube des Christen miisse sich immer
mehr in die mitmenschliche, also horizontale und dialogische Situation hineinbegeben,
in die sich die Literatur bereits hineinbegeben habe. Die Literatur zeige den ,,homo faber*
und den ,homo ludens®. Fiir den ersten verweist Liithi auf die Theologie Gogartens. ,,Fiir
die Thematik des,homo ludens‘haben wir leider bisher keinen Gogarten, weil offenbar die
Theologie zu wenig erfafit, dafl man Gott nicht nur im titigen Arbeiten lobt, sondern
auch im geldsten Spiel.“ Hier hitte der Theologe Liithi auf die katholischen Theologen
Hugo Rahner und Urs von Balthasar verweisen miissen. Hugo Rahner hat auf der
Eranostagung 1948 in der Schweiz eine Theologie des ,,humo ludens® vorgetragen. Sie
wurde zuerst im Eranosjahrbuch 1949, zuletzt in einem Herder-Taschenbuch (Nr. 222)
veroffentlicht. Und Balthasar hat in den bereits erwahnten Binden ,Herrlichkeit®
die in Vergessenheit geratende theologische Perspektive des Kontemplativen in einer
theologischen Asthetik und Literatur vorgetragen. Daf} der ,homo faber® iibrigens
nicht nur eine positive Gestalt ist, hat bereits Bergson und hat der Schweizer Schrift-
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steller Max Frisch in seinem gleichnamigen Roman (1957) gezeigt. Die mehr zustim-
mende als kritische Einstellung des Verfassers zur zeitgendssischen Literatur zeigt sich
auch darin, daf jener Bereich, den Marxisten und Soziologen mit ,Entfremdung®, die
Christen aber herkémmlicherweise mit ,Stinde und ,Erbsiinde® bezeichnen, bei Liithi
nicht zur Sprache kommt. Auch das Problem der Extreme in der heutigen Literatur,
z. B. extreme Machbarkeit — extremer Spieltrieb, extremer Freiheitsanspruch — extremes
Wehklagen iiber die (bereits gehandhabte extreme) Freiheit, Spiel als extreme Defor-
mation, Karikatur und Groteske, extremer Traum und extreme Zellen-, Gefingnis-
situation, wire mehr zu bedenken. Wie steht es mit einer extrem zur Aktion drin-
genden Literatur, die eine kontemplative Literatur des Spiels und der Gelassenheit
verdichtigt, sogar ablehnt?

Liithi gibt dem literarischen Auflerungen gegeniiber hilflosen Christen eine sehr weit
fiihrende Beschreibung und Handreichung. Da zeitgendssische Literatur empfohlen
werden soll, kommt die Kritik weniger zur Sprache. Am Ende weist der Verfasser
auf die fehlende, jiingst von Karl Rahner geforderte ,theologische Kairologie®, die
in der Tat auch auf dem Feld der Literatur weiterfithren kénnte.

,Narren und Totentinzer”

Auch ein Buch iiber das Drama sei vorgestellt. ,Narren und Totentinzer® 10 ist ein
ungewdhnliches Theaterbuch, weil hier einer von Theater und von Theologie etwas
versteht. Sierig weifl, was auf der Biihne seit 45 geschah, weifl um die Auseinander-
setzung des Glaubens in der Gegenwart. Da der Verfasser unseren Lesern wenig
bekannt ist und inzwischen verstarb, sei er kurz vorgestellt.

Sierig ist 1925 in Kassel geboren, war im Krieg Soldat, nach dem Krieg Regie-
assistent und Dramaturg in Liibeck und Hannover. Er studierte Theaterwissenschaft
und Theologie. 1956 ordiniert, arbeitete er zunichst als Studentenpfarrer und Schrift-
leiter der Kirchenzeitung in Hamburg. Seit 1960 war Sierig Hauptpastor und Studien-
leiter des theologischen Seminars der Hamburgischen Landeskirche. Nach kurzer
Krankheit starb Sierig am 21. November 1968, am gleichen Tag, da sein Buch ,Narren
und Totentinzer® erschien.

Sierigs Buch will einen ,ginzlich vernachlissigten Aspekt der Interpretation moder-
ner Dramatik zur Geltung bringen®, nimlich eine theologische Interpretation. ,, Theo-
logische Interpretation sucht den Menschen in seiner gottlosen Vorfindlichkeit und in
der Idealitit der Ubereinstimmung mit dem Gott, der die Welt und den Menschen
verinderte. Damit ist aber theologische Interpretation nicht allein nur eine Sache, die
das Theater zu verstehen sucht als eine héchst relevante menschliche Auflerung, son-

10 F, Sierig, Narren und Totentinzer. Eine theologische Interpretation moderner Dramatik. Ham-
burg: Agentur des Rauhen Hauses 1968. 333 S. Linson 18,50.
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dern zugleich auch als einen Beitrag zur Sache der Theologie selbst, ... niamlich der
Tatbestand einer offenkundigen Parallelitit der Erscheinungen in Theologie und
Theater der Gegenwart. Theologische Interpretation will das Gesprich zwischen zwei
so wesentlichen Ereignissen, wie es Bithne und theologisches Bedenken der Existenz
sind, darstellen. Sie ,ist weit entfernt davon, eine Abwertung nicht-religidsen Thea-
ters vorzunehmen und eine quantitative Aufwertung dort, wo religiose Ziige erkenn-
bar werden, ohne daf literarische Qualitit dieses rechtfertigen kann® (Einl.).

In einem ersten Kapitel gibt Sierig einen eindrucksvollen Uberblids iber die Ent-
wicklung des Theaters in der Bundesrepublik seit 45. Er bezeichnet die erste Periode
als das Jahrzehnt des ,Welttheaters. Welttheater im doppelten Sinn, einmal geo-
graphisch als Hereinlassen der iibrigen (zunichst westlichen) Welt. Dazu gehort die
Aufnahme des existentialistischen Dramas von Sartre und Camus. Welttheater aber
auch im barodken und christlich-mythischen Sinn (Claudel, Th. Wilder, Giraudoux).
In das zweite Nachkriegsjahrzehnt bricht das Revolutionstheater Brechts, bricht —
diesem entgegengesetzt — das absurde Theater Becketts und Jonescos. Auch das Theater
der sogenannten ,zornigen jungen Minner® (Osborne, Bond) tritt bereits auf die
Biihne. Eine neue Zisur zeichnet sich mit dem Ubergang vom zweiten zum dritten
Jahrzehnt ab. Theater wird fast nur noch als politisches Theater zugelassen (Hochhuth,
Peter Weiss, Grass). Im Westen und im Osten bleibt die erhoffte grofle Verinderung
aus. Die verindernde Funktion des Theaters auf die Gesellschaft wird in Frage gestellt
und zugleich vehement postuliert. Die Hoffnung wurde drmer, die Kritik heftiger.
Von Polen und der Tschechoslowakei her (Mrozek, Klima, Havel) bemichtigt sich
das absurde Theater auch des Politischen.

Auf dem genannten Hintergrund verfolgt Sierig in den folgenden Kapiteln theo-
logische Themen, die von Gott und Teufel iiber die Liebe des Paares, Tod und Siinde
bis zur Kritik an der Kirche und zum Thema der Revolution reichen. Eine Fiille von
Stiicken und Namen, iiber die das Register orientiert. Von den groflen Namen habe
ich nur Christopher Fry, William Faulkner, Edward Albee nicht gefunden. Was in
Sierigs thematischer Interpretation geistesgeschichtlich und theologisch sichtbar wird,
ist die verinderte Einstellung des Menschen zu Gott, Sittlichkeit, Siinde, zu Kirche
und Gesellschaft, zu Gliick- und Paradiessuche, zu Protest und Revolution, ist die
Antastbarkeit und Antastung ungefihr aller iiberlieferten Kategorien, die Absage an
die Leitbilder, die hartnickige Suche des Menschen nach dem Humanen allein von sich
her und im Entwurf.

Zwei Anhiinge geben ausgewihlte Theaterkritiken und Predigten, die Bibelworte
auf Theaterstiicke beziehen, sich von Theateraussagen zur Bibelaussage anregen lassen.
Das ganze Buch ist vom Theater her auf den Christen zugeschrieben. Es ist umfassender,
als der Titel ,Narren und Totentinzer® vermuten lif}t. Fiir den attackierten, in Frage
gestellten, sich behauptenden und orientierenden Christen ist Sierigs Theaterbuch iiber
die Jahre seit 1945 hilfreich und niitzlich.
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