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Heinrich Rombach
Der Kampf um die Geisteswissenschaften

Die wissenschaftstheoretischen Voraussetzungen der hochschulpolitischen Streitfragen

Das Schlachtfeld der Hochschulpolitik, das nie klare Fronten gekannt hat, zeigt zu-
nehmend das Gesicht der Verwirrung. Die Positionen werden einseitiger, die Stimmen
lauter, die Aktionen gewaltmifBiger; die politischen Instanzen suchen quer durch die
Diskussion hindurch zu ihren Zielen zu kommen. Je unverhiillter sich die Egoismen
zeigen, um so gegenstandsloser wird die Auseinandersetzung und um so unvermeidlicher
das gewaltsame Ende.

Das gewaltsame Ende, das bereits in Sicht ist, wird am empfindlichsten die Geistes-
wissenschaften treffen, da die ultima ratio immer die Einheitslosung ist. Entscheidend
fiir die Geisteswissenschaften ist aber die Mannigfaltigkeit der Formen und Forde-
rungen.

Die Entwicklung des Reformstreits zeigt immer deutlicher, dafl die Unterdriickung
der Geisteswissenschaften, d. h. die Negation ihres Erkenntnisstils und die institutionelle
Verunméglichung ihrer Arbeitsformen eine nahe Gefahr, ja teilweise schon Wirklich-
keit ist. Bevor Unwiederbringliches vernichtet wird, muf einmal laut und vernehmlich
gesagt werden, was auf dem Spiel steht.

Anders als die Naturwissenschaften, deren Arbeitsstil offenkundiger und durch auf-
wendige apparative Systeme objektiv gesichert ist, hingen die Geisteswissenschaften,
deren Moglichkeit und Arbeitsstil nur nach innen zu, nur dem geisteswissenschaftlich
Ausgebildeten sichtbar sind, weitgehend von Urteil, Votum und Entscheidung sach-
blinder Krifte ab. Die Schlagworter, die umgehen, und die das 6ffentliche Sprechen und
Denken prégen, sind durchweg an der naturwissenschaftlichen Erkenntnisweise abgele-
sen und treffen auf die Geisteswissenschaften nicht zu. Sie verbiegen die Perspektiven,
und es kommt zu der verzweifelten Situation, dafl gerade auch diejenigen, die Re-
formen zum Besten der Geisteswissenschaften anstreben, in Wahrheit schwere Gefahren
heraufbeschwéren, weil sie die wissenschaftstheoretischen Voraussetzungen nicht be-
achten. Die schon uferlos gewordene Literatur zu Hochschulreform und Studenten-
unruhen beschrinkt sich meist auf soziologische und politologische Aspekte — die gerade
hier geltenden Grundlagen, nimlich die wissenschaftstheoretischen Voraussetzungen,
werden kaum beriihrt. Dies hat fiir die empfindlichste Wissenschaftsgruppe; die Geistes-
wissenschaften, verheerende Folgen.

1 Stimmen 184, 7 1
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Darum sei eine Klarstellung der geisteswissenschaftlichen Voraussetzungen und For-
derungen versucht, die nicht verletzt werden diirfen, wie man auch immer in Einzel-
fragen entscheidet.

1. Die sog. Vergesellschaftlichung der Wissenschaften

Die hochschulpolitischen Fragen gehdren in grofere geistesgeschichtliche Zusammen-
hinge, die bekannt sein miissen, soll zwischen wahrem Fortschritt und Riickschritt
unterschieden werden. ,,Progressivitit® ist zundchst nur ein Schlagwort, und zwar das
billigste. Der Fortschritt steht nicht immer auf der Seite des jeweils Neuesten, und am
iiberholtesten ist jenes Denken, das nicht mehr denkt, sondern in der Wiederholung
herumgereichter, hochgespielter und tabuierter Begriffe oder Begriffsfetische die Wahr-
heit zu besitzen glaubt. Im folgenden wird daher keine Riicksicht auf die naive Unter-
scheidung von konservativ und progressiv genommen, sondern nach dem Richtmafl
der Sache gedacht.

Die geistesgeschichtliche Entwicklung der letzten Jahre zeigt eindeutig das Vor-
herrschende der sogenannten Selbstvergewisserung der Gesellschaft. Was ist damit —
jenseits der Schlagworte — gemeint? Wie verwandelt sich das Verhiltnis von Wissen-
schaft und Gesellschaft? Und wie verandern sich Wissenschaft und Gesellschaft in dieser
Verwandlung der Verhiltnisse?

Die Gemeinschaft der Menschen versteht sich im ganzen heute nicht mehr als ano-
nymen geschichtlichen Michten unterworfen und an das Unvorhersehbare ausgeliefert,
sondern als auf sich selbst gestellt und sich selbst regulierend. Der Vorgang ist steigendes
Selbstbewuftsein. Darin wandelt sich zugleich der Mensch und die Form seines Be-
wufltseins; jener erscheint immer eindeutiger in seiner gesellschaftlichen Bezogenheit,
dieses versteht sich immer radikaler aus der Wissenschaft. Dies bewirkt in Konsequenz:
fiir die gesellschaftlichen Probleme konnen nur noch die Geisteswissenschaften, da sie die
Wissenschaften vom Menschen, von seiner gegenwirtigen und geschichtlichen Welt sind,
Lésungen bieten, die dem geschichtlichen Stand des Bewuftseins entsprechen.

Die Geisteswissenschaften werden als Forschungs- und Entscheidungsinstanzen fiir die
geschichtliche Selbstbestimmung der Gesellschaft in Anspruch genommen.

Die Wissenschaft neuzeitlichen Typs war durchaus nicht innerhalb der Gesellschaft
entstanden und entwickelt worden. Urspriinglich war sie eine solitdre Bewufltseinsweise,
die aus Wesensgriinden nur in einzelnen Menschen ihren Ort haben konnte. ,Meine
Absicht ist nie weitergegangen, als zu versuchen, meine eigenen Gedanken zu reformie-
ren und auf einem Grunde aufzubauen, der ganz in mir selbst liegt.“ So Descartes, der
die Wissenschaft zwar als eine Revolution verstand, aber als eine solche, die den Men-
schen auf sich selbst, auf die eigene Vernunft zuriidkbringt. ,Darum werde ich nie jene
verworrenen und unruhigen Képfe gutheifien kénnen, die, ohne von Herkunft oder
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Schicksal zur Fithrung der &ffentlichen Angelegenheiten berufen zu sein, doch fortwih-
rend nach Ideen reformieren wollen® (Discours, c. 2). Dieser Ansatz gilt noch bis ins
18. und 19. Jahrhundert hinein und duflert sich in dem Grundsatz Wilhelm von Hum-
boldts: , Ausbildung des Individuums fiir das Individuum und nach den dem Indivi-
duum eigenen Kriften und Fihigkeiten.®

Erst im Zeitalter der Weltkriege verwandelt sich diese Lage grundsitzlich, erst jetzt
wird die Wissenschaft zur BewufStseinsform der Gesellschaft. Es ist nun ebenso naiv zu
glauben, die Isolation der Wissenschaft sei ein Fehlweg gewesen, wie es naiv ist, gegen
die geschichtliche Inanspruchnahme der Wissenschaft zu opponieren. Die Naturwissen-
schaften, die ebenfalls in Isolation groff geworden sind, sind jetzt ohne die (technische)
Inanspruchnahme nicht mehr zu denken. Die Geisteswissenschaften miissen sich in ihrer
Mehrheit fiir den Gedanken der (menschlichen) Inanspruchnahme erst freimachen. Die-
sen Grundvorgang mufl man sehen. Thn sehen heifdt ihn akzeptieren. Aber: ihn akzep-
tieren heiflt noch lange nicht, ihn in angemessener Weise realisieren.

Offenbar gibt es zwei mogliche Mifigriffe im Vorgang der so verstandenen Vergesell-
schaftlichung der Wissenschaft. Der eine ist der Dirigismus auferwissenschaftlicher
Krifte tiber die Wissenschaften, der andere ist die unmodifizierte Ubernahme der Selbst-
regulierungsformen der Gesellschaft in die Wissenschaften. Da man irgendwie fiihlt, daf’
keine dieser beiden Formen die eigentlich erstrebte Vergesellschaftlichung wirklich zu
leisten vermag, versucht man es mit der Verbindung beider:

Dirigismus und Demokratisierung kommen in gegenliufiger Richtung zur Anwen-
dung, Dirigismus von oben, Demokratisierung von unten. Der Dirigismus von oben
macht kurz vor der Basis, vor den Studenten, halt. Die Demokratisierung von unten
macht kurz vor der Spitze, dem sog. Prisidenten, halt. Was dazwischen liegt, hat keine
Bewegungsfreiheit und Entwicklungsmoglichkeiten mehr. Zwischen zwei gegensitzli-
chen Kriften, die beide nicht mit letztem Ernst an der Wissenschaft interessiert sind,
wird die Wissenschaft erdriickt.

Dies ist nur zu verhindern, wenn man sieht, dafl die sog. Vergesellschaftlichung der
Wissenschaft zugleich und primir eine Verwissenschaftlichung der Gesellschaft bedeutet
und bedeuten mufl. Wer die Wissenschaften unter Kontrolle bekommen will, der muf§
selbst unter wissenschaftliche Kontrolle gestellt werden. Leider sind die Studenten —
jedenfalls in Deutschland — noch nicht dazu iibergegangen, zusammen mit den Profes-
soren Einfluflmdglichkeiten an denjenigen Stellen zu fordern, an denen zuerst und im
grofiten Umfang iiber die Angelegenheiten der Wissenschaften (und der Studenten) ent-
schieden wird. Jeder Gesetzentwurf bleibt geistesgeschichtlich zuriick, wenn er nicht
fiir diese ,Riickkoppelung® sorgt. Es mufl darum gefordert werden, dal die ministe-
riellen Beschliisse nur von Gremien getroffen werden, an denen auch Professoren und
Studenten beteiligt sind.

Die geistesgeschichtliche Bewegung der sog. Vergesellschaftlichung der Wissenschaften
besagt, dafl die Gesellschaft jetzt beginnt, sich mit den Wissenschaften ihren Kopf auf-
zusetzen. Die Frage ist nur, ob sie diesen Kopf auch frei genug zu tragen versteht.
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2. Die Verwissenschaftlichung der Gesellschaft

Der Vorgang der Vergesellschaftlichung der Wissenschaften wird gewdhnlich mif-
verstanden. Wie sehr, zeigt sich in der Fehleinstellung gegeniiber dem Anwachsen der
Studentenzahlen. Das Anwachsen der Studentenzahlen ist nicht das Problem, sondern
ein Symptom des Problems. Es muff und kann geldst werden; jedoch nicht primir
organisatorisch, sondern zunichst und zuerst wissenschaftstheoretisch.

Bei ndherem Zusehen zeigt sich, daf die Wissenschaft nicht mehr nur in ihrer thema-
tischen Anwendung, sondern auch als grundsitzliche Bewufitseinsform in Anspruch
genommen wird.

Es streben breitere Bevélkerungsschichten zur Universitit, und es wollen Berufs-
gruppen aufgenommen sein, die bisher keine oder nur eine fachlich eingeengte wissen-
schaftliche Ausbildung hatten, wie z. B. Volksschullehrer und Ingenieure. Diesen Grup-
pen werden weitere folgen. Es wiire sinnlos, hier beispielsweise iiber Prestigedenken zu
klagen, man mufl den Vorgang in seiner inneren Konsequenz sehen. Der Rechenlehrer
in der Volksschule kann zwar nicht Mathematik als Wissenschaft treiben, aber er muft
in fachwissenschaftlichem Denken ausgebildet und dadurch in der Lage sein, die zeit-
gendssische Bewufitseinsform als solche zu prisentieren. Was er braucht und weitergeben
soll, ist nicht ,, Popularisierung“ der Wissenschaft, es ist Einstiftung des wissenschaftlichen
¢ Bewufltseins. Was die Masse der auf Berufsausbildung abzielenden Studenten eigentlich
will, ohne es freilich in dieser Form sagen zu kénnen, ist nicht Wissenschaft im vollen
Sinn, sondern die wissenschaftliche Denkweise und den Verstehenshorizont fiir eine in
sich wissenschaftlich werdende Welt.

Die Aufgabe kann nur gelst werden, wenn eine zweite Stufe der Wissenschaft institu-
tionell etabliert wird, eine Stufe, auf der es mehr um die Grundhaltung der Wissenschaft */
und deren exemplarische Demonstration als um Inhalte und Forschungsprobleme im
bisherigen Sinn geht.

Der Angriff auf die Universitit ist im Grund ein Angriff auf die bisher dort vertre-
tene Form der Wissenschaft. Die Frage nach der ,autoritiren Struktur® der Universitat
steht in unbegriffener Abhingigkeit hierzu. Solange diese wissenschafts-formalen und
~theoretischen Zusammenhinge nicht erkannt werden, kann weder organisatorisch noch
institutionell etwas wirklich Neues geschaffen werden.

Es geht zuerst um Konstitution einer zweiten Stufe der Wissenschaft, in der diese pri-
mir und hauptsichlich als Bewufltseinsform, nicht als Wissensinhalt betrieben und ver-
mittelt wird. Diese Stufe kann jedoch nur dann institutionell ermoglicht werden, wenn
sie wissenschaftstheoretisch definiert ist. Dabei wird man beachten miissen, daf mit der
Zeit auch noch eine dritte Stufe (und evtl. weitere Stufen) wissenschaftlicher Ausstrah-
lung gefunden und eingerichtet werden miissen, wenn die Gesellschaft im ganzen den
epochal gefordertén Typus des wissenschaftlichen Bewuf3tseins annehmen will und soll.
Hierzu gehoren Pline zur Verwissenschaftlichung des Gymnasiums und zur Verwis-
senschaftlichung der Erwachsenenbildung, fiir die schon Ansitze vorliegen, wihrend
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fiir die zweite Stufe der Wissenschaft an der Universitit noch nicht einmal ein Problem-
bewufitsein besteht.

Wihrend man in der klassischen Gestalt der Universitit die zweite Stufe als Aufgabe
iiberhaupt nicht gesehen hat, sehr zum Schaden derjenigen Studenten, die nur fiir die

zweite Stufe in Frage kamen, sieht man jetzt nur die zweite Stufe und ignoriert die
erste, sehr zum Schaden der fiir die erste Stufe Fihigen, die das, was jetzt als Wissen-
schaft {iberall proklamiert und installiert wird, in seiner horrenden Vereinfachung kaum
mehr wiedererkennen kénnen.

Was man installiert, ist nicht die zweite Stufe der Wissenschaft, sondern eine ver-
dorbene erste Stufe. Der Trend geht mit ungeheurer Wucht auf Vereinfachung und Ab-
senkung der Anforderungen. Dies mufl einmal mit aller Deutlichkeit gesagt werden.
Wenn die Entwicklung nicht aufgehalten wird, ist die Universitit in Kiirze geistig
ruiniert.

Dieser Trend griindet auf einem Mifiverstindnis, wird jedoch von vielen, ja fast
allen Seiten unterstiitzt. Der Grund dafiir ist die offenkundige Notwendigkeit von
Einrichtungen, die es bisher in der Tat nicht gegeben hat. Aber nur dann, wenn man
sieht, daf} die Einrichtungen nur zur zweiten Stufe gehdren und sorgsam auf diese
zugeschnitten und eingeschrinkt werden miissen, bleibt der lebensnotwendige Raum
fiir die innere und erste Stufe der Wissenschaft frei.

Zugleich mit der zweiten Stufe mufl die erste institutionell gesichert werden. Aber
wer sorgt dafiir, daf} der bisherige und héchste Anspruch der Wissenschaft einen zwar
umgrenzten, aber sorgfiltig gehegten Bereich behilt, in dem er leben kann?

Die bisherige Universitit war allein nach diesem Bereich ausgerichtet; da sie jetzt
fiir die zweite Stufe der Wissenschaft gewaltsam (von innen und von auflen her) gedff-
net wird, muf} ein institutioneller Rahmen fiir die Kern-Universitit geschaffen werden.

Die vollige Unpopularitit dieser Forderung, die weder im direkten Interesse des
Politikers noch in dem des Durchschnittsstudenten liegt, 138t befiirchten, dafl es noch
nicht einmal zu Ansitzen fiir die Rettung des inneren Universititskerns kommt, zumal
der Notruf eigentlich nur von der Seite der Geisteswissenschaften ergeht, denn bei den
Naturwissenschaften ist die institutionelle Zuriistung auf allen Stufen annihernd die

i gleiche. Es sind also vorwiegend die Geisteswissenschaften, die einen institutionell gesi-
cherten stufenférmigen Aufbau der Universitit — sozusagen eine Stufenuniversitit —
fordern miissen.

Um es klar zu sagen: die Universitit darf sich weder auf die erste noch auf die zweite
Stufe beschrinken. Daf sie sich nicht auf die Stufe I beschrinken darf, darin liegt das
Recht der Reformforderungen. Dafl sie sich nicht auf die Stufe II beschrinken darf,
darin liegt das Recht und der Grund der Befiirchtungen, die die Ordinarien in den
verschiedensten Formen duflern. Ebenso zeigt die paradoxe Struktur der studentischen
Forderungen, die einmal auf eine Lehrplanuniversitit, einmal auf eine freie Kollegial-
universitdt zielen, daf eine Teilung der Aufgaben unerlaflich ist, obwohl man immer
noch an Uniformitdten arbeitet.
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Eine sachgerechte Losung ist erst dann zu erwarten, wenn man den Unterschied zwi-
schen den Forderungen nicht als einen politischen oder persdnlichen, sondern als einen
sachlichen sehen lernt und wenn man begreift, daf es um zwei Formen des wissenschaft-
lichen Bewuftseins, die sich wechselseitig voraussetzen, geht.

Die Verketzerung der ,Konservativen® als reaktionir und die Bekimpfung der
~Progressiven® als revolutionir ist gleichermafien ein naives Mifiverstindnis des Pro-
blems und eine sachunangemessene Umwendung ins Pseudopolitische, die die Frage
verzerrt und die Losung verhindert.

Jede der Stufen ist notwendig, wissenschaftsgemifl und anspruchsvoll. Demgemafl
ist z. B. auch die Formel ,erst biiffeln, dann denken® ein Mifiverstindnis, kommt es
doch gerade auf der zweiten Stufe darauf an, die kritische Einstellung als grundsitzliche
Mbglichkeit tradierten Fakten und gegenwirtigen Phinomenen gegeniiber zu erfassen.
Die Stufe I setzt die wissenschaftliche Einstellung und das darin einbegriffene Metho-
den- und Problembewuf3tsein der Stufe II voraus und fiihrt es bis in die Veridstelungen
des gegenwirtigen Forschungsstandes hinein.

Es kann natiirlich keine Rede davon sein, dafl das sogenannte ,,Grundstudium® und
die ,Zwischenpriifung® mit dem identisch sind, noch auf das hin konzipiert wurden,
was hier — aushilfsweise — zweite Stufe der Wissenschaft genannt wird. Ebensowenig
kénnte eine Aufteilung in ,Forschungsuniversitdt* und ,Ausbildungsuniversitit® das
Problem treffen, auch dies nur eine Veriuferlichung und damit eine Verzerrung der
Frage.

3. Positivismus und Soziologismus

Mit der Vergesellschaftlichung der Wissenschaften geht eine Verwandlung des Wissens-
stils wesensmifig einher. Diese Verwandlung beunruhigt und gefihrdet die Wissen-
schaften im Grund mehr als eine dufere Reform. Sie betrifft nichts geringeres als die
Grundfrage selbst, die Frage nach dem Wahrheits- und Bewertungsgrund der Wissen-
schaft im ganzen.

Erscheint nimlich im Vorgang der sog. Vergesellschaftlichung der Wissenschaften
die konkrete Menschheit als Ursprung und Ziel der Wissenschaft, so muff unmittelbar
die Meinung aufkommen, daf} es mit so etwas wie ,, Wahrheit an sich® oder ,Wert an
sich® vorbei sei. Jenseits des empirisch Feststellbaren scheinen nur Wertentscheidungen
rein subjektiver Art moglich zu sein. Jede Intention, die iiber das erfahrungsmiflig
Vorliegende (das ,Positive®) hinausgeht, verfingt sich scheinbar in einem immer nur
zufilligen ,Normensystem® und kann niemals ,objektive® Aussagen hergeben. Dem-
gemif gilt jedes Sinn- und Werturteil als auerwissenschaftlich, als Privatsache, als ,pra-
skriptives Urteil®, als ,Irrationalitit®, als ,Jdeologie“. Was allein {ibrig bleibt, sind
die ,Protokollsitze“ der unmittelbaren Erfahrung.

Da die Erfahrungen der Geisteswissenschaften keine unmittelbaren Erfahrungen sind,
sondern eine sehr komplizierte und vermittelte Struktur haben, erscheinen sie dem ver-
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einfachenden Blick als ,spekulativ®, ,wertend® oder ,irrational® und es muf8 in und
an ihnen ,Aufklirung® geiibt werden. ,Aufklirung® in diesem Sinn und Reduktion
aller Aussagen auf unmittelbare und experimentelle Erfahrungen soll endlich ,inter-
subjektive Uberpriifbarkeit“ ergeben, und zwar ohne Riidksicht auf geistigen Rang.

In Wahrheit sind aber mit dem Positivismus die Geisteswissenschaften iiberhaupt un-
moglich gemacht oder in ein Konglomerat von Banalititen verwandelt. Positivismus
und Geisteswissenschaften sind sich ausschliefende Gegensitze.

Dem immer allgemeiner werdenden Positivismus steht zwar schon lange eine histo-
rische, eine hermeneutische, eine anthropologische Bewegung gegeniiber, die die Vor-
gangsweisen der Geisteswissenschaften anders und treffender beschreibt; aber ihre Publi-
kumswirkung ist nur gering, wofiir der Grund wohl auch im héheren Schwierigkeits-
grad dieser Theorien zu suchen ist.

Der Positivismus, zumeist vage und sich selbst nicht recht kenntlich, spaltet die
Grundgegebenheiten des geschichtlichen Lebens auf und radikalisiert beide unlebendig
werdenden Seiten:

Einerseits die grundlose Wertentscheidung, die nicht mehr argumentierende, sondern
nur noch zuschlagende Ideologie, andererseits blofer Empirismus, die keine Grund-
frage mehr behandelnde positivistische Wissenschaft! Diese Alternative ist todlich. Sie
liquidiert zunZichst die Geisteswissenschaften, sodann die Gesellschaft selbst.

Hier liegt die Wurzel von ,Protest“ und ,Revolution®, hier der Urgegensatz des
in sich zerrissenen Zeitgeistes; er bringt Entscheidung und Erfahrung, Tradition und
Gegenwart, Gesellschaft und Bewufitsein nicht mehr zusammen. Und dies nicht aus
subjektiver Unfihigkeit oder Unwilligkeit, sondern weil ihn die geistesgeschichtliche
Entwidklung in eine Lage treibt (Selbstvergewisserung des Menschen und Verendlichung
des Geistes), die zunichst und in der Breite nicht erfaflt, sondern nur mifiverstanden
werden kann.

Der Kampf gegen den theoretischen und praktischen Positivismus, dessen erste
Schlacht in dieser Zeit geschlagen wird, entscheidet nicht nur iiber Gedeih und Verderb
der Geisteswissenschaften, er entscheidet auch iiber das kiinftige Selbstverstindnis der
Gesellschaft. Die Gefahren drohen ebensosehr von der Seite der (positivistischen) Preis-
gabe und Zerstorung iiberlieferter und ,priskriptiver® Ordnungen, wie auch von der
Seite der sich (dogmatistisch) verschliefenden Werthaltungen und Wertsetzungen. Die
Aufldsung dieses Dilemmas ist nicht anders moglich als so, dafl die Sinn- und Wert-
setzungen unter wissenschaftliche Kritik genommen, d. h. auf ihre anthropologische
Notwendigkeit und geschichtliche Sinnkonsequenz hin aufgehellt werden.

Diese Aufhellung ist die Aufgabe der Geisteswissenschaften. Sie verstehen die Grund-
entscheidungen von ihren geschichtlichen Bedingungen her und sichten den Bedingungs-
zusammenhang im Licht der Grund- und Sinnentscheidungen. Ein Wechselgeschehen,
durch das die geschichtlichen Wissenschaften selbst noch in den Gang der Geschichte ge-
zogen werden, Bestimmte geschichtliche Bedingungen erdffnen bestimmte geschichtliche
Horizonte; bestimmte geschichtliche Horizonte (Grund- und Sinnvoraussetzungen)
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lassen bestimmte geschichtliche Bedingungen erst sehen. Darum sind die Geisteswissen-
schaften immer auf Durchbriiche angewiesen, auf unterschiedliche Ansitze, die nie zu
einem endgiiltigen Bild von Geschichte und Gegenwart fiihren, sondern zu Perspek-
tiven, deren Wert in der Fruchtbarkeit fiir den Gang der Selbstverdeutlichung des

Menschen liegt.
~ Wer diese Differenzen nicht auszuhalten vermag, leugnet entweder dieM&glichkeit von
Geisteswissenschaft iberhaupt, oder er verabsolutiert eine bestimmte Betrachtungsmog-
lichkeit, indem er seine Kategorien der Darstellung fiir rein formal hilt und darum zur
Beschreibung aller Zustinde und Zeiten beniitzt. Ein solcher gesellschaftswissenschaft-
licher Formalismus (d. h. Soziologismus) ist iiberall mit dem Positivismus verbunden
und teilt sich mit diesem in dieselbe historische Naivitit. Eine Gesellschaft wird soziolo-
gistisch interpretiert, wenn die Kriterien der Beurteilung nicht aus den geschichtlich je
verschiedenen Kulturgestaltungen herausgearbeitet, sondern von auflen her starr an
alles Gegebene herangetragen werden (Kriterien wie ,,Freiheit®, ,Herrschaft®, ,autori-
tar“ usw.). Die Wissenschaft wird positivistisch interpretiert, wenn an nackte Fakten
ohne Sinnvorgabe durch je geschichtliche Entscheidungen geglaubt oder geschichtliche
Entscheidungen als nicht aufhellbar angesehen werden. Soziologismus und Positivismus
sind die beiden Fehlformen, die jeweils aus einem Miflverstindnis der Verwissenschaft-
lichung der Gesellschaft und der Vergesellschaftlichung der Wissenschaft entstehen.

Das eigentliche Geschehen will aber auf eine Vermenschlichung der Wissenschaft
hinaus; und dies bedeutet zugleich auch eine Vermenschlichung der Gesellschaft.

Was der Mensch ist und sein kann, liegt nicht im vornhinein fest, kann von keiner
Theorie aus dem Stand entworfen werden. Fiir die Er6ffnung der Mbglichkeiten im
historischen Horizont und Zusammenhang tragen die Geisteswissenschaften Sorge,
allerdings nur solche Geisteswissenschaften, die das Vergangene um des Gegenwiirtigen
und Zukiinftigen willen erforschen und die gesamtgeschichtlichen Ziige und Konse-
quenzen suchen, die eine weitrdumige Umsicht fiir die gegenwirtigen und zukiinftigen
Entscheidungen erdffnen.

Der Kampf um die Universitit ist eigentlich ein Kampf um die Geisteswissenschaften.
Nicht einmal so sehr wegen ihrer Themen oder Ergebnisse, sondern wegen ihres Gel-
tungsanspruchs, der zuletzt der Geltungsanspruch geschichtlicher Sinnsetzung und ge-
sellschaftlicher Ordnungsverbindlichkeit ist.

Das eigentliche Dilemma der gegenwiirtigen Situation besteht nicht in der schmerz-
lichen Konfrontation von Professoren und Studenten, sondern in der Vereinfachung
der Probleme und in der ungliicklichen Rolle, die dem Staat zugeschoben wird. Da er
die Ordnung (zu Recht) bedroht sicht (aber leider nur die duBlerliche des Lehr-,Be-
triebs®, statt die Ordnung der Sinnordnungen iiberhaupt), und da er den Feind in den
randalierenden Studenten zu erkennen meint (statt in einer allgemeinen geschichtlichen
Krisenlage des Geistes und der Geisteswissenschaften), wird er ,fiir Ordnung sorgen®,
d. h. jene Einheitslosung dekretieren, die, wie eingangs bemerkt, gerade den institutio-
nellen Tod der Geisteswissenschaften bedeuten mufi.
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Der Charakter seiner Einheitslosung (fiir alle Wissenschaften) wird selbst noch posi-
tivistisch sein, da er die Kompliziertheit der wissenschaftstheoretischen Situation nicht
versteht und sich am (scheinbar) leichteren Phinomen der Naturwissenschaften orien-
tiert. Der Staat entpuppt sich jetzt schon als Positivist iiberall dort, wo er beispielsweise
duferliche Formen der Zusammenarbeit den Geisteswissenschaften aufoktroyieren will
(unter dem Zauberwort ,Fachbereich®), iiberall dort, wo er die Individualitit der gei-
stigen Leistung einer normen- und lehrplanverpflichteten ,,Lehrperson opfert (in der
Preisgabe des ,,Ordinarius®), iiberall dort, wo er die Effektivitait der Hochschule am
Ausstofl von Lehrkriften und Amtspersonen miflt, iiberall, wo er allgemeinen und
naiven Schlagwértern entgegenkommend sachlich ungerechtfertigte und arbeitsunfhige
Institutionen schafft, statt eine innere Reform zu ermdglichen, die die neuen Bediirf-
nisse befriedigt, ohne wissenschaftstheoretische Grundlagen zu verletzen.

4. Die Forschungsindividualitdt

Der Kampf um die Naturwissenschaften (15. bis 17. Jahrhundert) wurde gegen die
Autoritit der Kirche gefithrt. Der Kampf um die Geisteswissenschaften wird vor allem
gegen die Autoritit des Staates gefithrt werden miissen. Die Kirche wendete sich gegen
freiheitliche Thesen; der Staat wendet sich im Grund gegen die freie Forscherperstn-
lichkeit und bedient sich dazu, auch vor sich selbst, der Deckung durch studentische
Forderungen.

Die Geisteswissenschaften sind radikal auf die geistige Individualitidt des Forschers
gestellt.

Das ist freilich fiir einen ersten Blidk, der zwischen Objektivitit und Subjektivitdt nur
wie ein Weihnachtsmann zwischen Gut und Bdse zu unterscheiden weif}, nicht sichtbar.
Freilich gibt es auch in Geisteswissenschaften Teamwork, und es muf in einem viel ho-
heren Maf} gemeinsame Arbeit geleistet werden, wenn die Geisteswissenschaften ihrer
Aufgabe einer zusammenhingenden Interpretation der Menschheitsgeschichte, ihrer
Sequenzen und Konsequenzen bis zur Gegenwart hin und iiber diese hinaus, gerecht
werden sollen. J : el !

Aber in welchen Formen der Zusammenarbeit auch immer: Grundlage bleibt der auf
sein Gewissen allein verpflichtete einzelne. Gerade wenn es um die Geisteswissenschaf-
ten als Leitorgane einer ,prospektiven® Menschheit geht, darf der einzelne nicht durch
eine Gruppe gefesselt sein, da, wie man weif}, die Gruppe ihren Mitgliedern nur eine
geringe Abweichung von der Gruppennorm zugesteht unter grundsitzlicher Beibehal-
tung unverriickbarer Basisannahmen. Wenn es aber gerade um die Basisannahmen geht,
ist die Arbeitsgruppe keine Hilfe. Im iibrigen beruft man sich in diesem Zusammenhang
zu Unrecht auf Marx, der gegen den ,rohen Kommunismus® sagte: ,Dieser Kommu-
nismus — indem er die Personlichkeit des Menschen iiberall negiert — ist aber nur der
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konsequente Ausdruck des Privateigentums, welches diese Negation ist.“ Wie sollten
wir heute weniger Wert auf die Personlichkeit legen als der Erzvater des Kommunismus!

Wihrend in den Naturwissenschaften der Forscher auf den feststehenden Ergebnissen
anderer aufbaut und die Einzelleistung in ein anonymes Ganzes eingeht, muf} der Gei-
steswissenschaftler seine Einzelleistung aus einem jeweilig neu versuchten Ansatz und
damit zugleich aus einem je neu angelegten und explizierten Ganzen der Fachstruktur
herausentwickeln. Dies ist kein wissenschaftstheoretisches Manko, sondern der Wesens-
zug der selbst in die unabschlieflbare Geschichtlichkeit eingelassenen Wissenschaften vom
geschichtlichen Menschsein. Die Geisteswissenschaften stehen nicht auflerhalb der Ge-
schichte oder auflerhalb des Lebens, jeder neue geschichtliche Entwurf, jede tiefergreifende
personliche Entscheidung erdffnet auch neue Aspekte und neue Methoden geisteswissen-
schaftlicher Forschung. Wissenschaft und Leben, Gegenwart und Vergangenheit gehiren
in einen einzigen Erhellungsprozef hinein,

Daraus folgt, dafl geisteswissenschaftliche Forschung prinzipiell Individualforschung
ist. Wer Geisteswissenschaften will, muf8 die Forscherpersénlichkeit wollen. Ohne schip-
ferische Freiheit, ohne einen nicht vorweg zu definierenden Impetus fiir neue For-
schungswege ist Geisteswissenschaft nicht méglich.

Natiirlich gehSren auch die Naturwissenschaften, wenn auch in sehr viel gedehnterer
Zeitlichkeit, in den geschichtlichen Prozef hinein. Auch hier besteht darum, von Fach
zu Fach unterschiedlich, ein Zwang zum je neuen Ansatz einer Grundstruktur des ge-
samten Gegenstandsfeldes. Darum muf auch fiir die Naturwissenschaften (zumindest in
den Grundlagenkrisen) auf den Einzelforscher zuriickgegangen werden; dies zeigen
alle entscheidenden Umbriiche der Moderne von Einstein bis Heisenberg, von Pawlow
bis Portmann, und was morgen allgemein bejubelt wird, muf vielleicht heute noch gegen
Unverstindnis und Verhhnung ankidmpfen. Also auch hier im entscheidenden Punkt
der Alleingang, auch hier der Einzelforscher und die geistige Forscherindividualitit!
Niemals kann an deren Stelle ein Kollektiv treten; derartige Forderungen — heute von
Studenten, Assistenten und Politikern erhoben — sind grundsitzliche Miflverstindnisse
und Irrtiimer der komplizierten erkenntnistheoretischen Zusammenhznge.

Jede Wissenschaft setzt Freiheit von Forschung und Lehre voraus, und zwar solche, die
dem einzelnen Forscher zukommt, nicht eine phraseologische, die der Institution ganz
allgemein zugesprochen wird.

Geistige Leistung wird immer iiber entscheidende Strecken Alleingang bleiben. Wer die
Moglichkeit dafiir verbaut, handelt entweder aus Unkenntnis oder stumpfem Neid.
Es ist bedauerlich, dafl dies gesagt werden mufl, aber ein gewisser permanenter Mifi-
brauch von Schlagw&rtern hat die Geister weithin benebelt und schon zeigen sich die
staatlichen Stellen bereit, die auch ihnen unbequeme Einzelpersonlichkeit zu liquidieren.
Wenn gesagt wird: ,Der Fachbereich ist die unterste Einheit von Forschung und Lehre®,
so ist damit der ,,Ordinarius® als freie, auf das eigene Gewissen gestellte Forschungs-
und Lehreinheit abgeschafft. Die Liquidierung des Ordinarius, die mit den negativen
Erscheinungsformen dieser Institution auch die unverzichtbaren positiven beseitigt, geht
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von einem grundsitzlichen Miflverstindnis von Wissenschaft und Gesellschaft aus und
ist der elementarste Irrtum der Reform, ein Riickfall in lingst vergangene Zeiten gei-
stiger Abhingigkeit, und zwar auch dann, wenn diese Abhangigkeit demokratisch ver-
brimt wird.

Die Voraussetzungen fiir individuelle schopferische Leistungen sind von Staat und
Gesellschaft zu schaffen und von den Studenten zu akzeptieren. In Forschung und
Lehre kann der Geisteswissenschaftler weder vom Staat noch vom Studenten abhingig
gemacht werden. Im Kern seiner Bemiihungen mufl er vollig frei und unabhingig
bleiben.

Fiir seine Arbeit bendtigt er bestimmte Voraussetzungen (Bibliothek, wissenschaft-
liche und technische Hilfskrifte usw.), die nicht von Verinderungen der staatlichen
Willensbildung oder vom kollegialen Wohlwollen oder vom studentischen Verstindnis
abhingen diirfen. Bei Ubernahme seiner Verpflichtungen (Berufung) mufl er diese Vor-
aussetzungen definieren konnen, und er mufl die Gewahr dafiir haben, dafl sie nicht
je nach Umstinden in Frage gestellt werden. Die Forderung nach Freiheit der indivi-
duellen Forschung mufl von der Frage nach der Demokratisierung der Universitit un-
abhingig gemacht werden; und sie kann es. Engels 1877: ,Fiir wissenschaftliches Arbei-
ten gibt’s nun einmal kein demokratisches Forum.“

Wo eine Gesellschaft Moglichkeiten der Demokratisierung hat, miissen sie realisiert
werden! Wo immer die Universitit demokratisiert werden kann, muf} dies geschehen —
und es sollen im folgenden auch Méglichkeiten weitestgehender Reform in demokra-
tischer Absicht gezeigt werden. Aber die unterste und elementarste Einheit der geistes-
wissenschaftlichen Forschung ist die Forscherpersonlichkeit.

Der Forscher muf8 notfalls gegen die herrschende Meinung entscheiden und er muf}
die Moglichkeit haben, solche Entscheidung iiber eine lange Strecke zu realisieren. In
seiner Alleinverantwortung kann er durch niemanden, auch nicht durch ein Team, ent-
lastet werden. Es gibt nicht die Philosophie schlechthin, es gibt nur die Philosophie eines
Heidegger, eines Wittgenstein, eines Whitehead. Je schwieriger die Geisteswissenschaften
werden, desto personlicher miissen sie getragen und ausgetragen werden. Dies nicht
zu sehen, heiflt wissenschaftstheoretisch und wissenschaftsgeschichtlich blind sein. Was der
Geisteswissenschaftler leistet oder nicht leistet, fillt auf ihn als Person und Mensch
zuriick, verbindet sich mit seinem Namen. Geisteswissenschaftliche Forschung ist nicht
bloff ,Dienst*, sondern personliches Leben.

Es ist daher ganz ausgeschlossen, dafl er in dem, was ihn als Person durch und durch
bestimmt, abhingig gemacht wird von Kollegen, von Vorgesetzten, von Studenten,
auf keinen Fall von Personen, die nicht mit ihrem Namen mit seiner Sache verbunden
sind.

Wem dies zu viel ist, wer den Gedanken eines freien, geistig selbstindigen und selbst-
verantwortlichen Menschen nicht ertragen kann, hat die Idee der Wissenschaft nicht be-
griffen und ahnt nicht, was mit der Verwissenschaftlichung der Gesellschaft noch auf
ihn zukommt. :

11



Heinrich Rombach

5. Die Grundforderungen

Das Grunderfordernis der Geisteswissenschaften ist der freie Forscher. Alles andere
mufl von hier ausgehen. Ohne im einzelnen Reformvorschlige machen zu wollen, soll
im folgenden nur exemplarisch gezeigt werden, daf der freie Forscher durchaus insti-
tutionell vereinbar ist mit einer durchstrukturierten demokratischen Universitit.

Die Moglichkeit hingt an einer verniinftigen Gliederung der Funktionen, vor allem
an einer institutionellen Zusammenordnung dessen, was erste und zweite Stufe der
Wissenschaft genannt wurde. Diese Einteilung wird hier vor allem in der Gestalt einer
Trennung von ,Seminar® und ,Institut® versucht. Der Entwurf wird zeigen, dafl be-
wihrtes Altes mit fruchtbarem Neuen organisch verbunden werden kann und die haupt-
sichliche Schwierigkeit der Reform zu I6sen ist. Einzelheiten sind in der folgenden
Skizze nicht ausgefiihrt.

a) Der Lehrstuhl

Wie die Autonomie des Forschers, so ist auch der ,Lehrstuhl® aus dem Sinn der Wis-
senschaft erndtigt. Der ,Lehrstuhl® ist Sammelbegriff fiir die Ausriistung, die zur Ver-
tretung eines Fachs notwendig ist. Dazu gehort, wenigstens heute, wo der Gelehrte
nicht mehr auf seine enge Studierstube beschrinkt bleiben kann, eine institutionelle
Grundausriistung (Bibliothek, Arbeitsriume, Assistenz, Schreibkraft usw.). Diese muf§
ihn in die Lage versetzen, seinen Forschungen in Kontinuitit nachzugehen. Im Bereich
der Geisteswissenschaften sind die Investitionen hierfiir vergleichsweise gering; sie miis-
sen aber so reichlich bemessen sein, daf sich der Forscher frei in seiner Wissenschaft zu
bewegen vermag.

b) Das Seminar

Seine Mittel miissen es auflerdem erlauben, daf er den engeren Kreis seiner Mitar-
beiter und dlteren Schiiler in nahem Kontakt betreuen kann. Geisteswissenschaftliches
Arbeiten ist immer auch ein individueller Reifeprozef, mit der Ubernahme von Kennt-
nissen allein ist es nicht getan. Gerade weil Entscheidungsfragen ins Spiel kommen,
diese Fragen aber wissenschaftlich thematisiert und aufgehellt werden miissen, was
jedoch einen Prozef des Wachsens geistiger Umsicht und der langwierigen Entwidklung
einer fachspezifischen Sensibilitidt bedeutet, ist so etwas wie persdnliche Fiihrung not-
wendig. Es handelt sich bei der Lehre — wenigstens bei derjenigen Lehre, die unmittelbar
mit der Forschung verkniipft ist und so zur Kernuniversitit gehort — nicht nur um
Information; es geschieht auch ein Einfithren in Sehweisen und Denkméglichkeiten, die
nur durch intensive Ubung an unterschiedlichen Materialien in persénlichem Kontakt
und bei unmittelbarer Korrektur erworben werden kénnen. Dieser Vorgang ist ge-
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meint in der tiberlieferten Bezeichnung ,Seminar® als Pflanzstitte, durch die bestimmte
geistige Moglichkeiten der unverstellten Hinblicknahme weitergegeben werden.

Nour ein im geisteswissenschaftlichen Sinn naives Bewuf8tsein meint, dafl jemand un-
mittelbar zur Wahrheit stehen kénnte. In Wirklichkeit ist der Mensch umstellt von ni-
vellierten ,Selbstverstindlichkeiten®, die Vorurteile grobsten Ausmafles sind. Diese
abzubauen ist nicht allein und nicht zuerst eine Sache der Kenntnisse, sondern eine
solche der schwer zu schulenden Blickwendung. Aus dem Bannbereich der Gemeinplitze
wird man nicht durch blofie Information, sondern nur durch anhaltende Schulung
geistiger Disziplin und autonomer Erfassung der komplizierten geistesgeschichtlichen
Implikationen herausgefiihrt.

Wer Geisteswissenschaften will, mufl das Seminar in diesem Sinn wollen.

Wer freilich Angst vor Entscheidungsfragen hat und vor der schweren Arbeit, diese in
ihren Vorfestlegungen, aber auch in ihren objektiven, wenngleich komplizierten Be-
griindungsmdglichkeiten aufzuhellen (oder wer Griinde hat, diese Aufhellung zu unter-
binden), der muf} versuchen, alle Lernvorginge in bloe Unterrichtungsprozesse, d. h.
aber genau: in unkritische Indoktrination zu verwandeln.

So ist die Rede von ,Reflexion®, nach der diese eine jederzeit ohne weitere Vor-
kenntnisse realisierbare Moglichkeit sein soll, ein typisches unkritisches Schlagwort. Die
Grunderfahrung der Geisteswissenschaften besagt, dafl jeder Mensch und jede Zeit in
ein scheinbar schliissiges System von Vor- und Grundurteilen gebannt ist, das einzig
und allein durch Aufarbeitung der historischen Bedingtheit bis auf die friihesten Quel-
len zuriick sichtbar gemacht werden kann. Diese ,Reflexion® ist ein jahrelanger und
mithsamer Prozef — der Prozef der Ubernahme der Geisteswissenschaften selbst. Alles
andere ist Naivitit.

Eine ,Reflexion® aus dem Stand ist so wertlos wie jede beliebige Behauptung. Und so
gibt es denn gegenwirtig keinen schlimmeren Irrationalismus als das stumpfe Reden
von der Rationalitit.

Kant macht in einer Vorlesungsankiindigung des Jahres 1765 darauf aufmerksam,
»dafl eine grofe Vernachlissigung der studierenden Jugend vornehmlich darin bestehe,
daR sie frithe verniinfteln lernet, ohne genugsame historische Kenntnisse, welche die
Stelle der Erfahrenheit vertreten konnen, zu besitzen.“ Auf diese Weise ,erschnappet
der Schiiler eine Art von Vernunft, ehe noch der Verstand an ihm ausgebildet wurde,
und trigt erborgte Wissenschaft, die an ihm gleichsam nur geklebt und nicht gewachsen
ist.* ,Daher entspringen die ewigen Vorurteile der Schulen, welche hartnickiger und
fters abgeschmackter sind als die gemeinen, und die frithkluge Geschwitzigkeit junger
Denker, die blinder ist, als irgend ein anderer Eigendiinkel und unheilbarer als die
Unwissenheit.”

Geisteswissenschaftliches Studium bedeutet vor allem kritische Aufarbeitung der histo-
rischen Bedingtheit all unserer Existenz- und Bewuftseinsweisen, moderner ausge-
driickt: Erfassung des Menschen als ,Selbstproduktion®, an der nichts ,vorgegeben® und
unhistorisch ist. Diese Sichtweise kann nur in lebendiger Ubung erlernt werden, ist nicht
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eine Frage blofler Mitteilung, sondern der geleiteten Erfahrung. Darum ist das ,Semi-
nar® unentbehrlich.

Es hat seinen guten Sinn, wenn die Institute der philosophischen Fakultit ,Seminare®
genannt werden, und es hitte keinen guten Sinn, wenn man sie umfunktionierte, nur
um eine Gleichschaltung mit den naturwissenschaftlichen Instituten zu erzielen, oder
nur um einem modischen Schlagwort nachzulaufen in der Annahme, das beweise re-
formfreudiges Verhalten. (Die Ministerprisidenten haben beschlossen, iiberall ,Fach-
bereiche® einzufiithren; Ministerprisidenten in hohen Ehren, aber woher haben sie die
wissenschaftstheoretische Kompetenz zu so weitreichenden Entscheidungen und ahnen
sie, was dies — je nach der Auslegung von ,Fachbereich® — fiir viele Facher bedeuten
kann?)

Das Seminar ist fiir den Geisteswissenschaftler das Grundinstrument wissenschaft-
licher Arbeit. Er mufl das Instrument seiner Forschung und Lehre mit eigener Hand
fithren konnen, und es mufl das Geprige seiner Individualforschung tragen, sonst taugt
es nicht als Forschungsinstrument.

Das Seminar darf also nicht abhingig gemacht werden von kollegialem Fingerhakeln
oder vom zufilligen Wohlwollen anderer. Dafl dariiber hinaus ein grofler Bedarf an
Lehrinstitutionen und Lehrveranstaltungen unter gemeinsamer Leitung und bei Mitbe-
stimmung durch Assistenten und Studenten besteht, wird im folgenden berticksichtigt.

¢) Das Fachinstitut

Alle Lehrstithle und die dazugehdrigen ,Seminare® eines Fachs sind — nach unserem
Vorschlag — durch ein Fachinstitut (z. B. der Romanistik, Germanistik, Psychologie usw.)
verbunden. Zum Fachinstitut gehoren auch die Dozenten, die sich habilitierenden Assi-
stenten, alle weiteren, nicht dem Lehrstuhl zugeordneten Assistenten und der Mittelbau
mit den wissenschaftlichen und technischen Angestellten des Fachs. Der grofite Teil der
Studenten findet hier die Arbeitsplitze und Arbeitsmittel, vor allem auch die Grund-
bibliothek des Fachs.

Die Institutsleitung liegt beim Institutsrat, in dem alle Gruppen ausreichend ver-
treten sind. Hier hat die demokratische Beteiligung ihren Ort und ihren Sinn im grofit-
mbglichen sachlich zu vertretenden Ausmafl.

Die ,Seminare®, die natiirlich kleiner sein kénnen als die bisherigen Seminare, blei-
ben den Lehrstuhlinhabern als deren unmittelbares Arbeitsinstrument unterstellt. Kein
Assistent darf gezwungen werden, Seminarassistent bei einem bestimmten Lehrstuhl zu
sein; und umgekehrt: keinem Seminarvorstand darf ein bestimmter Assistent fiir sein
Seminar aufgezwungen werden. Durch die Assistenten des Fachinstituts erhalten auch
die Dozenten und der Mittelbau die nétige Arbeitshilfe.

Fachinstitute bleiben selbstverstindlich am Ort. Die personlichen Seminare gehen
bei einem Wechsel des Lehrstuhlinhabers mit. Daraus ergibt sich eine finanzielle Erspar-
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nis, insofern das Seminar die Spezialbibliothek fiir die speziellen Forschungsthemen des
Ordinarius enthilt, die beim Wechsel brachliegen wiirde und am neuen Ort wieder
aufgebaut werden miifite. Auferdem konnen eingeiibte und sich mit einer Forschungs-
intention identifizierende Mitarbeiter nicht entlassen bzw. neu iibernommen werden.

Die Differenzierung von Fachinstituten und Seminaren wiirde viele der verwickelten
Fragen der Reform losbar machen. Einerseits ist eine Demokratisierung ohne Schaden
fiir die Effektivitit der Forschung und mit Gewinn fiir die Lehre durchfiihrbar; ande-
rerseits bleibt der Forscher geistig und materiell unabhingig. Zugleich konzentriert sich
seine Arbeitskraft auf die wissenschaftlichen Aufgaben, wihrend das Schwergewicht
der Verwaltung bei der Institutsleitung liegt.

Natiirlich geschieht auch in den Seminaren Lehre und im Fachinstitut Forschung.
Aber im Seminar vornehmlich fiir dendkleineren Kreis persénlich engagierter Studenten

und Doktoranden, wihrend der/groRe Kreis der hauptsichlich Berufsbildung suchenden

Studenten im Fachinstitutarbeitet und dort auch mit der Forschung in Berithrung kommt.

Es versteht sich, daf die Ordinarien auch im Fachinstitut enga.g@\rt sind, jedoch so, daff.

dort Wissenschaft auf Stufe I, im Seminar dagegen auf StuferI betrieben wird. Ohne
solche Unterscheidungen wiirde eines durch das andere verdorben.

d) Die Berufung

Mit dem Lehrstuhl ist die Berufung funktionell verkniipft. Sie ist die letzte ,,Priifung"; '

des Wissenschaftlers, bei der von der Gesamtheit seiner Veroffentlichungen ausgegangen
wird und die Einschitzung durch die fachdffentliche Kritik eine entscheidende Rolle
spielt. Vor allem aber ist die Frage der geistigen Konstellation der Fakultit von Wich-
tigkeit — ein Gesichtspunket, der leider in der Reformdiskussion véllig vergessen wird.

Lift man den selbstindigen Forscher fallen, kann man auch auf die Berufung verzich-
ten. Dies tut man, wenn man sie auf eine Stellenausschreibung reduziert.

Geht man vom wissenschaftstheoretischen Sinn der Berufung aus, so konnen Bewer-
bungen héchstens eine erginzende Rolle spielen. Die Initiative muf} bei der berufenden
Universitit bleiben; diese darf keinesfalls gezwungen sein, zu Personen Stellung zu
nehmen, die sie nicht in ihren Vorschlag aufnimmt. Der Zwang zu-beurteilen,( der mit
jeder Bewerbung verbunden ist, wirkt in der Wiederholung ruinds auf die betroffenen
Personlichkeiten zuriick. Wird ein Bewerber an mehreren Universititen in erklérter
und niedergelegter Weise abgelehnt, was bei grofien Fichern unvermeidlich ist, so ist
dies sein wissenschaftlicher Tod. In der jetzigen Form der Berufung bleiben die nicht

auf die Liste gekommenen Kandidaten geschiitzt, da der Personenkreis, der nicht in ¢ i

Frage kommt, auch nicht ,diskutiert® wird (obgleich er sehr wohl in die Uberlegungen
einbezogen wurde). Dazu kommt noch eine technische Schwierigkeit. In Fichern mit
beispielsweise 70 habilitierten Dozenten wiirden bei Ausschreibungen so viele Bewer-
bungen anfallen, daf sie nicht mehr zu bewiltigen wiren, insbesondere dann nicht,
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wenn die Urteile den Bewerbern mit Begriindung bekanntgegeben werden sollen. Nach
70 Bewerbungen wiirden 69 scharfe Kontroversen iibrigbleiben. Wie denkt man sich
dies in der Realitit der Kommissionsarbeit?

Aber auch hier haben die Ministerprisidenten, offenbar in vollstindiger Kenntnis der
Lage, das letzte Wort gesprochen: Ausschreibung. Warum 16st man die Frage nicht in
- der einfachsten Form und unter Ausnutzung einer bereits bestehenden Einrichtung?
Alle Habilitierten und Interessierten bewerben sich pauschal bei einer Zentralstelle
und werden von dort bei Bedarf automatisch den Fakultiten gemeldet. Wenn man nicht
zu einer so einfachen und ,menschlichen®, zudem schon angelegten Moglichkeit greift,
so zeigt dies, dafl es nicht um Sachen, sondern nur um Schlagworter geh.

Die technischen Fragen lassen sich leicht 18sen; keinesfalls aber darf dariiber die
wesentlichere Profilfrage vergessen oder gar wissentlich unterdriickt werden.

Geisteswissenschaftliche Fakultiten haben nicht nur eine duferliche Lehrstuhlvertei-
lung, sondern auch ein geistiges Profil. Einheitsuniversititen sind hichst unerwiinscht, Das
Profil soll nicht unterdriidkt und nivelliert, sondern ausgepragt und diskutiert sein, so
daf die Studenten in der Wahl der Universitit eine Mdglichkeit des geistigen Wechsels
besitzen, der sie iiberhaupt erst fihig macht, sich in einer pluralistischen Gesellschaft
auszukennen und geistig zu plazieren.

Geht man ausschlieflich von Bewerbungen aus, so sind die Lehrstuhlinhaber von
weiteren Berufungen so gut wie ausgeschlossen (was ja wohl auch einer der Zwedke
dieser Regelung ist). Damit wiirde jedoch aus kleinformatigem Etatdenken ein Grund-
zug der Geisteswissenschaften unterbunden werden, die Selbstprofilierung der Fakul-
titen. Die meisten Fécher haben einen Schwierigkeitsgrad, der es dem Forscher erst spit
erlaubt, zu seiner Eigenleistung vorzudringen und damit als geistige Komponente defi-
nibel zu werden. Berufungen sind eigentlich erst in diesem Stadium moglich; also muf}
die Mobilitdt des Wissenschaftlers in dieser Phase erhalten bleiben.

In allen Bereichen des gesellschaftlichen Lebens ist die Mobilitit als Grundvoraus-
setzung progressiver Entwicklung erkannt; allein in der Wissenschaft soll die Mobilitit
(und aus welchen Erwigungen heraus!) vernichtet werden.

Hier, wie auch in anderen Punkten muff man den Eindruck gewinnen, daff die Stu-
dentenunruhen von den politischen Instanzen beniitzt werden, um versteckte Formen
der Repression einzufiihren. Diese bewirken zusammengenommen die Ausschaltung des
geistig freischaffenden Gelehrten und seine Umfunktionierung in einen mehrfach kon-
trollierten Ausbildungsbeamten. Um dies an einem scheinbar nebensichlichen Beispiel
zu illustrieren: Bisher war das Staatsexamen kein Abschluflexamen des Studiums, son-
dern ein Aufnahmeexamen in den Staatsdienst; es wurde daher nicht von der Univer-
sitdt, sondern vom Staat (daher ,Staatsexamen®) abgenommen, der sich allerdings dazu
wieder die Universititsprofessoren gleichsam mietete, mangels geeigneter eigener Priifer
(daher Priifungsentschiidigungen). In den neuen Entwiirfen ist dieser ,alte Zopf“ natiir-
lich abgeschnitten (Priifungspflicht). Daf allerdings damit das gesamte Studium umge-
deutet wird von einer freien geistigen Entfaltung anflerbalb und vor der staatlichen Zu-
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standigkeit in einen von Anfang an staatlich beaufsichtigten und geregelten Ausbildungs-
prozef}, wird nicht gesagt, ja vielleicht nicht einmal bemerkt, da sich am dufieren Ge-
schehen (vorldufig) kaum etwas dndert. Von héchster Bedenklichkeit ist allerdings, dafl
ein solcher totaler und totalitirer Eingriff hingenommen wird, ja, dafl die Reformer
in ihrer vermeintlichen Modernitit nicht bemerken, dafl der ,alte Zopf® in Wahrheit
eine auch heute noch nicht zu iiberholende Form geistiger Freiheit bedeutete, wihrend
die neue Regelung ein Riickfall vor die Zeit der wissenschaftlichen Emanzipation vom
Staat ist.

So liegen hier die Dinge. Wer wirklich an einer Modernisierung (Liberalisierung und
Strukturalisierung) der Hochschulen interessiert ist, stellt mit Erstaunen fest, daB dlteste
und schlichteste Irrtiimer, Irrtiimer, die schon fiir die Griechen erledigt waren, als das
Allermodernste angeboten — und angenommen werden.

e) Die Habilitation

In den Wissenschaften, die immer wieder einen neuen Totalentwurf zu leisten haben,
zeichnen sich fiir die Entwicklung des Forschers deutlich verschiedene Phasen ab. Eine
Phase des Erlernens der wissenschaftlichen Praktiken und des Hineinwachsens in einen
vorgegebenen Grundentwurf des Gegenstandsfeldes (Abschluff Promotion); eine Phase
des sich Hinunterarbeitens zu den Ansatzstellen und Initialproblemen der gesamten
Fachstruktur (Abschluff Habilitation); eine Phase der Modifikation in den Grundpro-

blemen in Richtung auf einen neuen und eigenen Entwurf (Berufung); eine Phase des!
Ausbaus und der Durchgestaltung des neuen Feldentwurfs und der schrittweisen Kli-

rung der damit verbundenen neuen Methoden (Lebenswerk).

Die Phasenabschliisse haben in der bisherigen Gestalt des wissenschaftlichen Ent-

wicklungsgangs ihre prizisen Entsprechungen: Promotion, Habilitation, Berufung; sie
entstammen also einer wissenschaftstheoretischen Notwendigkeit und sind nicht Ausge-
burten einer autoritiren Ordinarienphantasie.

Wenn man freilich blind ist gegen geisteswissenschaftliches Erkennen und unfzhig,
das Problem des Totalentwurfs zu sehen, stellt sich der wissenschaftliche Erkenntnis-
fortschritt rein summativ dar, ohne Einschnitte, ohne Umbriiche und ohne das Wagnis
eines Vorstofles ins geschichtlich Er6ffnende eines neuen Ansatzes. Dann ist freilich die
Entwicklung des Wissenschaftlers ein innerlich gefahrloses und ungestdrtes Vorwirts-

schreiten und rechtfertigt den Laufbahnbeamten, wie er in geistig anspruchslosen Re-.

formentwiirfen (beispielsweise unter Assistenten) gefordert wird.

Man will aus dem risikoreichen und durch persénliche Krisen bedrohten Wissenschaft-
ler einen geruhsamen Laufbahnbeamten machen. Was sich so zu Wort meldet, ist ge-
wohnliches Sicherheitsdenken und ein schon sehr altes positivistisches Mifiverstindnis,
das zuletzt in einem Ausweichen vor der Geschichtlichkeit und der historisch je neuen
»Selbstproduktion des Menschen® besteht. Was sich so fortschrittlich gebirdet, ist in
Wahrheit ein Riickfall in eine Steinzeit der Wissenschaftsauffassung.

2 Stimmen 184, 7 17
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Heinrich Rombach
f) Der Studentenausschufl

Die Beteiligung der Studenten am Studienvorgang war schon immer héchst erwiinscht
— leider oft ohne Erfolg; die Beteiligung kann auch eine verwaltungsmiflige und didak-
tische sein.

Verwaltungsmifige Mitarbeit geschieht — wie gezeigt — in der Institutsleitung, die
didaktische konnte in einem Studienausschufl geschehen, der iiber die Formen der Lehre
und Méglichkeiten besseren Zusammenwirkens von Lehrenden und Lernenden berit. Es
miissen Informationsméglichkeiten geschaffen werden, die den Vorgang der Lehre von
beiden Seiten her kritisch angehen.

In diesen Zusammenhang gehdrt auch die Vorlesungskritik. Diese ist als einseitiges
Unternehmen unfruchtbar. Zweiseitig jedoch kann sie als Riickkoppelung wirken und
den Lehrprozef effektiver machen. Die Studienausschiisse kdnnen sich iiberhaupt zu
einem stindigen Organ der Selbstkritik der Universitit entwidkeln.

Beratend wirken die Studienausschiisse an der Auffindung derjenigen Fragen mit, die
von den Forschenden und Lehrenden im Hinblick auf die gegenwirtigen Aufgaben der
Gesellschaft behandelt werden sollten.

Aktualitdt ist zwar nur eines der mdglichen Forschungs- und Lehrprinzipien der
Geisteswissenschaften, aber es gibt einen tiefer greifenden Begriff der Aktualitit, nach
dem die aktuellen Informationen gerade aus den iltesten Zeugnissen menschlicher
Selbstverwirklichung zu gewinnen sind.

g) Die ,Studentenuniversitidt®

Studieren ist vor allem durch Selbstbelehrung gekennzeichnet. Die Selbstbelehrung
erfolgt aus den Quellen. Den Zugang zu den Quellen erdffnet der akademische Lehrer.
Er ist darum Lehrer nur im Sinn des Initiators. Doch ist das Sich-selbst-Fithren des
Studiums bislang nur in der Form individueller Abgeschlossenheit geiibt worden; dies
fihrte oft zum Scheitern. Wenn die Studentenschaft z. T. jetzt die Tendenz zeigt, die
Autodidaxie im Studium vollig aufzugeben und sich auf rein rezeptive Formen des
Lernens zu beschrinken, so erklirt sich dies daraus, daf} der einzelne die Formen der
Selbstbelehrung meist nicht finden konnte. Nun mufl aber Selbststudium nicht not-
wendig individuelles Selbststudium sein.

Studenten lernen von Studenten. Arbeitsgruppen, Lesegruppen, ja Vorlesungen unter
Initiative der Studenten verdienen jede Férderung. Sie sollten anzeige-, aber nicht ge-
nehmigungspflichtig gegeniiber der Institutsleitung sein. Uffentlichkeit ist Pflicht. Aus
kritischen Veranstaltungen diirfen den Studenten keine Nachteile erwachsen. Die Uni-
versitit sollte auch zu einer Universitit der Studenten werden. Sie sollte die Aktivitit
und den Selbstverantwortungswillen der Studenten in denkbar gréfitem Umfang rea-
lisieren.
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6. Schluf}

Diese Uberlegungen wollen bestimmte Kontroversen des Reformstreits dadurch kli-
ren, dafy die Fragen auf wissenschaftstheoretische Grundlagen zuriidsgefithrt werden.

Eine Analyse der geistes- und wissenschaftsgeschichtlichen Lage zeigte, dafl heute zwei
Formen der Wissenschaft vonnoten sind, die nur in zwei deutlich voneinander abge-
setzten Stufen realisiert werden konnen. Alle Mifflichkeiten erflielen aus der Verwechs-
lung dieser Stufen bzw. aus der Blindheit der einen gegeniiber der anderen.

Vor allem zeigt sich, daff die Grundforderungen der Geisteswissenschaften, einerseits
die kreative Personlichkeit, andererseits die Demokratisierung des Geistes, bei Ausein-
anderlegung der Grundfunktionen nicht nur nebeneinander, sondern miteinander und
aneinander realisiert werden konnen.

Institutionell kann diese Teilung der Funktionen durch die Scheidung von ,Semi-
naren® und ,Fachinstituten® verwirklicht werden, die nicht Trennung, sondern Impli-
kation bedeutet. So wird in der Universitit eine Kernuniversitit konstituiert, an der
jedoch alle Studenten im Maf} ihrer Fihigkeiten Anteil nehmen konnen, so wie an der
Lehruniversitit alle Lehrer beteiligt bleiben.

»Demokratisierung“ der Universitit meint — versteht man sie recht — mehr als nur
Ubertragung politischer Formen der Willensbildung, sie ist vor allem Freigabe aller
Funktionen der Universitit auf ihre gréfitmégliche Reagibilitit und Auswirkung hin.

In diesem Sinn bedeutet Demokratisierung zuerst und zunichst Gliederung. Demo-
kratie ist nicht notwendig nivellierte Demokratie. Ihrem Sinn nach besagt sie, daf jeder-
mann im Umfang seiner Zustindigkeit zu beteiligen ist. Wiirde man z. B. die 6ffentliche
Kunstpflege (Freiplastiken, Architekturen, Gemilde in &ffentlichen Gebiuden usw.) dem
Mehrheitsbeschlufl der Straflenpassanten unterwerfen, so wire dies das Ende der mo-
dernen Kunst. Demokratisierung in einem nicht qualifizierenden Sinn bedeutet nicht
Fortschritt, sondern Stagnation bzw. Riickfall in die geistlosesten Zustinde. Die Masse,

auch die Masse der Studenten, kann nicht iiber die Wachstumsspitzen von Kultur und |

Wissenschaft entscheiden.

Leben ist nur dort méglich, wo ein funktionsgerechtes Zusammenspiel freier Krifte
erfolgt. In einer Zeit der Verwissenschaftlichung der Kultur und der Vermenschlichung
der Wissenschaft kann das oberste Prinzip des Zusammenspiels nur die schopferische
Kraft der freien Personlichkeit sein — alles andere ist ideologischer Betrug. Aus diesem
Prinzip der freien Persdnlichkeit und aus den funktionellen Notwendigkeiten der
Wissenschaft — und zwar einer recht verstandenen Wissenschaft — leiten sich alle Fragen
ab, die in der Hochschulreform wesentlich sind. Was sich nicht von diesem Grund her
ausweisen kann und sich durch schleichenden Dirigismus oder offenen Terror durch-
setzen will, wird iiber kurz oder lang aus der Sache heraus gerichtet werden und im
Horizont der Selbstvergewisserung der Menschheit im vollen Umfang seiner Be-
schrinktheit erscheinen.
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Schisma in der katholischen Kirche?

Allenthalben in der nachkonziliaren Kirche fiirchtet man neue Schismen und glaubt
Anzeichen zu erkennen, daf} die Gefahr schismatischer Spaltungen nicht blof} ein Angst-
traum reaktionirer Katholiken, sondern eine Wirklichkeit sei, mit der man ernsthaft
rechnen miisse. Der Papst? selbst hat vor kurzer Zeit von solchen Gefahren, von neuen
Schismen in der Kirche gesprochen. Uberall bilden sich Gruppen von Priestern, die sich
in einem gewissen Gegensatz zu den Bischdfen als den Leitern der Kirche empfinden;
solche Gruppen machen vielleicht manchmal den Eindruck von Pressure-groups, weil
sie ihre Forderungen der Hierarchie gegeniiber unter Umstinden auch mit Drohungen
durchzusetzen suchen. Da und dort wurden, z. B. in Holland, schon Abendmahls-
gemeinschaften durchgefiihrt, die fiir ein normales katholisches Kirchenverstindnis hin-
sichtlich der katholischen Kirche einen schismatischen Charakter zu haben scheinen. In
Amsterdam haben katholische Priester dem zustindigen Bischof gedroht, eine nicht-
bischofliche katholische Gemeinde zu griinden, wenn er verheiratete Priester nicht
in ihrem Amt voll belasse. Man hat sich schon in vorkonziliarer Zeit fragen miissen,
ob nicht unter dem Druck der kommunistischen Regierung in China etwas Ahnliches wie
eine schismatische Trennung von Rom entstanden ist. Das Stirkerwerden der 8kume-
nischen Bewegung 1dfit die Grenzen zwischen den einzelnen Kirchen weniger deutlich
und weniger gewichtig erscheinen. Ein solcher Trend kann auch bei einzelnen Gruppen
von Katholiken zu vorschnellen Zusammenschliissen kirchlicher Art mit anderen
christlichen Gruppen fiihren, dafl der Sache nach so etwas wie eine schismatische Tren-
nung von der katholischen Kirche, wenn vielleicht auch unbeabsichtigt, eintritt. Das
Thema: Schisma in der katholischen Kirche? entbehrt somit nicht eines gewissen
Interesses und der Aktualitit. Wir wollen hier die eben angedeuteten Tatsachen und
Symptome, die fiir eine Gefahr des Schismas in der Kirche sprechen, nicht weiter und
genauer darlegen oder gar analysieren. Es sollen vielmehr einige prinzipielle theolo-
gische Uberlegungen vorgetragen werden zum Thema: Schisma in der Kirche von heute?.

Hiresie und Schisma

Zunichst sei auf die Schwierigkeit einer theologischen Unterscheidung von Hiresie
und Schisma hingewiesen. Seit alters her kennt man die Unterscheidung zwischen Hi-
resie und Schismaj; in der dlteren Kirchengeschichte 1iflt sich vielleicht auch diese Unter-

1 In seiner Ansprache in der Lateranbasilika am 3. 4. 1969. Interessant ist es, dal Kardinal Suenens
kurz vorher in ,La Croix® erklirt hatte, er glaube nicht an die Gefahr eines Schismas in der heutigen
Kirche.
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scheidung, wenigstens auf den ersten Blidk, konkret an einzelnen Fillen aufzeigen;
wenigstens dann, wenn man sich blof iiber die Person einer mittleren oder héchsten
Kirchenfithrung hinsichtlich ihrer Legitimitit und nur dariiber nicht einig war, scheint
der Fall eines Schismas ohne jede hiretische Spaltung gegeben zu sein. Auch der Codex
Juris Canonici (c. 1325 § 2) von heute macht den Unterschied von Hiresie und Schisma
und scheint vorauszusetzen (ohne sich grundsitzlich dariiber klar zu 4ufern), dafl
Schisma nicht notwendig Hiresie impliziere und umgekehrt. Das scheint ja auch zu-
nichst leicht verstdndlich. Ein Schisma ist dann gegeben, wenn jemand ausdriicklich
und direkt oder durch konkludente Handlungen dem Papst als dem obersten Leiter
der Gesamtkirche und dem Reprisentanten ihrer Einheit den Gehorsam verweigert
und (oder) sich eindeutig von der kirchlichen Gemeinschaft in ihrem Leben trennt. Das
ist moglich durch einen einzelnen oder durch eine Gruppe, und zwar gleichgiiltig, ob
der sich von der Gemeinschaft der Kirche trennende einzelne sich einer anderen Kirche
oder kirchendhnlichen Gruppe anschliefit oder nicht. Eine solche Trennung scheint nun
nicht notwendig die Leugnung eines christlichen Dogmas zu implizieren, das die katho-
lische Kirche ausdriicklich als ein solches lehrt.

Aber in Wirklichkeit ist die Unterscheidung von Hiresie und Schisma doch nicht
so einfach. Man hat schon lange bemerkt, dafl, seitdem der Primat des Papstes zum
expliziten Dogma der katholischen Kirche gehért, die Unterscheidung zwischen Schisma
und Hiresie in einem romisch-katholischen Kirchenverstindnis nicht mehr so einfach
ist. Denn die Aufkiindigung des Gehorsams gegeniiber dem Papst scheint doch, wenn
sie grundsitzlich ist, die Leugnung des Dogmas vom Primat des Papstes zu implizieren,
also auch Hiresie zu sein. Das 2. Vatikanum sagt dies nicht hinsichtlich der orthodoxen
Kirchen, weil es {iberhaupt die Begriffe ,haeresis® und ,schisma® vermeidet. Aber
damit ist das Problem nicht aus der Welt geschafft. Man kénnte natiirlich sagen,
das Problem einer médglichen oder nicht moglichen realen Unterscheidung zwischen
Hiresie und Schisma sei unerheblich, weil man sich ja daran gewdhnt hat, sowohl den
Haretiker wie den Schismatiker als gutgliubig zu betrachten oder zu prisumieren,
also die Trennung von der Kirche nur in einer bestimmten, wenn auch wichtigen, dufle-
ren Dimension gegeben zu sehen, entweder in der einer bestimmten, reflex begrifflichen
Formulierung einer Glaubenswirklichkeit oder in der gesellschaftlichen Organisation.
Sieht man Hiresie und Schisma des dem Spruch seines Gewissens folgenden, gutgliu-
bigen, also blofl materiellen Hiretikers und Schismatikers so, dann ist der Unterschied
zwischen beiden Gréflen von vornherein nicht sehr erheblich. Dennoch ist diese nur
gerade angedeutete Frage fiir unsere Uberlegungen von einer gewissen Bedeutung, wie
sich gleich zeigen wird.

Zunichst fillt auf, dafl man heute fast mehr von den Gefahren eines Schismas in der
Kirche als von den Gefahren neuer Hiresien spricht. Das kommt wohl nicht daher, daf
die Gefahr neuer Hiresien in der Kirche nicht gegeben wire2 Das Phinomen erklirt

2 Vgl. K. Rahner, Hiresien in der Kirche heu-te?, Theologische Akademie V (Frankfurt 1968) 60-87.
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sich wohl eher daraus, dafl die Uninteressiertheit an theoretischen Glaubensfragen bei
vielen jungen Menschen Wille und Ansicht eines theoretischen Dissenses zur amtlichen
Kirche gar nicht unmittelbar aufkommen lafit. Von da aus wird es verstindlich, dafl
sich der Widerspruch zur Kirche heute zunichst einmal am konkreten Leben, an den
rechtlichen Ordnungen, am ,,Establishment® der Kirche entziindet und von daher dieser
Widerspruch, wenn er in der Kirche gesellschaftlich relevant und manifest wird, eher
unter dem alten Namen des Schismas oder der Gefahr eines solchen subsumiert werden
kann als unter dem Begriff einer sich theoretisch formulierenden Hiresie. Von da aus
kann man sich nun aber auch fragen, ob die Schisma oder Schismagefahr genannten
Phinomene iiberhaupt zutreffend unter diesen alten Begriff gebracht werden konnen.
Denn dieser setzte doch die epochale Vorherrschaft der theoretischen Vernunft vor der
praktischen voraus, er degradierte darum eigentlich von vornherein das Schisma im
Vergleich zur Hiresie zu einem zweitrangigen Phinomen, das sich eigentlich nur als
Reaktion auf sehr nebensichliche gesellschaftliche Fakten bilden konnte, z. B. daran,
ob dieser oder jener Mann der legitim gewdhlte Papst sei, ob dieser oder jener Bischof
gerecht regiere oder nicht usw.

Wenn in der heutigen Epoche die praktische Vernunft mindestens tatsichlich den
Vorrang erringt, weil sie einerseits in der technisch aktiven Manipulation des Menschen
und seiner Umwelt ganz neue Aufgaben erhilt und weil sie andererseits in dieser Auf-
gabe sich nicht mehr als blofie Exekution der theoretischen Vernunft versteht, dann er-
hilt der Dissens der Glieder der Kirche der Sache nach ein ganz anderes Wesen und ein
ganz anderes Gewicht als das, was man bisher Schisma nannte. Dieser neue Dissens tragt
im Grund den Dissens der theoretischen Vernunft in sich, weil sich die praktische Ver-
nunft als das Umfassendere begreift, und ist so eigentlich auch Hiresie, wenn dies auch
wiederum nur in jenem abgewandelten Sinn gesagt werden kann, wie er eben hinsicht-
lich der Verwendung des Worts Schisma gemeint war.

Das Phinomen Schisma heute

Aus all dem Gesagten, so unzulinglich es ist, ergibt sich wohl von selbst, dafl wir
heute nicht einfach vor einer neuen Gefahr eines Schismas stehen, das in seinem Wesen
unverindert geblicben wire, sondern vor einem Phinomen, dessen theologische und
gesellschaftliche Natur noch gar nicht deutlich erkannt ist. Es kann hier nicht unsere
Aufgabe sein, in einer theologischen und soziologischen Untersuchung dieses neuartige
Phinomen unmittelbar zu beschreiben. Diese Aufgabe wire zu grofl und zu schwierig.
Wir werden spiter ausfithrlicher davon sprechen, dafl nicht alles, was heute in der
Kirche an Neuem in Lehre und Leben gewiinscht und erstrebt wird, auch schon Schisma
oder Schismagefahr sei. Von da aus werden sich doch indirekt und ohne dafl es aus-
driicklich gesagt wird einige Einblicke in das moderne Phinomen ergeben, das man
nur mit Vorbehalt und zégernd mit dem alten Namen Schisma etikettieren kann.

22



Schisma in der katholischen Kirche?

Denn diese ,,Schismen® sind die verzerrten Formen jener heute berechtigten und erst
heute moglichen Pluralismen in der Kirche, von denen wir zu sprechen haben werden,
und weil diese Pluralismen erst heute moglich sind, kommt heute auch erst ein Phino-
men auf, das nur sehr unzureichend mit dem alten Namen ,,Schisma® bezeichnet wer-
den kann.

Wenn wir zunichst doch noch einmal von der Problematik der Terminologie und
der darin enthaltenen Sachfrage absehen, so mufl zunichst gesagt werden, dafl es
auch heute noch Schismen geben kann, in denen sich einzelne oder vor allem bestimmte
Gruppen in der Kirche von der rémisch-katholischen Kirche trennen, weil sie das nach
einem katholischen Kirchenverstindnis notwendige Mafl an Einordnung in die Ge-
samtkirche und in eine legitime Teilkirche und den Gehorsam gegeniiber dem legitimen
Amt in der Kirche verweigern. So etwas war frither moglich und wirklich, so etwas
kann auch heute moglich sein. Die eingangs erwihnten Vorkommnisse in der heutigen
Kirche zeigen, daf eine Gefahr fiir solche Schismen konkret gegeben ist. Allerdings
muf gleichzeitig gesagt werden, dafl mit diesem allgemeinen Satz sehr viele einzelne
konkretere Probleme noch durchaus offen sind. Ein gewisses Ausscheiden aus der kon-
kreten Einheit des Lebens in der Kirche, die Verweigerung des Gehorsams gegeniiber
kompetenten Amtstragern in der Kirche geschieht ja heute vermutlich nicht aus einer
ganz allgemeinen apriorischen Haltung heraus, in der man diese konkrete Lebenseinheit
mit der Kirche und den Gehorsam gegeniiber legitimen Autorititen in der Kirche all-
gemein und grundsitzlich ablehnt, sondern als Reaktion gegeniiber bestimmten ge-
schichtlich bedingten und als nicht mehr zeitgemifl betrachteten Lebensformen der
Kirche, die konkret dann auch durch bestimmte Gesetze und Anordnungen kirchlicher
Autorititen (des Papstes, eines Bischofs) aufrechterhalten und verteidigt werden.

Wo von vornherein eine Haltung grundsitzlicher Ablehnung der konkreten Einheit
der Kirche und ihrer legitimen Autorititen gegeben wire und aus dieser Haltung ein
Schisma entstiinde, wire von vornherein und eindeutig eine Hiresie gegeben, aus der
das Schisma erst entspringt. Ein solcher Fall wiirde also nicht so sehr das Problem des
Schismas, sondern das der Hiresie bedeuten. Wo es sich aber um den zweiten Fall, d. h.
um eine (mindestens) schismatisch scheinende Reaktion auf eine nicht mehr zeitgemifle
und zumutbare einzelne Lebensform in der Kirche und die sie stiitzenden kirchlichen
Gesetze und Anordnungen handelt, entsteht die Frage, ob im konkreten Fall das
kirchliche Gesetz oder die amtliche Anordnung eine im Gewissen verpflichtende objek-
tive Autoritit hat oder nicht. Der Fall eines ungerechten Befehls, einer nicht zumut-
baren Anordnung, einer Kompetenziiberschreitung durch eine kirchliche Autoritit ist
in der Kirche grundsitzlich moglich und eine gehorsamverweigernde Reaktion darauf
kann nicht als schismatisch betrachtet werden, auch dann nicht, wenn nicht nur in einem
einzelnen Fall eine solche Anordnung oder ein solches Gesetz nicht erfiillt wird,
sondern wenn einem solchen bestimmten, einzelnen Gesetz oder einer solchen
Anordnung grundsitzlich widersprochen wird. So etwas ist mindestens denkbar, wenn
das in Frage stehende Gesetz oder der fragliche Befehl nicht nur das weniger Gute an-
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ordnen, sondern ein eigentliches Recht von Menschen verletzen oder etwas befehlen,
was bei Beriicksichtigung aller Umstdnde als unmoralisch beurteilt werden mufl. Man
kann, wie gesagt, die Moglichkeit solcher Anordnungen in der Kirche nicht a priori aus-
schlieflen, so wenig der einzelne Christ im Einzelfall so etwas leichtsinnig als gegeben
prasumieren darf. Beim kirchlichen Amt gibt es zwar grundsitzlich so etwas wie eine
Kompetenz der Kompetenz, zunichst mindestens einmal fiir das kirchliche Lehramt des
Papstes und eines Konzils. Das heifit, wenn eine lehramtliche Definition im strengen
Sinn durch Papst oder Konzil erlassen wird, dann ist fiir das katholische Kirchenver-
stdndnis auch klar, dafl das Lehramt in diesem Fall seine Kompetenz nicht {iberschreitet.
Aber diese absolute Kompetenz der Kompetenz ist zunichst nur bei lehramtlichen
Definitionen und nicht bei anderen authentischen Lehrverlautbarungen gegeben, und
bei Gesetzen und Befehlen des kirchlichen Hirtenamts wird es, wenn iiberhaupt, nur in
seltensten Fallen moglich sein, ein kirchliches Gesetz oder einen Befehl als Handlungs-
maxime konkreter Art eindeutig und zwingend auf die Lehrautoritit der Kirche von
absoluter Art zuriickzufiihren und so einen Widerspruch gegen ein solches Gesetz oder
einen solchen Befehl als Hiresie unter Inanspruchnahme der Kompetenz der Kompe-
tenz aufzuweisen. Ein Widerspruch gegen ein konkretes Gesetz, dessen eigentliche Ver-
pflichtungskraft ja gerade bestritten wird, 1388t sich somit nicht so leicht und einfach
als schismatisch eindeutig nachweisen, wenn man nicht, was falsch wire, voraussetzt,
dafl ein ernsthaft gegebener Befehl einer kirchlichen Autoritit niemals unmoralisch
sein konne. Wo es sich also nicht um eine definitorische Lehrentscheidung handelt und
wo ein bestimmter Befehl nicht als eindeutige Konsequenz aus einem solchen Dogma
nachgewiesen werden kann, ist grundsitzlich der Fall denkbar, dafl ein Konflikt zwi-
schen einer kirchlichen Autoritit und einem deren Befehl Widersprechenden ein offener
Konflikt ist, der von keiner Seite eindeutig entschieden werden kann, womit die
Frage, ob in diesem Widerspruch Schisma gegeben ist oder nicht, offen bleibt, so dafd
einen solchen Konflikt nicht die Theorie und das formale Recht, sondern nur die Tat-
sachen selbst entscheiden kénnen. Man kann die theoretische und formalrechtliche Un-
losbarkeit eines solchen Konflikts, der die Frage offen lifit, ob ein Schisma gegeben
ist oder nicht, nicht dadurch lésen, dafl man sagt, in einem solchen Konfliktfall konne
das Amt in der Kirche durch eine Exkommunikationsdrohung oder durch die Realisa-
tion einer solchen Drohung den Fall bereinigen. Denn dadurch verschiebt sich das
Problem nur auf die Frage, ob eine solche Exkommunikation gerecht und wirksam ist.
Man sieht durch diese Andeutungen, daf8 die Frage, ob in einem konkreten Fall
ein Schisma gegeben sei, oder nur ein legitimer Widerstand gegen mogliche Ubergriffe
des Amts in der Kirche, in manchen Fillen nicht leicht zu beantworten sein wird, und
dafl die Bewiltigung solcher Fille theoretisch und formal-juristisch oft gar nicht még-
lich sein wird, sondern nur erreicht wird durch die praktische Vernunft, die in diesem
Fall in Geduld und in christlicher Bereitschaft, zu verzichten und zu dienen, besteht.
Trotz all dem bleibt der Satz giiltig, dafl es auch heute Schismen in der Kirche geben
kénne, die wirklich solche sind. Es mufl hier auch nicht mehr weiter ausgefiihrt werden,
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dafR diese heute sehr oft, wenn nicht immer, sofern ein wirkliches und nichtblof} vermeint-
liches Schisma gegeben ist, aus einer hiretischen Mentalitit entspringen, auch wenn dies
nicht in jedem Fall ganz deutlich wird. Denn schon die lieblose und gewalttitige Durch-
setzung vermeintlicher oder wirklicher Rechte einzelner Gruppen gegen die konkret
durch das Amt vertretene Einheit in der Kirche kann eine Hiresie mindestens der
praktischen Vernunft in einer Unterschitzung der Bedeutsamkeit der konkreten Ein-
heit und auch der formalen Autoritit des Amts sein.

So sehr es also wirkliche Gefahren des Schismas in der heutigen Kirche geben mag, so
diirfen doch sehr viele Tendenzen oder Tatsachen, die sich heute in der Kirche finden,
nicht als eine Gefahr oder eine Tendenz auf ein Schisma hin von vornherein verdichtigt
werden. Oder solche Gefahren sind solche, die in dieser Welt und Zeit unvermeidlich
auch allem Guten drohen und dieses Gute nicht schon verdichtig machen. Wir nennen
einige solcher Tendenzen und Wirklichkeiten, die nicht von vornherein mit Schisma
oder Gefahr von Schismen verwechselt werden diirfen.

Eigenstindigkeit der Teilkirchen

Da ist zunichst die Tendenz zu einer bestimmten groferen Eigenstindigkeit der
Teilkirchen. Recht und Bedeutsamkeit der Eigenart der Teilkirchen in sich und fiir die
Gesamtkirche wurden grundsitzlich auf dem 2. Vatikanum anerkannt. Aber die Fille,
an denen sich diese Anerkennung orientierte, waren doch mehr die Teilkirchen des
Ostens. Diesen billigte man natiirlich leicht und ohne Hemmung eine solche Eigen-
stindigkeit zu: Man war an sie schon gewthnt und eine solche Anerkennung beriihrte
konkret die Kirche noch lange nicht, in der die meisten, die diese Anerkennung ausspra-
chen, leben, nimlich die Kirche des Westens, des Abendlands, und deren Tochterkirchen in
Amerika und in den Missionen, in denen allen der eine und selbe Codex Turis Canonici
herrscht, der offensichtlich dem Eigenleben der Teilkirchen wenig Spielraum gewihrt.
Die Tendenz nach einem ausgeprigteren Eigenleben und nach einer deutlicheren Eigen-
stindigkeit der Teilkirchen ist somit etwas, dessen Anerkennung durch das 2. Vatikanum
zunichst noch Theorie ist und viele Konfliktstoffe in sich birgt bis zu Gefahren des
Schismas. Aber diese Tendenz ist in sich legitim und darf nicht von vornherein als
schismatisch verdichtigt werden. Diese Tendenz stof8t natiirlich auf den Widerstand
der faktisch weithin uniformierten Kirche des Westens. Wenn man von der Voraus-
setzung ausginge, dafl jede Ausbildung einer bestimmten Eigenart einer Teilkirche nur
innerhalb der bisher gegebenen Uniformitit geschehen diirfe, dann wire von vorn-
herein diese Tendenz zu einem blof theoretischen Ideal entmichtigt. Die Tendenz zu
einer betonteren Eigenstindigkeit der einzelnen Teilkirchen verlangt in Recht und
Praxis einen groferen Spielraum als er ihnen bisher durch das allgemeine Kirchenrecht
und durch die rémische Praxis zugestanden worden ist. Andererseits ist gewif} die Ein-
heit der Teilkirchen in der einen Kirche nicht blof konstituiert und gewahrleistet durch
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die Einheit des Bekenntnisses, sondern fordert, und zwar gerade heute im Zeitalter
einer sich immer mehr vereinheitlichenden Weltzivilisation, auch ein gewisses Maf an
gemeinsamem Recht und gemeinsamem kirchlichen Leben iiber das ius divinum hinaus.

Der konkrete Ausgleich zwischen diesen beiden Prinzipien der Eigenstindigkeit und
der Einheit der Teilkirchen ist noch eine sehr dunkle Frage. Zumal es heute in mancher
Hinsicht sogar neue Aufgaben und Entscheidungen der Kirche gibt, die ein griferes Mafs
an Einheit als frither fordern. Wie der natiirlich immer wieder neu zu findende konkrete
Ausgleich zwischen diesen beiden Prinzipien, und zwar je nach der konkreten Frage,
um die es sich handelt, heute ausfallen mufi, dariiber kann hier nichts weiter gesagt
werden. Die Frage, die in dieser Hinsicht bleibt, ist die, wie ein solcher neuer Ausgleich
konkret gefunden werden kann. Es ist nun einmal so, und zwar auch im menschlichen
Bereich der Kirche und auf allen Seiten der Kirche, daf ein Recht und eine konkrete
Macht meist nur aufgegeben wird unter einem gewissen Zwang und nicht auf Grund
eines Dialogs und der darin vorgetragenen Argumente. Man kann nicht sagen, daf so
etwas wie ein Zwang durch neugeschaffene Tatsachen, durch einen gewissen Wider-
stand usw. von vornherein und in jedem Fall eine illegitime Weise der Verinderung
eines Zustands in der Kirche ist. Im menschlichen Leben und in der menschlichen Ge-
sellschaft ist es nun einmal nicht so und kann es gar nicht so sein, dafl die Findung von
Entscheidungen nur durch Sachargumente geschieht (so sehr das angestrebt werden
mufl), dafl also die Autoritit eines Amts nachweisbar nichts ist als die Reprisentation
der Sachargumente, von denen eine Entscheidung getragen ist (oder sein soll). Ist dies
»von oben her® fiir eine katholische und realistische Betrachtung der Dinge nicht so,
dann kann man auch nicht in einem utopischen Idealismus verlangen, daf} ,von unten®
her der Wunsch nach einer Verinderung nur erreicht werden diirfe durch eine Sach-
argumentation allein (so sehr sie das Wichtigste sein soll), die vom Amt als richtig
akzeptiert wird. Eine gewisse ,Gewalt® ist von oben #nd von unten bei einer Entschei-
dung immer im Spiel. Und man humanisiert die Findung einer Entscheidung nicht da-
durch, dafl man dies vertuscht. Nur wenn man dieses dunkle Moment im Zustande-
kommen jeder Entscheidung sieht, kann man es eindimmen, selbstkritisch bei seiner
Verwendung sein und es auch der anderen Partei zubilligen, bei der man es leicht als
unmoralisch verdammt, wihrend man es bei sich nur zu gern iibersieht. Wire dies alles
nicht, dann kénnte auch schon der Begriff consuetudo contra legem nicht legitim sein,
auch nicht einmal in bestimmten Fillen.

Andererseits kann ein Schisma oder die Drohung mit einem Schisma kein legitimes
Mittel zu einer zwangshaften Durchsetzung eines neuen Ausgleichs zwischen Einheit der
Kirche und Selbstindigkeit der Teilkirche sein. Dieser Satz ist gemeint, wenn es sich
um ein wirkliches Schisma handelt, nicht fiir den oben erwihnten grundsitzlichen Fall,
Wo es sich nur um ein blof vermeintliches Schisma handelt im Widerstand gegen eine
nicht nur das weniger gute, sondern etwas Unmoralisches gebietende Anordnung der
kirchlichen Obrigkeit oder gegen eine objektiv ungerechte und endgiiltige Exkommuni-
kation. Ein wirkliches Schisma oder eine Drohung mit einem solchen aber ist darum
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kein legitimes Mittel fiir einen neuen Ausgleich zwischen den genannten beiden Prin-
zipien, weil ein wirkliches Schisma die Einheit der Kirche aufhebt, die fiir einen Katho-
liken vom Dogma der Kirche her eine Grofle ist, auf die er nur unter Verzicht auf die
heilsnotwendige Kirche verzichten kann, und weil ein solcher Wille zum Schisma
auch gegen die eschatologische Hoffnung des Christen verstofit, die daran festhil, daf}
in der Kirche Christi das gottgewollte Gute durch Demut, Geduld und Mut auf die
Dauer doch immer seinen Platz findet ohne revolutiondren Abbruch der Kontinuitit
der Geschichte der einen Kirche, die nun einmal nicht eine Synagoge auf Abbruch, son-
dern die Kirche der Endzeit ist, nach der nur noch das ewige Reich Gottes kommt.

Diese eschatologische Hoffnung kanonisiert keine Unwandelbarkeit einer etablierten
Kirche, sondern hilt nur daran fest, dafl dieser Wandel in der Kirche und durch sie
selbst in ihrer hierarchischen Verfafitheit geschehen kann und immer wieder geschieht,
ohne daf man durch ein wirkliches Schisma aus der konkreten, nicht blof8 ideologisches
Postulat seienden Einheit der Kirche heraustreten miifite. Wer die berechtigte Diffe-
renzierung der Teilkirchen in der einen Kirche durch schismatische Gewalt durchzu-
setzen versucht, iibersieht, dafl er dadurch gerade in der heutigen Zeit einer wachsenden
Sozialisierung des Menschen zu einem religiosen Individualisten wird, dessen Ideologien
keine echte Zukunft haben. Man kann die Kirche nur iz der Kirche reformieren unter
einer eschatologischen, menschlich nicht adiquat ausweisbaren Hoffnung, zu deren
Wesen es gerade gehort, unter scheinbar schlechteren und hoffnungslosen Bedingungen
zum Kampf gegen ein Establishment in der Kirche anzutreten. Aber nach all dem
bleibt es dennoch dabei, dafl die Tendenz zu einer grofieren Eigenstindighkeit der Teil-
kirchen legitim ist und nicht von vornherein als schismatische Tendenz verdichtigt wer-
den darf, weil dieses Ziel ohne eine gewisse sanfte Gewalt nicht durchzusetzen ist.

Pluralismus in der Theologie

Ein zweites Phiinomen in der heutigen Kirche darf ebenso nicht von vornherein als
schismatische oder gar hiretische Tendenz verdichtigt werden: Ein wachsender Plura-
lismus in der Theologie®. Wir konnen hier die geistes- und kirchengeschichtlichen
Griinde dieses grofer werdenden Pluralismus nicht darlegen. Aber die Zeit einer und
derselben scholastischen Philosophie und Theologie in der Kirche ist voriiber. Es ent-
stehen innerhalb der einen Kirche und ihres einen verbindlichen Bekenntnisses deutlich
mehrere Theologien, die sich verschieden formulieren, je nach der geistigen Tradition,
der sprachlichen und philosophischen Voraussetzungen, der konkreten geistigen Situa-

8 Vgl. K. Rahner, Der Pluralismus in der Theologie und die Einheit des Bekenntnisses in der Kirche,
in: Concilium 5 (1969) H. 6/7.
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tion, in die eine solche Theologie hineinsprechen und auf die sie antworten muf. Mit
dem gemeinten Pluralismus der Theologien ist natiirlich nicht gesagt, daB sie nicht im
Dienst des Verstehens, des Auslegens und der Verkiindigung des einen christlichen Be-
kenntnisses gemeinsam stiinden, ist nicht gesagt, dafl diese Theologien sich emanzi-
pieren diirften von diesem bleibenden einen christlichen Bekenntnis in seiner Verkiindi-
gung durch das kirchliche Amt der Bischéfe und des Papstes.

Wohl aber heifit das, daf die unter verschiedenen geistigen Voraussetzungen und Ab-
sichten entwickelten Theologien heute nicht einfach in einer positiven und zu Ende
gefithrten Reflexion in die hihere Synthese einer einen und selben Theologie einge-
bracht werden kénnen, so sehr dies auch ein immer asymptotisch anzustrebendes Ziel
sein mag. Mit ihren jeweils bevorzugten Aspekten, Themenstellungen, Terminologien,
geschichtlichen Situationen usw. werden diese Theologien in einer gewissen Fremdheit
und gegenseitigen Unaufarbeitbarkeit nebeneinander stehen; ja, es ist der Fall durchaus
moglich, dafl in bestimmten Fragen die Ubereinstimmung dieser verschiedenen Theo-
logien in der einen Sache, die das Bekenntnis meint, gar nicht positiv und adiquat durch
die Reflexion der einzelnen oder einer hoheren Instanz festgestellt werden kann, son-
dern man sich damit begniigen muf, bei der Verschiedenheit der theologischen Sprachen
auf den eindeutigen Willen zum einen Bekenntnis und auf die gehorsame Bezogenheit
der einzelnen Theologien auf das eine Bekenntnis zu vertrauen, zu welcher Bezogenheit
diese Theologien auch dann selbstverstindlich verpflichtet bleiben, wenn dieses Be-
kenntnis selbst auch in seiner Formulierung von der Sprache einer bestimmten, ge-
schichtlich bedingten Theologie mitbestimmt ist. Mit einem solchen Pluralismus der
Theologien, der einen Dialog unter ihnen nicht ausschliefit, sondern dauernd fordert,
miissen wir heute als uniiberholbare Tatsache rechnen und mit ihm unbefangen zu leben
lernen. Das bedeutet, daf8 diese verschiedenen Theologien sich nicht gegenseitig voreilig
hiretischer und schismatischer Tendenzen zeihen diirfen. Damit ist natiirlich nicht gesagt,
dafl ein Theologe nicht mehr das Recht habe, im Appell an das Lehramt der Kirche, dem
das eigentliche Urteil zusteht, seine Meinung zu duflern, ein bestimmtes Theologoumenon
eines anderen Theologen sei mit dem kirchlichen Bekenntnis trotz prinzipieller Unter-
ordnung dieses anderen Theologen unter das Lehramt nicht mehr vereinbar. Aber
jeder Theologe hat bei dem heutigen, nicht mehr vermeidbaren Pluralismus der Theo-
logien sehr vorsichtig und zuriidkhaltend zu sein, bevor er eine solche Meinung dufiert.

Auch fiir das Lehramt der Kirche selbst ergeben sich bei der Aufgabe, iiber die Ein-
heit des Bekenntnisses und die Reinheit des Glaubens zu wachen, durch diesen uniiber-
holbaren Pluralismus der Theologien neue Aufgaben fiir die Ausbildung von Verfah-
rensweisen, die der Aufgabe des Lehramts und der heutigen Situation eines bleibenden
Pluralismus in der Theologie in gleicher Weise gerecht werden. Uber diese neuen Auf-
gaben des Lehramts kann hier nicht weiter gesprochen werden. Jedenfalls aber bleibt
bestehen, dafl ein Pluralismus in der Theologie an sich mit schismatischen und hireti-
schen Tendenzen nichts zu tun hat, vorausgesetzt, dafl diese Theologien sich immer dem
einen Bekenntnis der Kirche untergeben wissen und immer aufs neue aufeinander hren.
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Gruppenbildung in der Kirche

Man spricht heute von einer zu verwirklichenden Demokratisierung der Kirche.
" Wir sehen von der Frage ab, ob ein solcher profangesellschaftlicher Begriff wie ,Demo-
kratie“ sehr geeignet ist, in die Terminologie und Problematik der Kirche und ihrer
Ekklesiologie aufgenommen zu werden. Wir kdnnen hier auch das Problem der Demo-
kratie in der Kirche nicht in sich behandeln. Wir fragen nur, was dieses Problem mit
unserem eigenen zu tun hat. Wie immer auch das Wesen einer Demokratie und die
Weisen, Grenzen und Notwendigkeiten demokratischen Lebens und demokratischer
gesellschaftlicher Verfahrensweisen zu bestimmen sein mdgen, auf jeden Fall ist klar,
dafl Demokratie in grofleren Gesellschaften und also auch in der Kirche nicht denkbar
ist ohne die Bildung informeller und sogar formeller Gruppen in der Kirche, die von
unten her entstehen, nicht als Exekutivorgane des Leitungsamtes in der Kirche gebildet
werden, nicht erst dann und dadurch rechtens sind, dafl sie eine ausdriickliche Billigung
von oben haben und die Triger eines Willens sind, der unter den nétigen Voraussetzun-
gen und unter legitimen Weisen entweder allgemein in der Kirche werden und sich auch
institutionell etablieren will, oder der sich mindestens eine anerkannte, wenn auch
partikulire, Stellung in der Kirche erkimpfen will.

Solche Gruppen sind fiir demokratische Verfahrensweisen, soweit und in der Ge-
stalt, wie diese auch in der Kirche moglich und sinnvoll sind, unerlifilich. Es hat sie
in der Kirche auch immer gegeben, wenn auch nicht unter dem Stichwort der Demo-
kratie, wobei auch solche Gruppen frither meist informell waren, eher den Charakter
einer charismatischen Bewegung, wenigstens am Anfang, trugen, insofern sie nicht durch
Orden oder auch durch weltliche Institutionen reprisentiert wurden. Insofern ist der
Unterschied gegen frither mehr darin gelegen, daf} einerseits solche Gruppen deutlicher
als formelle auftreten und andererseits ihre Bestrebungen unter das Stichwort einer
Demokratisierung oder der Kollegialitit in der Kirche bringen.

Es ist von selbst verstindlich, daf solche Gruppen mit einem Programm, das sie
auch in der einen oder anderen der genannten Weisen durchzusetzen suchen, leicht in den
Verdacht einer schismatischen Tendenz kommen. Sie sind ja Gruppen, die sich deutlich
vom Ganzen des Corpus Ecclesiae und vom Amt in der Kirche abheben und eine be-
stimmte Haltung und einen bestimmten Willen vertreten, der nicht von vornherein
schon vom Amt in der Kirche positiv gebilligt wird. Wo solche Gruppen ihren Willen
auf religidsem Gebiet gesellschaftlich konkretisieren wollten ohne Riicksicht und Ein-
ordnung in das eine Ganze der Kirche und in eindeutigem, dauernden Widerspruch
zum Amt in der Kirche und dessen im Papst reprisentierten Einheit, wire eine solche
Gruppe tatsichlich schismatisch, womit nicht bestritten wird, daf die Feststellung,
eine solche Gruppe sei in dem genannten Sinn wirklich schismatisch, konkret oft nicht
leicht getroffen werden kann. Wichtig aber in diesem Zusammenhang ist die schon kurz
gemachte Feststellung, dafl die Bildung einer solchen formellen Gruppe von unten her,
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also unabhingig von einer vorgingigen Autorisation des Amts durchaus grundsitzlich
legitim ist und nicht von vornherein einer schismatischen Tendenz verdichtigt werden
darf, bloff deshalb, weil sie nicht vom Amt her gebildet und nicht von vornherein in
ihrem Willen mit dem des Amts positiv konform ist. Zur Begriindung dieser Feststel-
lung sei hier nicht einfach auf die Freiheitsrechte des einzelnen, auf Recht und Pflicht
jedes Christen, am Leben der Kirche aktiv mitzuwirken, auf die Notwendigkeit
einer Gffentlichen Meinung in der Kirche und #hnliche fundamentale Uberlegungen
hingewiesen. Es soll auch nicht der Priskriptionsbeweis gefithrt werden, mit Berufung
darauf, dafl es solche Gruppen in der Kirche immer gegeben hat, wenn sie auch unter
anderer Etikettierung und oft weniger gesellschaftlich formiert aufgetreten sind. Nur
auf eines sei zur Begriindung der gemachten Feststellung aufmerksam gemacht: Wenn
es ein charismatisches Moment in der Kirche notwendig gibt, wenn eine charis-
matische Dynamik in der Kirche nicht ohne weiteres und adidquat vom Amt in
der Kirche her verwaltet werden kann und darf, und wenn auch das Charis-
matische vom Wesen des Menschen und einer Gesellschaft her gar nicht ohne jedwede
gesellschaftliche Konkretheit existieren und effizient werden kann, dann sind solche
~Spontan-Gruppen® von unten her grundsitzlich durchaus legitim, wenn sie auch
unter Umstinden fiir die Amtstriger iiberraschend kommen und unbequem sind.

Es darf sie also auch geben neben den amtlichen Institutionen und unabhingig von ih-
nen, durch die heute eine Willensbildung von der Basis her wirksam werden und gleich-
zeitigkanalisiert auftreten soll, wie etwa in Priesterriten, Seelsorgsriten usw. So wie es im
profanen Bereich neben den Parlamenten, trotz ihrer und fiir sie Parteien gibt und in
einer komplexeren Gesellschaft solche gar nicht vermeidbar sind, soll ein Parlament
wirklich arbeitsfihig und wirklich demokratisch bestellt werden, so sind in der hochst
komplexen Gesellschaft der Kirche solche von unten her gebildeten ,Spontan-Gruppen®
mit einer gewissen Ahnlichkeit mit Parteien durchaus legitim und notwendig. Sie diir-
fen darum nicht von vornherein einer schismatischen Tendenz verdichtigt werden.

Eine schismatische Tendenz wire erst dann gegeben, wenn eine solche Gruppe ohne
Bedacht auf das Wohl der ganzen Kirche blofle Sonderinteressen vertreten wiirde, wenn
sie zu unfairen und unchristlichen Mitteln griffe, um ithrem Willen Effizienz zu verschaf-
fen, wenn sie als Pressure-group und mit Schismadrohung dem Amt in der Kirche
gegeniiber arbeiten wiirde, wenn ithr Verhalten nicht mehr erkennen liefle, dafl es von
jener eschatologischen Hoffnung wider alle Hoffnung, die dem irdischen Menschen als
Torheit erscheinen muff, getragen ist, sondern ihre Ziele durch bloff menschliche Klug-
heit und Macht durchzusetzen sucht. Wir werden uns in der Kirche noch mehr als bisher
an solche ,Spontan-Gruppen® von der Basis her gewthnen miissen und ein faires brii-
derliches und offenes Spiel dieser Gruppen lernen miissen. Die richtige Mitte zwischen
einem revolutioniren Sektierertum, das sich in solchen Gruppen leicht breitmacht, und
blofler frommer Devotion gegeniiber den Amtstrigern ohne den Mut zur eigenen Mei-
nung und zum Einsatz gesellschaftlicher Macht mufl noch und immer neu gefunden
werden.
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Partielle Identifikation

Noch von einer ganz anderen Seite sei das Problem des Schismas, beziehungsweise
des blof vermeintlichen Schismas, angegangen. Wir meinen das Phinomen der blof§
partiellen Identifikation vieler einzelner Katholiken mit ihrer Kirche. Das gemeinte
Phinomen ist sehr komplex und existiert in sehr vielen und auch wesentlich verschie-
denen Abwandlungen. Gemeint ist, um es ganz einfach zu sagen, dafl ein Katholik im
Zusammenhang mit der Kirche lebt, ,,praktiziert* (wenigstens in einem gewissen, wenn
vielleicht auch bescheidenen Umfang), jedenfalls aber nicht daran denkt, aus der Kirche
in einer gesellschaftlich manifesten Weise auszuscheiden, aber auf der anderen Seite
nicht unerhebliche Vorbehalte gegeniiber seiner Kirche macht. Solche Vorbehalte kén-
nen der verschiedensten Art sein. Sie konnen solche sein, die durch das dogmatische
Selbstverstdndnis der amtlichen Kirche selbst als durchaus legitim positiv anerkannt
sind und darum auch nicht eigentlich das theologische Verhiltnis des Vorbehalte ma-
chenden Katholiken zur Kirche berithren. Man hat z.B. durchaus das Recht zu meinen,
dieser Papst sei kein Heiliger oder kein geschickter und weiser Regent. Man hat
durchaus das Recht, viele menschliche Kirchengesetze fiir weniger weise, fiir veraltet,
ja sogar fiir ungerecht und unmenschlich zu halten. Solche Vorbehalte berithren an
sich das theologische Verhiltnis des Katholiken zur Kirche nicht. Aber tatsichlich
gibt es heute bei vielen Katholiken, und zwar in einem grofien Ausmafl Vorbehalte,
die die Substanz des katholischen Glaubens und der Kirche beriihren, in Frage stellen
oder an sich eindeutig aufheben, ohne dafl sich der betreffende Katholik deswegen ver-
anlaft fiihlt, aus der Kirche, von der er sich auf diese Weise distanziert, auszuscheiden,
wobei die Griinde fiir dieses Nichtausscheiden, fiir diese bleibende partielle Identifi-
kation mit der Kirche nochmals sehr verschieden sein kdnnen, von einem biirgerlichen
Komment bis zu echt religidsen Motivationen reichen kdnnen.

Hinsichtlich dieser partiellen Identifikation sollen nun hier fiir unser Thema nur we-
nige Bemerkungen gemacht werden, die dieses Thema der blof partiellen Identifikation
in keiner Weise erschopfen. Eine erste Feststellung: Vorbehalte der zweiten Art, die wir
genannt haben, realisieren an sich den Tatbestand einer Hiresie und somit eines par-
tiellen Abfalls vom Glauben der Kirche und so auch eines inneren Schismas, auch
wenn dieses gesellschaftlich nicht manifest wird. Aber, was die konkreten Fille angeht,
wird man bei einem solchen Urteil, das auf Hiresie und Schisma erkennt, vorsichtig
sein miissen. Sehr oft oder meistens ist ein solcher hiretisch scheinender Vorbehalt ohne
subjektive Schuld; es miifiten somit auf den, der ihn macht, alle jene Prinzipien hin-
sichtlich der Zugehorigkeit zur Kirche angewendet werden, die fiir die blof8 materielle
Hiresie und den blofl materiellen Hiretiker gelten, und zwar fiir den Fall, in dem
eine solche Hiresie in der gesellschaftlichen Offentlichkeit gar nicht manifest ist und der,
der den Vorbehalt macht, gar nicht aus der Kirche und ihrem Leben auszuscheiden
beabsichtigt. In solchen Fillen ist eigentlich konkret nur der Fall gegeben, den es immer
und iberall in der Kirche in unzihligen Fillen gegeben hat und geben wird, der Fall
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nimlich, dafl jemand gleichzeitig den heilshaften Willen zur Kirche hat, eine fides
implicita des vollen und orthodoxen Glaubens der Kirche besitzt, und gleichzeitig Mei-
nungen vertritt, die objektiv zum Glauben der Kirche im Widerspruch stehen. Setzen wir
also die bona fides bei einem solchen Vorbehalt voraus, und wird dieser Vorbehalt in
der Gesellschaftlichkeit der Kirche nicht manifest (etwa durch die héretische Predigt
eines Priesters im 6ffentlichen Gottesdienst), dann ist der, der einen solchen Vorbehalt
macht, trotz seiner nur partiellen Identifikation mit der Kirche (in der Dimension des
reflexen Bewufitseins) ein guter Christ und Katholik. Man briuchte ihn nicht sonderlich
»zu beunruhigen®, zumal es eben doch viele Fille gibt, in denen psychologisch eine
positive Synthese und Vereinbarung zwischen den nicht immer und nicht jedem leicht
verstandlichen Glaubenssitzen der Kirche einerseits und den an sich berechtigten
Meinungen und Haltungen des betreffenden Katholiken andererseits praktisch oft in
endlicher Zeit unmdglich ist. Auch hier stofflen wir auf das Phinomen, das mit dem
traditionellen Wort ,Schisma“ nur sehr unzuldnglich charakterisiert werden kann.

Es ist weiterhin moglich, daf der hiretisch scheinende Vorbehalt nicht eigentlich ein
Urteil des sich distanzierenden Christen bedeutet, sondern nur der in etwa primitive
und ungeschickte Ausdruck dafiir ist, dafl dem betreffenden Katholiken eine positive
Assimilierung des fraglichen Glaubenssatzes mit den iibrigen Inhalten seines indivi-
duellen Bewufitseins nicht gelingt. Objektiv kann dann erst recht von Schisma und
Hiresie nicht die Rede sein. Mit all dem Gesagten ist natiirlich nicht geleugnet, dafl
das Amt in der Kirche das Recht und die Pflicht hat, zur Wahrung des einen Bekennt-
nisses und der vollen Reinheit des christlichen Glaubens dann auf Hiresie und Schisma
zu erkennen, wo eine eindeutige Distanzierung vom Dogma der Kirche gesellschaftlich
manifest wird. Es ist klar, dafl in einem solchen Fall derjenige, der wirklich solche Vor-
behalte macht, nicht mehr als &ffentlicher Lehrer und Vorsteher in der Kirche geduldet
werden kann. Zwischen der erstgenannten Art von Vorbehalten und der zweiten Art
liegen nun viele Weisen solcher Vorbehalte und somit solcher partieller Nichtidenti-
fikationen, deren Wesen vielfiltig und schwer analysierbar ist, die Gefahren eines
Schismas und der Hiresie mit sich bringen kénnen, aber nicht als solche schon als schis-
matisch oder hiretisch qualifiziert werden diirfen. Nicht jede theologische Meinung,
die nicht schon positiv von der Kirche als legitim oder tragbar erklirt ist, aber einer
gingigen Schulmeinung widerspricht, ist schon ein hiretischer Vorbehalt gegen die Lehre
der Kirche. Nicht jeder einzelne Ungehorsam gegen menschliche Rechtsverfiigungen
der Kirche bedeutet eine solche partielle Nichtidentifikation mit der Kirche, dafl man
diese als schismatisch werten diirfte oder in ihr eine wirkliche Gefahr fiir ein Schisma
erblicken miifite. Ja, es gibt in der Lehrtradition anerkannt partielle Nichtidentifi-
kationen mit der konkreten Kirche, die eine positive Funktion haben. Gemeint sind
»Gewohnheiten gegen das Gesetz®, die legitim sein kénnen und von denen man doch
nicht gut in allen Fillen behaupten kann, dafl sie durch eine am Anfang unmoralische
Ubertretung des Gesetzes entstanden sind. Eine partielle Nichtidentifikation mit der
Kirche in einer Hinsicht kann somit, weil die Kirche ein komplexes, lebendiges und
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geschichtliches Wesen hat, eine Identifikation in anderer Hinsicht mit ihrem Geist, mit
anderen konkreten Wirklichkeiten an ihr und mit ihrer Zukunft sein.

Alle diese Uberlegungen fiithren zu Tatbestinden und Problemen, die durch formale
Normen allein nicht bewiltigt werden konnen. Es gibt viele Fille, deren hiretischer
oder schismatischer oder nicht-hiretischer und nicht-schismatischer Charakter vom
Dogma der Kirche allein her nicht nachweisbar ist. Es gibt Konflikte zwischen Anord-
nungen des Amts und dem Widerstand dagegen, die auch nicht durch formale Rechts-
prinzipien eindeutig geschlichtet werden konnen, da auch rechtliche Autoritit und
Gehorsam ihr gegentiber nicht einfach und allein das alles iibrige in der Kirche be-
herrschende Prinzip, sondern nur ein partielles Prinzip ist, dessen Kompetenz in einem
bestimmten Fall durchaus eine offene Frage sein kann, die nicht nochmals eindeutig
von dieser Autoritit selbst entschieden werden kann. Es gibt mit anderen Worten
Konfliktfille in der Kirche, die nicht durch die theoretische, allgemeine Prinzipien
auf einen bloflen Fall anwendende Vernunft gelst werden kénnen, sondern nur durch
die praktische Vernunft, d. h. konkret durch Geduld, Bescheidenheit auf beiden Seiten,
Kampf gegen Intoleranz, die bei konservativen und fortschrittlichen Christen zu finden
ist, Demut und Liebe, die auch auf ein Recht verzichten kénnen, Glaube und Hoffnung,
die im Blick auf das Kreuz Christi in Gewaltlosigkeit zu siegen wissen.

Ist eigentlich eine solche Konfliktsituation in der Kirche besonders verwunderlich?
Die Bleibendheit und Kraft der Kirche kommen doch nach christlicher Uberzeugung
letztlich nicht aus der Eindeutigkeit von menschlich formulierten Glaubenssitzen und
von unerbittlichen Rechtsnormen (so sehr beide ihre Notwendigkeit und ihr Recht
haben), sondern aus der Macht des Geistes, der sich vieler menschlicher Mittel bedient
und sich mit keinem von ihnen adiquat identifiziert. Glaubt man das wirklich, dann
wird man sich nicht mehr so sehr dariiber wundern, daf es fiir viele Konflikte in der
Kirche keine glatten Patentlésungen gibt. Freilich hat jeder bei der einen und bei
der anderen Partei in einem solchen Konflikt an sich selbst und nicht nur an den
Gegner die kritische Frage zu stellen (in einer ,,Unterscheidung der Geister®), ob seine
eigene Haltung in dem Konflikt dem Walten des Geistes wirklich gentigend Raum
gibt oder letztlich doch nur geprigt ist von Selbstherrlichkeit. Manchmal kann man
einen solchen Konflikt zwar nicht lésen durch die Anwendung formaler Prinzipien und
blofler Argumentation; aber man kann manchmal doch deutlich merken, auf welcher
Seite mehr Glaube, Hoffnung und dienende Liebe ist, Demut und selbstkritischer Wille
zu wirklicher Metanoia. Mit dieser Unterscheidung der Geister kann man dann doch
zu einer Entscheidung kommen, zu welcher ,,Partei“ in einem Konflikt man sich schligt.
Gott ist auch in einem solchen Fall nicht einfach und exklusiv bei einer Partei allein,
sondern vollbringt sein eigenes Werk nach seinem Wohlgefallen durch alle streitenden
Parteien hindurch. Aber wir haben nicht Gott sein zu wollen, sondern unsere Ent-
scheidung und unseren Platz in solchen Kdmpfen dort zu suchen, wohin uns eine christ-
liche Unterscheidung der Geister stellt.

3 Stimmen 184, 7 23
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Bertolt Brecht

Ordinaten des Werks und der Person

Wer sich mit Brecht auseinandersetzt, sucht in den verschiedenen Perioden seines Lebens
nach Ordinaten, fragt nach der Einheit des Werks. Auf den ersten Blick erscheint die
dichterische Aussage vor und nach der marxistischen Konversion ginzlich verschieden.
Bei genauerem Zusehen ist ein gemeinsamer Grund, eine durchlaufende Zielrichtung,
eine angestrebte Sinnmitte erkennbar. Die Basis der Aussage blieb erstaunlich konstant.
Sie ist polar und heiflt Gliick und Wabrheit. Gliick und Wahrheit in der Jugend als
vitaler Traum, in den mittleren Jahren als Utopie, im Alter als nicht auszutreibende,
skeptische Sehnsucht nach Frieden, nach einem bescheidenen Ort unweit vom Paradies.

Die beiden Pole: Gliick und Wahrheit

Der junge Brecht suchte Gliick elementar und girend, anarchisch-sinnenhaft, unge-
heuer ichbezogen, pubeszent und maflos, als Protest gegen eine Gesellschaft, die Gliick
rationalisiert und verweigert. Ausgezogen aus der Gesellschaft suchen Brechts Gestalten
Gemeinschaft mit den Kriften der Natur. Sie begehren die ,weifle Wolke* (W 8, 86.
94)1 und ,das grofle, weifle, breite Bett“ (W 1, 123). Die Gliicksuche stilisiert sich in
den outcasts, den ,Galgenvégeln®, den Vagabunden 2 la Frangois Villon, in den Aben-
teurern, Seefahrern, Dirnen, im gottlich-tierischen ,Baal®. Die Freiheit soll ungebun-
den, das Leben unsterblich, das Gliidk grenzenlos sein. Die Erfahrung einer sehr be-
dingten Freiheit, eines arg sterblichen Lebens, einer jimmerlich verginglichen Lust zeugt
Trauer und Protest. Des jungen Brecht Protest gegen ,Gott®? ist nicht nur Protest
gegen die ,Holle* der Armen, sondern zuerst und dariiber hinaus Protest gegen das
begrenzte Gliick, gegen die bitteren Friichte der Freiheit, gegen die Erfahrung, daf auch
der genial begabte Dichter fiir alles ,bezahlen® (vgl. das Vorwort zu den frithen
,Baal“-Fassungen) mufl, ein Protest zuletzt gegen die Erfahrung des Ekels, gegen das
Anwachsen des ,taedium vitae®, des ,Nichts“ (W 8, 72. 99). In Anspruch und Protest
steckt Hybris, die Ichhaftigkeit der biblischen Ursiinde.

Zu den auffallenden Leitworten der friihen Gedichte gehdren , Himmel“ und ,Holle®
als Gegensatz. In den ,Himmel“ Gottes konnen die Abenteurer, Vaganten, Dirnen

i Brecht wird zitiert nach der Suhrkamp-Werkausgabe in 20 Binden (Frankfurt 1967).
2 Siehe W. 8, 54. 16. 75. 244ff.
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nicht eingehen. Mit der ,Hblle“ geben sie sich nicht zufrieden. Thre Lebenssehnsucht
und ihre Gier weisen in der Tat iiber die ,Holle“ hinaus. Von ,Baal® bis zur ,Drei-
groschenoper® postulieren und begriinden diese outcasts den ,Himmel der Ent-
tiuschten®:

Halben Weges zwischen Nacht und Morgen

Nackt und frierend zwischen dem Gestein

Unter kaltem Himmel wie verborgen

Wird der Himmel der Enttiuschten sein (W 8, 55).

Die fromme Dirne Evelyn Roe und die Seeriuber-Jenny, ,Bruder Baal und Bruder
Karamasoff* (W 8, 57) suchen ihn. Sogar die ,Soldaten der roten Armee® kommen
»mit blutbefleckten Hinden grinsend in euer Paradeis“ (W 8, 43). Obschon er ,nicht an
Gottes Tischen zechen konnte®, war auch Francois Villon ,ein Gottessohn® (W 8, 38f.).
Der junge Brecht sucht mit seinem lyrischen Ich einen hier und jetzt erlebbaren und
zugleich anhaltend befriedigenden Himmel, ein sinnenhaft diesseitiges Gliidk mit Tran-
szendenzgeschmack. Ein solcher Himmel ist theologisch eine contradictio in adjecto. Ihn
gibt es auch fiir die ,Frommen® nicht.

Die Gliicksuche des jungen Brecht springt ins Auge. Worin besteht seine Wahbrbeit?
Zunichst in der Enttiuschung an der Wahrheit der Biirger, der Erzieher, an der als eine
Sammlung von Geboten angebotenen und biirgerlich ausgehandelten Religion. Sodann
in der individuellen, personlichen Erfahrung: eine Erfahrung der Natur und des eigenen
Bluts. Natur als Bdume, Wolke, Wasser, Wind, als Frithling und Sommer, als Wald
und Wurzeln, als Licht und Nacht. Natur als Kreislauf von Geburt und Sterben, als
den Menschen ausstoflender und in der Verwesung zuriicknehmender Schoff. Die Wahr-
heit des Bluts als Erfahrung der Triebe, des Begehrens, der Sehnsucht. Wahrheit war
keine Summe von Lehrinhalten.

Brecht spiirte nur zu sehr, wie sein Gliicksverlangen und seine Sinnsuche vom ,, Nichts®
bedroht war. Er hatte das Gliick auf eigene Faust gesucht. Er war enttiuscht. Er wurde
ein begabter Konvertit, bereit zum Umschlag ins ,Positive®. Das grofle Etwas, das
seine Enttduschung erklirte und das ,Nichts bis auf weiteres aus der Welt schaffte,
hief Marxismus. Er nannte dieses neue Positive im Buch ,Me-ti“ die ,grofle Ordnung®
und die ,grofle Methode®. Sie gab eine Erklirung von Geschichte, Gesellschaft und
Welt, zeigte im utopischen Vorgriff neue Ganzheit. Sie objektivierte und liuterte den
jugendlichen Traum. Sie 16schte ihn nicht aus, sondern entwickelte ihn, formte ihn
mehr oder minder kritisch um zur Utopie. Auf dem Recht des Menschen auf Gliick
bestand Brecht zeitlebens.

Das Recht des Menschen ist’s auf Erden

Da er doch nur kurz lebt, gliicklich zu sein

Teilhaftig aller Lust der Welt zu werden

Zum Essen Brot zu kriegen und nicht einen Stein.

Das ist des Menschen nacktes Recht auf Erden (W 2, 430).
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Dafl der Mensch nicht gliicklich sein kann, ist das Unrecht der Gesellschaft, liegt
gemdf marxistischer Gesellschaftslehre an den Verhiltnissen. ,Doch die Verhiltnisse,
sie sind nicht so¥ heifit Brechts Kehrreim nicht nur im ersten ,,Dreigroschen“-Finale.
»Keinen verderben lassen, auch nicht sich selber / Jeden mit Gliick zu erfiillen, auch
sich, das / Ist gut®, sagt Shen Te aus Sezuan (W 4, 1553). Den Armen vor der sozialisti-
schen Revolution (vor und nach der sozialistischen Revolution, hiefle Brechts konse-
quente Zeitrechnung) bleibt nur eine vage Hoffnung auf den Sankt Nimmerleinstag.
»Am Sankt Nimmerleinstag / Wird die Erde zum Paradeis® (W 4, 1562).

Riickblickend auf seinen lebenshungrigen Gliicksucher ,Baal® schreibt Brecht 1954:
»Zwanzig Jahre nach der Niederschrift des ,Baal® (also 1938/40) bewegte mich ein
Stoff (fiir eine Oper), der wieder mit dem Grundgedanken des ,Baal® zu tun hatte.
Es gibt eine chinesische Figur, meist fingerlang, aus Holz geschnitzt und zu Tausenden
auf den Markt geworfen, darstellend den kleinen dicken Gott des Gliicks, der sich
wohlig streckt. Dieser Gott sollte, von Osten kommend, nach einem grofien Krieg in
die zerstorten Stidte einziehen und die Menschen dazu bewegen wollen, fiir ihr per-
sonliches Gliick und Wohlbefinden zu kimpfen. Er sammelt Jiinger verschiedener Art
und zieht sich die Verfolgung der Behérden auf den Hals, als einige von ihnen zu
lehren anfangen, die Bauern miifiten Boden bekommen, die Arbeiter die Fabriken
iibernehmen, die Arbeiter- und Bauernkinder die Schulen erobern.“ Als man den
»kleinen Gliicksgott® verfolgt, vergiftet, ihm den Kopf abhaut, hingt, ,vollfiihrt er
einen mit seiner Lustigkeit ansteckenden Tanz®. Denn ,es ist unmdglich, das Gliidks-
verlangen des Menschen ganz zu toten® (W 17, 947f.). In diesem Riidsblick ist der
Traum der Jugend die Ehe mit dem Sozialismus eingegangen. Auch Brecht bezeugt die
Wahrheit des jiingst wieder von Jiirgen Moltmann formulierten Satzes: ,Die revo-
lutiondre Verwirklichung des menschlichen Gliicks tritt das eigentliche Erbe der Reli-
gion an.“ In der Kritik von Herbert Marcuse: ,,Das Werk von Bertolt Brecht bewahrt
die in Romanze und Kitsch enthaltene ,promesse de bonheur®, indem er sie in ein politi-
sches Ferment iiberfiihrt. Seine Gestalten singen von verlorenen Paradiesen und unver-
geflicher Hoffnung.* Herbert Marcuse meint, dafl die Menschen bei Brecht durch Ge-
sellschaftskritik ,,wieder zur Wahrheit ihres Traums® gelangen 3. Ob sie auch zur Kon-
kretisierung ihrer Wahrheit gelangen?

Brechts Lieder aus der nicht zustande gekommenen Oper ,Die Reisen des Gliicks-
gotts“ enthalten allerdings mehr ,Baal“-, Mahagonny- und Priap-Gliick (siche W 3,
1296) als rationalisiertes Sozialismus-Gliick:

Ich bin der Gott der Niedrigkeit

Der Gaumen und der Hoden

Denn das Gliick liegt nun einmal, tut mir leid
Ziemlich niedrig am Boden (W 10, 892).

3 J. Moltmann, in: Evangelische Kommentare 1 (1968) H 1, 16; H. Marcuse, Der eindimensionale
Mensch (Neuwied, Berlin 1967) 89. Vgl. dazu E. Fischer: ,Der Marxismus als wissenschaftliche Methode
verdringt die Utopie; dennoch ist sie sein goldener Hintergrund® (Von der Notwendigkeit der Kunst).
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Dieser Gliicksgott erscheint als ,Ketzer®.

Ich bin der Gliicksgott, sammelnd um mich Ketzer
Auf Gliick bedacht in diesem Jammertal.

Ein Agitator, Schmutzaufwirbler, Hetzer

Und hiemit — macht die Tiir zu — illegal (W 10, 894).

Outcast, Baal-Gliick, Baalischer Anspruch und Baalische Freiheit — die Grundfigur
des jungen Brecht — stilisiert sich in undoktrindren Stunden des Alternden als ,Ketzer®.
Brecht kennt auch das unrationale, unmarxistische Fortuna-Gliids. Das Fortuna-Motiv
geht bis auf die Bearbeitung ,Eduard des Zweiten® (1924) zuriick. Fortuna steckt in
Brechts ,Ballade vom Wasserrad“ und Mutter Courage. Gliick und Ungliick der Fortuna
sind blind, schicksalstrichtig, dem einzelnen nicht iiberschaubar, vom Zufall regiert. Der
Verseschreiber 1938: ,,Ich weifl doch: nur der Gliickliche / Ist beliebt® (W 9, 743).

In den spiten Berliner Jahren verbindet sich die Utopie vom Gliick mit der Forde-
rung eines weltweiten, geradezu messianisch getdnten Friedens:

Friede auf unserer Erde!
Friede auf unserem Feld!
Daf} es auch immer gehdre
Dem, der es gut bestellt!

Friede in unserem Lande!
Friede in unserer Stadt.

Daf} sie den gut behause

Der sie gebauet hat! (W 10, 996)

Das konnte Johannes R. Becher geschrieben haben. Aber es ist die politisch zentrale
Botschaft des spiten Brecht.

Wabrheit war seit seiner Konversion nicht mehr nur individuelle Erfahrung, sondern
objektive Lehre. In den dreifliger Jahren notierte Brecht: ,,1. Es gibt eine Wahrheit. . .
2. Diese Wahrheit ist nicht nur eine moralische Kategorie. Das heifit: Es ist nicht nur
eine Frage der Gesinnung, sondern auch eine des Konnens. Sie mufl produziert werden.
Es gibt also Produktionsweisen der Wahrheit® (W 20, 189). Als Schriftsteller und
Kimpfer formulierte er ,Fiinf Schwierigkeiten beim Schreiben der Wahrheit* (W 18,
222fF.). Das heiflt, Brecht, der Schreiber, kannte die Wahrheit. Es ging nur um Verhal-
tensweisen gegeniiber der Propagierung dieser Wahrheit. Die Praktik der Wahrheit
in der biirgerlich-kapitalistischen Gesellschaft (auch die nazistische war fiir Brecht eine
kapitalistische Gesellschaft) verlangt ,Schlauheit®, ,Klugheit®, ,List“. Es ist eine Art
militante , Weisheit®, die Brechts Galilei verficht. Freilich gibt es auch eine mehr kon-
templative ,, Weisheit® fiir Brecht, etwa jene der chinesischen Weisen (vgl. das Gedicht
»An die Nachgeborenen®). Aber in diesem Jahrhundert ist kontemplative Weisheit ein
schwieriges Unterfangen. ‘
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Eine zugleich militante und kontemplative Weisheit, die Gelassenheit des Gefan-
genen, schlichtes menschliches Gutsein angesichts der eigenen Verurteilung zum Tod
stellte Brecht zur gleichen Zeit (1938/39) in der Erzihlung ,Der Mantel des Ketzers®
dar. Der Ketzer ist Giordano Bruno im Gefingnis der romischen Inquisition. Wie die
Fortuna sich fremd zwischen die Gliickssuche Baals und die programmatische Utopie
des Gliidss schiebt, tritt die fatalistische Weisheit des Salomon-Songs der Dreigroschen-
Jenny und der Mutter Courage zwischen die Wahrheit der Baal-Stufe und der marxi-
stischen Lehre. Es ist die unprogrammatische Erfahrung der zu Andenken und Prestige
einer sich selbst darstellenden Gesellschaft nicht zugelassenen unteren Kreatur.

Dialektik als Erkenntnis, Methode und Trost

Als zentralen Begriff marxistischen Denkens hat Brecht seit Ende der zwanziger
Jahre ,Dialektik® begriffen. Dialektik wurde ihm zum umfassenden Prinzip. Er ver-
stand Dialektik als Weise des Denkens und Erkennens, als Weise des Anschauens und
des Verinderns, als Befreiung, als Umschlag der Geschichte, als Feststellung und Uber-
windung von ,Nicht-Identitdt® (vgl. W 14, 1460), als Moglichkeit und Notwendigkeit
des Fortschritts, als vorwirtstreibendes Prinzip, als verheiflungsvollen Prozefl der
Gesellschaft, als Kampf der Klassen, Dialektik sogar als gliickliche ,Eigenschaft der
Natur® (W 20, 152). Dialektik zeigt ein hoheres Bewuftsein und ein hheres Bewufit-
sein zeigt Dialektik. Dialektik verheifit die Uberwindung einer sich selbst entfremdeten
Welt. Sie setzt Dynamik gegen Starre, das Produktive gegen das Sterile. Dialektik ist
schopferische Unruhe. Dialektik ist der Schliissel fiir Geschichte und die Hoffnung der
Zukunft. Dialektik trigt die Gegensitze aus, fiihrt zu einer hoheren Einheit. In ihrer
Ubersteigung, in ihrer Fortentwidklung zum je Hoheren ist sie geradezu eine Form von
Messianitidt und Transzendenz, die marxistische Offnung nach vorn und zur Unend-
lichkeit.

Schon um 1929/30 pries Brecht Dialektik als ,eingreifendes Wissen® und ,eingrei-
fendes Denken®, verstand er sie als ,Zertriimmerung des ,beschrinkten Zusammen-
hangs“, skizzierte er die ,,Grundlinie fiir eine Gesellschaft der Dialektik® (W 20, 146ff.,
170). Geradezu hymnisch dialektisch schrieb er ,,Die Mafinahme® und ,Die Mutter®.
Noch vor 1933 schrieb er das aus dem Stiick ,Die Mutter® erweiterte Gedicht ,Lob der
Dialektik® als Zuspruch, Imperativ und Trost der Unterdriickten:

So, wie es ist, bleibt es nicht

Wenn die Herrschenden gesprochen haben

Werden die Beherrschten sprechen.

Wer wagt zu sagen: niemals?

An wem liegt es, wenn die Unterdriickung bleibt? An uns.
An wem liegt es, wenn sie zerbrochen wird? Ebenfalls an uns.
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Wer niedergeschlagen wird, der erhebe sich!

Wer verloren ist, kimpfe!

Wer seine Lage erkannt hat,wie soll der aufzuhalten sein?
Denn die Besiegten von heute sind die Sieger von morgen
Und aus Niemals wird: Heute noch! (W 9, 468)

Man hort die biblische Antithetik aus den Sidtzen, Anklinge an die messianische
Zukunftsverheilung aus dem Alten Testament. In diesen ersten Jahren einer dialekti-
schen Begeisterung hatte Brecht auch sein ,Badener Lehrstiick vom Einverstindnis®
(1929) mit einem Bekenntnis zur Dialektik abgeschlossen. Der ,gelernte Chor® spricht:

Einverstanden, daf} alles verindert wird

Die Welt und die Menschheit

Vor allem die Unordnung

Der Menschenklassen, weil es zweierlei Menschen gibt
Ausbeutung und Unkenntnis.

Habt ihr die Welt verbessert, so

Verbessert die verbesserte Welt.

Habt ihr die Welt verbessernd die Wahrheit vervollstindigt, so
Vervollstindigt die vervollstindigte Wahrheit.

Habt ihr die Wahrheit vervollstindigend die Menschheit verindert, so
Verindert die verinderte Menschheit (W 2, 611f.).

Das Problem lag darin, dafl der gelernte Autor und Propagator dieser Sitze weniger
ein bestimmtes Ziel als den Prozef als solchen, die stindige Veridnderung und Bewegung
anstrebte, ohne sich iiber das Verhiltnis von Verinderung und Zur-Ruhe-Kommen
Rechenschaft zu geben, ohne nach dem Aussehen einer sich stets verandernden Gesell-
schaft konkret zu fragen. Auffallenderweise strebten dann sowohl die Sowjetunion wie
die DDR, in der Brecht lebte, alsbald die extreme Fixierung der neuen Gesellschaft an.
Das Brechtsche Spannungsverhiltnis von Utopie und Konkretisierung zeigte sich auch
hier. Brecht, der alles biirgerliche Pathos anprangerte, geriet iiber seinen marxistischen
Lehrstiicken selbst in Pathos. War auch dieser Widerspruch in der Dialektik inbegriffen?

Brecht verstand sein ,episches“ Theater durchaus als ,dialektisches* Theater. Er
dachte spiter sogar daran, die mehr formale Kennzeichnung ,episch® durch die mehr
gesellschaftsphilosophische Kennzeichnung ,,dialektisch“ zu ersetzen. Dialektisches Thea-
ter als Tochter des , wissenschaftlichen® Zeitalters (vgl. W 15, 211ff.; W 16, 702, 869ft.,
923fF.). Dialektik wurde fiir ihn eine Voraussetzung fiir die Mglichkeit des Theaters
heute. Brecht meinte, daf8 die heutige Welt durch Theater nur noch wiedergegeben
werden kénne, wenn diese Welt als verinderbar gezeigt werden konne.

Dialektik war nicht nur eine Moglichkeit gegen das in naturalistischer Abbildlichkeit
steril gewordene Theater. Dialektik war auch eine neue Mdglichkeit der Kritik. Dia-
lektik iiberhaupt als Loslosung von der einseitigen Kategorie der Notwendigkeit und
Hinwendung zur Kategorie der Moglichkeit, und damit eines freien Raumes des Expe-
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rimentellen und der Kritik am Abgeschlossenen. Dialektik war fiir Brecht auch eine
Moglichkeit des Humors. In den ,Fliichtlingsgesprachen® 1fit er Ziffel iiber den Vater
der modernen Dialektik, iiber Hegel sagen: ,Er hat das Zeug zu einem der grofiten
Humoristen unter den Philosophen gehabt, wie sonst nur noch Sokrates. .. Den Witz
einer Sache hat er die Dialektik genannt® (W 14, 1460f.).

Unter ,, Vergniigungen® zihlte Brecht in den letzten Lebensjahren zusammen mit den
ganzen einfachen Dingen des tiglichen Lebens wie den ,Wechsel der Jahreszeiten®,
#Zeitung®, ,Hund®, ,die Dialektik® (W 10, 1022). Es ist neben all den kleinen und
tiglichen Dingen das einzige Begriffswort im Gedicht. Das vorangehende Gedicht ist
iiberschrieben ,,1954: Erste Hilfte“. Diese andere Bescheidung beginnt: ,,Ohne schwere
Krankheit, ohne schwere Feindschaft. / Genug Arbeit. / Und ich bekam meinen Teil
von den neuen Kartoffeln / Den Gurken, den Spargeln, den Erdbeeren.“ Die zweit-
letzte Zeile: ,Ich las die Briefe des Voltaire und Maos Aufsatz iiber den Widerspruch.“
Im Februar 1955 antwortete er auf die Umfrage nach dem besten Buch 1954: ,Die
Lektiire, die im vergangenen Jahr den stirksten Eindruck auf mich gemacht hat, ist
Mao Tse-tungs Schrift ,Uber den Widerspruch*® (W 20, 343). Widerspruch als duflerste
Moglichkeit der Nicht-Identitit, als feststellbare Nicht-Harmonie, als Trost der Dia-
lektik. Die Diskrepanz zwischen Hoffnung und verwirklichter Gegenwart, zwischen
der Utopie aus Gliick und Freiheit und dialektischem Prozef einerseits und dem Ein-
gespanntsein in Ulbrichts DDR-Regime war grofi, zu grof}. Die ausbleibende Dialektik
war die Enttiuschung, die denkerisch verbliebene Dialektik eine Moglichkeit objektiver
Wahrheit und subjektiven Trosts des alternden Brecht. Vielleicht sah er auch so etwas
wie eine Ironie der Dialektik, die dem Anspruch seine Auslassung zeigte.

Der produktive Asthet

Die marxistische Lehre eroffnete Brecht, dem es schon nach ,, Trommeln der Nacht®
»nicht mehr mdglich“ war, fiir ein Drama ,aus der Beziehung eines Mannes zu einer
Frau eine Vision zu gewinnen® (Sternberg), neue Stoffe, eine neue Sehweise, ein neues
Problembewufitsein. In einem zu Ende gehenden Zeitalter des Biirgerlichen (siche Stern-
heim, Thomas Mann, Musil) bot der Marxismus die Mglichkeit neuer und weitreichen-
der Produktivitit, die Moglichkeit der Kritik an der ganzen langen Ara des Biirger-
tums! Nicht nur die Revolution und die Gegenwart, auch die Historie war von diesem
Standort aus neu zu betrachten. Was Heinrich Heine, vom Zeitalter Goethes sich distan-
zierend, schon 1826 in den ,Reisebildern® notierte: ,, Jedes Zeitalter, wenn es neue
Ideen bekommt, bekommt auch neue Augen® 4, gilt auch fiir die Zeit und Person Brechts.
Von ,Galilei® bis zur ,Antigone®, von der ,Heiligen Johanna“ bis zu ,,Coriolan® und
zum , Verhor des Lukullus® konnte er die Historie neu betrachten und dramatisch ver-

4 H. Heine, Simtliche Werke. Hrsg. E. Elster, 7 Bde. (Leipzig, Wien o. J. [1887-90]) Bd. 3, 99.
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handeln. Daf Brecht isthetische Produktivitdt, zumal, wenn er glauben durfte, daf} sie
gesellschaftlich relevant sein konne, , Vergniigen“ machre, ist bekannt.

Max Frisch hat in seiner Frankfurter Rede ,Der Autor und das Theater® (1964) den
dsthetischen Aspekt des Brechtschen Theaters betont. Er sagt im Zusammenhang der
Diirrenmatt-Frage, ob die Welt heute auf dem Theater noch abbildbar sei: , Wie immer
das Theater sich gibt, ist es Kunst: Spiel als Antwort auf die Unabbildbarkeit der Welt.
Was abbildbar wird, ist Poesie. Auch Brecht zeigt nicht die vorhandene Welt. Zwar tut
sein Theater, als zeige es, und Brecht hat immer neue Mittel gefunden, um zu zeigen,
daf es zeigt. Aber aufler der Gebirde des Zeigens: was wird gezeigt? Sehr viel, aber
nicht die vorhandene Welt, sondern Modelle der brecht-marxistischen These, die
Wiinschbarkeit einer anderen und nichtvorhandenen Welt: Poesie. Frisch meint, ,dafl
das politische Credo, das Verdnderung der Welt fordert, sekundir ist, Auslegung des
darstellerischen Problems®. Frisch zitiert ,Peter Suhrkamp, der noch den vor-
marxistischen Brecht kannte® und der gesagt hat, ,Brecht sei Marxist geworden
durch Kunst-Erfahrung. Das wiirde bedeuten, dafl das politische Engagement nicht der
Impuls ist, sondern ein Ergebnis der Produktion“5. Man wird nicht so weit gehen
diirfen, Brechts gesellschaftliches Verinderungstheater auf das #sthetische Problem zu
reduzieren. Aber #sthetische Produktivitit und das Vergniigen am dsthetischen Zeigen
(man lese einmal den ,Galilei“ unter dem Aspekt des dsthetischen Zeigens) sind fiir
Brecht ein Hauptvergniigen und ein Hauptmotiv des Schreibens. Noch 1953, als Brecht
bereits sein episches Theater als , dialektisches“ Theater gegen die Stanislawskivertreter
verteidigen mufite, schreibt er: ,Episches Theater ... erschliet allein noch nicht die
Produktivitit und Anderbarkeit der Gesellschaft, aus welchen Quellen sie das Haupt-
vergniigen schopfen miissen® (W 16, 869). Von einem ethischen Sollen, von einer pro-
grammatischen Verpflichtung ist die Rede, weil das andere ,, Vergniigen®, das dsthetische
Vergniigen des Zeigens und der 4sthetischen Produktivitit immer schon da ist"

Glaubte Brecht an den Marxismus ,aus ganzem Herzen, aus ganzer Seele, aus gan-
zem Gemiit, aus allen seinen Kriften®, so wie es konsequenterweise dem ersten Gebot
einer Weltanschauungsweise und Heilslehre entspricht? Die Frage muf gestellt werden.
Walter Benjamin, der hoffend auf den Marxismus blickende Freund aus dem Exil,
berichtet von seinen Gesprichen mit Brecht unter dem 6. Juli 1934:

Brecht, im Lauf des gestrigen Gesprichs: ,Ich denke oft an ein Tribunal, vor dem ich
vernommen werden wiirde. ,Wie ist das? Ist es Thnen eigentlich ernst?* Ich miiflte dann

5 M. Frisch, in: Offentlichkeit als Partner (Frankfurt 1967) 76f., 79. Ernst Schumacher wehrte sich als
marxistischer Literarhistoriker in seiner Habilicationsschrift ,Bertolt Brechts Leben des Galilei und andere
Stiicke* (Berlin-Ost 1965) gegen diese Brechtinterpretation von Max Frisch. Frisch ,reduzierte Brechts
Veranderungsabsichten auf das sthetische Problem von schén oder unschén® (493, Anm. 50). Daf Frisch
Brecht einseitig auf die eigene Position zu interpretiert, ist ebenso deutlich wie das andere Extrem, daf}
Schumacher nur das gesellschaftspolitische Motiv, die Verinderung und Verinderbarkeit der Gesellschaft
im Auge hat. Schumacher méchte die 4sthetische Seite des Brechtschen Theaters, wenn nicht ausschlieflen,
so doch ganz in den Hintergrund drdngen.
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anerkennen: ganz ernst ist es mir nicht. Ich denke ja auch zu viel an Artistisches, an das,
was dem Theater zugute kommt, als dafl es mir ganz ernst sein konnte. Aber wenn ich
diese wichtige Frage verneint habe, so werde ich eine noch wichtigere Behauptung an-
schlieBen: dafl mein Verhalten ndmlich erlaunbt ist".“

Freilich ist das schon eine spitere Formulierung im Gesprichsgang. Begonnen hatte
Brecht nicht mit dem Zweifel an der Statthaftigkeit, wohl aber an der Durchschlagskraft
seines Verfahrens. ..

Benjamin fragte sich und Brecht, ,ob das nicht eben doch die einzigen Dichter sind,
die es wirklich zu etwas bringen: die Substanz-Dichter. Darunter versteht Brecht Dich-
ter, denen es ganz ernst ist . . . All dies liuft auf die Unterscheidung zweier literarischer
Typen hinaus: des Visionirs, welchem es ernst ist, auf der einen und des Besonnenen,
dem es nicht ganz ernst ist, auf der anderen Seite.“ Kafka, meint Brecht, lasse sich
keiner der beiden Gruppen zuzihlen. ,Bei Kafka liegt das Parabolische (,,Das sich vor
der Vernunft verantwortet®) mit dem Visiondren im Streit. Als Visionir aber hat
Kafka, wie Brecht sagt, das Kommende gesehen, ohne das zu sehen, was ist... Von
der Genauigkeit Kafkas sagt Brecht, sie sei die eines Ungenauen, Triumenden.“ 8

Brecht versuchte, ein ,besonnener® Schriftsteller zu sein, den die dsthetische Beson-
nenheit nicht von der , Vision®, die Vision nicht vom ,Genauen® ausschloff. Er wollte
elementares dsthetisches Erleben und Gestalten mit einer gesellschaftlichen Lehre ver-
binden, ohne in solcher Verbindung und in solchem Dazwischen sich zu den ,Geschei-
terten®, zu ,Kafka®, ,Kleist, Grabbe oder Biichner® (Benjamin ebd.) zihlen zu miissen.
Das Wort ,,Besonnenheit® ist, was Brecht kaum wufite, ein Schliissel-Wort bei Goethe.
Er hat es von Herder (der Besonnenheit gegen einen einseitigen Geniebegriff verwen-
dete) und bezieht ,Besonnenheit® ,auf die Form®, die isthetische Gestalt?.

Wuflte Brecht, dal das Leben niemals in einer Lehre und das Artistische niemals in
einer Philosophie aufging? Mir scheint, er wufite um das Inkommensurable von Leben
und Lehre, Kunst und Wissenschaft. Dann wiire Brecht genau hundert Jahre nach Heine
auf dessen ,Kiinstler-Tribun-Apostel“-Problem gestofien, auf die Nicht-Harmonisier-
barkeit des Kiinstlerischen mit dem Politischen, des Artistischen mit einer aufgeklirt
apostolischen Lehre. Brecht wufSte und erfuhr es. Er erfuhr es nicht so diskrepant wie
Heine, der sich als engagierter Dichter-Schriftsteller nur noch als ,Narr® stilisieren

6 W. Benjamin, Versuche iiber Brecht (Frankfurt 1966) 118ff. Zur Frage von Kunst und Parteilichkeit
bei Brecht siche auch G. Anders, Bert Brecht. Gespriche und Erinnerungen (Ziirich 1962). , Wie weit seine
,Sache’ mit ,Partei® identisch ist, das wissen die Gotter. Ob er es weifl, weill ich nicht. Soviel aber ist
gewifl, daf es heute kein geschriebenes Werk gibt, das mit dem parteiamtlich verlangten ,Sozialen Realis-
mus® so wenig zu tun hitte wie das Werk Brechts, und die unbeirrbare Schlauheit, mit der er sich dumm
stellt, um das Seine weiterzumachen, bezeugt eine diplomatische Kunst, die hinter der seiner Dichtung
nicht zuriicksteht® (Anders, 42).

7 Goethe in ,Noten und Abhandlungen zum besseren Verstindnis des West-Ustlichen Divan® unter
+Eingeschaltetes*: ,Die Besonnenheit des Dichters bezieht sich eigentlich auf die Form, den Stoff gibt ihm
die Welt nur allzu freigebig, der Gehalt entspringt freiwillig aus der Fiille seines Innern . ..* Die ent-
scheidende Verinderung bei Brecht bestand darin, dafl die ,Fiille des Innern® sich ausdriicklich aus einer
wissenschaftlichen Lehre speiste, eben aus dem Marxismus.
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konnte. Brecht hat Heine nicht gekannt. Aber er hat Heines, des Hegel- und Saint-
Simon-Schiilers, exemplarisches Problem des neunzehnten Jahrhunderts im zwanzigsten
Jahrhundert exemplarisch weitergetragen.

Auffallend auch wie im Werk Heines die Person-Spaltung in den Aussagen Brechts.
Der Schluf8chor aus der ,Heiligen Johanna®:

Mensch, es wohnen dir zwei Seelen
In der Brust!

Such nicht eine auszuwzhlen

Da du beide haben mufit.

Bleibe stets mit dir im Streite!
Bleib der Eine, stets Entzweite!
Halte die hohe, halte die niedere
Halte die rohe, halte die biedere
Halte sie beide!

Das ist — wie im Fall Heines — antiklassisch, antigoethisch. Auch Brecht schwankte wie
Heine zwischen Genufl und ,Idee®, zwischen individuellem Gliick und einer {iber-
individuellen Ordnung®. Brecht war nie so gefihrlich schwirmerisch, war rationaler
veranlagt, war weiter vorgestoflen ins Konkrete als Heine. Aber den Widerstreit zwi-
schen individuellem Gliicksbegehren und marxistischer ,Idee®, zwischen Vorstellung
und Konkretisierung, zwischen #sthetischer Produktivitit und gesellschaftlicher Ver-
wendbarkeit hat er vehement erfahren. Hitte Brecht, konsequent marxistisch gliubig,
so bald nach dem Credo der ,Mafinahme“ die Schlufistrophe des Dreigroschenfilms
(1930) schreiben kdnnen?

Denn die einen sind im Dunkeln

Und die andern sind im Licht.

Und man siehet die im Lichte

Die im Dunkeln sieht man nicht (W 2, 497).

Auf die Frage nach der marxistischen Angemessenheit einer solchen Strophe hitte
Brecht zunichst geantwortet: ich schildere Vergangenheit und nicht Gegenwart. In
einer neuen Gesellschaft sollen alle im Licht stehen. Aber der alternde Brecht hat sehr
wohl begriffen, daf auch in einer kommunistischen Gesellschaft niemals alle im Licht
stehen werden. Ahnlich kénnte Brecht auf den Einwurf gegen seine bitter erfahrenen
Salomon-Lieder antworten: die neue Gesellschaft wird eine so bittere, zur Resignation
und zum blofen Uberleben treibende Erfahrung nicht mehr zulassen. In den Gedichten

8 Zum Problem des Heineschen Schriftsteller-Dichters siche P. K. Kurz, Kiinstler Tribun Apostel. Hein-
rich Heines Auffassung vom Beruf des Dichters (Miinchen 1967). Zum Problem ,Genufi“-,Idee” Heines
Brief an M. Moser vom 1. Juli 1825: . .. aber ich habe den Lebensgenufl begriffen und Gefallen daran
gefunden, und nun ist in mir der grofe Kampf zwischen meiner klaren Verniinftigkeit, die den Lebens-
genufl billigt und alle aufopfernde Begeisterung als etwas Thorichtes ablehnt, und zwischen meiner
schwirmerischen Neigung . . . fiir die Idee® (ebd. 58 und 216ff.).
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»Aus einem Lesebuch fiir Stidtebewohner® (1926/30) hat er einen solchen demorali-
sierenden Lebenskampf als kapitalistisch und grundsitzlich verwerflich abgelehnt. Aber
gibt es in der ,neuen® kommunistischen Gesellschaft nicht auch wieder die Unterschiede
zwischen unten und oben (,Wasserrad®), Unterschiede zwischen solchen, die zurecht
kommen und mitmachen und arriviert sind, und anderen, die ihre Freiheit nicht zum
Mitmachen verwenden, die nicht zurecht kommen wollen oder kénnen und also auf
neue Weise ,arm®, aus der Gesellschaft ausgeschlossen bleiben und als neue (vielleicht
geistige) Proletarier oder outcasts leben miissen? Brecht hat die gesellschaftliche Proble-
matik einer neuen kommunistischen Gesellschaft weder kiinstlerisch noch theoretisch
dargestellt. Auf seine fast unbegrenzte Liebe zur Dialektik bis zum Widerspruch fillt
von hierher neues und gar nicht so marxistisch eindeutiges Licht.

War ,die einzige Wahrheit® die Wahrheit der Kunst, und also nur ,in der Phan-
tasie® und als dsthetische Gestalt mbglich? , Die einzige Wahrheit ist in der Phantasie®,
hatte Kurt Kliber Brechts Deckbalkensatz ,Die Wahrheit ist konkret* entgegengehal-
ten. ,Du konntest recht haben®, schrieb Brecht in seinem letzten Lebensjahr aus dem
Krankenhaus an Kliber®.

»Und weigere mich, ein Held zu werden®

Wer war Bertolt Brecht? Er trug die Maske Villons und die Laotse-Maske, die eines
abenteuernden Vaganten und die eines Weisen, die Maske eines Podte maudit und die
eines altchinesischen Segensverheiflers. Beide Masken gingen ein in die dsthetisch-poli-
tische Vorstellung eines marxistischen Kimpfers und antibiirgerlichen Klassikers. ,Bro-
delnde Sinnlichkeit“ und ,kalte Intellektualitit® meinte Willy Haas im jungen Brecht
zu erkennen, ,die Geilheit des Dschungels® und einen Hang zur ,Diktatur, die kurzen
ProzeR mit den Gegnern macht*1?, Brechts Weg ging vom anarchischen Protest ,Baals®
und der abenteuernden Outsider-Gestalten zum vehementen Kommunisten der ,Maf}-
nahme®, zum antifaschistischen Streiter der dreiffiger Jahre, zum Klassiker, der die
Galileische Zukunft der Naturwissenschaften und die kleinen Schritte zur ,Erziehung
der Hirse® (W 10, 979ff.) lehrt, und schlieflich zum System-Enttauschten, zum elegisch
und listig zufriedenen Weisen der Totenmaske. Er war in seinen besten Stunden bemiiht
»um die Herstellung einer Welt, in der alle Menschen gleich sichtbar sind, und um das
Planen einer Geschichte, die nicht Wenige erinnert und Viele vergifit, . . . die nicht die
Einen beteiligt und die Anderen zum Instrument des Geschehenen macht® 11,

Als Brecht im Exil leben muflte, gehorte er zu den ,Armen®. In den ,Fliichtlings-
gesprachen® 48t er Ziffel, den Physiker, eingetragenes Portrit des sozialistischen Intel-

9 M. Kesting, Bertolt Brecht (Hamburg 1959) 149. Kurt Kliber hatte 1933 Brecht und seine Familie
in Carona am Luganer See aufgenommen.

10 W. Haas, Bert Brecht (Berlin 1958) 7f.

11 H. Arendt, Der Dichter Bertolt Brecht, in: Neue Rundschau (1950) 66.
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lektuellen, zu Kalle, dem handwerklich runden, dem sozialistischen Metallarbeiter,
elegisch sprechen:

Kalle, Kalle, was sollen wir armen Menschen machen? Uberall wird Ubermenschliches
verlangt, wo sollen wir noch hin? ... Uber den ganzen Kontinent nehmen die Helden-
taten zu, die Leistungen des gemeinen Mannes werden immer gigantischer, jeden Tag
wird eine neue Tugend erfunden. Damit man zu einem Sack Mehl kommt, braucht man
eine Energie, mit der man frither den Boden einer ganzen Provinz hitte urbar machen
konnen. Damit man herausbringt, ob man schon heut flichen mufl oder erst morgen
flichen darf, ist eine Intelligenz nétig, mit der man noch vor ein paar Jahrzehnten hite’
ein unsterbliches Werk schaffen konnen. Eine homerische Tapferkeit wird gefordert,
damit man auf die Strafle gehen kann, die Selbstentsagung von einem Buddha, damit
man iiberhaupt geduldet wird. Nur wenn man die Menschlichkeit von einem Franz von
Assisi aufbringt, kann man sich von einem Mord zuriickhalten. Die Welt wird ein Auf-
enthaltsort fiir Heroen, wo sollen wir da hin? Eine Zeitlang hats ausgesehen, als ob die
Welt bewohnbar werden kénnt, ein Aufatmen ist durch die Menschen gegangen. Das
Leben ist leichter geworden. Der Webstuhl, die Dampfmaschine, das Auto, das Flug-
zeug, die Chirurgie, die Elektrizitit, das Radio, das Pyramidon kam, und der Mensch
konnte fauler, feiger, wehleidiger, genuflsiichtiger, kurz gliicklicher sein. Die ganze Ma-
schinerie diente dazu, daf jeder alles tun konnen sollte. Man rechnete mit ganz gewdhn-
Jichen Leuten in Mittelgrofle. Was ist aus dieser hoffnungsvollen Entwidklung geworden?
Die Welt ist schon wieder voll von den wahnwitzigsten Forderungen und Zumutungen.
Wir brauchen eine Welt, in der man mit einem Minimum an Intelligenz, Mut, Vater-
landsliebe, Ehrgefiihl, Gerechtigkeitssinn usw. auskommt, und was haben wir? Ich sage
Thnen, ich habe es satt, tugendhaft zu sein, weil nichts klappt, entsagungsvoll, weil ein
unnétiger Mangel herrscht, fleifig wie eine Biene, weil es an Organisation fehlt, tapfer,
weil mein Regime mich in Kriege verwickelt. Kalle, Mensch, Freund, ich habe alle Tu-
genden satt und weigere mich, ein Held zu werden.

KALLE

Sie haben mir zu verstehen gegeben, dafl Sie auf der Suche nach einem Land sind, wo
ein solcher Zustand herrscht, dafl solche anstrengenden Tugenden wie Vaterlandsliebe,
Freiheitsdurst, Giite, Selbstlosigkeit so wenig notig sind wie ein Scheiffien auf die Heimat,
Knechtseligkeit, Rohheit und Egoismus. Ein solcher Zustand ist der Sozialismus (W 14,
1496-98).

Das ist Brechtsche Utopie, die Utopie vom Land der Gliicklichen, das keine Helden
braucht. Es ist der Traum und die Sehnsucht der , Abenteurer® aus der Augsburger Zeit.
Sie suchen ,immer das Land, wo es besser zu leben ist“ (W 8, 217). Es ist die hartnickige
Konfession Galileis gegen seinen Schiiler Andrea: ,Ungliicklich das Land, das Helden
ndtig hat* (W 3, 1329). Es ist die unldsbare Antinomie zum geforderten Einverstindnis
der marxistischen Lehrstiicke, einem ganz und gar heldischen Einverstindnis, das die
Bereitschaft des Todes und die Ausldschung des Ichs einschlieft. Des reifen Brecht pro-
grammatische Weigerung gegeniiber allem Heldenmut will dariiber hinaus — antithetisch
und nur teilwirklich — den Entscheidungsprozefl im Menschen, den subjektiven Liute-
rungsprozef ausschlieRen. Visiert diese Utopie nicht ein neues, ein sozialistisch angeho-
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benes Spieflertum an? Der biographische Brecht der spiten Berliner Jahre hat sich in
der Tat, wo er auf Widerstand stieff, geweigert, ein Bekenner reiner Wahrheit, ein Held
der Armen, ein Mirtyrer des Gewissens zu werden. Die Feststellung Hilde Domins,
»der Dichter, der das ,Uberleben auf alle Fille zu seiner Devise macht, scheint in der
Praxis extremen politischen Drucks relativ hdufig zu sein®, gilt auch fiir Brecht 12,

Der Unbequeme

Wir wissen nicht, wie Brecht in den letzten Monaten iiber seinen Weg, iiber seire
Zustimmung zum Marxismus, iiber seine Vorbehalte gedacht hat. Das wenige, das er
zuletzt mitteilte, wurde abgeschirmt. Dachte er noch in anderen als West- und Ostkate-
gorien, in Kategorien der Kunst und des Verinderns der Welt?

Von frithen Jahren an begleitete Brecht das Bewufitsein des Sterbenmiissens. Seine
Baal- und Villon-Lyrik enthilt als stets anwesende Partner zwei unheimliche Unge-
stalten: Gott und Tod. Unter den Notizen zu Brechts chinesisch-marxistischem Weis-
heitsbuch ,Me-ti“ aus den spiten dreifliger Jahren findet sich eine Betrachtung ,,Uber
den Tod*: :

Me-ti bewunderte die Art, wie unser Freund An-tse gestorben war. Er hatte sterbend
ein paar leichte Algebraaufgaben vorgenommen. Uber ihre Lésung starb er weg. ,Er war
entweder schon fertig mit dem Nachdenken iiber den Tod oder hatte wenigstens ent-
schieden, dafl die Frage nicht zu den l6sbaren gehort®, sagte Me-ti, und als ich ihn fragte,
ob es nicht eine seichte Art genannt werden konnte, antwortete er: ,, Wenn man iiber den
Fluff mufl, sucht man gern eine seichte Stelle® (W 12, 514).

Wer schreibt, dafl der Sterbende ,iiber den Flu“ muR, glaubt an das andere Ufer.
Wer sich diesseits befindet, mufl das andere, was immer er sich darunter vorstellt und
nicht vorstellt, als jenseits bezeichnen. Brecht ist spiter selbst iiber der Losung einiger
Aufgaben gestorben. Der Brecht der zwanziger Jahre hatte geschrieben:

Wenn ich einst in Gottes Himmel komme

Und ich komme hinein, laflt euch nur Zeit
Sagen alle, Heilige und Fromme

Der hat uns gefehlt zur Seligkeit!

Und sie schauen mich so an und lachen

Und sie sagen alle ganz wie meine Mutter:

Er ist ein andrer Mensch, er ist ein andrer Mensch
Er ist ein vollig andrer Mensch als wir (W 8, 94).

12 H. Domin, Wozu Lyrik heute (Miinchen 1968) 25.
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Der Biirger konnte gewarnt sein. Aber die es einfach haben wollen, die Funktionire
driiben und die Schatten heriiben, die neuen und die alten ,,Biirger®, wollen partout ihr
Brechtbild rahmen, den Dichter fiir ihre Seite vereinnahmen oder abbtun. Ein marxi-
stischer Hofpoet war Brecht in vielen Fillen nicht, ein aufmerksamer, wenn nicht Hiiter,
so doch Kritiker der abendlindisch gepferchten Schafe in mehr Fillen als man glaubt.
Er war Marxist und Artist, lobte das Kollektiv und verwahrte sich, verlangte Ganz-
hingabe und verweigerte sich. Dichter des 20. Jahrhunderts und also undogmatisch,
lie er sich dogmatisch bebrillen. Dogmatisiert suchte er eigene Vorhinge, Masken.
Dialektik oder die Unzuverlissigkeit des Kiinstlers, die Georg Lukdcs riigte? Ungeheuer
konkret und ungeheuer utopisch, die Geniifilichkeit des Biirgers verwerfend, aber selbst
genuflsiichtig, extrem intellektuell und extrem sinnlich, mit den zwei ginzlich ungoe-
thischen ,Seelen® des Johanna-Schlufichors begabt und ,entzweit®, ist Brecht weniger
standbildgeeignet als Goethe oder Schiller. Dennoch triumte Brecht die neue Ganzheit
von Wahrheit und Gutsein-und Schénheit (,,schon wie die Wahrheit®, sagte er einmal),
freilich nicht mehr als die drei mittelalterlichen Transzendentalien, sondern als die eines
Dichters in den Schuhen von Marx.

Man hat im Westen vom Argernis Brecht gesprochen. In einem positivenSinn Diirren-
matt in seiner Schillerrede 1959: ,Brechts Weltanschauung mag fiir viele schmerzlich
sein, fiir viele drgerlich, doch darf sie nicht als eine Nebensache behandelt werden. Sie
gehort wesentlich zu Brecht, sie ist ebenso wenig eine zufillige Eigenschaft seiner Werke
wie ihre Bithnenwirksamkeit ... Das Argernis, daf} sich zu unserer Zeit der grofite
deutsche Dramatiker im Glauben, menschlich zu handeln, auf die Seite der Revolution
schlug, stellt an uns die Frage nach unserer Antwort an die Zeit.“ 18 Uber die Biihnen-
wirksamkeit Brechts, nicht so sehr {iber ihre unterhaltende als iiber ihre provokatorische
Kraft, machen sich die Theaterregisseure in Ost und West seit einiger Zeit Sorgen. Sie
haben den Eindrudk, Brecht provoziere immer weniger. Sie fiirchten, dafl die Brecht-
stiicke dem Biirger nicht mehr in die Zihne langen, daf die Verse zu glatt und die Ver-
fremdungen zu vertraut wirken, dafl sie heute schon konsumiert werden wie gestern
Goethe. Max Frisch formulierte 1964 auf der Frankfurter Dramaturgen-Tagung, Brecht
eigne ,die durchschlagende Wirkungslosigkeit eines Klassikers®.

Brecht hat sich aber nicht nur ,auf die Seite der Revolution® geschlagen. Er hat sich
spater auch auf die Seite der staatlichen Institution, auf das Podium eines massiven
Establishments begeben. Brechts negatives Argernis liegt darin, dafl er mitgemacht hat,
dafd er sich einschalten lieR in einen Machtapparat, daf er ,offiziell wurde, dafl er
die amtierende Macht gut hief, stiitzte. ,Brecht gibt vordergriindig Argernis, indem
er auf einem der dargebotenen Stiihle Platz nimmt*, schrieb Friedrich Podszus noch zu
Lebzeiten Brechts (1954). ,Sich auf keinen der Stiihle zu setzen, das wire die Kunst, das

13 F, Diirrenmatt, Theaterschriften und Reden (Ziirich 1966) 224f. Im iibrigen hatte Diirrenmatt schon
in den ,Theaterproblemen® (1954/55) festgestellt, ,Brecht denkt unerbittlich, weil er an vieles unerbittlich
nicht denkt® (ebd. 124). ¢
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heilsame Argernis.” 14 Brecht hat das gesellschaftskritisch positive Argernis, die heilsame
Provokation weit weniger erreicht, als er erreichen wollte. Er wurde ein Kritiker der
kapitalistischen und der faschistischen Gesellschaft. Warum ist er kein Kritiker der
marxistischen geworden? Warum hat er die ,Entfremdung® nach der Machtiibernahme
durch die Partei und nach der Revolution nicht kritisiert? Konnte er so ginzlich zu-
stimmen? Ging alles seinen rechten Weg, damit eine Gesellschaft und der Mensch in
dieser Gesellschaft mit sich selbst identisch sein konnten? Hat er als Angestellter dieser
Gesellschaft deren Wirklichkeit weniger scharf gesehen als vormals die Wirklichkeit der
kapitalistischen Gesellschaft? Oder fehlten ihm Kraft und Méglichkeit zur Kritik, vor
allem die Kraft zu neuer kritisch-theatralischer Gestalt? Wenn einmal mehr biogra-
phische und gesellschaftspolitische Fakten zum Engagement Brechts bekannt sind, wird
man genauer unterscheiden koénnen zwischen Kompromiff und Opportunismus, zwi-
schen strukturbedingtem und schuldhaftem Opportunismus, zwischen mangelndem Mut
und mangelnder Kraft, zwischen personlicher Feigheit und kimpferischer List.

Brecht ist ein Kritiker der biirgerlichen Gesellschaft geworden. Zwischen dem Biirger
als ,citoyen® und als , bourgeois®, zwischen dem mdglichen Demokraten zwischen den
Klassen und dem hoffnungslos bosen Kapitalisten, zwischen einem selbstkritisch sozia-
len Bewufltseinsprozefl im biirgerlichen Lager und einem riicksichtslos sich selbst be-
hauptenden Machtdenken hat er zu wenig unterschieden. Gab es soziales Denken, fort-
schrittliches Handeln nur im Lager des Marxismus?

Als Kritiker der biirgerlichen Gesellschaft hat er die menschliche Problematik auf
seine Weise verkiirzt. Er hat den Konflikt im Drama einseitig auf das Feld des Objek-
tiven verschoben, auf die Verhiltnisse, auf die Gesellschaft, auf das Nichtwissen. Er hat
den subjektiven Pol der menschlichen Existenz zum Teil ausgelassen, zum Teil rousseau-
haft verharmlost. Nichts von Verstridkung in das menschliche Ich und menschliche Lei-
denschaft, nichts von der Kontaktunfihigkeit des einzelnen, wenig Bewufltwerdung
individueller Schuld. Der Mensch ist zwar in dieser nicht nur kapitalistischen, sondern
allgemein industriellen Welt in extremer Weise Objekt geworden, Objekt von Geld
und Produktion, Objekt von Apparaten und Sachen, Objekt von wirtschaftlichen und
politischen Machten. Aber erstens wire zu fragen, ob der Mensch in den kommunisti-
schen Staaten nicht auch Objekt von Apparaten und michtigen Kollektivs (Gruppen)
wurde, und zweitens, ob wirklich alle Schuld in dieser Welt auf Konto der ,,Verhilt-
nisse“ geht, ob es die Frage nach der Schuld, Angst, Existenz des einzelnen in der hier
und dort weithin anonym gesteuerten Gesellschaft, die Frage nach der Vielschichtigkeit
des Menschen und die Fragen nach den Anspriichen der ,,Seele” nicht mehr gibt. Brecht
hat die menschlichen Verwicklungen, die Dimension des Gespaltenen und Abgriindigen,
die Dimension der Tiefe und des Psychologischen als Aufgabe und Problem ausgespart.
Damit hat er sich als Schriftsteller und uns als Zuschauer das Problem der menschlichen
Existenz auf seine Weise vereinfacht, hat er eine ganze Dimension des Menschseins ver-

14 F, Podszus, Das Argernis Brecht, in: Akzente (1954) 143-149. Zitate 144, 149.
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stellt, die reale Verkomplizierung des gesellschaftlichen Zusammenlebens ausgelassen 15.
Gibt es das Problem der ,Entfremdung® und der Manipulation des Menschen nicht auch
in der marxistisch gesteuerten Gesellschaft? Kommt es nicht vor, daf der Mensch auch
in relativ giinstigen Umweltverhiltnissen nicht zu sich selbst und schuldhaft nicht zum
Mitmenschlichen kommt? Brecht hat das Bése vereinfacht. Er hat es eindeutig und
flichig auf den blof} soziologischen Nenner gesetzt. Er schien, wenn man vom Werk her
urteilt, mit Marx zu glauben, daff der Mensch von sich aus gut sei und alles nicht Gute
aus den ,Verhiltnissen® stamme, dafl der Mensch sich selbst und dem Mitmenschen in
rechten Verhiltnissen jederzeit zuginglich sei. Das ist der Rousseauismus in Marx und
Brecht, Teil einer verkiirzten enzyklopidischen Aufklirung.

Ich zweifle, ob man mit so eindeutiger Adresse wie Diirrenmatt sagen kann, Brecht
stelle ,an uns die Frage nach unserer Antwort auf unsere Zeit“. Brecht hat eine wichtige
Frage nicht gestellt, jene nach den revolutioniren Kriften, die zur Macht gelangen, die
Macht etablieren und fixieren und von ihren Untertanen nichts mehr und nichts weniger
verlangen, als daf sie funktionieren, funktionieren in und unter dem ,Apparat®. Im
iibrigen besaf auch Brecht keine umfassende Antwort auf die gesellschaftlichen und
existentiellen Note dieser technokratischen Zeit. Auch Brecht gab nur eine Teilantwort,
eine Antwort unter ebenfalls verkiirzten Primissen. Brechts Antworten sind in mehr-
facher Hinsicht von den unseren blofl seitenverschieden. Wo Brecht den Menschen
soziologisierte, wurde im iibrigen Westen der Mensch weithin blof8 psychologisiert. In
Brechts 6stlichem Lager werden persénliche Freiheit und Existenz weithin ausgelassen.
Im Westen denkt man nicht an die Moglichkeit einer anders als nach Einkommen und
gesellschaftlichem Prestige geordneten, einer anders als auf zuwachsend wirtschaftliche
Macht und standardisierten Komfort ausgerichteten Gesellschaft. Dafl auf Brechts Seite
bereits dhnlich wirtschaftsmichtig und standardneidisch gedacht wird, macht den An-
spruch auf Uberwindung von ,,Entfremdung® nur fataler.

Was hat Brecht getan? Er hat versucht, sich zu orientieren, Stellung zu beziehen,
Kiinstler zu bleiben. Brecht hat mitgeholfen, unser Bewufltsein auf den Priifstand zu
fithren, unsere Vorstellungen zu kritisieren. Aber er ist nicht der einzige Priifer. Und
der Priifer kann nicht ungepriift passieren. Ob und wie weit sich einer von Brecht
anregen, kritisieren, geistig oder bloff kulinarisch unterhalten lifit, liflt sich weder
politsch dekretieren, noch feuilletonistisch an- oder abstreichen. Es ist eine Frage der

15 Eine shnliche Verkiirzung der menschlichen Problematik auf Klassenverhiltnisse findet sich auch
bei anderen marxistischen Schriftstellern der revolutioniren Epoche, z. B. bei Maxim Gorki. Gorki iiber-
sieht ginzlich und, von den Voraussetzungen und Erwartungen her, wahrscheinlich konsequent, daff
Eigenschaften wie Habgier, Egoismus, Machtgeliiste, Streben nach Unterjochung und Ausbeutung, Mifi-
gunst, Prestigedenken, Neid, kurz alles, was das Miteinander der Menschen seit eh und je vergiftet, nicht
bloff und nicht in erster Linie klassengebundene Siinden, sondern allgemein menschliche Untugenden,
radikalere Formen der Entfremdung und Nicht-Identitit sind. Die damaligen gesellschaftlichen Klassen-
unterschiede waren nur eine der geschichtlichen Formen, in denen sich die selbstsiichtig bosen Fihigkeiten
des Menschen zeigten. Siehe dazu Maxim Gorki, Ges. Werke in Einzelbinden. Hrsg. von E. Mirowa-Weif}.
Bd. 23, Maxim Gorki iiber Literatur (Berlin, Weimar 1968).
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Wahrnehmung, der Aufrichtigkeit, der Kraft zur Auseinandersetzung, des Willens zum
Unbequemen. Brecht bleibt in mehr als einer Hinsicht unbequem. Der Mann, der keinen
Grabstein wollte (W 10, 1029), hat sich zu Lebzeiten mehrere Andenken und Bildnisse
gesetzt. Es gibt da eine Keunergeschichte aus den dreifliger Jahren iiber

Herrn K.s Lieblingstier

Als Herr K. gefragt wurde, welches Tier er vor allen schitze, nannte er den Elefanten
und begriindete dies so: Der Elefant vereint List mit Stdrke. Das ist nicht die kiimmer-
liche List, die ausreicht, einer Nachstellung zu entgehen oder ein Essen zu ergattern,
indem man nicht auffillt, sondern die List, welcher die Stirke fiir grofie Unterneh-
mungen zur Verfiigung steht. Wo dieses Tier war, fiihrt eine breite Spur. Dennoch ist es
gutmiitig, es versteht SpafBl. Es ist ein guter Freund, wic es ein guter Feind ist. Sehr
grof und schwer, ist es doch auch sehr schnell. Sein Riissel fihrt einem enormen Korper
auch die kleinsten Speisen zu, auch Niisse. Seine Ohren sind verstellbar: Er hért nur,
was ihm paft. Er wird auch sehr alt. Er ist auch gesellig, und dies nicht nur zu Elefanten.
Uberall ist er sowohl beliebt als auch gefiirchtet. Eine gewisse Komik macht es méglich,
daf er sogar verehrt werden kann. Er hat eine dicke Haut, darin zerbrechen die Messer;
aber sein Gemiit ist zart. Er kann traurig werden. Er kann zornig werden. Er tanzt gern.
Er stirbt im Didkicht. Er liebt Kinder und andere kleine Tiere. Er ist grau und fillt
nur durch seine Masse auf. Er ist nicht efbar. Er kann gut arbeiten. Er trinkt gern und
wird frohlich. Er tut etwas fiir die Kunst: Er liefert Elfenbein (W 12, 387f.).

In diesem Fabel- und Wappentier kommen ungefihr alle Tauglichkeiten des Stiicke-
schreibers zusammen: List und Stirke, die Verfremdung und das understatement, das
Dickhiutige und das Zarte, die Freundschaft und die Feindschaft, der Humor und das
Gesellige, die selbstverstindliche Grofle und das unauffillige Grau, die Trauer und das
Frohliche, die Liebe zu den Kindern und zu kleinen Tieren, das ganz Einfache und das
Mehrfache, die Fahigkeit zur Anpassung und zur Unterscheidung, das starke Gefiihl
und die kiihle Vernunft, das Natiirliche und das Produktive, Komik und Kunst, der
Tanz und das einsame Sterben.

Brecht hat vor bequemen Nennern fiir seine Person gewarnt. Im ,, Vierten Psalm® —
offenbar schon in den zwanziger Jahren geschrieben, aber erst posthum, 1957 in ,Sinn
und Form*® ver6ffentlicht — fragt der Listenreiche: ,,Was erwartet man noch von mir?“
Er antwortet unmifiverstindlich und biindig: , Wer immer es ist, den ihr sucht: ich bin
es nicht.“

Wir wissen wenig Biographisches aus den letzten Monaten seines Lebens. Die Hiiter
seiner Person und Verwalter seines Nachlasses wollen ein stilisiertes Brechtbild hinter-
lassen. Eine der letzten Auflerungen Brechts an einen Bekannten aus der DDR-Promi-
nenz ist uns iiberliefert. Karl Kleinschmidt, der Domprediger von Schwerin, hat Brecht
gefragt, was man nach seinem Tod iiber ihn schreiben solle. ,Schreiben Sie, sagte
Brecht, ,dafl ich Thnen unbequem war und unbequem zu bleiben gedenke. Es gibt da
auch nach meinem Tod noch gewisse Moglichkeiten.” 18 Brecht, lyrischer Maler von

18 J, Riihle, Theater und Revolution (Miinchen 1963) 195; Th. O. Brandt, Die Vieldeutigkeit Bertolt
Brechts (Heidelberg 1968) 86.
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Selbstportrits und Stifter mehrerer lyrischer Andachtsbilder, stellt sich in dem ,vom
armen B. B.“ dar als einer, der in bsen Zeiten geboren und in die Stidte ,zur Zeit der
Unordnung® verschlagen wurde. Er wollte mithelfen, die Welt zu verindern, freund-
licher zu machen. Aber ,die Krifte waren gering. Das Ziel / Lag in grofer Ferne / Es
war deutlich sichtbar, wenn auch fiir mich / Kaum zu erreichen. So verging meine Zeit /
Die auf Erden mir gegeben war®. Die Ode ,,An die Nachgeborenen® schliefit:

Ihr, die Thr auftauchen werdet aus der Flut

In der wir untergegangen sind

Gedenkt

Wenn ihr von unseren Schwichen sprecht

Audch der finsteren Zeit

Der ihr entronnen seid.

Gingen wir doch, dfter als die Schuhe die Linder wedhselnd
Durch die Kriege der Klassen, verzweifelt

Wenn da nur Unrecht war und keine Empdrung.

Dabei wissen wir doch:

Auch der Hafl gegen die Niedrigkeit

Verzerrt die Ziige.

Auch der Zorn iiber das Unrecht

Macht die Stimme heiser. Ach, wir

Die wir den Boden bereiten wollten fiir Freundlichkeit
Konnten selber nicht freundlich sein.

Ihr aber, wenn es so weit sein wird

Dafl der Mensch dem Menschen ein Helfer ist
Gedenkt unsrer ;

Mit Nachsicht (W 9, 724f.).

Brecht, der Kidmpfer, Brecht, der Mitmensch, Brecht, der Genosse und geistige Vater,
bittet die ,Nachgeborenen® beinahe maskenlos um Nachsicht. Sich sehnend nach einer
freundlichen Welt, hoffend auf die zukiinftige Utopie, verweist er ironisch auf die
moglicherweise eigenen Erfahrungen der ,Nachgeborenen® im Umgang mit dieser Welt.
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Manipulationen am menschlichen Gehirn

Das menschliche Gehirn, dieses nach Struktur und Leistungsfihigkeit geradezu un-
heimliche Gebilde, ist mit seinen etwa zehn Milliarden Nervenzellen und den dazu-
gehorigen, ungeheuer verwickelten Verbindungs- und Riickkoppelungssystemen
zweifellos das hochstentwickelte Organ der gesamten organischen Natur. Nur sehr
schwer kdnnen wir uns eine Vorstellung davon machen, wie kompliziert seine Maschi-
nerie tatsichlich ist. Seiner dufleren Morphologie nach ist es ein Primatengehirn, das
die gleichen Teile und hauptsichlichsten Windungen und Furchen zeigt wie das Gehirn
eines Gorilla oder Schimpansen. Es steht aber in seinem mittleren Volumen von 1 400
bis 1 500 ccm und in seiner erstaunlichen Schwankungsbreite von 820 bis 2 000 ccm,
nach Le Gros Clark (1958) sogar bis 2 300 ccm, im Primatenstamm unerreicht da.

Eine Mbglichkeit, von der Grofle und dufleren Morphologie des Gehirns jetzt leben-
der und fossiler Menschenformen mit einiger Wahrscheinlichkeit auf ihr geistiges Ver-
mogen zu schliefen, besteht wegen der enormen Schwankungsbreite des Gehirnvolu-
mens und auch des Furchen- und Windungsmusters nicht, sonst miifite man schliefflich
noch, wie Mayr (1950) einmal sagte, von einer Verschlechterung der menschlichen Intel-
ligenz seit dem oberen Eiszeitalter sprechen, weil der Durchschnitt der Schiadelkapazitit
beim spaten Neandertaler hther als beim heutigen Menschen lag. Seit dieser Zeit ist
nimlich eine ziemlich abrupte Abflachung der ungewdhnlich steil aufsteigenden evo-
lutiven Vergroflerung eingetreten. ,Man kommt nicht an dem Schluf} vorbei®, sagt
Mayr (1963), ,dafl die Evolution des Menschen in Richtung auf eine Vergréferung
des Gehirns plotzlich zum Halten kam.“ ,Der Trend, der den Menschen schuf, setzt
sich nicht mehr in der Erzeugung von ,Ubermenschen’ fort.“ Man ist jetzt aber dabei,
durch Manipulationen den Aufbau der zytoarchitektonischen Feinstruktur des mensch-
lichen Gehirns zu erforschen und seine Leistungsfihigkeit zu steigern, um eine Vervoll-
kommnung der Intelligenz zu erreichen, also den zum Stillstand gekommenen Trend
durch kiinstliche Eingriffe verschiedener Art nach Mdglichkeit wieder in Gang zu
bringen.

Isolierung und Transplantation des Gehirns
Die radikalste Manipulation am Gehirn besteht in seiner Abtrennung (Isolierung)
vom Korper zusammen mit dem Versuch, es auch dann noch am Leben zu erhalten

oder es sogar auf einen anderen Organismus zu verpflanzen. So haben russische For-
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scher Kpfe kleinerer Hunde auf den Hals gréferer Hunde transplantiert. Da es gelang,
die groflen, zum Gehirn fithrenden Adern schnell genug an die eines Blutspenders
anzuschlieflen, konnte das Gehirn eine Reihe von Stunden reaktionsfihig gehalten
werden. White, Albin und Verdura (1963) isolierten fiinf Gehirne von Rhesusaffen
vollstindig von den zufiihrenden Nerven und Gefiflen, ernihrten sie aber mit Hilfe
des Blutkreislaufs eines Spenders. Die Gehirne lebten nach Ausweis vor allem der
elektrischen Gehirnaktivitit noch dreiflig bis hundertvierzig Minuten lang, reagierten
auf Reize der Seh- und Geh6rnerven und leiteten Nervenimpulse weiter 1.

Wird es gelingen, auch ein Menschenhirn auflerhalb des Korpers weiterleben zu las-
sen, wenigstens fiir einen beschrinkten Zeitraum? Man wird wohl kaum daran zweifeln
konnen, weil der rapide Fortschritt der Biotechnik derartige Experimente immer mehr
erleichtert. Dann aber springen eine Fiille schwieriger Fragen auf, z. B. nach der ,Per-
sonlichkeit” und dem Bewuftsein dieses Menschengehirns, das den Inhalt eines ganzen
Menschenlebens gespeichert enthilt, jetzt aber den Anschluf an die Auflenwelt iiber die
Sinnesorgane verloren hat. Es steht mit ihr nur noch durch das Blut des Spenders und
die Elektroden zur Kontrolle seiner Funktion oder zur Reizung in Verbindung. Clarke
(1964) behauptet, ein vom Leib getrenntes, aber durch Drahtleitungen oder Funk mit
geeigneten kiinstlichen Organen verbundenes Gehirn kénne an ,jedem denkbaren Er-
lebnis teilnehmen, sei es real oder bloff vorgestellt®.

Wie man zu derartigen Experimenten auch stehen mag, man wird sie einmal vor-
nehmen oder hat sie vielleicht in aller Stille und Heimlichkeit schon vorgenommen.
Vielleicht wird man auch einmal den Versuch machen, das gesunde Gehirn eines soeben
Verstorbenen einem unmittelbar dem Hirntod ausgelieferten Kranken zu iibertragen,
wie man es schon mit Blut, Haut, Nieren, Lebern, Herzen usw. tut, auch wenn einer
solchen Transplantation gegenwirtig noch schier uniiberwindbare Schwierigkeiten ent-

gegenstehen. Die dann aufspringenden juristischen und ethischen Probleme diirften er-
heblich sein.

Hormonale Behandlung des Gehirns

Andere Manipulationen am Gehirn zielen auf eine Groflensteigerung ab bei gleich-
zeitiger Vermehrung der Neuronenzahl, und zwar durch eine Behandlung oder Sti-
mulierung mit Hilfe des Wachstumshormons, um auf diesem Weg die Intelligenz zu
steigern. Lederberg (1963, 1965) bedauert, dafl bisher erstaunlich wenige experimentelle
Arbeiten an Tieren durchgefiihrt wurden, um gewisse grundlegende Fragen der hormo-
nalen Regulation der Gehirngréfle zu untersuchen. Doch wiirden wir wohl bald die

1 Die gleichen Forscher entnahmen einem Hund das Gehirn, verpflanzten es bei einem anderen Hund
unter eine Hautfalte im Nadken und schlossen es an die wichtigsten Blutadern des Empfingertieres an.
Das iibertragene Gehirn arbeitete noch drei Tage lang physiologisch und chemisch einwandfrei. Seine
Aktionsstrome konnten iiber einen Elektroenzephalographen deutlich registriert werden (Frankfurter
Allgemeine Zeitung vom 11. 10. 1967, Nr. 236).
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Voraussetzungen geschaffen haben, um eine Technik zu entwidckeln, die die Grofle des
menschlichen Gehirns durch Eingriffe vor oder gleich nach der Geburt zu regulieren
gestattet. Er hilt die Aussichten fiir eine Anderung des in Entwicklung befindlichen
menschlichen Gehirns durch Behandlung des Fétus oder des Kleinstkindes nicht
fiir ungiinstig. Gewisse Anderungen ,werden sich zumindest bei ,normalen® Kindern
konstruktiv durchfiihren lassen und konnen mbglicherweise die Grenzen der gegen-
wirtigen genetischen Entwicklung sprengen®. Auch Pontecorvo (1965) denkt an euphe-
nische Eingriffe, wie die Anwendung eines Hormons, um die Entwicklung des wach-
senden Gehirns zu beeinflussen. v. Verschuer (1966) dagegen hilt ,den Gedanken
einer Steigerung der Gehirnfunktionen durch kiinstliche Vermehrung der Hirnzellen
fiir eine Utopie. Jede Uberschreitung unserer Norm hat nach der bisherigen Erfahrung
pathologische Erscheinungen zur Folge.®

Bei Ratten hat man, wie Zamenhoff (1965) berichtet, durch Eingabe von Wachstums-
hormon die Fortsetzung der Teilung der Nervenzellen des Gehirns iiber die Zeit hinaus
erreicht, nach der sie sonst ihre Teilung (kurz vor der Geburt) normalerweise einstellen.
Auf diese Weise erhielten sie grofiere Gehirne mit 86 Prozent mehr Neuronen. ,Als
dann die Ratten in einem Labyrinth auf ihre Intelligenz hin getestet wurden, fand man,
daf sie etwas intelligenter waren. Sie entdeckten nimlich ihr verstecktes Futter schnel-
ler als die Elterntiere mit normalem Hormonhaushalt. ,Danach scheint es, dafl die friihe
Eingabe von Wachstumshormon die Zahl unserer Neuronen zu vermehren und unsere
Intelligenz zu verbessern vermag.®

Es ist das ein gewagter Schlufl vom Tierversuch auf den Menschen. Man hat nimlich
zu bedenken, dafl es beim menschlichen Gehirn allem Anschein nach ,unerfiillte Be-
reiche® gibt, wie seine erstaunliche Variationsbreite von 850 bis 2 000 ccm bei gleicher
intellektueller Leistung und andere Befunde nahelegen. Tatsichlich vermdgen Men-
schen, denen die eine Hilfte der Grofihirnrinde oder Teile des Gehirns operativ ent-
fernt werden mufiten, nicht nur weiterzuleben, sondern auch die motorischen und
geistigen Funktionen wenigstens bis zu einem gewissen Grad weiterzuvollziehen;
Funktionen, die bisher z. B. von der linken Hirnhilfte durchgefithrt wurden, iibernimmt
nach einiger Zeit die rechte. Rensch (1958) hat deshalb die Hypothese einer ,,Postintro-
gression® aufgestellt, nach der ,die wihrend der Evolution des Gehirns entstehenden
zusitzlichen neuen Gebiete sekundir mit Funktionen gefiillt werden®. Es stellte sich
auch heraus, ,,das die Wirkungen von Verletzungen der Frontallappen des Menschen
nicht die klassische Auffassung von der iiberragenden Rolle dieser Strukturen bei der
Vermittlung hoherer Funktionen® bestitigen (Teuber 1959).

Stimulierung des Gehirns durch Psychopharmaka

Es hat sich in der Gegenwart ein neuer Forschungszweig ungemein schnell entwidkelt,
die Psychopharmakologie. Thr Hauptziel ist zwar die Synthese von spezifischen Medi-
kamenten und Drogen, die zur Behandlung psychiatrischer Phiinomene geeignet sind.
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Aber ihre Produkte, die Psychopharmaka, haben inzwischen eine ungeheure Abnehmer-
schaft in der Menschheit gefunden. Das Wasserglas zusammen mit Tabletten gegen
Schlaflosigkeit, Kopfschmerzen und anderen Beruhigungsmitteln auf unzihligen Nacht-
tischen ist geradezu symbolisch fiir den Eroberungszug der psychischen Drogen. Sie
werden in auflerordentlichen Mengen eingenommen. Gewif} geht dieser Drang zur
Tablette weitaus mehr auf das Verlangen nach Entspannung und Beruhigung als auf
den Wunsch nach Aufputschung zuriick, aber es kann nicht geleugnet werden, dafl der
Segen der Drogen zugleich mit einem geriittelten Maf} an Gefahren und leider auch an
nervlichen Zusammenbriichen und lebenslangen Schidigungen verbunden ist. Die
Psychodrogen sind zu einem ernsten Problem geworden.

Man verspricht sich von der gezielten Anwendung spezifischer Psychopharmaka Ein-
blicke in die nervlichen Grundlagen des Bewuf8tseins, der Wahrnehmung, der Gefiihls-
reaktionen, der Verhaltensweisen usw. Auch hofft man, daf diese Drogen zur Ver-
tiefung des Erlebens und der Variierung der Gefiihlserfahrungen beitragen werden,
ganz abgesehen von der Beruhigung, Entspannung und Heilung psychisch Belasteter.
Auf der anderen Seite ist aber zu befiirchten, daff die immer spezifischere und gezieltere
Anwendung von Psychotherapeutika einmal zu Versuchen fithren kann, das menschliche
Verhalten unter bewufite Kontrolle zu zwingen, was z. B. in Gemeinschaften, die sich
derartiger Mbglichkeiten bewuft sind, geschehen kdnnte.

Nach Hoagland (1963) spricht fiir die Steuerung normaler Menschen durch Anwen-
dung der bekannten psychoaktiven Priparate wenig. ,Denn diese Stoffe, die bei neu-
rotischen und psychotischen Patienten Depressionen und Angst abschwichen mégen,
kénnen normale Menschen nur verwirren und ungliicklich machen. Ephedrin und seine
Derivate spornen zwar einen ermiideten Menschen fiir kurze Zeit zu groferer Aktivitit
an, aber der nachfolgende Katzenjammer hebt den voriibergehenden Gewinn wieder
auf. Die Funktionen normaler, gesunder Organe, einschlieflich des Gehirns, konnten
durch Priparate bisher nicht merklich verbessert werden. Das gilt auch fiir die Ver-
wendung von Medikamenten bei sportlichen und anderen Konkurrenzkimpfen. Wenn
einige pharmakologische Wirkstoffe, einschlieflich des Alkohols, einem Menschen das
Gefiihl geben, seine Fihigkeiten steigerten sich, so zeigen Experimente, dafl dies in
Wirklichkeit nicht der Fall ist.“

Als Mittel zur ,Vervollkommnung der Intelligenz® kénnen vielleicht die Drogen
bezeichnet werden, die die Lernfihigkeit verbessern sollen und beim Tierversuch und
bei kranken Menschen Anwendung finden. So vermag z. B. das Magnesium-Pemolin,
eine das Zentralnervensystem anregende Droge, die Gedichtnisleistung von Ratten
zu steigern. Dieser Stoff fordert nimlich die Synthese von Ribonukleinsiure (RINS),
so dafl die Tiere bei der Dressur unter dem Einflufl dieses Mittels sowohl schneller ler-
nen als auch das Gelernte besser behalten. Man hat es auch bei Patienten, die an schwe-
rem, psychotisch oder altersbedingtem Gedichtnisschwund litten, angewendet mit dem
Ergebnis, dafl nach lingerer Behandlung die Leistungen anstiegen, vor allem die Lern-
fihigkeit und das Wiedererkennungsvermogen. Hoagland (1963) berichtet von den
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stimulierenden Medikamenten Strychnin und Pikrotoxin, die man Ratten vor und
nach dem Experiment verabreichte. Beide Stoffe steigerten die Lerngeschwindigkeit.
Diese ,deutlich verbesserte Speicherung aufgenommener Information mit Hilfe von
Medikamenten, die sich in verbesserter Lernfihigkeit auswirkt, erdffnet interessante
praktische Moglichkeiten bei Lernprozessen in der Zukunft*2.

Seit einiger Zeit ist die Droge LSD 25 im Gesprich, deren Wirkung in manchen
Merkmalen dem Meskalin-Rausch zhnlich ist. Die Zeitungen berichten iiber sie unter
Titeln wie ,LSD 25 — ein gefihrliches Paradies®, ,Der Weg in die Halluzination®,
»Medikament oder Rauschgift?* usw. Dieser Wirkstoff wurde urspriinglich aus dem
Pilz, der den Roggen befillt, gewonnen, konnte aber inzwischen als Lysergsaure-Dia-
thylamid (LSD) analysiert werden, das leicht synthetisiert werden kann. Dieses Rausch-
gift nennen seine Verteidiger ein ,,Vitamin fiir Sinn und Geist® und einen ,Schliissel
zur inneren Welt“, wihrend seine Gegner es fiir die ,gefdhrlichste Droge unseres Jahr-
hunderts® halten und es als das ,,Opiat des Westens® bezeichnen, ein Mittel von stér-
kerer Wirkung als das Meskalin. Die Auswirkungen dieses Halluzinogens werden
unterschiedlich beschrieben. Bewufitseinserweiterung, Eréffnung ungeahnter Perspek-
tiven, Aus-sich-Heraustreten, ungewdhnliche Klarheit, befreiendes Schwinden des Ver-
antwortungsgefiihls, Loslosung von der Umwelt, Schweben im endlosen Raum, Hallu-
zination in iiberwiltigenden Farben, aber auch Aufldsung des eigenen Korpers, Zer-
splitterung des eigenen Ichs, Wirbeln durch das All, wachsende Angstvorstellungen,
duflerstes Entsetzen vor der Zerschmetterung der eigenen Person usw. werden genannt.
Jedenfalls macht LSD 25, wie auch andere Rauschgifte, offenbar, zu welchen voriiber-
gehenden Leistungssteigerungen das menschliche Gehirn fihig ist. Auch diese Erfahrung
des Letztmdglichen gehdrt wohl zur Erforschung des menschlichen Gehirns.

Nach Miller (1966) hat die chemische Untersuchung des Gehirns bisher zwei signi-
fikante Tatsachen erbracht. ,Erstens konnen bestimmte Hirnzellen durch spezifische
Chemikalien gereizt werden und zweitens kann trieborientiertes Verhalten mit chemi-
schen Mitteln ausgeldst und aufrechterhalten werden.* So 14t sich z. B. durch Ein-
spritzung einer Salzldsung in eine bestimmte Stelle des Hypothalamus bei Ziegen ein
sehr starkes Durstgefiihl erzeugen, durch Injektion des minnlichen Geschlechtshormons
‘Testosteron, je nach der getroffenen Stelle des Hypothalamus, miitterliches Verhalten
oder minnliche sexuelle Aktivitit oder sogar eine eigenartige Kombination beider;
durch Einbringung anderer chemisch wirksamer Stoffe (Acetylcholin, Noradenalin) in
den seitlichen Hypothalamus Hunger, Sittigung und Durst. Man konnte Nerven-

2 Neuerdings scheinen sich Psychopharmaka auch als Mittel zur , Vervollkommnung der Intelligenz® zu
bewihren, wenn auch vorerst nur bei Tieren. Man hegt hier hochgespannte Erwartungen. So hat (nach
»Stern® 1968, Nr. 18) der amerikanische Hirnforscher D. Bech von der California University als Sach-
verstindiger vor einem Unterausschufl des amerikanischen Senats betont, dafl man in fiinf bis zehn Jahren
die ersten Drogen besitze, den Intelligenzquotienten, das Gedichtnis und die Lernfihigkeit eines Men-
schen zu steigern — ,oder auch natiirlich zu verringern, ganz wie wir wollen. Mit Versuchstieren machen
wir das bereits. Sie leisten Hervorragendes oder sind dumm, je nachdem, welche Chemikalien wir ihnen
verabreichen . . .“
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bahnen entdecken, die an Belohnung und Bestrafung beteiligt sind. Alle diese Experi-
mente dienen dem Aufspiiren der Neuronenkreise im Gehirn, die die verschiedenen
Verhaltensweisen beherrschen, also der Erforschung der neurophysiologischen Grund-
lagen des Verhaltens.

Reizung des Gehirns durch elektrische Impulse

Man weifl nicht exakt, wie viele Tatsachen, Erfahrungen, Eindriicke und Erlebnisse
unser Gehirn im Verlauf des Lebens zu speichern vermag, weil wir das Erlebte nicht
jederzeit ins Bewufltsein zuriickrufen kénnen. Es scheint aber weit mehr zu sein, als
man erwartete. Ja, nach den Untersuchungen von Penfield, Roberts und Mitarbeitern
(1959) besteht aller Anlaf fiir die Annahme, dafi wir im Grund nichts vergessen. Es
gelang ihnen nimlich, durch elektrische Reizung bestimmter Gehirnpartien, besonders
des Hippokampus, der noch zum ,Limbischen System®, dem Bereich der Emotionen,
mit dem ,emotionalen Gedichtnis“ gezihlt wird, lingst verloren geglaubte, emotional
gefirbte Erinnerungsbilder wiederzubeleben, und zwar in einer Deutlichkeit, als ob
eine Filmszene vor dem geistigen Auge abrolle. Selbst Einzelheiten, wie Licht, Farbe,
Duft, Klang, Wort und persénliche Deutung, wurden wahrgenommen. Wenn der elek-
trische Reiz die Vergangenheit zuriickruft, so schildern Penfield und Roberts den Vor-
gang, »scheint der Kranke eine frithere Zeitperiode erneut zu erleben und derjenigen
Geschehnisse, deren er sich in jener vergangenen Periode bewuflt gewesen war, wieder
gewahr zu werden. Es ist, als ob der Bewufitseinsstrom erneut so flieBen wiirde, wie er
es einst in der Vergangenheit tat. . . . Der Kranke nimmt aber noch einiges mehr wahr.
Er hat ein doppeltes BewuBtsein. Er tritt in den BewuRtseinsstrom der Vergangenheit
ein. Es ist der gleiche wie in der Vergangenheit; aber wenn er auf die Reihenordnung
des Stromes blickt, so ist er sich auch durchaus der Gegenwart bewufit. Der Patient
weif} also, dafl seine Erlebnisse Erinnerungen und kein gegenwirtiges Geschehen sind.

Der Kranke erkennt weiter die Erfahrungen seiner Vergangenheit als authentisch.
Er mag die Begebenheiten vergessen haben, aber er zweifelt nicht daran, dafl es ein
Geschehen war, bei dem er einmal eine Rolle spielte. ,, Wichtig ist auch die Feststellung,
daR der Zeitfilm stets nach vorwirts abliuft, niemals nach riickwirts, selbst dann,
wenn er aus der Vergangenheit wiederersteht. . .. Solange, wie die Elektrode an der
betreffenden Stelle gehalten wird, geht das Erfahren eines fritheren Tages nach vor-
wirts. Es gibt kein Auf- und Festhalten, keinen Riicklauf und keine Uberschneidung
mit anderen Perioden. Wird die Elektrode entfernt, bricht das Erlebnis ebenso plétz-
lich ab, wie es begann.“ ,Es gibt eine neuronale Niederschrift des Bewufitseinsstromes®, so
fassen Penfield und Roberts ihre Meinung zusammen, ,,die alles, was ein Mensch einmal
wahrnahm, selbst unwichtige Erlebnisse, in einer kontuierlichen Folge Minute fiir
Minute festhilt. Diese Aufzeichnung des Stromes fritherer Bewufltseinszustinde kann
bei Gelegenheit mittels elektrischer Reize des interpretativen Bereichs der Gehirnrinde
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eines Menschen mit Bewufltsein wieder aktiviert werden.“ Kein Mensch vermdge aber
seine Lebensgeschichte willentlich zu reaktivieren. Im hypnotischen Zustand, in dem
sich eine solche Reaktivierung bisweilen beobachten 1aft, ist der Hypnotisierte nicht
mehr Herr seiner selbst. Wire eine willentliche Bewufitmachung der Vergangenheit
moglich, dann diirfte ein Mensch, so meinen Penfield und Roberts, ,hoffnungslos durch-
einander geraten“3.

Wenn die motorischen Windungen gereizt werden, so sagen Penfield und Roberts,
dann mag der Kranke iiber die Entdeckung erstaunt sein, dafl er seinen Arm oder sein
Bein bewegt, aber er hat niemals den Eindrudk, dafl er selbst den Willen hatte, dies zu
tun. , Wird die Gehorrinde stimuliert, dann beschreibt der Kranke die Laute auf ver-
schiedene Weise als Liuten, Brummen, Schnalzen, Brausen, Zirpen, Summen, Klopfen
oder Gepolter. Er hat aber niemals den Eindrudk, dafl er Worte oder Musik oder etwas,
was eine Erinnerung darstellt, gehort habe. Bei einer Reizung der Sehregion ist das,
was die Patienten sehen, weit elementarer als die Dinge, die sie im normalen Leben
erblicken. Was sie sehen, beschreiben sie als ,flackerndes Licht!, ,Farben®, ,Sterne’,
,Feuerrider, ,blaugriine und rotgefirbte Scheiben’, ,fahle und blaue Lichter, ,gefirbte
wirbelnde Bille', ,ausstrahlende graue, stiftihnliche Gegenstinde’, ,die rétlich oder blau
werden® usw. Alle diese sensorischen Reize sind elementar. Eine Elektrode, die 40, 60
oder 80 Impulse in der Sekunde an die Aufnahmefliche eines Bezirks der sensorischen
Rinde abgibt, vermag nicht die unterschiedlichen Muster der Stromimpulse nachzu-
bilden, die normalerweise an diese Stelle gelangen, wenn ein Mensch die Gegenstinde
seiner Umgebung sieht oder fiihlt oder hort.”

Mit Hilfe feinster Elektroden ist man heute in der Lage, ganz bestimmte Gehirn-
stellen zu stimulieren. So lassen sich durch elektrische Reizung verschiedener Stellen des
limbischen Systems, wo das ,emotionale Gedichtnis*® lokalisiert ist, Lust- und Unlust-
gefithle hervorrufen. Ratten, denen eine feine Elektrode dauernd in eine bestimmte
Stelle eingepflanzt worden war, hatten die Moglichkeit, eine Taste zu driicken, damit
der Strom sich einschaltete. Reizte die Elektrode im Hirn eine Stelle fiir Lustgefiihle,
so driickten die Tiere die Taste immer wieder bis zur Erschdpfung. Hatten sie die Wahl
zwischen dieser Taste und einer anderen, die Futter lieferte, so verzichteten sie lieber
auf das Futter und driickten die ,,Lusttaste®. Befand sich die Elektrode in einem Bereich
fiir Unlustgefiihle, mieden die Tiere die entsprechende Taste. Ahnliche Versuche hat
man mit Affen durchgefithrt. Auch beim Menschen haben sich diese Beobachtungen
bestitigt. So 16ste man nach Reizung der aus dem Tierexperiment bekannten Punkte
— mit Einverstindnis des Kranken — z. B. Lust- oder Unlustempfindungen aus. Auch

3 Clarke (1964) ist anderer Meinung. ,Wie grofartig wire es®, so malt er seine Zukunftsvision aus,
ndie eigene Vergangenheit noch einmal zu durchleben, alte Freuden noch einmal zu empfinden, alte Sor-
gen im Licht spiterer Erfahrungen gelindert zu sehen und aus fritheren Fehlern zu lernen!® ,Um eine
Zeitungsseite wieder zu lesen, die wir vor dreiig Jahren in der Hand hielten, miiften wir nur auf die
fragliche Hirnzelle den richtigen Reiz wirken lassen, Das wire sozusagen eine ,Zeitreise in die Vergan-
genheit’, vielleicht die einzige jemals mdgliche. Es wiire herrlich, wenn man das konnte.®
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in den Korper lassen sich Elektroden einfiihren, um nach noch unbekannten Empfin-
dungen zu forschen. ¢

Bei diesen ins Gehirn eingefiihrten, elektrische Impulse vermittelnden Elektroden
setzt natiirlich die Zukunftsmusik in kriftigen Klingen ein. So hilt es Ropp fiir mog-
lich, wie Rieker (1965) berichtet, durch elektrische Reizung ,jede gewiinschte Empfin-
dung, ob Sehen, Tasten, Geschmack oder Geruch (kiinstlich) hervorzurufen. Welche
Zukunftsaussichten fiir die Vergniigungsindustrie!® Das Kino der Zukunft wiirde eine
elektrisch erzeugte Halluzination sein, bei der Leinwand, Projektor, Bilder und Augen
iiberfliissig wiren; Stromstdfle auf die Riechlappen sorgten fiir entsprechende Geruchs-
empfindungen, elektrische Reizung der Tastsinnesorgane im Gehirn fiir wirkliche Emp-
findungen, andere elektrische Impulse fiir Gliicksgefiihle oder Angste usw. Auch die
Ekstase eines Mystikers und die Entziickung eines Kiinstlers bei seiner schipferischen
Titigkeit konnte eines Tages durch minimale Stromstfe auf bestimmte winzige Ge-
hirnzentren kiinstlich erzeugt werden. ,K6nnten wir spaterhin kiinstliche Erinnerungen
Jkomponieren, auf Band iiberspielen und sie danach mit elektrischen oder anderen Mit-
teln dem Gehirn zufithren®, so ,dichtet® Clarke (1964), ,dann ergibe sich ein ,Ersatz-
erlebnis’, das viel lebendiger wire (weil es mit allen Sinnen aufgenommen wiirde) als
jedes, das simtliche Mittel Hollywoods uns verschaffen kénnten. Dies wire in der Tat
die vollkommenste Form der Unterhaltung — ein fiktives Erlebnis und doch so wirklich
oder noch wirklicher als die Wirklichkeit.“ Clarke spricht sogar schon von einer Fern-
steuerung von ganzen Volkern iiber zentrale Sender, deren ausgestrahlte Impulse die
,Lohn-* und ,Strafzentren“ des Menschen ansprechen.

Nimmt man die Wirkungen der verschiedenen Drogen, besonders der Rauschdrogen
wie LSD und Meskalin, und andere, spezifisch wirkende Psychotherapeutika zu den
Reizungsmoglichkeiten auf elektrischem Wege hinzu, dann gehen wir, wie Rieker
(1965) sagt, ,einer Zeit entgegen, in der der Mensch seinen Charakrer, seinen Verstand
und sein Gemiit nach Belieben dem jeweiligen Tagesbediirfnis anpassen kann®.

Die geschilderten Zukunftsvisionen, die sich noch um viele vermehren liefen, machen
wohl offenbar, in welcher Richtung man wiinscht und erwartet, dafl die Manipulationen
am menschlichen Gehirn fortgefithrt werden, und welche Ergebnisse man heimlich

4 Manipulationen am Gehirn lassen sich auch durch operative Eingriffe verschiedenster Art durch-
fihren. Chirurgische Eingriffe, z. B. in die Randsysteme, vermdgen das emotionelle Verhalten deutlich
zu verindern. So verschwanden bei Affen, denen die Amygdala bzw. die Piriformisfliigel sorgfiltig ope-
rativ entfernt wurden, die meisten Reaktionen von Furcht und Zorn. Sie erwiesen sich als bemerkenswert
fiigsam und furchtlos. Gleiches haben Untersuchungen an Katzen ergeben. Eine zusitzliche Verletzung
des ventromedialen Nukleus des Hypothalamus verwandelt sie wieder in angriffslustige, wiitende Tiere.
Man kann heute, wie Young (1963) berichtet, ,die Amygdala herausnehmen und morgen wieder einsetzen,
indem man das Gehirn im wesentlichen halbiert und ein Auge schlieft. Dann hat die eine Seite des
Gehirns, die den Reiz vom offenen Auge her empfingt, im gewissen Sinne keine Amygdala. Daraufhin
ist der Affe sehr zahm, wenigstens in bezug auf visuelle Reize. Wenn man dann das andere, verklebte
Auge wieder ffnet, das die Seite mit der Amygdala speist, verwandelt sich das Tier in einen wilden
Affen zuriids.* Das ist, wie Young noch hinzufiigt, eine sehr wirkungsvolle Technik, ,aus der wir sehr viel
iiber emotionelle Reaktionen lernen kidnnen®.
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erhofft. Aber derartige Manipulationen, ob operativer Art oder mit Hilfe von Hor-
monen, Drogen oder elektrischen Impulsen, sind stets mit einem hohen Risiko verbun-
den. Die Erforschung des Gehirns wird deshalb, wie Haldane (1963) mit Recht sagt,
»50 gefdhrlich sein wie die Erforschung der Antarktis oder der Tiefen des Weltmeeres,
aber sehr viel lohnender®. Die Forschung wird sich auf Hirnverletzte, denen drztlich
geholfen werden mufl, und auf Freiwillige beschrinken miissen. Wenn aber erwachsene
Freiwillige nicht geniigend zur Verfiigung stehen sollten, so wiirden sich, wie Haldane
meint, in einer zukiinftigen Gesellschaft mit anderen Idealen als den unsrigen viele El-
tern finden, die bereit wiren, ,das Leben ihres kleinen Kindes in der Hoffnung zu ris-
kieren, daf es auflergewthnliche Krifte entwickeln konnte. Hier wird drastisch das
eigentliche Ziel der Experimente am menschlichen Gehirn deutlich: Vervollkommnung
der Intelligenz und des Erlebens. Da man derartige Versuche und Manipulationen
ungeriihrt weiter durchfiihren wird, bediirfen die dadurch auftauchenden schweren und
ernsten Probleme juristischer, politischer, soziologischer und ethischer Art dringend
einer griindlichen und umfassenden Diskussion.

Eine ausfiihrliche Darlegung der Manipulationen am menschlichen Gehirn findet sich in: P. Overhage,
Experiment Menschheit. Die Steuerung der menschlichen Evolution (Frankfurt 21968). Hier sind auch die
Arbeiten der im Text zitierten Autoren aufgefiihrt.
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Cannes 1969: Festival des Establishments

Die grofRen europiischen Filmschauen standen
vergangenes Jahr im Zeichen einer gewaltsam
geforderten Erneuerung. Cannes mufite unter
dem Druck des Protests seine Pforten vor-
zeitig schlieflen, Berlin iiberstand das ange-
kiindigte Programm mit der Nervositdt ste-
tiger Debatten und Diskussionen, wihrend
Venedig nach einem anfinglichen Eklat im-
provisierend und nur unter dem Schutz ein-
satzbereiter Carabinieri iiber die Runden kam.
Allenthalben wagte man die Hoffnung, dafl
die Ereignisse des Jahres 1968 die Verant-
wortlichen der Filmfestspiele zum Uberdenken
und Reformieren des traditionellen Schemas
veranlassen wiirden, nach dem sich Filmfesti-
vals bisher abzuspielen pflegten. Die einzige
konkrete Auswirkung zeigt sich jedoch am
Beispiel Venedig. Der neue Direktor des
Festivals hat als erste Amtshandlung die Ver-
teilung offizieller: Preise abgeschafft. Damit
wird die Filmschau auf dem Lido zum zweiten
Mal ohne Billigung und Unterstiitzung des
Internationalen Verbands der Filmproduzen-
ten stattfinden miissen und an kommerziellem
Wert einbiifien, vielleicht aber gerade deshalb
die Chance einer unabhingigen kiinstlerischen
Leistungsschau besitzen.

In Cannes hat man das genaue Gegenteil
getan. Mit geradezu hektisch anmutender Akri-
bie haben Festivalchef Favre Le Bret und
seine Mitstreiter das Gala-Festival alter Pri-
gung restauriert. Was man im Mai 1968 hinter
den gewaltsam verschlossenen Vorhingen und
den Tiirschildern ,Le Festival est clos® ein fiir
allemal verbannt glaubte, feierte dieses Jahr
pompése Urstind. Der Zwang zum Smoking
wurde penibler iiberwacht als je zuvor, und
die Exklusivitit des festlichen Ereignisses, die
zu einem bestindigen Vorzeigen von Auswei-
sen und Einladungen fiihrte, sollte wohl von

vornherein oppositionelle Elemente des Hau-
ses verweisen. Die Festivaliers unter sich iiber-
boten einander mit Codktails und Partys;
Favre Le Bret hielt Reden iiber die angebliche
JEvolution® des Festivals; Bauarbeiter schaf-
fen in Windeseile an einem Superbau zur Er-
weiterung des Festivalpalais. Kurz: die Film-
wirtschaft war zu einer hektischen Orgie des
letzten Tages angetreten — mit 29 Spielfilmen
im Wettbewerb um die ,Goldene Palme®, 168
Vorfiihrungen der sogenannten , Journées Na-
tionales®, rund 70 Filmen in einer Reihe ,Ci-
néma en liberté* (man beachte den vielsagen-
den Titel!), die von der Société des Réalisa-
teurs ausgerichtet wurde, und 200 unabhingi-
gen Projektionen. Nicht nur die Journalisten,
auch die Kaufleute sahen sich von einem sol-
chen Massenangebot iiberfordert. Man lief von
Film zu Film und merkte leider bald, dafl
sich die ganze Hast nicht auszahlte. Zu reden
lohnt bestenfalls iiber ein knappes Dutzend
Filme.

Fiir das Wettbewerbsprogramm haben sich
die Verantwortlichen ein fadenscheiniges Médn-
telchen allgemeiner Billigung umgehingt. Es
wurde ein Comité Consultatif International
gebildet, das aus 14 Reprisentanten der seit
1946 an Cannes’ Wettbewerb beteiligten Na-
tionen besteht. Das Comité hatte dariiber zu
entscheiden, ob grundlegende Veridnderungen
an Struktur und Ablauf des Festivals vorge-
nommen werden sollten, und sagte natiirlich
nein.

Mehr denn je war der Wettbewerb abhingig
von den grofen amerikanischen Filmkonzer-
nen. Lingst produzieren MGM, Paramount,
United Artists, Universal, 20th Century Fox
einen Teil ihrer Vorhaben in Europa, vielfach
mit europiischen Regisseuren und Mitwirken-
den. Oder sie iibernehmen europiische Filme
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bereits vor der Fertigstellung fiir den Welt-
vertrieb. Solche Filme reprisentieren dann
zwar Grofibritannien, Schweden, Jugoslawien
oder auch die Bundesrepublik, sind aber in
Wirklichkeit amerikanische Produktionen oder
von amerikanischen Grof#firmen lancierte Fil-
me. Ohne das amerikanische Kapital wiren
die diesjihrigen Filmfestspiele in Cannes buch-
stablich ins Wasser gefallen. Ich mdchte nicht
so weit gehen, auch die offizielle Jury, die dem
von Paramount vertriebenen Film ,If* die
»Goldene Palme® zuerkannte, der Riicksicht-
nahme auf diese Zusammenhinge zu bezich-
tigen, aber es zeigt sich am Beispiel Cannes
nur zu deutlich, in welche Abhingigkeit vom
amerikanischen Kapital das europiische Film-
schaffen bereits geraten ist. Nur dadurch lifit
sich auch erkliren, wieso solch peinlich unzu-
lingliche Filme wie Aleksandar Petrovics ,Es
regnet in mein Dorf“, Herbert J. Bibermans
naives Onkel-Tom-Spiel ,Slaves® und Sidney
Lumets unfreiwillig komische Liebesleid-Tra-
godie ,The Appointment® in den Wettbewerb
gekommen sind.

Fiir die Verleihung der ,,Goldenen Palme“
an Lindsay Andersons ,If* lassen sich immer-
hin auch respektierliche Griinde finden. An-
derson beschreibt in einer Reihe von streng
gegliederten Kapiteln die Situation an einem
englischen College, die man fiir jahrhundert-
wendlich halten wiirde, spielte die Handlung
nicht ersichtlich in unseren Tagen. Eine Gruppe
von drei Schiilern schilt sich heraus, die sich
der autoritiren Ordnung widersetzt. Der Film
treibt ihre Opposition bis zum offenen Auf-
stand, die Grenzen von Realitit und irrea-
lem Wunschdenken raffiniert verwischend.
Nicht nur das College, wird dem Zuschauer
bewuflt, ist Gegenstand ihrer Rebellion, son-
dern die Vielzahl ,traditionsbewufiter* un-
demokratischer Verhaltensweisen im heutigen
England. Das Schema von den selbstvergessen
antretenden zornigen Rebellen, das lingst ein
Klischee des sich so gern als oppositionell be-
greifen wollenden ,jungen Films® geworden
ist, wird mir von Anderson bei aller Distan-
zierung doch ein wenig zu plakativ, zu effekt-
sicher verwandt, als daf ich in dem sonst
zweifellos begabten und aufregenden Film
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das Meisterwerk sehen konnte, als das es die
Jury von Cannes verstanden wissen michte.

Um wieviel echter und iiberzeugender, wenn
auch fiir europiische Augen und Ohren stra-
pazierender ist da das Rebellentum in Glau-
ber Rochas neuem Film ,Antonio-das-Mor-
tes®, der Brasilien auf dem Festival vertrat,
ohne dafl das offizielle Brasilien dariiber froh
sein wird. Antonio-das-Mortes ist ein Men-
schenjiger, der schon zahlreiche Cangaceiros
im Auftrag der reichen Grundbesitzer getd-
tet hat. Wieder einmal nimmt er den Auftrag
eines Grofigrundbesitzers an, der einem Auf-
stand seiner Arbeiter aus eigener Kraft nicht
beikommen kann. Doch wihrend er seine
blutige Arbeit verrichtet, kommen Antonio-
das-Mortes zum erstenmal Zweifel. Die Be-
gegnung mit der Anfiihrerin der Arbeiter, die
wie eine Heilige verehrt wird, lassen ihn an
seinem bisherigen Leben irre werden. Anto-
nio-das-Mortes wendet sich gegen seinen Auf-
traggeber und tétet in einem gewaltigen Ge-
metzel ihn selbst und seine Ratgeber. Fiir
Glauber Rocha stellt dieser Film, den er selbst
als eine Reflexion iiber die Qualititen und
Fehler seiner fritheren Filme auffafit, eine
deutliche Weiterentwicklung dar. Wihrend in
Rochas letztem Film, ,Terra em transe®, der
Held noch in ohnmichtigem Zorn verharrt,
fithre er diesmal die Rebellion gegen die eta-
blierte Feudalherrschaft in einem wilden, or-
giastischen Ritual zu Ende. Die geradezu ber-
stende, das gewohnte filmische Mafl aus allen
Angeln reiflende Dramatik der Schluffsequenz
von ,Terra em transe® wirkt riickblickend wie
die Ankiindigung der blutigen Rebellion An-
tonio-das-Mortes. Das eigentiimliche, land-
schaftsbedingte Pathos, das Rochas Filmen
eigen ist und das manche mit Folklore ver-
wechseln, steigert sich in den letzten Einstel-
lungen des Films zu einer fiir unsere Nerven
schwer ertriglichen Exzessivitit, die durch
die Hinzunahme der Farbe noch gesteigert
wird. Die Radikalitdt auch des Stils aber wirkt
erst recht, wenn man den Film als eine Schliis-
selgeschichte vor dem Hintergrund des bra-
silianischen Gesellschaftssystems begreift. Wie
bei seinen fritheren Filmen hat Rocha denn
auch nur die Hoffnung, ,Antonio-das-Mor-
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tes* auf dem Umweg iiber die internationale
Anerkennung in seinem Heimatland zeigen
zu konnen. Dafiir ist ihm das Establishment
von Cannes gerade gut genug, das er mit sei-
nem Film denn auch heftig schockierte. Die
Jury und ein Grofiteil der internationalen
Kritik gaben ihm die Bestitigung, die er
braucht.

Die Geschichte einer mifilungenen Rebellion
in einem leider mifflungenen Film erzidhlt der
Schwede Bo Widerberg mit ,Adalen 31¢. Titel
und Film beziehen sich auf ein Ereignis des
Jahres 1931 in dem kleinen nordschwedischen
Ort Adalen. Schon mehrere Monate leben die
Arbeiter im Streik, als der Besitzer einer Fa-
brik Streikbrecher einstellt. Die Arbeiter or-
ganisieren einen Protestmarsch, der ruhig und
geordnet verliuft; dennoch werden von dem
herbeigerufenen Militidr fiinf Demonstranten
erschossen. Widerberg versucht die Wurzeln
dieses Ereignisses aufzuzeigen, indem er es
gleichzeitig als einen entscheidenden Augen-
blick in der Geschichte der schwedischen So-
zialreform begreift, aus dem man seiner Mei-
nung nach bis heute nicht die richtigen Lehren
gezogen hat. Vorzug und Schwiche des Films
zugleich ist seine Ausgangsposition im priva-
ten Bereich. Widerberg gelingt es dadurch
zwar, ein differenziertes Bild der Lebens- und
Familienverhiltnisse zu entwerfen, dem zahl-
reiche intensive Beobachtungen und manches
schéne poetische Detail zu verdanken sind,
doch dringt der Film zu wenig ins Politische
vor, bleibt die Demonstration am Schlufl zu
sehr dekorative Rekonstruktion, die allenfalls
die Naivitit der Protagonisten gegeniiber
politisch-sozialen Zusammenhingen erkennen
life, Die eigentliche Bedeutung des Ereignisses
und seine vielfltigen Ursachen bleiben zahl-
reichen undkonomischen, retardierenden Ein-
sprengseln im letzten Drittel des Films und
einer zuletzt hinzugefiigten verbalen Ergin-
zung vorbehalten.

Der bedeutendste Film des Festivals war
fiir mich Eric Robmers ,Ma nuit chez Mand®.
Eric Rohmer, geboren 1920, Filmkritiker und
Chefredakteur zweier angesehener Filmzeit-
schriften, zusammen mit Claude Chabrol Au-
tor eines Buchs iiber Alfred Hitchcods, hat

nach seinem ersten abendfiillenden Spielfilm
(»Le Signe du Lion®, 1959) ein umfassendes
Projekt von sechs Filmen in Angriff genom-
men, die unter dem Titel ,,Six Contes Moraux®
sechs verschiedene Aspekte desselben Themas,
nimlich eines Mannes zwischen zwei Frauen,
behandeln. Vier der Filme sind inzwischen
fertig; der in Cannes gezeigte ,Ma nuit chez
Maud® nimmt die Nummer drei ein, obgleich
er erst nach dem schon friiher vollendeten Film
»La Collectionneuse® (Nummer vier) heraus-
gebracht wurde.

»Ma nuit chez Maud® ist im Grund ein
philosophischer Film, die Auseinandersetzung
des Franzosen Rohmer mit dem Katholizismus
und seinen moralischen Forderungen. Diskus-
sionen iiber Pascal, Katholizismus und Mar-
xismus nehmen einen breiten Raum ein, doch
die Verunsicherung des Helden, eines prakti-
zierenden Katholiken, der sich als Ingenieur
nach langem Amerika-Aufenthalt in Cler-
mont-Ferrand niedergelassen hat, erfolgt ent-
scheidend auf der sehr realen Ebene seiner
Begegnung mit zwei Frauen. Die eine von
ihnen, Katholikin wie er, eine junge Studen-
tin, die er gelegentlich wihrend der Messe und
auf der Strafle siehr, ist fiir ihn der Inbegrift
midchenhafter Reinheit. Obwohl er sie nicht
einmal angesprochen hat, ist er liberzeugt, dafl
er sie heiraten wird. Da lernt er Maud kennen,
eine Arztin, geschieden, klug, attraktiv, ohne
konfessionelle Bindung, die versucht, die mo-
ralischen Grundsitze des Katholiken auf die
Probe zu stellen. Doch dieser widersetzt sich
den Fallen, die ihm Maud wihrend einer
Nache stellt. Er heiratet tatsichlich die Stu-
dentin. Finf Jahre nach ihrer Eheschlieflung
erfihre er durch eine zufillige Begegnung mit
Maud, daf seine Frau das Midchen ist, mit
dem Mauds fritherer Mann vor der Scheidung
zusammengelebt hat. Das private Gliick, das
Bewufltsein absoluter Sicherheit und morali-
scher Unantastbarkeit, das durch die kompro-
miflose Befolgung rezeptierter Moralvorstel-
lungen gewihrleister schien, erweist sich als
triigerisch. Damit wird vom Schluf8 des Films
her die Konsequenz im Verhalten des Helden,
seine absolute Treue zu Moralbegriffen und
Denkvorstellungen, die seiner Umwelt fremd
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und iiberholt vorkommen, in Frage gestellt.
Doch diese letzte Begegnung mit Maud ist
nicht in einer Weise ausgespielt, die den vor-
aufgegangenen Film auf den Kopf stellen
wiirde. Sie verbleibt vielmehr in der Andeu-
tung, setzt fiir den Zuschauer, der lingst eine
Sicherheit in der privaten Geschichte wie in
der Moralitit der Erzihlung zu haben glaubt,
ein Zeichen der Irritation.

»Ma nuit chez Maud® diirfte gerade fiir
den Katholiken ein wichtiger, notwendiger
Film sein, weil er den Gewohnheits- und Ge-
horsamschristen, den Katholiken aus Erzie-

hung und Tradition zum eigenen Uberdenken
seiner Position auffordert, zur Erkenntnis der
Relativitidt auch moralischer Prinzipien. Dazu
ist der Film dank seiner Ernsthaftigkeit und
seiner stilistischen Sicherheit wie geschaffen.
Weit entfernt von aller Modernitit um ihrer
selbst willen, von hohler Phrasenhaftigkeit
aber auch des traditionellen Problemfilms, hat
Rohmer einen ruhigen, unspekulativen Stil ge-
funden, der seine filmische Spannung aus der
philosophischen Struktur der Erzihlung be-
zieht. Franz Ewverschor

Christliche Fernsehwoche mit Zukunftsperspektiven

Im stindig wachsenden internationalen Auf-
gebot von Fernsehpreisen erfreuen sich jene
der Unda, der internationalen katholischen
Vereinigung fiir Rundfunk und Fernsehen,
nicht gerade hervorstechender Berithmtheit,
aber eines fast ehrwiirdigen Alters. Seit 1958
wurden sie jihrlich im Rahmen von Studien-
wochen in Monte Carlo fiir die besten Fern-
sehsendungen mit religitser Thematik ver-
lichen.

Auch auf protestantischer Seite werden seit
lingerem internationale Studienwochen durch-
gefiihrt, allerdings ohne Wettbewerbscharak-
ter und Preisvergabe. Ende 1966 wurde ge-
meldet, beide Veranstaltungen sollten kiinftig
parallelisiert werden und im alternierenden
Zwei- Jahres-Turnus stattfinden. Die wachsen-
den interkonfessionellen Kontakte jedoch lie-
Ren diese Zwischenldsung iiberspringen. Nach
dem Zusammenschluff der bis dahin konkur-
rierenden  protestantischen Vereinigungen
WACB (World Association for Christian
Broadcasting) und CCCB (Coordinating Com-
mitee for Christian Broadcasting) zur WACC
(World Association for Christian Communi-
cation), am 25. Juni 1968 in Oslo, beschlossen
Unda und WACC ein gemeinsames Fernseh-
festival.

Fiir diese Erste Internationale Christliche
Fernsehwoche, die vom 24. Februar bis 1. Mérz
in Monte Carlo stattfand, waren insgesamt
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52 Filme aus 16 Nationen eingesandt worden;
von ihnen liefen 9 aufler Konkurrenz, 4 wur-
den vom Vorbereitungskomitee aussortiert.
Die verbleibenden 39 Sendungen konkurrier-
ten in 5 Programmkategorien. Jede teilneh-
mende Anstalt bzw. Dachorganisation (wie
die ARD) konnte maximal 3 Sendungen ein-
reichen, die jedoch 3 verschiedenen Katego-
rien angehdren mufiten und eine Sendezeit
von 90 Minuten nicht iiberschreiten durften.

Die Jury bestand aus 7 Mitgliedern. Je ein
Vertreter der Unda und der WACC gehidrten
ihr an sowie vier gewihlte Mitglieder aus Grofi-
britannien, Italien, Spanien und der Bundes-
republik. Den Vorsitz fithrte Marcel Pagnol,
Mitglied der Académie Frangaise. Der ge-
wihlte deutsche Vertreter war Peter von Zahn.

Insgesamt wurden 6 Preise verliehen, da-

von allein 3 in der Kategorie der Dokumen-
tarfilme, in der sich nicht nur die meisten (17),
sondern auch die besten Sendungen bewarben.
Ausgezeichnet wurden die BBC-Produktion
,Padre Pio%, der franzosische Film ,Katholi-
ken und Protestanten im Dialog® und die
schwedische Dokumentation ,Behold... all
things new®, die iiber die Weltkirchenkonfe-
renz in Uppsala 1968 berichtete. Drei wei-
teren Sendungen sprach die Jury eine Aner-
kennung aus, darunter der Produktion des
ZDF ,Priester auf dem Schafott“. In der
Kategorie ,Leichte Unterhaltung®, die mit nur
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3 Filmen am schwichsten reprisentiert war,
wurde kein Preis vergeben. Unter den Kin-
der- und Jugendprogrammen zeichnete die
Jury den dreiteiligen hollindischen Beitrag
~Wort fiir Wort* aus, der in Text und Bild
vorziiglich gelungene, kindbezogene Umset-
zung von biblischen Inhalten bot, darunter so-
gar die eines Psalms. Der Preis in der Musik-
kategorie fiel an das ZDF fiir sein Fernseh-
Oratorium ,Genesis“, und jener fiir Pro-
gramme mit Spielhandlung an den spanischen
Film ,Ein neuer Konig Midas®.

Von der Durchschnittsqualitit der konkur-
rierenden Sendungen war die Jury offenbar
keineswegs beeindruckt. Denn neben Lob und
Anerkennung stehen in der Einleitung zu ih-
rem Schluflbericht auch sehr harte Urteile:
»Es schien uns bei einigen Programmen, dafl
es ihren Produzenten an innerer Freiheit man-
gelte, an jener Freiheit, die eine wirklich
schopferische Gestaltung erméglicht; so kam
es, dafl unter dem Gezeigten viel Langweili-
ges, Schiichternes, Anmafiendes oder Abgedro-
schenes war.“ Auch ist dort die Rede von sol-
chen Programmen, die nicht den von den Ver-
anstaltern geforderten Bedingungen entspra-
chen, die also nicht ,den christlichen Glauben
in seiner Beziechung zum Menschen und zum
heutigen Leben darstellen® oder die nicht ver-
gleichbar sind ,mit den besten international
anerkannten weltlichen Programmen® oder
die nicht als ,Massenkommunikationsmittel*
gelten kénnen.

Solche Urteile zeigen, wie weit man noch
von dem schwer zu realisierenden Ziel mo-
derner religoser Sendungen entfernt ist. Diese
scheinen nach wie vor Stiefkinder zu sein, fiir
die Kirchen wie fiir die meisten Sendeanstal-
ten. Eben deshalb, um den ,kirchlichen Sen-
dungen® auf Grund ihrer Qualitit einen Platz
im Programmangebot zu sichern, aber auch
um der Glaubwiirdigkeit des Christentums
willen sollte der Beschluf zur interkonfessio-
nellen Zusammenarbeit unter keinen Umstén-
den riickgingig gemacht, vielmehr das Begon-
nene fortgefiihrt werden. Geplant ist, in Zu-
kunft alle zwei Jahre ein gemeinsames Festival
zu veranstalten, wihrend in den Zwischen-
jahren jede Organisation fiir sich eine Studien-

5 Stimmen 184, 7

woche durchfithren will. Ein endgiiltiger Be-
schlufl dieser Art steht zwar noch aus, ist
aber zu erwarten. In der Schlufidiskussion
ging man sogar noch weiter und votierte mit
grofier Mehrheit dafiir, kiinftig auch die Stu-
dienwochen gemeinsam zu halten.

Von konfessionell bedingten Spannungen
war nichts zu spiiren, nicht einmal im Ansatz.
Auch die Wettbewerbssendungen lieferten in
dieser Hinsicht keinerlei Ziindstoff. Sofern
iiberhaupt Gegensitze anklangen, waren sie
eher national bedingt. Im ganzen war gegen-
seitige Riicksichtnahme das Panier; sie ging
so weit, dafl die tiglichen eineinhalbstiindigen
Diskussionen darunter litten.

Noch aus einem anderen Grund blieben
diese Diskussionen unergiebig: Man stellte sich
zu wenig selbst in Frage, und zwar sowohl die
eigene Fernsehpraxis wie die sie betreffenden
theologischen Positionen. Weder irgendwelche
durch das Fernsehen ermdglichte oder gefor-
derte Zukunftsperspektiven der Theologie
wurden erbrtert, noch war die Rede von den
spezifischen Chancen und Grenzen des Medi-
ums im Dienst der religitsen Sendungen. Wird
den Fernsehpraktikern von ihrer tiglichen
Arbeit der Blick fiir die notwendige Ausein-
andersetzung mit dieser doppelten Problema-
tik verstellt? Sehen selbst die Theologen unter
ihnen nicht, was an Forderungen, an Még-
lichkeiten und Impulsen fiir die Zukunft hier
liegt? .

Die Krise der kirchlichen Verkiindigung ist
oft genug konstatiert worden. Der Kirche ge-
lingt es nicht oder kaum mehr, die ihr anver-
traute Botschaft und Lehre an den Adressaten
zu bringen, sie mitzuteilen. Ausgerechnet die
Vermittlung also, die ihre zentrale Aufgabe
darstellt, ist zu ihrem Hauptproblem gewor-
den. Im Fernsehen aber geschieht nichts ande-
res als Vermittlung, und fiir das Bewufltsein
des heutigen Menschen werden vom Bild-
schirm her zugleich Mafistibe fiir Information
und Mitteilung gesetzt. Liegt das Problem
folglich nicht wesentlich in den antiquierten
kirchlichen Vermittlungsstrukturen, in ihrem
vergangenheitsorientierten Denk- und Sprech-
stil? Und ist die Losung dieses Problems nicht
zusitzlich deshalb (theologisch) blockiert, weil
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man der Verkiindigung .eine auto-mobile
Eigenbewegung des Textes kraft der imma-
nenten Michtigkeit des ,Wortes Gortes™ zu-
schreibt, wie Hans-Eckehard Bahr es unlingst
formuliert hat (Verkiindigung als Informa-
tion, Hamburg 1968, S. 135)? Konnte also
nicht insofern die kirchliche Mitteilung von
dem Medium unserer Zeit, dem Fernsehen,
entscheidende Impulse bekommen?

Wenn aber das Evangelium, die ,Frohe
Nachricht®, wenn Botschaft und Lehre der
Kirche wesentlich auf Mitteilung angelegt sind,
dann miifite es doch eine faszinierende Auf-
gabe fiir jeden Fernsehpraktiker sein, das
eigene Medium an dieser ,klassischen* Ver-
mittlungsaufgabe zu erproben. Khnlich, wie
viele Fragen der Didaktik sich erst im Raum
der Theologie in voller Klarheit und Schirfe
stellen, so diirfte die Umsetzung von bibli-
schen oder theologischen Inhalten auch fiir das
Fernsehen, fiir die Selbstvergewisserung sei-
ner Moglichkeiten und damit wahrscheinlich
fiir seine Weiterentwicklung von Nutzen sein.

Von alledem, wie gesagt, war nicht die
Rede, wobei dem Diskussionsforum allerdings
zugestanden werden mufl, dafl solche Fragen
von den vorgefithrten Sendungen auch nicht
nahegelegt wurden. Nur wenige Filme hatten
sich der skizzierten Aufgabe gestellt. Man
hilt sich immer noch vorwiegend an die ver-
meintlich erprobten Berichte und Dokumen-
tationen aus dem innerkirchlichen Bereich. So
ist es nicht verwunderlich, daf auch die ent-
scheidende Frage nach der Grundkategorie der
religidsen Sendung nicht diskutiere wurde.
Zwar klang hin und wieder das Stichwort
»direkte oder indirekte Verkiindigung® an,
doch vermutlich wird man diese Alternative
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iiberwinden, hinter sie zuriickfragen miissen.
Verkiindigung wird nicht linger als blofle
Proklamation ,von oben“ verstanden wer-
den diirfen, soll sie im Fernsehzeitalter und
in der demokratischen Gesellschaft eine Chance
haben und nicht zunehmend in Esoterik und
Entdffentlichung abgedringt werden.

In Monte Carlo wurden zuwenig Fragen
gestellt. Was dort versiumt wurde, kann in
diesem Bericht natiirlich nicht nachgeholt wer-
den; nur mit einigen groben Strichen sollte der
Problemkomplex, der der ErSrterung harrt,
skizziert werden. Da diese Problematik sich
fiir beide Kirchen in gleicher Weise stellt, ist
ihr Zusammengehen zu begriifien — gerade auf
diesem Gebiet, das ja nicht eines unter vielen,
das vielmehr besonders zukunftstrichtig ist.
Wenn das Fernsehen zweifellos manche alt-
hergebrachte Formen kirchlichen Lebens, Den-
kens und Sprechens in Frage gestellt hat, dann
mufl es als ein Zeichen der Hoffnung ange-
sehen werden, wenn es nun auch in der einen
oder anderen Hinsicht zukunftsweisend fiir
die Kirchen wird. In den ihr gesetzten Gren-
zen bedeutet die Erste Internationale Christ-
liche Fernsehwoche solch einen Schritt in die
Zukunft. Hier begniigte man sich nicht mit
Bekundungen gegenseitigen Wohlwollens, hier
wurde durch konkrete Zusammenarbeit ernst
gemacht mit der heute viel beredeten, aber
wenig praktizierten Interkonfessionalitdt, und
zwar um der gemeinsamen Sache des Evange-
liums willen und der vom Konzil zwar pro-
pagierten, aber immer noch im argen liegenden
Jchristlichen Fernseharbeit“. Es ist nur ein
erster Schritt, der gewagt wurde, doch ein
notwendiger und zugleich verheiflungsvoller.

Rainald Merkert
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Ukumene

Gesprddh iiber Gott. Die protestantische Theo-
logie im 20. Jahrhundert. Ein Textbuch. Hrsg.
von Heinz ZAHRNT. Miinchen: Piper 1968.
492 S. Lw. 22—

Zu Zahrnts Buch ,Die Sache mit Gott®, das
1966 in kiirzester Frist zu einem theologischen
Bestseller wurde (vgl. dariiber diese Zschr. 179
[1967] 155 f.), wird hier das Textbuch nach-
geliefert. Es bietet, zu groflen und kleinen
Themenkreisen geordnet, Stiicke von vier Zei-
len bis vier Seiten Linge aus den Schriften
evangelischer Theologen des letzten Halbjahr-
hunderts, und gerechterweise kommen dabei
all die verschiedenen Richtungen, die im er-
sten Buch in ihrem geschichtlichen Entwick-
lungszusammenhang dargestellt wurden, zu
Wort. Es geht um ,die Frage, was es in un-
serer verinderten Welt eigentlich heifit, an
Gott zu glauben® (7). In welches Problem-
spektrum sich diese Frage auslegt, mogen die
Themen des 3. Buchteils (299-466) zeigen: die
Moglichkeit des Redens won Gott z# Men-
schen, die Wirklichkeitsfremdheit der Kirche,
deren politische Verantwortung, ,Ende der
Religion“?, gar ,Tod Gottes?, die Forde-
rung nach Gott im Diesseits . . .: ein Stelldich-
ein also aktueller Fragen der heutigen theo-
logischen Diskussion. Dabei wird vor allem
nicht monologisiert. Diese naheliegende Ge-
fahr vermeidet Zahrnt dadurch, daf er -
scheinbar oder wirklich — entgegengesetzte
Positionen einander gegeniiberstellt. Zwei
Texte zur Sorge, wie denn die christliche Ver-
kiindigung fiir den ,Drauflenstehenden® ver-
stindlich sprechen solle, als Beispiel! Karl
Barth: ,Ein bifichen Sprache Kanaans, ein bifi-
chen ,Offenbarungspositivismus® kann in der
Anrede an uns alle auch eine gute Sache sein
und wird ... oft gerade von den seltsamsten
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Fremdlingen besser verstanden, als wenn man
ihnen ... mit irgendeinem augenblidklich mo-
dernen Kauderwelsch entgegenkommen zu
miissen meint. Eine befremdliche Sache ist ja
das, was wir ihnen — und zuerst uns selbst —
zu sagen haben, auf jeden Fall. Sehen wir zu,
daf es die grofle Neuigkeit — die Botschaft von
der Liebe Gottes, gerichtet an uns Menschen,
wie wir zu allen Zeiten waren, sind und sein
werden — wirklich ist, dann werden wir von
ihnen ... bestimmt sehr wohl verstanden wer-
den.® — Paul Tillich: ,Die kirchliche und in
einem groflen Ausmaf} auch die biblische Ter-
minologie sind weit entfernt von der Wirk-
lichkeit unserer geschichtlichen Situation. Wenn
sie trotzdem mit jener priesterlichen Arroganz
gebraucht werden, die das biblische Wort ein-
fach repetiert und der es gleichgiiltig ist, ob
der Zuhorer davon ergriffen wird oder nicht,
dann hért es gewifllich auf, ,Wort Gottes® zu
sein, und wird mit Recht iiberhdrt. Und der
Geistliche, der sich als Miartyrer einer goteli-
chen Erfolglosigkeit fithlt ..., macht sich
schuldig durch Mangel an Gegenwirtigkeit®
(309 £.). Kann man einfach sagen, hier habe
der eine schlechthin Recht und der andere
schlechthin Unrecht? Und ist auch nur das
Mehr oder Weniger an ,Recht* zu bestimmen,
nicht etwa eine Sache der verschiedenen ob-
jeltiven Aspekte und subjektiven Tempera-
mente? Das Buch ermoglicht Exerzitien und
Experimente zur Polaritit (auch zur Abgren-
zung der legitimen von der illegitimen) des
christlich Moglichen; es hilft, den Spielraum,
die Spannungsbreite christlichen Selbstver-
stindnisses heute abzumessen oder anzuvisie-
ren. Eines allerdings setzt es beim Leser vor-

aus: theologisches Urteilsvermdgen.
W.Kern S]
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Besprechungen

RANKE-HEINEMANN, Uta: Die sogenannte
Mischebe. Zu den kirchenrechtlichen Fragen
der konfessionsverschiedenen Ehe. Reckling-
hausen: Paulus 1968. 80 S. Kart. 6,80.

Die Verfasserin ist bekannt. Thr Engage-
ment in Sachen ,sogenannte Mischehe® eben-
falls. Auch dieses Biichlein, mit dem provo-
zierenden Titel, ist ,engagiert®, verficht ein
Anliegen. Mit gutem Grund. In der Misch-
ehenpraxis liegt manches im argen.

Sieben Kapitel zu ,kirchenrechtlichen Fra-
gen der bekenntnisverschiedenen Ehe® befassen
sich mit den wesentlichen Fragen des sehr
komplexen Mischehenproblems: mit der ge-
genwirtigen Situation, der Geschichte, der
jiingsten Neuregelung, der Frage der Form-
pflicht, der Sicherung der katholischen Kinder-
erzichung, den Mifstinden der derzeitigen
Rechtspraxis in Deutschland und schliefilich
mit dem gemeinsamen religitsen Leben in
einer bekenntnisverschiedenen Ehe.

Im allgemeinen wird knapp und klar die
Sachlage dargelegt und eine Meinung vertre-
ten, die sich vertreten liflt. Nur taucht im
Kapitel iiber die Formpflicht wieder einmal
das Gespenst einer Vertheologisierung dieser
Gesetzesvorschrift auf. Es wird argumentiert,
als ob es dogmatisch-ekklesiologische Griinde
und nicht disziplinire Uberlegungen wiren,
die diese Frage des irritierenden Gesetzes der
Formpflicht entschieden hitten oder entschei-
den miiffiten. Dafl es hochst wiinschenswert
und theologisch begriindet ist, dafl das Sakra-
ment der Ehe in kirchlich-liturgischer Feier
gespendet und empfangen wird, ist keine
Frage. Doch hier geht es nicht darum, sondern
um die Rechtssatzung, die zur Giiltigkeit des
Rechtsaktes Ehe® beobachtet werden muf,
das heifit um eine Ordnungsfrage. Die Unter-
scheidung, Formpflicht zur Giiltigkeit oder
ynur® zur Erlaubtheit der Eheschlieflung, die
in diesem Zusammenhang notwendig gemacht
werden mufl, beachtet die Verfasserin nicht.

Ich habe in meinem Artikel in dieser Zschr.
(181 [1968] 85) nicht vertreten, ,die katho-
lische Trauung nur denen zu gewihren, die die
katholische Kindererziehung gewihrleisten®.
Ganz im Gegenteil, ich trete auch hier fiir
eine differenzierte Behandlung je nach der
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konkreten Situation ein. Bei einer sittlich ver-
antwortbaren Entscheidung fiir die nicht-
katholische Erziehung kénnte die Kirche
durchaus die kirchliche Trauung gewidhren.
Andererseits darf aber auch das folgende nicht
iibersechen werden: Keiner Kirche — auch die
evangelischen Kirchen wehren das in ihren
Kirchenordnungen ab — ist so einfachhin zu-
zumuten, bei jeder Eheschlieflung religits mit-
zuwirken, wann immer die Brautleute oder
deren Familien darum bitten, einerlei ob die
Ehe christlich und im Sinn der jeweiligen
Kirche gefithrt werden soll oder nicht. Dieser
Frage stellt sich die Verfasserin nicht, wenn
sie dafiir plidiert, die kirchliche Trauung von
der Koppelung mit den Kautelen zu 1sen und
ohne Riicksicht darauf, wie die Kinder religids
erzogen werden sollen, die kirchliche Trauung
zu gewihren (42). Soll die Kirche wirklich
jeden trauen? Insofern ist der Vorschlag von
Bodkle, die kirchliche Trauung solle ,eine
Bekundung der vollen Gemeinschaft mit der
Disziplin der Kirche darstellen® (44), doch
anders und positiver zu bewerten als die Ver-
fasserin es tut. J- G. Gerhartz §]

Ousg, Bernhard: Der Patriarch. Athenago-
ras I. von Konstantinopel. Ein dkumenischer
Visiondr. Gottingen: Vandenhoedt & Rup-
recht; Regensburg: Pustet 1968. 235 S., 24 Taf.
Lw. 16,80.

Dr. phil. Bernhard Ohse ist Redakteur bei
der ,Deutschen Welle® in K&ln, war Rund-
funkkorrespondent beim 2. Vatikanischen
Konzil und bei der Okumenischen Vollver-
sammlung in Uppsala. Um die vorliegende
Biographie zu schreiben, ist er den einzelnen
Stationen des Lebenswegs des Patriarchen
Athenagoras nachgegangen, hat mit vielen
seiner Bekannten und Verwandten, Bischéfen
und Professoren, Geistlichen und Laien ge-
sprochen und hat sie ausgefragt. Er konnte
auch im Phanar den Patriarchen selbst be-
suchen, der ihm bereitwillig auf viele Fragen
Antwort gab; ja selbst der Papst gewihrte
dem Verf. eine Unterredung.

So ist ein wirklich lebendiges und persén-
liches Portrit der groflen Perstnlichkeit des
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gegenwirtigen Okumenischen Patriarchen ent-
standen. Wir folgen seinem Lebensweg, der
ihn von seinem Heimatort Tsaraplana iiber die
Theologische Hochschule in Chalki zuerst als
Diakon in die Dibzese Pelagonia (Monastir)
fiihrte, dann nach Athen als Erzdiakon und
Sekretir des Erzbischofs. Die Priester- und
Bischofsweihe erhielt Athenagoras 1922. Er
wurde zunichst Bischof von Kerkyra und war
dann von 1930-1948 Erzbischof der griechisch-
orthodoxen Erzdidzese von Nord- und Siid-
amerika, mit dem Sitz in New York. Am
1. November 1948 wurde er zum Skumeni-
schen Patriarchen von Konstantinopel gewihlt.

Ohse schildert lebendig die rastlose Tatig-
keit des Patriarchen zunichst fiir eine Ver-
sohnung zwischen Griechen und Tiirken und
dann fiir die Schaffung eines stirkeren Zu-
sammenhalts zwischen den einzelnen ortho-
doxen Kirchen. Athenagoras hat dariiber
hinaus auch das Gesprich mit den nichtortho-
doxen Ostkirchen, den sogenannten , Vorchal-
kedoniern®, in Gang gebracht und vor allem
hat er dafiir gesorgt, dafl die Orthodoxie in
ihrer Gesamtheit in den Weltkirchenrat eintrat
und dort das Gesprich mit den Protestanten
aufnahm. Er hat die jahrhundertealte Feind-
schaft mit Rom beendet und Briicken fiir ein
Gespriich zwischen Rom und dem Osten ge-
baut. Athenagoras will den ,Dialog der
Liebe®, der ihm allein geeignet scheint, die
Sache der Einheit aller Christen voranzu-
treiben.

Das Werk enthilt eine Fiille von wertvollen
Informationen iiber den Patriarchen und seine
Titigkeit, iiber die orthodoxen Kirchen und
ihre Beziehungen zu einander, zu den Prote-
stanten und zu Rom. Hie und da sind dem
Verf. Schnitzer unterlaufen. Es ist fiir einen
Nicht-Fachmann schwer, sich in der verwir-
renden Vielheit der Ostkirchen zurechtzufin-
den. Das Argste ist, daf er die ,Assyrischen
Kirchen (Chaldier)“ unter den Monophysiten
aufzihlt (221). Sie sind bekanntlich Nestori-
aner. — Man kann als Katholik natiirlich nicht

immer mit der Sicht des Verf. vom Unions-
problem einverstanden sein.

Im ganzen ist das Buch wirklich wertvoll.
Die Statistik (220/221) ist gut fundiert und
hilt sich von allen Ubertreibungen fern. In
einem Anhang (222-235) werden die wichtig-
sten Dokumente zur Sache in deutscher Uber-
setzung geboten. Ohse hat der ganzen Chri-
stenheit einen Dienst erwiesen dadurch, dafl
er uns diesen groflen Kirchenfithrer und
Schrittmacher der Einheit aller Christen nahe-
gebracht hat. W. de Vries S

STAHLIN, Wilhelm: Via Vitae, Lebenserinne-
rungen, Kassel: Johannes Stauda 1968. 743 S.
Lw. 38—

Der bekannte betagte evangelische Alt-
bischof erzihlt in schlichter, anspruchsloser
Offenheit und epischer Breite. Ein erfiilltes,
erfolgreiches, gesegnetes Leben und Wirken,
das iiber Pfarrdienst und Professur zum
Bischofsamt fiihrte, zieht am Leser voriiber
und gleichzeitig ein gutes Stiick zeitgendssi-
scher deutscher Kirchengeschichte. Die Stel-
lungnahme zur Bekennenden Kirche, die Mit-
arbeit in der Evangelischen Michaelsbruder-
schaft und dem Berneuchener Dienst verdienen
unter der Themenfiille eine besondere Hervor-
hebung.

Altbischof Stihlin hat grofie Verdienste um
die Anniherung der Konfessionen und ist in
seinen dkumenischen Bemiihungen von seinen
Glaubensbriidern nicht immer verstanden wor-
den. Auch dieser sein Lebens- und Rechen-
schaftsbericht scheint uns ein wertvoller Bei-
trag zum gegenseitigen christlichen Verstindnis
zu sein. Mehr als manches theoretische Werk
und manche Diskussion kann dieser aufrichtige
Bericht dazu beitragen, die evangelischen
Christen besser zu verstehen: die Werte, die
ihnen heilig sind, die Sorgen, mit denen sie
zu ringen haben. Ein wohltuendes, aufbau-
endes, briiderliches Buch. F. Hillig §]
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Psychologie

SCHARFENBERG, Joachim: Sigmund Freud und
seine Religionskritik als Herausforderung fiir
den christlichen Glanben. Géttingen: Vanden-
hoeck & Ruprecht 1968.221 S. Paperbadk 16,80.

Man mag dariiber streiten, ob ,unter den-
jenigen, die in der Religionskritik Feuerbach
folgten®, Freud alle anderen iiberragt (7). Zu-
stimmen wird man jedoch der Behauptung
Joachim Scharfenbergs in seiner Habilitations-
schrift, dafl die theologischen Konsequenzen,
die sich aus einer Beschiftigung mit Freud er-
geben, erheblich sind. Tatsdchlich wird es bei
der erneut filligen Auseinandersetzung der
Theologie mit der Psychoanalyse ,theologi-
scherseits um so etwas wie eine Neuentdek-
kung gehen miissen® (7).

Fiir diese Neuentdedsung will Scharfenberg
durch eine Korrektur des ,theologischen
Freud-Bildes® und eine Aufarbeitung des Ma-
terials die Vorarbeiten leisten. Zu diesem
Zwedk skizziert er im einleitenden Teil seiner
Schrift (Kap. 1-3) mit Beispielen aus der theo-
logischen Literatur die bisherige Auseinander-
setzung der Theologie mit der Psychoanalyse,
zeigt den Menschen Freud und dessen geistige
Wurzeln, und legt den Prozef der psychoana-
lytischen Theoriebildung vor, der sich in der
Auseinandersetzung mit Breuer, Flie, Adler
und Jung abspielte. Den Kern der Untersu-
chung Scharfenbergs bildet der Abschnitt iiber
die Funktion der Sprache im therapeutischen
Prozefl (Kap. 4). Tatsichlich ist das thera-
peutische Geschehen zwischen dem Analytiker
und seinem Patienten als das Kriftespiel zwi-
schen Ubertragung und Gegeniibertragung auf
die Sprache angewiesen, die integrierende und
deutende Funktion hat. Insofern ist das thera-
peutische Geschehen dem ,hermeneutischen
Zirkel sprachlicher Verstehensvorginge™ ver-
gleichbar. Ahnlich wie es in der christlichen
Verkiindigung — Scharfenberg bezieht sich auf
die Hermeneutik von R. Bultmann und Ernst
Fuchs — nicht in erster Linie um Wissensver-
mittlung geht, sondern um das Aufdecken
eines Wissens, das immer schon vorhanden ist
und nur aus dem Vorverstindnis ins Bewuft-
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sein gehoben wird, so geht es im therapeuti-
schen Prozef} ,um eine Aufhebung der Amne-
sien, um ein Wiedererinnern, das von dem
Wiederholungszwang erlst und den Weg in
die Zukunft freilegt®. (109) Im Schlufiteil re-
feriert Scharfenberg thematisch die Ansichten
Freuds iiber die Religion (Kap. 5) und schlief3-
lich die Herausforderung, die die Psychoana-
lyse mit ihrer Religionskritik nach wie vor
fiir das christliche Glaubensverstindnis bedeu-
tet (Kap. 6). :

Der Verfasser will mit seiner Untersuchung
nur eine bescheidene Vorarbeit leisten ,fiir ein
noch zukiinftiges, aber unbedingt notiges
theologisches Gesprich mit Freud® (12). Wenn
es stimmen sollte, ,daf} soviel wie Heidegger
der Theologie bisher geleistet hat, Freud alle-
mal zu leisten vermag®, dann wird die Theo-
logie in Zukunft groflere Anstrengungen als
bisher machen miissen, um die Rezeption
Freuds zu bewerkstelligen. Fraglich ist frei-
lich, ob diese Rezeption mit einem themati-
schen Ansatz gelingen kann, wie er bei Schar-
fenberg vorliegt. Vermutlich wird sie nur ge-
lingen, wenn sie zugleich auf systematisch-
spekulativem, auf historischem und auf empi-
rischem Weg angestrebt wird. Das bedeutet:
die Psychoanalyse miifite auf ihre philoso-
phische und theologische Dimension hin hin-
terfragt und die Gegenstandsbereiche miifiten
soweit als moglich gegeneinander abgegrenzt
werden; zugleich miifite die Religionskritik
Freuds an den religidsen Phinomenen der
Vergangenheit und Gegenwart iiberpriift,
korrigiert und verifiziert werden, dies unter
steter Beriicksichtigung der systematisch erar-
beiteten Thesen und Antithesen; und aufler-
dem diirfte die Eigenerfahrung der diese Ar-
beit Betreibenden und die Einbeziehung die-
ser Erfahrung in den wissenschaftlichen Pro-
zeR nicht vernachlissigt werden. Im Rahmen
der bisherigen theologischen Disziplinen wire
dafiir vor allem die,theologia spiritualis® —
die wissenschaftlich betriebene Aszetik und
Mystik — zustdndig.

J. Hofmeier
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SiissMUTH, Rita: Zur Anthropologie des Kin-
des. Untersuchungen und Interpretationen.
Miinchen: Ké&sel 1968. 206 S. Kart. 9,80.

Je mehr sich Psychoanalyse, Kulturanthro-
pologie und Soziologie — jeweils von unter-
schiedlichen Ausgangspunkten her, aber weit-
hin mit konvergierenden Ergebnissen — dem
Phinomen ,Kind* zuwandten, je mehr die
Sozialisation, d. h. die Einfithrung des Kindes
in Gesellschaft und Kultur, analysiert wird
und gemif diesen Einsichten manipuliert wer-
den kann, um so mehr wird der Mangel eines
die einzelnen Spezialdisziplinen iibergreifen-
den Begriffs und Verstindnisses des Menschen
deutlich; denn nur er bte — jenseits eines
kurzlebigen, von Kategorien der Anpassung
bestimmten Pragmatismus — Kriterien zur
Beurteilung der Methoden der Forschung wie
der Erzichung. Eine giiltige Anthropologie des
Menschen, sei sie philosophischer, sei sie theo-
logischer Provenienz, steht noch aus.

Was die Anthropologie des Kindes betrifft,
hat Siissmuth den Fragepunkt herausgearbei-
tet und das Defizit zum Problem erhoben.
Indem sie die Ergebnisse eines Phénomenolo-
gen (M. J. Langeveld), eines Kinderarztes
(A. Nitschke), einer Kulturanthropologin
(M. Mead) interpretiert, trigt sie zu einer
kiinfrigen Konzeption einer Anthropologie
des Kindes bei. Leider wurden die vielfiltigen
und aufschlufireichen Erkenntnisse der Sozio-
logie, wie sie etwa Peter Fiirstenau in der
»Soziologie der Kindheit* (Heidelberg 1967)
berichtet, nicht hinreichend beriicksichtigt.
Eine endgiiltige Antwort will das Buch nicht
bringen. Sein Wert besteht darin, die Frage
praziser formuliert und Materialien fiir eine
Antwort gesammelt zu haben. Es wire eine
dankenswerte Aufgabe fiir Stissmuth, die Er-
gebnisse ihrer Interpretationen einmal syste-
matisch zusammenzufassen.

R. Bleistein S|

Moral

HOrMANN, Karl: Lexikon der dhristlichen
Moral. Innsbruck, Wien, Miinchen: Tyrolia
1969. 1392 Sp. u. XXV S. Lw. 78,—.

Bei dem stindigen Anwachsen des Wissens-
stoffs werden systematische Handbiicher im-
mer unhandlicher. So ist es zu begriiflen, dafl
sich der Wiener Ordinarius entschlossen hat,
anstelle einer Neuauflage seines bekannten
oHandbuches der dhristlichen Moral® ein
moraltheologisches Lexikon, das erste im deut-
schen Sprachraum, herauszubringen. Eine
rasche Information wird dadurch sehr erleich-
tert. Der Nachteil eines derartigen Werkes be-
steht vor allem darin, daff die groflen Zu-
sammenhinge weniger sichtbar werden. Die
Stichworter miissen kurz und objektiv behan-
delt werden, ein tieferes Verstindnis von den
Grundprinzipien her wird erschwert. Viele
Fachlexika machen diesen Nachteil der Zer-
splitterung dadurch wett, daf sie zu den ein-
zelnen Themen jeweils qualifizierte Mitarbei-
ter zu Worte kommen lassen. Man bedauert

es eigentlich, dal Hérmann von dieser Mog-
lichkeit keinen Gebrauch gemacht hat. Denn
die Vielfalt des Stoffs und die rasche Ent-
wicklung in den verschiedenen Spezialgebie-
ten machen es heute einem einzelnen Autor
duflerst schwer, die ganze Moraltheologie
gleichmifig kompetent darzustellen. So finden
sich auch im vorliegenden Werk quantitative
und qualitative Schwerpunkte. Der Verf. fithrt
im wesentlichen die traditionelle katholische
Moraltheologie weiter, wobei Bibel, Lehr-
juferungen der letzten Pipste und des 2. Vati-
kanischen Konzils verstirke einbezogen wer-
den. Auch das Kirchenrecht nimmt einen brei-
ten Raum ein, sei es im Zusammenhang mit
anderen Gesichtspunkten, sei es in eigenen
Stichwortern (Auslosen, Besitzergreifung, Bii-
chervorschriften der Kirche, Duell, Entfiih-
rung, gottgeweihter Ort usw.). Andere Nach-

. barwissenschaften kommen dagegen weniger

zur Geltung. Besonders Tiefenpsychologie, So-
zialpsychologie, Soziologie und Verhaltens-
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forschung hitten eine stirkere Beriicksichti-
gung finden k&nnen. Hier hitte sich eine Zu-
sammenarbeit mit entsprechenden Fachleuten
niitzlich erwiesen. Aber wahrscheinlich hitte
man dann weit {iber den jetzigen Umfang und
Preis hinausgehen miissen.

Neben 250 Stichwortern wird der Inhalt
noch durch ein Namens- und ein umfangreiches
Sachregister aufgeschliisselt. Eine Art Gegen-
gewicht bietet der ,einfithrende Uberblick®,
der die Moraltheologie kurz skizziert und da-
bei den wichtigeren Stichwortern ihren syste-
matischen Ort zuweist. Umfangreiche Anga-
ben der neuesten Literatur (meist ab 1960)
zeigen Wege fiir ein weiteres Studium.

H. Rotter S]

MULLER, Michael: Grundlagen der katholischen

Sexualethik. Regensburg: Pustet 1968. 195 S.
Kart. 16,80.

M. Miiller legt in diesem Buch eine Summe
seiner lebenslangen Beschiftigung mit der Ge-
schichte der katholischen Sexualethik vor.
Was er in Monographien iiber ,Die Freund-
schaft des hl. Franz von Sales mit der hl. Jo-
hanna Franziska von Chantal® (1923), iiber
»Ethik und Recht in der Lehre von der Ver-

2 DIESEM HEFT

antwortlichkeit® (1932), iiber ,Ein sexual-
ethisches Problem der Scholastik® (1943), tiber
»Die Lehre des hl. Augustinus von der Para-
diesesehe® (1954) erarbeitet hatte, systemati-
siert er hier und konfrontiert seine begriinde-
ten geschichtlichen Ergebnisse mit den Er-
kenntnissen der modernen Medizin, Psycho-
logie und Pidagogik. Wo Miiller historische
Details darstellt, beweist er darin mehr als
wiinschenswert die Geschichtlichkeit und da-
mit vor allem die Wandelbarkeit moralischer
Kategorien. Erschreckend wird deutlich, wie
sehr die Moral von biologischen Einsichten
abhing und wie wenig sie Freundschaft mit
der Psychologie schliefen konnte. Wo Miiller
versucht, in der Uberwindung seines durch
seine Studien bedingten Vorverstindnisses,
sich mit der heutigen Zeit auseinanderzuset-
zen, verfillt er, unbeschadet der guten Ab-
sicht, durch sein Buch eine Orientierung zu
geben, selbst dem ,Moralisieren®. Darin gibt
er Zeugnis von der Geschichtlichkeit seiner
eigenen Anschauung: sie ist heute bereits von
gestern. Damit aber trigt das Buch vermutlich
zu einem Ziel bei, das es sich keineswegs ge-
setzt hatte, nimlich die auch heute noch giil-
tigen moralischen Kategorien zu relativieren.

R. Bleistein §]

HEmRrICH ROMBACH ist 0. Professor fiir Philosophie an der Universitit Wiirzburg.

FrANZ EVERSCHOR ist Redakteur in der Filmredaktion der ARD.

RAINALD MERKERT ist Assistent am Deutschen Institut fiir wissenschaftliche Pidagogik in

Miinster.

Der Aufsatz von PAUL KONRAD KURZ ist Teil eines groferen Brecht-Essays, der im Herbst beim
Verlag Josef Knecht (Frankfurt) in ,Uber moderne Literatur I1“ erscheinen wird.
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Die Freiheit theologischer Forschung in der Kirche

Wenn ich hier {iber Freiheit von Forschung und Lehre in der katholischen Theologie
sprechen sollt, dann miifite ich nur verhiltnismiflig kurz auf die prinzipielle Seite dieser
Frage eingehen und dann das Problem erldutern durch einige konkrete Ereignisse in
der heutigen katholischen Kirche, nimlich durch die Erklirung vieler katholischer Theo-
logen zu dieser Frage, die am 17. 12. 1968 in der Presse verdffentlicht und gleichzeitig
in Rom dem Staatssekretariat des Papstes iibergeben wurde, und durch die Ernennung
einer internationalen Theologen-Kommission fiir die romische Glaubenskongregation
durch Paul VL

Daf} ein Mensch das unverduflerliche Recht auf seine Uberzeugung hat, dafl niemand
mit Gewalt zur Annahme einer bestimmten Uberzeugung oder eines bestimmten Glau-
bens gezwungen werden darf, dafl in diesem allgemeinen Sinn Lehre und Forschung
frei sein miissen, das ist die Uberzeugung der heutigen Menschheit, auch wenn in der
Praxis des Lebens nur zu oft gegen dieses Prinzip verstoflen wird, sei es durch die
ideologische Tyrannei eines totalitiren Regimes, sei es unter miflbrauchlicher Berufung
auf jene Grenzen, die die Freiheit einer &ffentlichen Meinungsiuflerung im Gemeinwohl
findet. Das genannte Prinzip ist grundsitzlich auch in der katholischen Kirche aner-
kannt, und zwar nicht blof als ein Prinzip einer demokratischen Mentalitit von heute,
sondern als ein solches, das aus dem Wesen des christlichen Glaubens selber erfliefit, da
dieser nur Glaube sein kann, wenn er frei ist.

Damit sind aber die eigentlichen Probleme der Freiheit der theologischen Forschung
und Lehre in der katholischen Kirche noch gar nicht berithrt. Das eigentliche Problem
entsteht erst, wenn man das eben formulierte Prinzip mit der Tatsache konfrontiert,
dafl die katholische Kirche die Gemeinschaft eines einen Bekenntnisses ist und sein will,
dessen Inhalt in dieser Gemeinschaft authentisch und die Glieder dieser Gemeinschaft
verpflichtend durch jene Institution vorgetragen wird, die wir in der katholischen
Kirche das Lehramt des Papstes und des Gesamtepiskopats nennen. Die Allgemein-
giiltigkeit des zuerst genannten Rechts auf Gewissens- und Meinungsfreiheit fordert
gewif, dafl die Kirche in ihrem Fithrungsgremium keine Zwangsmafinahmen gegen
den ergreift, der eine von der autoritativ vorgetragenen Lehre der Kirche abweichende
Meinung hegt oder vortrigt; aber andererseits implizieren Moglichkeit und Recht einer
Gesinnungsgemeinschaft auch das Recht, ein Mitglied einer solchen Gemeinschaft aus

1 Text eines Vortrags vom 6. 6. 1969 im Goethe-House in New York.
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ihr auszuschlieBen, wenn ein solches Mitglied in einer fundamentalen Weise gegen die
Prinzipien verstofit — und zwar auch in einem theoretischen Dissens — die von dieser
Gemeinschaft oder Gesellschaft als fiir sich selbst konstitutiv betrachtet werden.

Ein solches Recht des Ausschlusses eines Mitglieds aus einer solchen Gesellschaft muf}
einer Gesellschaft, die durch die freie Zustimmungihrer Mitglieder konstituiert wird, selbst-
verstindlich zugebilligt werden. Sonst wire der Begriff einer freien Gesinnungsgemein-
schaft, die sich als solche auch gesellschaftlich institutionalisieren kann, von vornherein ab-
surd. Ein solcher Ausschlufl wire in einer Gesellschaft, der man unweigerlich angehdren
mufi, um ein humanes Dasein zu besitzen, ein Unrecht gegen den Ausgeschlossenen und
eine Verletzung seiner Gewissensfreiheit. Der Ausschlufl aber aus einer freien Gesinnungs-
gemeinschaft, der nur ratifiziert, was der Ausgeschlossene durch seinen fundamentalen
Dissens selbst und frei geschaffen hat, ist keine Verletzung seiner Gewissens- und
Meinungsfreiheit. Gerade in einer demokratischen und pluralistischen Gesellschaft pro-
faner Art soll es ja solche Gesinnungsgemeinschaften geben, Parteien, formelle Gruppen
usw., und jede von ihnen billigt sich das selbstverstindliche Recht zu, ein Mitglied
wegen ,parteischadigenden® Verhaltens auszuschliefen, sich als Gemeinschaft von einer
bestimmten Ansicht eines Mitglieds zu distanzieren usw.

Wenn sich daher die katholische Kirche als eine freie Glaubensgemeinschaft das Recht
zubilligt, ein ,,Programm®, eine Lehre zu haben, die fiir sie und fiir die Zugeh&rigkeit
zu ihr konstitutiv ist, und wenn sie darum sich von einer von dieser Lehre abweichenden
Meinung distanziert und deren Vertreter unter Umstinden als nicht mehr zu ihr gehorig
erklirt, dann ist dies keine Verletzung des Prinzips, von dem wir ausgegangen sind,
und widerspricht auch nicht dem Sinn und Selbstverstindnis der profanen demokrati-
schen Gesellschaft als solcher. Dasselbe gilt natiirlich auch dann, wenn die Kirche be-
stimmte Organe hat, wie z. B. die rémische Glaubenskongregation, die als Organ des
eigentlichen Lehramts des Papstes und des Gesamtepiskopats dariiber wacht, daf} das
eine Bekenntnis, das fiir die Kirche konstitutiv ist, nicht verletzt wird durch &ffentlich
vorgetragene Meinungen von einzelnen Mitgliedern der Kirche, die diese Meinung als
mit dem Bekenntnis der Kirche vereinbar oder sogar als richtige Interpretation dieses
Bekenntnisses vortragen.

Was das grundsitzliche Verhiltnis der Kirche in ihren institutionellen Organen zu
den mit ihrem Bekenntnis unvereinbaren Meinungen und zu deren Vertretern angeht,
so kann eigentlich unter Katholiken keine Meinungsverschiedenheit bestehen; man
konnte diesbeziiglich hdchstens noch fragen, was geschihe und wie die Moglichkeit oder
Unmoglichkeit theologisch zu interpretieren seien, daff eine Majoritit in der Kirche
diese Kirche in ihrer Lehre radikal uminterpretieren und umfunktionieren wiirde, also
ein neues ,Dogma“ oder die Leugnung eines bisherigen Dogmas proklamieren und so
einem bisherigen Dogma widersprechen wiirde. Auf diese Frage kann hier nicht ein-
gegangen werden, obwohl sie einer gewissen Aktualitit nicht entbehre,

Aber auch mit diesem Grundsitzlichen sind wir immer noch nicht an der konkreten
Frage zu diesem Thema in der katholischen Kirche von heute angelangt. Eine grund-
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sitzlich gegebene Aufgabe und Verfahrensweise kann in der Kirche schlecht erfiillt,
schlecht angewendet werden. Der Gebrauch kann durch Miflbrauch entstellt werden.
Der Miflbrauch hebt den Gebrauch nicht auf; aber es mufl immer wieder neu gefragt
werden, wie der Miflbrauch verhindert werden kann, welche Institutionalismen her-
ausgebildet werden kénnen, die gegen Miflbrauch ein Hindernis bilden. Es kann natiir-
lich von niemand ernsthaft bestritten werden, dafl im Lauf der Kirchengeschichte durch
Pipste und Bischife, durch das Heilige Offizium und andere rémische Instanzen bei
der Wahrung des orthodoxen Glaubensbekenntnisses der Kirche immer wieder schwere
Mifigriffe geschehen sind. Diese mogen teilweise zu erkliren sein durch die unvermeid-
liche Langsamkeit eines kollektiven Denkprozesses; aber vieles hitte gewifl vermieden
werden kdnnen durch groflere Geistesweite bei den kirchlichen Instanzen, durch Be-
kimpfung einer paternalistischen Mentalitit, die nicht gewillt ist, den theologischen
Forscher mit seinen Problemen ernsthaft anzuhdren, durch Einrichtung von Institu-
tionen, die zur Wahrheitsfindung in komplizierteren Verhiltnissen notwendig sein
konnen.

Man kann auch nicht leugnen, dafl es auch in der nachkonziliaren Zeit Fille gibt, die
den unvoreingenommenen Beobachter daran zweifeln lassen, ob dabei aller Respekt
gegeniiber dem in Verdacht der Unorthodoxie geratenen Theologen, alle Genauigkeit
und Unparteilichkeit in der Wahrheitsfindung, alle Vorsicht und Geduld am Werk
waren, um die berechtigte Freiheit der Forschung und Lehre eines einzelnen Theologen
oder einer Theologengruppe zu vereinen mit der ebenso pflichtmifigen Wahrung
des christlichen Glaubens durch das Lehramt der Kirche. Bekannt gewordene Fille
wie die von Schillebeeckx (den ich in Rom verteidigen konnte), von Kiing, dessen ,Fall“
in Rom noch nicht erledigt zu sein scheint, vom Holldndischen Katechismus, gegen
dessen Behandlung in Rom seine Verfasser sehr deutlich Einspruch erhoben haben, von
Illich, dessen Behandlung durch einen Vertreter der Glaubenskongregation in jiingster
Zeit Aufsehen erregt hat, von Don Mazzi und seinem kleinen Katechismus, lassen den
Verdacht aufsteigen, dafl auch in der nachkonziliaren Kirche bei der an sich berech-
tigten Wahrung des Inhalts und der Einheit des Bekenntnisses Fehler unterlaufen,
die vermieden werden konnten und die die berechtigte Freiheit der Forschung und der
Lehre des einzelnen Theologen ungerecht beeintrichtigen. :

Die Theologenerklirung vom Dezember 1968

In diesen Zusammenhang fiigen sich zwei Ereignisse aus dem letzten halben Jahr ein,
auf die ich ein wenig niher eingehen mdchte. Ich meine, wie schon gesagt, die Erkla-
rung einer Gruppe von Theologen, die hauptsichlich dem Direktorium der Internatio-
nalen Zeitschrift fiir Theologie ,,Concilium“ angeh6ren, vom 17. 12. 1968 und die
Errichtung einer Theologischen Kommission durch Paul VI. am 27. 4. 1969.
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Zunichst sei mir erlaubt, einige Bemerkungen vorzutragen zur Entstehung und zum
Inhalt dieser Erklirung vom Dezember letzten Jahres. Ein erster Entschlufi, eine solche
Erklirung zu entwerfen und dafiir die Zustimmung einer mdglichst grofien Zahl von
Theologen zu gewinnen, wurde in Paris am 12. Oktober 1968 bei einer kleinen Be-
sprechung der Theologen gefafit, die der ,Stiftung Concilium® angehéren, d. h. von
Congar, Schillebeeckx, Kiing und mir (zusammen mit den beiden Generalsekretiren
der Zentralredaktion von ,Concilium® in Nijmegen, Micklinghoff und Peters). Der
Grund dieses Plans liegt in den Beobachtungen, von denen ich schon gesprochen habe.
Kiing {ibernahm es, mit Hilfe einiger seiner Kollegen in der Theologischen Fakultit von
Tiibingen einen ersten Entwurf dieser Erklirung abzufassen. Dieser Entwurf wurde
dann von Schillebeeckx, Congar und mir iiberpriift und so schlieSlich ein Text erstellt,
der die Zustimmung dieser vier fand. Der urspriingliche Text war deutsch. Es ist durch-
aus moglich, dafl die Ubersetzungen ins Franzdsische und Englische an einigen Stellen
nicht ganz gegliickt sind und Anlafl zu Miflverstindnissen gegeben haben. Der fertige
Text dieser vier wurde durch das Generalsekretariat von ,Concilium® mit der Bitte
um ihre Zustimmung den Direktionsmitgliedern von ,,Concilium® in Nijmegen unter-
breitet und von Kiing auch sonst noch einigen ihm bekannten Theologen mit der Bitte
um ihre Unterschrift mitgeteilt.

So entstand ein Dokument, das 39 Unterschriften von bekannten Theologen aus der
ganzen Welt trigt. Es sind also unter diesen 39 nicht nur Direktionsmitglieder von
»Concilium®, sondern auch schon solche, die dieser Zeitschrift nicht angehéren, wie z. B.
der Dogmatiker Ratzinger, der Exeget Vogtle und andere. Dieses Dokument sollte von
vornherein nicht eine Erklirung der Zeitschrift ,Concilium® als solcher sein, wenn
auch der erste Plan dafiir von Mitgliedern dieser Zeitschrift gefaflt wurde. Urspriing-
lich bestand die Absicht, das von den Direktoren von ,Concilium® unterzeichnete
Dokument noch méglichst vielen Theologen in der ganzen Welt zu unterbreiten und
deren Zustimmung durch Unterschrift zu erbitten, bevor es in der Presse veroffentlicht
und gleichzeitig oder ganz kurz zuvor dem Staatssekretariat des Papstes iibergeben
werden sollte. Aus Griinden, die hier uninteressant sind, und vor allem in dem Be-
mithen zu verhindern, daff Rom erst aus der Presse oder aus inkompetenten Quellen
von dieser Sache erfahre, wurde das Dokument schon im Dezember, also noch vor
einer grofien Unterschriftensammlung, dem Staatssekretariat tibermittelt und der inter-
nationalen Presse zur Verfiigung gestellt, so daf} es darin am 17. 12. 1968 publik wurde.
Die Reaktion darauf war, wie zu erwarten war, nicht einheitlich. Man wird wohl
sagen konnen, dafi das Dokument in der grofien Offentlichkeit auf Zustimmung im
weitesten Maf} stieff, wie sich aus der noch zu berichtenden weiteren Sammlung von
Unterschriften ergibt.

Das Dokument fand aber auch Widerspruch. Das Pipstliche Staatssekretariat be-
klagte sich, dafl es die Erklirung erst bekommen habe, nachdem es schon durch die
Presse davon erfahren hatte. Kardinalstaatssekretir Cicognani erklirte, selbst dann,
wenn die Langsamkeit der italienischen Post an der Verzdgerung Schuld triige, hitte
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man das Dokument Rom so unterbreiten miissen, dafl die romischen Stellen es lesen,
studieren und darauf hitten antworten kénnen, bevor es in der Presse publiziert war.
In dhnlicher Weise reagierte der ,Osservatore Romano“. Auch Jean Daniélou, der vor
kurzem Kardinal geworden ist, distanzierte sich von diesem Dokument mit einer Er-
klirung in ,La Croix“ vom 10. 1. 1969. Sein Protest liuft eigentlich nur auf die Fest-
stellung hinaus, daf die Freiheit der theologischen Forschung in der Kirche ihre aus der
Natur der Sache kommenden inneren Grenzen habe, was niemand bestreitet, und auf
die Behauptung, in der Gegenwart sei nirgends eine Beeintrichtigung der theologischen
Freiheit durch das Amt in der Kirche zu entdecken; die Erklirung der Theologen sei
ein Versuch zur Einschiichterung der Hierarchie, um sie an ihrer Pflicht der Wachsam-
keit zu hindern, indem man sie als repressiv verdichtige. Eine dhnliche Erklirung gab
auch der Freiburger Theologieprofessor Adolf Kolping ab.

Zur Erklirung Daniélous méchte ich nur sagen, daf es fiir uns, die Verfasser der
Erklirung, eine beleidigende Unterstellung ist, wir hitten die Absicht gehabt, die
Hierarchie bei der berechtigten Erfiillung ihrer Aufgaben einzuschiichtern. Eine solche
Unterstellung ist schon deswegen absurd, weil in der genannten Erklirung das legi-
time Recht des kirchlichen Lehramts ausdriicklich anerkannt wird. Es ist hier nicht der
Platz, auf die Erklirungen einzugehen, die Daniélou als Kardinal im Mai dieses Jahres
gegen die Orthodoxie der Zeitschrift ,,Concilium® abgegeben hat. Ich mdchte nur
bemerken, dafl ,,Concilium® nie bestritten hat, dafl die Kirche unter Umstinden das
Recht und die Pflicht hat, wirkliche Hiresien ausdriicklich zu verwerfen. Es fragt
sich nur, wo solche zu finden sind.

Mit der ersten Verdffentlichung im Dezember 1968 war das Unternehmen jedoch
nicht beendet. Man sandte diese Erklirung allgemein an die Fachtheologen in der
Welt mit der Bitte um ihre Unterschrift. Anfang April dieses Jahres hatten 1360
Fachtheologen aus 53 Lindern die Erklirung unterzeichnet. Diese Liste wurde iiber das
Staatssekretariat am 18. 4. 1969 dem Papst unterbreitet. Natiirlich gibt es auch Theo-
logen iiber die oben schon genannten hinaus, die die Unterzeichnung der Erklirung
abgelehnt haben. Aber man darf doch wohl sagen, daf die Liste der Unterzeichner
einen sehr groflen Teil, ja vielleicht die Majoritit der eigentlichen Fachtheologen in
der katholischen Welt umfaflt. Wenn ich recht unterrichtet bin, haben Professoren der
Gregoriana in Rom in jiingster Zeit einen dhnlichen Brief an den Papst gerichtet.
Haben sich aus verstindlichen Griinden viele in Rom titige Theologieprofessoren
Zuriickhaltung auferlegt und unsere Erklirung nicht unterzeichnet, so findet sich doch
eine nicht geringe Zahl von rémischen Professoren bei den Unterzeichnern, und der
Brief der Professoren der Gregoriana beweist ebenfalls, daf8 man auch in Rom Theo-
logen findet, die iiber die sachliche Richtigkeit und die Opportunitit dieser Erklirung
mit uns einer Meinung sind. Die einzige romische Reaktion offizidser Art, die mir
bekannt geworden ist, habe ich schon erwihnt. Ich glaube nicht, daff das offizielle Rom
schon auf die Vorlage der Liste der 1360 Theologen geantwortet hat, aufler durch die
Bestitigung des Staatssekretariats vom 14. 5., daf die eingeschickte Liste dem Papst
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unterbreitet worden ist. Das muff nicht notwendig einen Miflerfolg der Erklirung
bedeuten. Man kann ja auch auf eine freundliche Mahnung zunichst etwas indigniert
schweigen und sie dann doch ganz oder teilweise befolgen, ohne zuzugeben, dafi man
zu diesem Schritt auch durch eine solche Mahnung veranlafit wurde. Auch in unserem
Fall kommt es nur auf die Sache selber an.

Was nun den genaueren Inhalt dieser Erklirung angeht, so ist zunichst zu sagen,
daf} die Erklirung Recht und Pflicht des kirchlichen Lehramts und den kirchlichen Cha-
rakter der Theologie anerkennt. ,Wir bejahen mit Uberzeugung ein Lehramt des
Papstes und der Bischofe, das unter dem Wort Gottes im Dienst der Kirche und ihrer
Verkiindigung steht.“ Es fillt mir auf, dafl man in Rom und bei den Gegnern dieser
Erklirung auffillig wenig Notiz nimmt von dieser ausdriicklich erkldrten Kirchlichkeit
der Theologie und somit der Haltung dieser Theologen. Man kann natiirlich sagen,
daf eine solche Haltung fiir einen katholischen Theologen selbstverstindlich sei. Das
ist richtig. Aber, wenn man die heutige Allergie unter den gebildeten Katholiken gegen
das Amt in der Kirche und vor allem gegen Rom kennt, sollte man es doch nicht einfach
fiir eine quantité negligeable halten, daff 1360 Theologen ausdriicklich und 6ffentlich
ihre katholische Uberzeugung vom Lehramt in der Kirche aussprechen und sagen, daff
sie durchaus nicht bestreiten, dafl die romische Kongregation fiir die Glaubenslehre
das Recht hat, in theologische Sachfragen einzugreifen und unter gegebenen Umstinden
zu erkldren, dafl die Lehre eines bestimmten Theologen dem wirklich verpflichtenden
Bekenntnis der Kirche eindeutig widerspricht und weite Kreise im Glauben gefahrdet,
und daf eine solche Erklirung fiir den katholischen Theologen eine Verbindlichkeit
hat, die natiirlich nach allgemeiner Lehre in der katholischen Kirche selbst wieder
verschiedene Grade haben kann.

Natiirlich ist diese ausdriickliche Anerkennung der Kompetenz des Lehramts nicht
der eigentliche Skopus der Erklirung. Dieser besteht in der Sorge, dafl die legitime
Freiheit der theologischen Forschung und Lehre, die fiir eine gesunde Entwicklung der
Theologie notwendig ist, auch nach dem Konzil nicht geniigend gewahrt werde, sondern
durch administrative Mafinahmen und Sanktionen behindert werde, und besteht vor
allem in dem Wunsch, konkrete, konstruktive Vorschlige zu machen, deren Befolgung
die Gefahren fiir die Freiheit der theologischen Forschung zuriickhilt. Natiirlich bleibt
es eine gewisse Ermessensfrage, wie grof die Gefahr fiir die theologische Freiheit in
der nachkonziliaren Kirche ist. Zu leugnen, dafl eine solche Gefahr bestehen kann und
schon oft gegeben war, wire eine kindliche Illusion. Dafl Mifigriffe auch sehr schwer-
wiegender Art durch das Amt in der Kirche in der Vergangenheit vorgekommen sind,
hat das Konzil ausdriicklich erklirt. Es wire darum toricht zu meinen, solche Gefahren
konnten nach dem Konzil nicht mehr auftreten. Die ,Fille®, die wir eingangs er-
wihnten, zeigen, daf} eine solche Gefahr auch jetzt noch besteht. Wer sie fiir gering
hilt, was niemandem verboten ist, braucht ja auch iiber die Warnung vor dieser Gefahr
nicht ungehalten zu sein. Man nimmt es auch sonst niemandem iibel, wenn er allzu
dngstlich vor Gefahren ist.

78



Die Freiheit theologischer Forschung in der Kirche

Das Wichtigste an dieser Erkldrung sind aber die konkreten Vorschlige. Wir greifen
nur einiges beispielhalber heraus. Gefordert wird eine noch weitergehende Internatio-
nalisierung der romischen Kurialbehérden, besonders der Kongregation fiir die Glau-
benslehre, so dafl diese in ihrer personellen Zusammensetzung auch die legitime Vielfalt
heutiger theologischer Schulen und Mentalititen widerspiegeln. Fiir die Mitglieder
der Glaubenskongregation wird eine Altersgrenze von 75 Jahren gefordert. Ihre Kon-
sultoren sollen nur ausgewiesene und allgemein anerkannte Fachleute sein. Die For-
derung der letzten Bischofssynode nach einer internationalen Theologenkommission
fiir die Glaubenskongregation wird wiederholt. Die Kompetenzen der Glaubenskon-
gregation und der theologischen Kommissionen bei den verschiedenen Bischofskon-
ferenzen sollen gegenseitig genau abgegrenzt werden. Es wird dann vor allem eine
klare und auch publizierte Verfahrensordnung gefordert, die Paul VI. am 7. 12. 1965
versprochen hat, die aber immer noch nicht erschienen ist, eine Verfahrensordnung,
die das Vorgehen der Glaubenskongregation bei der Beanstandung der Lehre eines
einzelnen Theologen regelt. Die Kompetenz der Glaubenskongregation soll dabei auf
theologische Sachfragen begrenzt sein, wihrend fiir rein persdnliche Angelegenheiten
nur der Rechtsweg in Frage kommen soll, eine Unterscheidung, die z. B. im Fall
Illich offenbar nicht beachtet worden ist.

Fiir diese Verfahrensordnung, die auch in das neue Kirchenrecht aufgenommen wer-
den sollte, werden ins einzelne gehende Wiinsche angemeldet, die zum guten Teil
ein Echo wenig erfreulicher Erfahrungen mit dem Heiligen Offizium sind. Die authen-
tischen Verdffentlichungen des Autors in der Originalsprache miissen die Basis einer
solchen Lehrbeanstandung sein, nicht aber unautorisierte Berichte und Ubersetzungen.
Von Anfang an mufl ein amtlicher Verteidiger des Angeklagten zugezogen werden.
Alle Akten des Verfahrens miissen dem Angeklagten mitgeteilt werden; er nimmt zu
diesem Material schriftlich Stellung. Befriedigt diese Stellungnahme die Glaubenskon-
gregation nicht, sind iiber die strittigen Fragen Fachgutachten von zwei oder mehr
anerkannten Theologen einzuholen, von denen wenigstens die Hilfte der angeklagte
Theologe selber bestimmen kann. Wenn danach eine persénliche Aussprache von der
Glaubenskongregation fiir notwendig gehalten wird, so miissen dem angeklagten Theo-
logen die Namen der Gesprichspartner, das Thema des Gesprichs und die vorausgehen-
den Gutachten und sonstigen Aktenstiicke rechtzeitig mitgeteilt werden. Das Gesprich
wird nicht geheim gehalten. Ein von allen Teilnehmern unterzeichnetes Protokoll wird
angefertigt. Der Theologe kann zu diesem Gesprich, das in seiner Muttersprache zu
fithren ist, einen anderen Fachmann zu seiner Unterstiitzung mitbringen. Wenn auch
nach diesem Gesprich die Glaubenskongregation zur Uberzeugung kommt, dafl die
beanstandete Lehre dem wirklich verpflichtenden Bekenntnis der Kirche eindeutig
widerspricht, so soll die Glaubenskongregation dieses Urteil mit einer Begriindung
verdffentlichen. In der Regel sollen aber Mafinahmen administrativer Art gegen
Autoren oder Verlage, d. h. z. B. Entfernung aus dem Lehramt oder wirtschaftlich
schidigende Verbote eines Buches, als nutzlos oder gar schidlich unterlassen werden.
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Das sind die wichtigsten Einzelforderungen, die wohl keines weiteren Kommentars
mehr bediirfen. Ich bin tiberzeugt, daff diese Forderungen sich durchsetzen werden, weil
sie fiir unsere Zeit einfach selbstverstindlich sind, selbst, wenn sie es frither fiir eine
paternalistische Mentalitit nicht waren.

Die internationale Theologenkommission

Eine Forderung dieser Erklirung ist unterdessen schon erfiillt worden. Am 27. April
1969 hat Papst Paul VI. eine internationale Theologenkommission bei der romischen
Glaubenskongregation errichtet. Auch die Namen der ernannten Theologen sind bereits
verdffentlicht worden. Diese Kommission hat eine ,,Ordnung® ,,ad experimentum®. Ich
berichte die wichtigsten Bestimmungen daraus.

Diese Kommission ist als Hilfe der Glaubenskongregation in Fragen von grofierer
Bedeutung gedacht. Ihr Vorsitzender ist darum auch der Prifekt der Glaubenskon-
gregation, der bei den Sitzungen den Vorsitz fithrt, aber auch einen anderen Kardinal
der Glaubenskongregation delegieren kann. Die Kommission besteht aus héchstens
dreiflig Mitgliedern, die durch den Papst nach vorheriger Konsultation der Bischofs-
konferenzen ernannt werden. Die Theologen sollen aus den verschiedenen theologischen
Schulen und Nationen genommen werden und sollen hervorragen durch theologische
Wissenschaft und durch Treue gegeniiber dem Lehramt der Kirche. Die Amtszeit eines
Kommissionsmitglieds ist auf fiinf Jahre begrenzt, kann aber verlingert werden. Eine
Plenarsitzung der Kommission soll wenigstens einmal im Jahr stattfinden, kann aber
auch hiufiger einberufen werden. Unterkommissionen sind méglich, ebenso schriftliche
Konsultation der Mitglieder der Kommission durch die Glaubenskongregation. Was
von der Kommission behandelt wird, entscheidet in letzter Instanz die Glaubenskon-
gregation; Antrige fiir die Tagesordnung kdnnen jedoch auch von der Kommission
und einzelnen ihrer Mitglieder eingebracht werden. Beschliisse der Kommission und
die Voten der einzelnen Mitglieder miissen auch zur Kenntnis des Papstes gelangen.
Die Mitglieder der Kommission sind in deren Angelegenheiten nach den Regeln der
romischen Kurie zum Schweigen verpflichtet.

Man sieht leicht, dafl das Prinzip der Internationalitit und das Prinzip, das ein-
zelne Mitglied miisse ein hervorragender Theologe sein, nicht leicht im Gleichgewicht
gehalten werden kénnen. Dafl dies schwierig ist, dokumentiert sich schon an der
Zusammensetzung der jetzigen Kommission. Viele werden den Hollander Schillebeeckx
als hervorragenden Theologen in der Liste vermissen und verwundert Namen lesen,
von denen sie noch nie etwas gehdrt haben. Dafl keine rémischen Theologen in dieser
Liste zu finden sind, entspringt gewifl nicht einer besonderen romischen Bescheidenheit,
besagt allerdings auch nichts gegen den theologischen Rang nicht weniger in Rom
lehrender Theologen. Es ist wohl daraus zu erkldren, daff diese Theologen ohnehin
schon einen groflen Einfluff auf die Glaubenskongregation haben, weil sie meist als
Konsultoren oder Qualifikatoren Mitglieder der Glaubenskongregation sind und dieses
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Institut theologischer Berater der Glaubenskongregation schon darum nicht abgeschafft
worden ist, weil fiir die weniger wichtigen Geschifte der Glaubenskongregation diese
Konsultoren immer noch notwendig bleiben und nicht durch die Theologen der neuen
Kommission ersetzt werden kénnen.

Was die Zusammensetzung der neuen Kommission unter dem Aspekt einer gerechten
Reprisentanz mdglichst aller theologischen Schulen und Richtungen in der katholi-
schen Kirche betrifft, so ist wohl ein Urteil iiber diese Frage noch nicht maglich. Sicher
sind sehr divergierende Richtungen vertreten. Ein de Lubac und ein Congar wurden
noch zur Zeit der Enzyklika ,Humani Generis“ verdichtigt und gemafregelt; neben
prononciert konservativen Theologen sind heute jedoch auch sie in dieser Kommission.
Allerdings muff man auch sagen, dafl das Konzil unterdessen stattgefunden hat und
diese Manner wohl auch idlter geworden sind.

Es wird alles davon abhingen, ob dieser Theologenkommission in der Praxis eine
echte Chance eingerdumt wird. Man sollte von vornherein die Aufgabe der Kommission
nicht in erster Linie darin sehen, dal Mifigriffe der Glaubenskongregation in der Beur-
teilung verdichtiger Theologen verhindert werden. So wie die Glaubenskongregation
selbst, sollte sich heute auch diese ihr beigegebene Kommission eine positive Aufgabe
als ihre primire suchen. Diese positive Aufgabe zu finden ist heute nicht leicht, zumal
sich in der einen Kirche und unter dem einen Bekenntnis, das fiir alle giiltig bleibt,
ein Pluralismus von Theologien bildet, der nicht mehr riidkgingig gemacht werden
kann. Dieser Pluralismus der Theologien soll zwar in der Kommission vertreten sein;
aber die Kommission als solche kann diesen Pluralismus weder aktiv férdern, noch
ihn in einer hoheren theologischen Synthese iibergreifen.

Vermutlich kann von daher die Aufgabe der Glaubenskongregation und ihrer Theo-
logenkommission nur der Schutz und die Bewahrung des alten und immer giiltigen
Bekenntnisses sein, nicht aber die Fortentwidslung des Bekenntnisses oder der Theo-
logie, weil es die Theologie als homogene nicht mehr gibt und eine Weiterentfaltung
des Bekenntnisses im Stil der bisherigen Dogmenentwicklung nicht mehr leicht méglich
ist, da so etwas nur mittels ein und derselben Theologie denkbar ist. Dennoch braucht
die Aufgabe dieser rémischen Instanzen nicht negativ gesehen zu werden. Die Bewah-
rung des alten Bekenntnisses als eines lebendigen und lebensmichtigen in einer offenen
Bezogenheit auf Geist und Wille unserer Zeit kann durchaus als positive Aufgabe auf-
gefaflt werden.

Dariiber hinaus kommen auch auf die Glaubenskongregation und ihre Theologen-
kommission vermutlich wichtige Einzelfragen zu, wie z. B. die Frage der theologischen
Voraussetzungen fiir ein wirklich dem praktischen Leben gerecht werdendes Misch-
ehenrecht und fiir die Neukodifizierung des Kirchenrechts; Grundsatzfragen iiber Mog-
lichkeit und Grenzen einer Interkommunion zwischen den verschiedenen christlichen
Kirchen; theologische Probleme hinsichtlich der Kindertaufe; theologische Fragen im
Zusammenhang mit dem Problem einer ,Demokratisierung der Kirche®; Klirung
moraltheologischer Fragen, die hier nicht weiter spezifiziert werden miissen.
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Wie man sieht, ist in dieser Theologenkommission wenigstens ungefihr eine wichtige
Forderung der Erklirung vom Dezember 1968 verwirklicht. Man kann hoffen, dafl
auch die iibrigen Forderungen, wenigstens in ihrer Substanz, noch erfiillt werden.
Denn wenn die Verfahrensordnung fiir die Glaubenskongregation verwirklicht wird,
die Paul VI. schon im Dezember 1965 in Aussicht gestellt hat — was man doch erwarten
darf —, dann kann sie wohl nicht viel anders ausfallen, als es die Erklarung vom Dezem-
ber letzten Jahres vorsieht. Dann wire ein Verfahren rechtlich festgelegt, das erlaubt
und bis zu einem gewissen Grad erzwingt, dafl das legitime Recht des Lehramts, in
der Kirche die Unversehrtheit und Einheit des christlichen Glaubens zu schiitzen, der
ebenso legitimen Freiheit der Theologie in Forschung und Lehre nicht schadet, die
fiir den Glauben der Kirche ebenso notwendig ist. Dies gilt einfach deshalb, weil ein
so gearteter Schutz einer Wirklichkeit nichts niitzt, wenn diese Wirklichkeit nicht
gleichzeitig lebendig erhalten bleibt.

Wie die Erklirung der Theologen ausdriicklich sagt, wird diese Freiheit nicht als
ein privates Privilegium gefordert und verteidigt, sondern als eine Voraussetzung klar-
gestellt, ohne die ein Theologe seine Aufgabe fiir den christlichen Glauben und so auch
fiir das Wohl der Welt nicht leisten kann. Es ist klar, daf auch der beste und sub-
tilste gesetzliche Ausgleich zwischen zwei verschiedenen legitimen Rechten nie ganz
verhindern kann, daf in konkreten Fragen doch Konflikte entstehen. Aber eine gute
Verfahrensnorm kann die Zahl solcher Fille und die Bitterkeit, die mit ihnen gegeben
ist, erheblich vermindern, und darum mochte ich hoffen, dafl diese Erklirung in Rom
Gehor findet. Die Theologen, die sie abgegeben haben, erwarten nicht, daf ihre Erkli-
rung von Rom aus ausdriicklich gebilligt wird, obwohl auch so etwas ein Zeichen jenes
briiderlichen Geistes wire, den es doch in der Kirche geben mufl. Aber diese Theo-
logen hoffen, dafl sie mdglichst bald, wenn auch stillschweigend, in der Sache selbst
recht bekommen. Vor einigen Jahren traf ich in Rom Ignazio Silone. In ein Buch,
das ich von ihm bekam, hatte er als Widmung hineingeschrieben: Unum in una fide
et spe: libertas. Weil Freiheit nicht Willkiir und Egoismus, sondern Verantwortung
und Befreitheit zu selbstlosem Dienst meint, kann man wohl mit diesem Motto Silones
schliefen: In una fide et spe: libertas — Im einen Glauben und in der einen Hoffnung:
Freiheit.
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Wenn man heute mit besonderer Bevorzugung christliche und marxistische Themen
in Beziehung bringt, Marx und Jesus von Nazareth gern in einem Atemzug nennt,
dann kdnnte mein Vorhaben sehr leicht ins Modische abgleiten. Aber das Modische hat,
wenn man es nicht zu modisch behandelt, seine berechtigte Identitit mit der Zeit. Durch
den Zeitgeist kann man noch immer am besten in den Geist der Zeit gelangen, um diese
bekannte Unterscheidung fiir die Beurteilung von Tendenzliteratur auch hier zu ge-
brauchen!.

Man mufl auf literarischem Gebiet oft Dinge vergleichen, die nach herkémmlicher
Auffassung nicht dazu geeignet sind. So erst gelangt man zu neuen interessanten Ent-
deckungen. Liegen nicht die Bergpredigt und das Rote Buch zeitlich und geistig zu weit
voneinander ab, um Gemeinsames an ihnen feststellen zu konnen? Aber hdren wir
zunichst einen Spruch aus dem Tao Té King, dem bekanntesten Buch Chinas aus dem
4, Jahrhundert v. Chr.:

Das Tun sei Nicht-Tun
Das Geschift sei Nicht-Geschift
Der Genuf} sei Nicht-Genuf3
Das Grofle sei Kleines
Das Viele sei Weniges
Vergeltet Feindschaft mit Wohltun
Plant das Schwere in seinem Leichtsein
Tut das Grofle in seinem Kleinsein
Die schwierigen Geschifte der Welt
beginnen ja mit Leichtsein
Die grofien Geschifte der Welt
beginnen ja mit Kleinsein
Daher: Der heilige Mensch tut nie das Grofle
darum kann er sein Grofles vollenden
Wer leichthin verspricht
hile sicher nicht
Wem vieles leicht ist
wird sicher vieles schwer
Daher: Der heilige Mensch behandelt es als schwer

darum wird ihm lebenslang nichts schwer 2.

1 Zur Geschichte dieser terminologischen Unterschei.dung vgl. H. Kunisch, Kleine Schriften (Berlin 1969).
2 Lao-Tse, Tao T¢ King, Ubertragung und Kommmentar von V. v. Straufl, hrsg. von W. Y. Tonn
(Manesse-Bibliothek) (Ziirich 1959) 142f.
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Diese Spruchweisheit mit ihren Paradoxien und Gegensatzpaaren steht der Spruch-
weisheit der Bergpredigt nicht fern. Erfahrungen sprechen sich aus, die auf sprachliche
Ahnlichkeiten tendieren. Solche Texte finden sich in der gesamten chinesischen Literatur
und haben in unseren Tagen dazu beigetragen, dafl das Verstindnis des Marxismus
in China eine chinesische Prigung angenommen hat. Von Mao Tse-tung ist ja mehr
als bekannt, wie sehr er in der literarischen Tradition seines Landes beheimatet ist3,
auch wenn er umdeutet und die alten Weisheitslehren in andere Zusammenhinge stellt.
Dazu ein Beispiel:

»Es gibt ein altes chinesisches Gleichnis, die Parabel ,Yii Gung versetzt Berge’. Darin wird
erzihlt, dafl in alten Zeiten im Norden Chinas ein Greis aus den Nordlichen Bergen namens
Yii Gung (Narrischer Greis) lebte. Den Weg, der von seiner Haustiir nach Siiden fiihrte, ver-
sperrten zwei grofle Berge: der Taihang und der Wangwu. Yii Gung fafite den Entschluf}, zu-
sammen mit seinen Sohnen diese Berge mit Hacken abzutragen. Ein anderer Greis namens
Dschi Sou (Weiser Alter) lachte, als er sie sah, und meinte: ,Thr treibt aber wirklich Unfug,
ihr paar Leute konnt doch unméglich zwei solche riesige Berge abtragen!® Yii Gung antwortete
ihm: ,Sterbe ich, bleiben meine Kinder; sterben die Kinder, bleiben die Enkelkinder, und so
werden sich die Generationen in einer endlosen Kette ablésen. Diese Berge sind zwar hoch,
aber sie konnen nicht hther werden; um das, was wir abtragen, werden sie niedriger. Warum
sollten wir sie da nicht abtragen konnen? Nachdem Yii Gung die falsche Auffassung Dschi
Sous widerlegt hatte, machte er sich, ohne auch nur im geringsten zu schwanken, daran, Tag fiir
Tag die Berge abzutragen. Das rithrte den Himmelskaiser, und er schidkte zwei seiner Gotter
auf die Erde, die beide Berge auf dem Riicken davontrugen. Gegenwiirtig lasten ebenfalls zwei
grofle Berge schwer auf dem chinesischen Volk. Der eine heifit Imperialismus, der andere Feu-
dalismus. Die Kommunistische Partei Chinas ist schon lingst entschlossen, diese beiden Berge
abzutragen. Wir miissen unseren Entschlufl beharrlich in die Tat umsetzen, wir miissen uner-
miidlich arbeiten, und wir werden die Gottheit ebenfalls rithren; und diese Gottheit ist niemand
anderer als die Volksmassen Chinas. Und wenn sich das ganze Volk erhebt, um mit uns zu-
sammen diese Berge abzutragen, sollten wir sie da etwa nicht abtragen kénnen?® 4

Gleichnis und didaktische Auslegung mit einem neuen Sitz im Leben. Das erinnert
doch wenigstens formal an den Sprachstil der Bibel, wo noch mehr in Gleichnissen ge-
sprochen wird und die Gleichnisse nach dem Glauben der Gemeinde ausgelegt sind.
Es wire zu einfach, die Sprachgeschichte des alten China mit der Bergpredigt gleichzu-
setzen. Die Sprache der Bergpredigt liegt zwischen den alten chinesischen Weisheits-
texten und dem heutigen revolutioniren Verstindnis. Auch in der Bergpredigt steckt
ein revolutionares Sozialgeschehen.

Nicht soll hier der Marxismus des Roten Buchs Chinas mit dem Christentum der
Bergpredigt thematisch verglichen werden. Ebenso wird mit ideologischen Beurteilun-
gen zuriickhaltend verfahren. Ausgangspunkt und Haftpunkt meiner Uberlegungen
ist die sprachliche und literarische Form, also Stilkritik. Durch sie geschieht eine not-
wendige Vorklirung.

3 Vgl. R. Payne, Mao Tse-tung, Eine Biographie (Hamburg 1965).
4 Worte des Vorsitzenden Mao Tse-tung (Peking 1967) 236.

84



Sprache der Bergpredigt und der Mao-Bibel

In beiden Fillen ist die Sprache, wenn auch sehr unterschiedlich, Instrument einer
geistigen Aufforderung und Beeinflussung; es dominiert Aufersprachliches und niche
wie bei der Dichtung die sprachliche Form selbst. Wir miissen mit diesen Texten um-
gehen wie mit didaktischer Literatur iiberhaupt, die lehren und belehren will, unter-
weisen und meinungsbildend sein will. So kann es hier nicht zuerst um reine Philologie
gehen, sondern um Wirkungsgeschichte. Wenn Texte nicht mehr wirken, dann mag die
wissenschaftliche Objektivation eintreten. Texte, die wirken wollen und auch noch
wirken, miissen in dieser Tendenz erscheinen. Mit didaktischer Literatur, wozu ich
sowohl das Rote Buch wie auch die Bergpredigt rechne, mufl man sich geistig ausein-
andersetzen. Ein blof literarisches Verstehen verharmlost sie. Meine Sprach- und Stil-
iiberlegungen sollen hierzu die Basis bilden.

Die Disposition der Mao-Bibel und der Bergpredigt

Das Rote Buch bringt Ausschnitte aus den Reden Mao Tse-tungs. Sie wurden nicht
von ihm selbst ausgewihlt, sondern von seinem Freund und Genossen Lin Piao, der fiir
die Redaktion verantwortlich zeichnet. Es ist also eine Sammlung von vielen Zitaten
aus Reden, welche die Geschichte der Kommunistischen Partei Chinas begleiten. Anlafl
und Datum werden jeweils genau angegeben. Ausspriiche, Gedankensplitter, Merk-
sitze, so konnte man diese Zitate charakterisieren. Aus dem gréfleren Zusammenhang
herausgeldst, wirken sie in dieser knappen und prizisen Formulierung weiter. Einst
von Mao Tse-tung in einer bestimmten Situation gesprochen, um diese zu analysieren
und Massen in Bewegung zu bringen, werden seine Ausspriiche wieder und wieder
gesprochen, von den verschiedensten Menschen, zu den verschiedensten Anlissen. So
sind sie zu Sdtzen geworden, die Giiltigkeit fiir sich beanspruchen wie frither die Verse
der Heiligen Schriften. Wir haben damit aufgehort, die Bibel bei jeder Gelegenheit zu
zitieren — vielleicht auch zum Vorteil der Bibel. Die Sitze des Roten Buchs werden
dagegen zum lebendigen Gedichtnis gemacht: halb Werbespruch, halb Weisheitsspruch,
halb Sprichwort, Agitation und innere Erhebung. Dieses religits-politisch-werbemifige
Gemisch im Gebrauch der Mao-Zitate ist fiir sie bezeichnend. i

Deshalb auch ihre zeitweilige politisch-sakrale Handhabung: ,Zuerst in der Armee,
spiter in den breiten Massen des chinesischen Volkes verbreitet, ist es dieses Buch, aus
dem die jungen Rotgardisten unermiidlich Ausspriiche des groflen Mao Tse-tung zitie-
ren, indem sie kurz und abgehadkt bestimmte Devisen hinausschmettern oder nach Art
eines liturgischen Responsoriums lingere Passagen im Chor sprechen.® 3 Schon der Titel
des Roten Buches ist anspruchsvoll: Worte des Vorsitzenden Mao Tse-tung. Er be-
kommt das Image eines Weisen, der zugleich Politiker ist. Macht und Weisheit, die
groflen Themen auch der alten chinesischen Staatsphilosophie, sind nach diesem Bild

& Das Rote Buch, Worte des Vorsitzenden Mao Tse-tung, Fischer-Biicherci 857 (aus der Einleitung).
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in ihm vereint. ,Studiert die Werke des Vorsitzenden Mao Tse-tung, hort auf seine
Worte und handelt nach seinen Weisungen.“ ¢ Die Beweiskraft hingt von der Person ab.

Die einzelnen Redezitate sind nach gedanklichen, aber keineswegs systematischen
Gesichtspunkten zusammengestellt. Beginnend mit den wichtigsten Thesen iiber die
Kommunistische Partei, den Klassenkampf und den Sozialismus werden in 33 Kapiteln
alle belangvollen Themenkreise wenigstens gestreift. Das letzte Kapitel betrifft das Stu-
dium. Damit wird deutlich gemacht, daf nichts endgiiltig festliegt, dafl alle Lernende
bleiben aus der Praxis des Handelns und aus den neuen Erkenntnissen der Wissenschaft.

,Man soll den Marxismus nicht nur aus Biichern studieren, sondern hauptsichlich durch den
Klassenkampf, die Arbeitspraxis und die enge Fiihlung mit den Arbeiter- und Bauernmassen;
dadurch kann man ihn erst wirklich erlernen. Wenn unsere Intellektuellen einige marxistische
Biicher gelesen und hierauf dank ihrem lebendigen Kontakt mit den Arbeiter- und Bauern-
massen sowie ihrer praktischen Arbeit schon etwas verstanden haben, dann haben wir alle eine
gemeinsame Sprache, und zwar nicht nur hinsichtlich des Patriotismus und des sozialistischen
Systems, sondern wahrscheinlich auch hinsichtlich der kommunistischen Weltanschauung. Sobald
dies der Fall ist, werden wir alle unsere Arbeit viel besser verrichten. 7

Polemisch, ermunternd, optimistisch wird eine ungeheuere Zukunft versprochen.
Diese Aussichten wirken deshalb glaubhaft, weil die Menschen dieses Kontinentdistrikts
in eine alles verindernde Bewegung eingetreten sind.

,Genosse Mao Tse-tung ist der gréfte Marxist-Leninist unserer Zeit. In genialer, schopferischer
und allseitiger Weise hat Genosse Mao Tse-tung den Marxismus-Leninismus als Erbe iiber-
nommen, ihn verteidigt und weiterentwickelt; er hat den Marxismus-Leninismus auf eine vollig
neue Stufe gehoben.”8

Auch die Bergpredigt ist eine nachtrigliche Zusammenstellung von Ausspriichen und
Redeausziigen Jesu. In der Form, wie sie uns bei Lukas und noch mehr wie sie uns
bei Matthius vorliegt, ist sie nicht von Jesus gehalten worden?®. Liest man sie inmitten
des gesamten Evangelientextes, so nimmt man wahr, daf sie eine in sich geschlossene
Einheit darstellt. Sie ist nach rhetorischen wie auch nach stilistischen Gesichtspunkten
aufgebaut, man entdeckt Entsprechungen. Die Bergpredigt ist viel eher als das Rote
Buch ein Kunstwerk, wenigstens im herkémmlichen Sinn des Wortes. Dadurch konnte
sie aber auch trotz allen Engagements, das im Lauf der Geschichte von ihr ausging,
als religitses Erbauungsbuch verharmlost werden. Sie wird von Nicht-Christen wie von
Christen allzu oft nur ehrfiirchtig geschitzt und bewundernd zitiert. Aber ganz lieff
sich die Bergpredigt nie vom Asthetischen genieflen, dafiir waren die Aussagen zu hart
und kompromiftlos. Man hort, da man mit seinen Erwartungen angesprochen wird.
Und zwar in einem selten groflen Anspruch, daf fiir Menschen geredet wird, die eines
gemeinsam haben, gekommen zu sein, um zu héren — nicht um selbst zu reden und zu

8 Devise zum Roten Buch von Lin Piao. 7 Mao Tse-tung 369f.

8 Mao Tse-tung I (aus der Einleitung von Lin Piao).
9 Vgl. J. Schmid, Das Evangelium nach Matthdus (Regensburger NT).
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diskutieren wie beim Roten Buch. Nicht irgend etwas wollen die Zuhbrer der Berg-
predigt héren, sondern das, was Giiltigkeit beanspruchen kann, noch etwas anderes als
gesellschaftsverindernde Thesen, auch etwas anderes als ewiggiiltige philosophische
Wahrheiten. Deshalb kann so frei, von nichts eingegrenzt, geredet werden. Nicht spon-
tane Einfille, sondern lang abgewigte und als wahr gewufite Behauptungen werden
vor den Menschen ausgebreitet. Die Bergpredigt widerspricht so manchem, was man
sich aus seinen eigenen Lebenserfahrungen zurechtgelegt hat. Und doch geht kein Spruch
an einer vorgegebenen Lebenserfahrung vorbei.

Du siehst im Auge des Bruders
das Bose

aber die eigene Bosheit

siehst du nicht

Du sagst dem Bruder

bessere dich

merkst aber nicht

wie bedenklich dein Zustand ist
Du Kritiker

unglaubwiirdig bist du

fingst du nicht

bei dir selbst an 10,

Der heute bei manchen modernen Bibeliibersetzungen angewandte Berichtton ist bei
Stiidken wie der Bergpredigt nicht zu verwenden. Er dringt ins Gehaltlose und Ober-
flichliche. Eine biblische Rede dagegen ist Erzihlen, Behaupten, Ausrufen, Wider-
sprechen, Unterweisen, Fordern. Wer so redet, ist immer ein Ethiker, der sagt, was sein
konnte. Lehrer in diesem alten Sinn gebrauchen deshalb den Spruch, oft den kurzen,
der das Gemeinte iiberscharf herausstellt, aber auch einen zweiten und dritten Spruch,
der den vorhergehenden stiitzt, korrigiert oder erginzt. Die Bergpredigt ist eine solche
Summe von Ausspriichen, von Jesus-Logien, die zum Teil schon eine lange Tradition
in der Geschichte der Menschheit haben. In der Bergpredigt stehen sie in einer teils
lockeren, teils festen Komposition zusammen.

Den Auftakt bilden die herkémmlich so bezeichneten Seligpreisungen. Den Selig-
preisungen am Anfang entspricht am Ende der ganzen Rede das Gleichnis vom Hausbau
auf festem Grund. In der Mitte das Vaterunser, das mit seiner Bitte um endzeitliche
Erfillung alle Radikalitit im Anspruch Jesu zusammenfafit. Es gibt die lang durch-
gefithrten klaren Antithesen zwischen der Gerechtigkeit des Gesetzes und der Lebens-
form des Evangeliums. Es gibt die Trostverheiflungen und immer wieder Spriiche, die
wie Sprichwdrter sind. Sie treffen alle in einer ihnen eigentiimlichen Weise gesellschaft-
liche, bewufltseinsmiflige wie politische Vorgegebenheiten, die sich immer wieder im
Stil einer Allerweltsvernunft festsetzen.

10 W, und E. G8ssmann, Die Bergpredigt (Miinchen 1965) 35; die Ubersetzung befolgt die Zeilen-
technik der modernen Lyrik und bevorzugt zuweilen die sprachliche Form der Reduktion.
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Thr habt gehort

dafl den Alten geboten wurde
schwore keinen Meineid

halte was du beim Herrn geschworen
Ich sage und wiederhole

ihr sollt iiberhaupt nicht schwéren
nicht beim Himmel

nicht bei der Erde

nicht beim eigenen Haupte

nicht bei den heiligen Schriften
Sagt ja

oder sagt nein

alles andere ist vom Ubel 11,

An einer solchen ersten Gegeniiberstellung von Bergpredigt und Mao-Bibel wird
schon manches deutlich, was bei einer Einzelbetrachtung vielleicht nicht so klar zum
Vorschein kime: Die Bergpredigt kommt aus ihrer biblischen Verlorenheit heraus und
stofft auf Gegenrealititen, wodurch sie selbst stirker politischer Natur wird. Die Mao-
Bibel verrit sich viel stirker in ihrer ideologischen Grundkonzeption, aber auch, daf8
diese ideologische Grundkonzeption Schlufl gemacht hat mit einem Lebensverstindnis,
das von politischer Verinderung nichts wissen will. Die sprachliche Form ist beide Male
die Rede oder doch wenigstens der Redestil, durch den nach Auffassung von Aristo-
teles politisch-geistige Aufklirung geschehen soll 2. Der Begriff Predigt verharmlost
die Bergpredigt, und der heute vielgebrauchte Begriff der Verkiindigung wiirde sie
allzu leicht sakralisieren. Der Intention nach ist sie Rede, die das Gegenreden, wie es ja
in der Bibel geniigend bezeugt ist, formal in sich aufgenommen hat. Durch eine solche
Gattungsbestimmung als Rede diirfte erreicht sein, dafl man die Bergpredigt und die
Mao-Bibel nicht nur miteinander vergleichen darf, sondern dafl man auch wahrnimmt,
wie sie sich tatsdchlich beriihren und gegenseitig in Frage stellen.

Die sprachlichen Stilmittel im einzelnen

Zum wichtigsten Kennzeichen der Sprache der Bergpredigt gehort ihre Radikalitit,
die man jedoch nicht als fanatisch verdichtigen darf3, Nirgendwo wird auf halbem
Weg halt gemacht, immer geht es um ein Letztes, ein Hochstes, um etwas Uniiberbiet-
bares. Von der Liebe ist nicht ohne die Radikalisierung zur Feindesliebe die Rede. Wo
der Gedanke der Vollkommenheit auftaucht, wird er bis aufs Hochste gesteigert:

11 W. und E. Géssmann, Die Bergpredigt 25.

12 Vgl. W. Magass, Das 6ffentliche Schweigen, Gibt es Mafstibe fiir die Kunst der &ffentlichen Rede
in Deutschland? (Heidelberg 1967) — Vgl. vom Verf.: Rhetorik und 6ffentliches Sprechen heute, in: Hoch-
land 1969 (Januar-Heft)

18 Vgl. W. Gossmann, Sakrale Sprache (Miinchen 1965) 27-35.
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Mit Halbheiten begniigt euch nicht
Euer Vater in den Himmeln
ist vollkommen 14,

In jedem Logion der Bergpredigt und dariiber hinaus in der gesamten Bibel findet
man diesen absoluten Anspruch, von dem in die Sprache das Paradoxe eingegangen ist.
Ein solches Sprechen verstéfit gegen die geliufigen und gingigen Meinungen. Es sind
Aussagen, die nicht zuletzt auch Provokation sind.

Das Paradoxe als Steigerung religitser Radikalitit gibt es auch im Buddhismus. Die
Koan des Zen-Buddhismus sind solche Paradoxien. ,Buddha predigte 49 Jahre, und
doch bewegte er niemals seine breite Zunge.“ 15 Wenn sich Mao Tse-tung auch weniger
mit dem Buddhismus auseinandersetzt als mit den alten gesellschaftsbezogenen Lehren
Konfutses, so ist das Sprechen in Gegensitzen altchinesisch. Im Buddhismus ist es nur
am strengsten durchgefithrt und erscheint uns heute unpolitisch. Wichtig ist, daf Mao
diese Form des Sprechens mit der dialektischen Argumentationsweise des Marxismus
verquickt hat und auf gesellschaftliche wie politische Zustinde anwendet. Spruch- oder
Sprichwortweisheit radikalen Charakters bestimmen seinen Stil: ,Fiir alles Reaktio-
ndre gilt, daf} es nicht fillt, wenn man es nicht niederschligt.” ,Alles, was der Feind
bekimpft, miissen wir unterstiitzen; alles, was der Feind unterstiitzt, miissen wir be-
kimpfen.“ Der radikale Spruch wird gern zur weisen Maxime: ,,Unsere Armee befolgt
stets zwei Richtlinien: Erstens, den Feinden gegeniiber miissen wir schonungslos sein,
wir miissen sie tiberwiltigen und vernichten. Zweitens, zu unseren eigenen Leuten, zum
Volk, zu den Genossen, zu den Vorgesetzten und zu den Untergebenen miissen wir
liebevoll sein, mit thnen miissen wir uns zusammenschlieffen.“ 16 Entschlossenheit wie
auch verschwiegene Weisheit driickt sich in dem ,miissen wir* der deutschen Uber-
setzung aus.

Neben dieser Spruch- und Sprichwortweisheit radikalen Charakters gibt es fort-
laufend die marxistische Ausdeutung altchinesischer Schriftsteller. So kommt das Ele-
ment des Vergleichs und das Gleichnishafte in die Redesprache.

»Der Tod ist jedem beschieden, aber nicht jeder Tod hat die gleiche Bedeutung. Der altchine-
sische Schriftsteller Sima Tjiin sagte einmal: ,Es stirbt ein jeder, aber der Tod des einen ist
gewichtiger als der Tai-Berg, der Tod des anderen hat weniger Gewicht als Schwanenflaum.®
Stirbt man fiir die Interessen des Volkes, so ist der Tod gewichtiger als der Tai-Berg; steht man
im Sold der Faschisten und stirbt fiir die Ausbeuter und Unterdriicker des Volkes, so hat der
Tod weniger Gewicht als Schwanenflaum.® 17

Ein solches Sprechen ist nicht nur anschaulich, es hat etwas Poetisches an sich, bleibt

volksnah und ist allgemein verstindlich. Aber das Didaktische bleibt allein ausschlag-
gebend.

14 W. und E. Gossmann, Die Bergpredigt 28.

15 Nach H. Dumoulin, Zen, Geschichte und Gestalt (Bern 1959) 134.
16 Mao Tse-tung 13, 19, 176.

17 Mao Tse-tung 205.

7 Stimmen 184, § 39
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»Auch in den Kopfen unserer Genossen und in der Arbeit unserer Partei kann sich Staub
ablagern, auch hier mufl man fegen und waschen. ,Flieflendes Wasser fault nicht, Tiirangeln
werden nicht wurmstichig’, wie das Sprichwort besagt, weil sowohl das eine wie das andere
sich fortwihrend bewegt und daher beide gegen Mikroben widerstandsfihig sind, beziehungs-
weise von anderen Lebewesen nicht angefressen werden.“ — , Willst du Kenntnisse erwerben,
muflt du an der die Wirklichkeit umwilzenden Praxis teilnehmen. Willst du den Geschmack
einer Birne kennenlernen, muflt du sie verindern, das heifit sie in deinem Mund zerkauen...
Willst du die Theorie und die Methoden der Revolution kennenlernen, mufit du an der Revo-
lution teilnehmen.“ 18

Die philosophierende Gedankenfithrung bleibt nie abstrakt, sie bedient sich gern
einer einfachen Bildlichkeit. Sprichwortartige Maximen kennzeichnen die Diktion.
Einwinde werden gemacht, um die Grundmaxime nur um so fester zu bestitigen. Die
Maximen werden aufgebaut zu Gegensatzgleichungen, vor allem wenn es darum geht,
abzugrenzen und das Gegenteil herauszustellen.

»Mit Idealismus und Metaphysik kommt man in der Welt am leichtesten durch; denn man kann
dann soviel Unsinn zusammenschwatzen wie man nur will, ohne sich auf die objektive Realitit
stiitzen zu miissen und ohne der Priifung durch diese unterworfen zu sein. Materialismus und
Dialektik erfordern hingegen Anstrengungen, da muff man sich auf die objektive Realitdt
stiitzen und die Priifung durch diese bestehen; unternimmt man keine Anstrengungen, dann
wird man in Idealismus und Metaphysik abgleiten.” 19

Das Tertium comparationis bei der Gedankenfiihrung dieses Redezitats ist die An-
strengung. So entsteht auch hier wieder Radikalisierung in der Sprache. Mao liebt es,
philosophische Begriffe zu gebrauchen, die aber fast alle von der klassischen Metaphysik
erarbeitet worden sind. Er ist nicht der scharfe, analysierende Denker wie Lenin, auch
kein Systematiker wie Marx. Er denkt zuerst daran, dafl seine vielen noch kaum gebil-
deten Zuhorer das Dargelegte auch — wie man so sagt — kapieren kdnnen. Darin liegt
die Stirke und Wirkung seines Sprachstils.

Alle diese sprachlichen Stilmittel: Spruch- und Sprichwortweisheit radikalen Cha-
rakters, Gleichnisse, Zitate von altchinesischen Schriftstellern mit marxistisch-didak-
tischer Neuinterpretation, philosophische Maximen, antithetische Argumentationen
haben ihre Analogien in der Bergpredigt und dariiber hinaus in der Bibel allgemein.
Nicht nur die Giiltigkeit, die das Rote Buch anstrebt und auch schon weithin erhalten
hat, sondern ebenso diese Stildhnlichkeiten haben dazu gefiihrt, das Rote Buch als
Mao-Bibel zu bezeichnen. Die sprachlichen Stildhnlichkeiten sind aber nicht nur stili-
stischer Natur. Sie weisen auf einen gemeinsamen Sachverhalt hin, den es zu priifen gilt.
Oder ist dieser gemeinsame Sachverhalt nur vordergriindig ein gemeinsamer? Der Zu-
sammenhang ist komplizierter als man zunichst meinen konnte. Zuvor noch einige
wichtige stilkritische Feststellungen.

18 Mao Tse-tung 307, 245.
19 Mao Tse-tung 249.
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In weiten Partien verwendet das Rote Buch Sprachmuster und Redediktionen, die
keine Entsprechungen in der Bergpredigt haben. Wir kénnen diese Sprachschicht am
besten mit dem Begriff ,Parteijargon® bezeichnen. Er tritt iiberall auf, aber doch so,
dafl die andern Sprachschichten davon nicht, wie man glauben kdnnte, einfach iiber-
wuchert wiirden. Vor allem dort, wo sich Mao mit latenten Gegnern auseinandersetzt,
versucht er diese nie zu verstehen, sondern trifft und schligt sie mit gingigen, altbe-
kannten Klischees; so bei der Beschreibung des Liberalismus und Feudalismus. Das
Klischee eriibrigt die genaue Analyse, bringt Selbstrechtfertigung und problematisiert
die Gegenposition nicht. Mit Klischees schiebt er all das an die Seite, was die eigene
marxistische Zukunftsentwicklung hemmt. Die Analyse gilt nur der eigenen Position.
Diesen marxistischen Parteijargon konnte man am besten als eine selbstgefillige Dia-
lektik charakterisieren, die mit ,Leerformeln“ arbeitet und jeweils das hineinstopft,
was einem gefillt und dem eigenen Vorteil dienlich ist. Der Parteijargon wird im
Roten Buch nie Selbstzweck. Die Diffamierung ruft eigene Initiative wach. Der eigene
Optimismus gibt dem Parteijargon seine Kraft. An einer Sprachprobe mége sich dieses
verdeutlichen. Linder, Namen und Anlisse sind austauschbar:

»Wir wollen den Frieden. Solange aber der USA-Imperialismus seine anmafenden und unbe-
rechtigten Forderungen und seine Machenschaften zur Ausweitung der Aggression nicht aufgibt,
kann der Entschlufl des chinesischen Volkes nicht anders sein, als Seite an Seite mit dem korea-
nischen Volk den Kampf fortzusetzen. Das heiflt nicht, dal wir kriegsliistern wiren. Wir sind
bereit, sofort die Kriegshandlungen einzustellen und die verbliebenen Fragen einer kiinftigen
Regelung zu iiberlassen. Der USA-Imperialismus ist aber nicht bereit, das gleiche zu tun. Nun
recht so, mag dann der Krieg weitergehen. Wir sind darauf vorbereitet, soviel Jahre den
Kampf mit dem amerikanischen Imperialismus zu fiihren, wieviel er wiinscht, bis zu dem
Moment, da er bereit ist aufzuhoren, bis zu dem Moment, da die Volker Chinas und Koreas
den vollen Sieg errungen haben.“ 20

Die Kommunikationsformen

Sowohl bei der Bergpredigt wie bei der Mao-Bibel iiberwiegt das Interesse an der
Kommunikation mit den Zuhérern. Information und poetische bzw. rhetorische Dar-
stellungsformen sind in der Mao-Bibel zugunsten der Kommunikation zuriickgetreten.
Dafi Mao Tse-tung auch Freude an der poetischen Form besitzt, zeigen seine traditio-
nell gehaltenen Gedichte. Aber auch sie erhalten nachtriglich eine sozialistisch-didak-
tische Auslegung. In der Bergpredigt ist der Informationsgehalt noch relativ hoch, was
vor allem aus der Auseinandersetzung mit den alttestamentlichen Gesetzesvorschriften
herrithrt. Die Bergpredigt und die Mao-Bibel wollen eine Bewegung auslosen, bzw.
eine schon ausgelSste Bewegung oder Revolution weiter férdern. Hier ist im Grund
die Ahnlichkeit oder Verschiedenheit zu suchen, die man auf der Ebene der sprachlichen
Stilmittel schon feststellen konnte. Wenden wir uns zuerst eingehender der Bergpredigt
zu.

20 Mao Tse-tung 101,
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Die Exegeten bezeichnen es mit Recht als verfehlt, die Bergpredigt etwa mit Tolstoi
als eine Art christlichen Kulturprogramms anzusehen, welches eine neue Form sozialen
Zusammenlebens jenseits der Gewaltanwendung, im Verzicht und Uberfliissigwerden
der staatlichen und rechtlichen Ordnung anstrebe. Die Exegeten bezeichnen es auch
als verfehlt, mit Albert Schweitzer in den Forderungen der Bergpredigt eine Art Inter-
imsmoral fiir die Zeit zwischen Jesu Wort und dem Jiingsten Gericht zu erblicken, in
deren Befolgung eine Zahl von Vollkommenen heranwachse, welche die kiinftige Welt
gleichsam herbeirufen.

Die Bergpredigt ist nichts anderes als eine Zusammenfassung der gesamten Ver-
kiindigung Jesu, sie ist kein Evangelium im Evangelium, und so gibt es auch eigentlich
kein ,Christentum der Bergpredigt®, das losgeldst vom gesamten Evangelium in diesem
literarischen Zeugnis Form angenommen hitte, streng, unerfiillbar, absolut und kom-
promifllos im Anspruch. Die Bergpredigt ist sachlich nichts anderes als die Quintessenz
der Verkiindigung Jesu vom Reich Gottes, von der kommenden Welt, vom Verhalten
der Menschen miteinander und zueinander im Hinblick auf diese kommende Welt.

Aber die Bergpredigt hat doch, eben wegen ihrer in sich geschlossenen Form, die der
Evangelist ihr gab, gleichsam ein eigenes Schicksal gehabt. Man sah und sieht in der
Bergpredigt die Radikalitit des religiosen Anspruchs schlechthin. Sie ist derjenige Text
der Bibel, der vielleicht iiber das Christentum hinaus am meisten bekannt ist.

Bei Matthdus wie bei Lukas wird die Bergpredigt mit den sogenannten Seligpreisun-
gen erdffnet. Wer sind nun die Angesprochenen in den Seligpreisungen Jesu und in
welchem Sinn konnten oder diirften auch heutige Menschen sie noch auf sich beziehen?
Dazu ist zunichst zu beachten, daf} eine wirkliche Anrede und damit Seligpreisung der
Horer nur in der Formulierung bei Lukas vorliegt: Selig seid ihr Armen, denn das Reich
Gottes ist euer. Bei Matthius dagegen haben die Seligpreisungen eine gréfiere Verhal-
tenheit, da sie — bis auf die beschlieflenden Sitze — nicht schlechthin allen Hérern Jesu
zugesprochen werden: Selig sind die. .. denn sie werden. .. Es diirfte aber dennoch
nicht nur der engere Jiingerkreis Jesu damit gemeint sein.

Auch begegnet uns in den beiden verschiedenen Formen der Bergpredigt eine unter-
schiedliche Auffassung. Lukas scheint mehr an die Zuflere, soziale Bedringnis zu denken,
wenn er einfach den Armen, den Hungernden und Diirstenden die Seligpreisung zu-
kommen l&ft, Matthdus mehr an die innere Beklommenheit und Bedriickung, da nach
diesem Evangelium die Armen im Geist und die nach Gerechtigkeit Hungernden und
Diirstenden die Seliggepriesenen sind. Aber im Hinblick auf die Verhiltnisse von da-
mals hingt beides zusammen. Denn die soziale Oberschicht des Judentums zur Zeit
Jesu war weithin der hellenistischen Kultur zugetan und hatte sich damit von der
Strenge des Glaubensanspruchs entfernt. Die daran festhalten, gehdren — mit Ausnahme
der Pharisier — den unteren sozialen Schichten an. So konnte es geschehen, daff Begriffe
wie fromm und gering, arm und gottesfiirchtig, sich in der Bedeutung einander anni-
herten. Diejenigen sind gemeint, die ihren Glauben ernst nehmen, die Unzeitgemifien,
die das moderne Bewufltsein nicht hatten.
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Als ,weltoffener Christ® ist man in der modernen Gesellschaft westlicher Prigung
nicht ausgestoflen, sondern geradezu gesellschaftsfihig geworden. Auch diese Entwick-
lung, bei der wir alle mehr oder weniger hoffnungsvoll engagiert sind und auf die wir
uns heute sogar einiges zugute tun, birgt ihre Gefahren, vielleicht ebenso wie die vor-
herige Ghetto-Situation, die Vernachlissigung der Welt und das rein auf das Jenseits
orientierte Miflverstindnis des Christentums. Da tut eine historische Reminiszenz recht
gut, indem man sich die Situation der in der Bergpredigt Seliggepriesenen vor Augen
fithrt, wie sie war. Dies gibt das unentbehrliche Riickgrat, damit man bei dem heute
so notwendigen Bemiithen der Christen um die Welt, etwa um Aufholen des Bildungs-
riickstands, einer politischen Theologie, wie bei so manchem anderen nicht einer falschen
Ideologisierung anheimfillt, nicht einer flotten Modernitit des Christentums das Wort
redet.

Die Seliggepriesenen der Bergpredigt waren die ,,Ungebildeten® von damals. Aber
sie waren nicht nur aus Freiheit und geistiger Entscheidung gegen eine heidnische Kultur
unzeitgemifl, sondern auch, weil ihnen kaum eine Wahl blieb, anders zu sein. Sie er-
warteten alles von Gott, weil sie von sich selbst oder von ihrer Obrigkeit und Umge-
bung nichts zu erwarten hatten.

Diese Armen, Traurigen, Versthnenden und doch Geschmihten brauchen heute nicht
unbedingt die materiell geringer Gestellten zu sein. Es sind vielleicht diejenigen, an
denen viel berufliche oder auch politische Verantwortung hingt, diejenigen, die unter
der Schwiche und Fragilitit der mitmenschlichen Beziehungen zu leiden haben, denen
es schwerfillt, Fehlentscheidungen anderer Menschen zusehen zu miissen, weil man nur
ein bedingtes Recht hat, sich in ihren Freiheitsraum einzumischen. Ein solcher Krifte-
verschleif macht wirklich arm, hohlt aus, 18scht aus, macht bediirftig nach Trost,
nach dem Erfahren von Barmherzigkeit, nach einer Art von Erfiillung, die in der
Bibel Lohn genannt wird, und nach einem Neuwerden aller Krifte, ohne welches man
nicht weiterleben kann 21,

Aber muf} die Bergpredigt mit ihrem Anspruch, wenn man an die Mao-Bibel denkt,
nicht noch entschiedener in unserer Gegenwart verankert werden? Hierzu die wichtig-
sten Gedanken von Hans P. Schmidt: ,,Schalom: Die hebriisch-christliche Provokation®.
Dabei darf man von der Voraussetzung ausgehen, daf alle Verkiindigungen der Berg-
predigt in dem Begriff Schalom-Frieden zusammengefafit werden konnen.

,Schalom ist immer schon Provokation: die bestehenden Verhiltnisse sollen um der anstehen-
den Maglichkeiten willen iiberholt werden. Schalom ist kein verlorener und wiederherzustel-
lender Ordnungszustand, sondern die Gangart des Lebens, bei der das Recht der Witwen und
Waisen, der Fremden und Knechte, der Armen und Bedringten mit zum Zug kommt. Der ,Gott’,
von dessen Wirken die biblischen Uberlieferungen Kunde geben und von dem Menschen sich
kein Bild zu machen vermdgen, hat sich im Unterschied zu den mythologischen Gottheiten des
alten Orients und zu den olympischen Gottern als der offenbart, welcher in den geschichtlich-

21 Die Darlegungen iiber die Bergpredigt stimmen-in verschiedenen Partien mit dem Nachwort von
E. Géssmann iiberein, das sie zu meiner Ubersetzung der Bergpredigt geschrieben hat.
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gesellschaftlichen Prozessen am Werk ist. Der hochste Ausdruck seiner Wirksamkeit ist nicht der
scheinbar stérungsfreie Umlauf der Gestirne, sondern die Befreiung von Menschen aus wirt-
schaftlicher Versklavung und politischer Rechtlosigkeit: der Exodus aus allen Verhiltnissen,
die das menschliche Leben nicht férdern, sondern verleugnen.®

»Wo Jesus auftrat, wurde die konkrete Welt als der Schauplatz des Schalom erdffnet: ,Thr habt
gehort, daf gesagt ist: Du sollst deinen Nichsten lieben und deinen Feind hassen. Tch aber sage
euch: Liebet eure Feinde; segnet, die euch fluchen; tut wohl denen, die euch hassen; bittet fiir
die, so euch beleidigen und verfolgen, auf daf ihr Kinder seid eures Vaters im Himmel.*“ 22

Die beiden dargelegten Deutungen der Bergpredigt brauchen einander nicht auszu-
schliefen. Die letztere steht in einer unmittelbaren Nihe zu den sozialen und politi-
schen Thesen des Marxismus, ohne jedoch den Glaubensanspruch in blofes Sozial-
geschehen auflésen zu wollen. Man darf auch nicht vergessen, dal Marx aus dem jiidi-
schen Schalom-Denken kommt und es in seiner Art entdeckt und interpretiert hat. Was
bei unseren Uberlegungen zur Bergpredigt festgehalten werden muf, ist folgendes: Die
Sprache der Bergpredigt ist nicht die Sprache eines Weisen, der die Welt besser versteht
als andere. Sie ist selber Auseinandersetzung um den Freiheitsraum der Menschen im
geschichtlichen Prozefl der Religionen und politischen Ordnungen, kein Humanismus
abgestandener Weisheit, keine Ethik allgemeiner Natur. Es liegt mehr vor: Ein abso-
lutes Sprechen, das allen Méglichkeiten nachgeht, das deshalb so radikal sein kann,
»weil Gott seine Sache zu der des Menschen erklirt hat®. Die Sprache der Bergpredigt
ist nicht mehr die alte Sakralsprache der Religionen und Mythen. Es ist aber auch nicht
einfach ein pragmatisches, politisch realisierbares, profanes Sprechen. 23

Man konnte von einer Sprache des Glaubens sprechen. Eine solche Sprache entwickelt
nicht zuerst ein theologisches System, sondern in der profanen Welt l6st sie sich auf: in
profanes Sprechen, in Ethik, in Humanitit, in Politik. Sie muf} sich auflésen, um die
Welt zum Schauplatz des Schalom werden zu lassen. Dies ist die letzte Intention der
Sprache der Bergpredigt iiber alle poetischen, rhetorischen und stilistischen Eigenarten
hinaus. Der mifiversteht sie, der diesen radikalen und doch so offenen Sprachton nicht
hort, nicht iibersetzt, sich nicht damit auseinandersetzt. Die innere Glaubenserfahrung
wird zur unbedingten Autoritit. Von ihr geschieht die didaktische Deutung der gesell-
schaftlichen Zustinde, ohne dafl der Glaubensanspruch im Deutenden verlorenginge. Er
entsteht erst.

Lebt ihr nicht dahin

und denkt

es ist alles nicht so schlimm
bin ja immer noch einer

22 H, P. Schmidt, Schalom: Die hebriisch-christliche Provokation, in: Weltfrieden und Revolution.
Neun politisch-theologische Analysen, hrsg. von H. E. Bahr (Hamburg 1968) 199, 220.

23 Wegen dieser Andersartigkeit habe ich mich vor einigen Jahren fiir den Begriff der sakralen Sprache
entschieden. Vgl. u.a. Auf dem Wege zu einer neuen sakralen Sprache? in: Der Seelsorger 1967 (Heft 3)
164-174.
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der betet und den Namen
des Herrn achtet

Der Wille meines Vaters
ist alles

und den erfiillt 24,

Kann man nun auch fiir die Mao-Bibel eine solche oder dhnliche Intention in ihrer
Sprache feststellen? Auf den ersten Blick miifite man dies verneinen, vor allem weil die
in ihr gezogenen Konsequenzen ganz anderer Art sind. Der Begriff des Absoluten
scheint sich zu entziehen; alles scheint in dem Thema Theorie-Praxis aufzugehen. Und
doch kann man etwas Paralleles beobachten: Das Absolute sind die Volksmassen
Chinas, sie sind das Numinose, das Bestiirzende, sie sind der Horizont fiir Theorie und
Praxis. Schon in dem Gleichnis vom Berge-Versetzen konnte man héren: ,Und wir
werden die Gottheit ebenfalls rithren; und diese Gottheit ist niemand anderer als die
Volksmassen Chinas.*

Durch das ganze Rote Buch wird immer wieder von den Volksmassen Chinas ge-
sprochen, und zwar konkreter, anschaulicher, erlebbarer, als der Begriff der Mensch-
heit in den philosophischen Schriften der Aufklirung erscheint. Stolz mischt sich ein,
erdriickend-bedriickende Aufgabe, Faszination, Macht und Ohnmacht, das Wissen
um die immensen, schlummernden Krifte, um eine mdgliche Zukunft durch Industriali-
sierung, Revolutionierung und nicht zuletzt durch Arbeit. Von hier, so méchte man
behaupten, bekommt die Sprache des Roten Buches iiber die altchinesische Weisheits-
sprache und den neuartigen Parteijargon hinaus ihre Intention.

Ein Vergleich zwischen der Sprache des Roten Buches in den beiden vorliegenden
deutschen Ubersetzungen mag dies verdeutlichen:

»Wenn eine Revolution durchgefithrt werden soll, bedarf es einer revolutioniren Partei. Ohne
eine revolutionire Partei, ohne eine Partei, die gemif den revolutioniren Prinzipien und dem
revolutioniren Stil des Marxismus-Leninismus aufgebaut ist, kann man die Arbeiterklasse und
die breiten Volksmassen nicht mit Erfolg gegen den Imperialismus und seine Kettenhunde
fithren.“ 25

,Will man die Revolution, dann mufl man eine revolutionire Partei haben. Ohne eine revolutio-
nire Partei, die gem4f der revolutioniren Theorie und dem revolutioniren Stil des Marxismus-
Leninismus aufgebaut ist, ist es unmoglich, die Arbeiterklasse und die breiten Volksmassen
zum Sieg iiber den Imperialismus und seine Lakaien zu fithren.” 26

In der Ubersetzung der Fischer-Biicherei wird nur informativ iibersetzt, die Sprach-
bewegung bleibt stockend, kein Redestil. Das Faszinative bleibt aus, das Bewufitsein,
fiir Massen zu sprechen, von Massen gelesen und gehdrt zu werden, wie es bei der in
Peking autorisierten Ubersetzung der Fall ist. Der Sprachton der Peking-Ubersetzung

24 W, und E. Gossmann, Die Bergpredigt 47.
25 Mao Tse-tung (Fischerbiicherei) 19.
26 Mao Tse-tung 1.
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klingt gutmiitig wie die Sprache des Marxisten August Bebel, sie ist traditionell, sie
benutzt die gingigen Wortvorstellungen beim Gebrauch von Bildern, einfache Satz-
konstruktionen. Das Kennzeichen an dieser Ubersetzung ist aber dariiber hinaus der
Elan, der Optimismus und die unbedingte Sicherheit in der Behauptung. Der Zuhorer
stimmt zu, stimmt sogar stirker zu, es sei denn er stellte sich abseits. Man muf sich also
fragen, wie das Verhiltnis von Sprache und Masse im Roten Buch aussieht, ob nicht
durch die Masse in die Sprache etwas hineingerit, wodurch sie ihre numinose Uber-
zeugungskraft angenommen hat.

Um dies zu erkennen ist es gut, auf die Ausfiihrungen von Le Bon iiber die Psycho-
logie der Massen zuriickgreifen.

»50 parteilos man sich die Masse auch vorstellt, so befindet sie sich doch meistens in einem
Zustand gespannter Erwartung, der die Beeinflussung begiinstigt. Die erste klar zum Ausdrudc
gebrachte Beeinflussung teilt sich durch Ubertragung augenblicklich allen Gehirnen mit und
gibt sogleich die Gefiihlsrichtung an. Bei allen Beeinflufiten dringt die fixe Idee danach, sich
in eine Tat umzuformen. Ob es sich darum handelt, einen Palast in Brand zu stecken oder sich
zu opfern, die Masse ist mit der gleichen Leichtigkeit dazu bereit. Alles hingt von der Art des
Anreizes ab, nicht mehr, wie beim alleinstehenden einzelnen, von den Beziehungen zwischen
der eingegebenen Tat und dem Maf} der Vernunft, das sich ihrer Verwirklichung widersetzen
kann.“ 27

Theorie wird zur Praxis, zur Tat. Die Massen warten auf Versprechungen, die
realisiert werden konnen. Sie wollen nicht Gesprichspartner sein, keine langen Argu-
mente und Beweise, nicht urteilen und beurteilen nach rationalen Gesichtspunkten. Sie
wollen all das nicht, was in der Rhetorik des Aristoteles die Voraussetzung einer guten
politischen Rede ist.

»Da die Masse nur durch iibermiflige Empfindungen erregt wird, mufl der Redner, der sie hin-
reiflen will, starke Ausdriicke gebrauchen. Zu den gewthnlichen Beweismitteln der Redner in
Volksversammlungen gehrt Schreien, Beteuern, Wiederholen, und niemals darf er den Ver-
such machen, einen Beweis zu erbringen.* 28

Die Masse trigt eine versittlichende Kraft in sich. Gerade dies diirfte es sein, was
Mao Tse-tung wihrend seiner Reden zu den Volksmassen gespiirt hat, weshalb er auch
so harte und entschiedene Forderungen stellen konnte. Als wichtigstes Zeichen fiir eine
solche versittlichende Kraft gilt in China der ,Lange Marsch®. Le Bon schreibt weiter:

»Fronen die Massen also oft niedrigen Instinkten, so bieten sie manchmal auch wieder Beispiele
hoch sittlicher Handlungsweise. Wenn Uneigenniitzigkeit, Entsagung, bedingungslose Hingabe
an ein eingebildetes oder wirkliches Ideal sittliche Tugenden sind, dann kann man sagen, daf}
die Massen diese Tugenden oft in einem so hohen Grade besitzen, wie ihn die weisesten Philo-

27 Le Bon, Psychologie der Massen (Kroners Taschenbuchausgabe Bd. 99) mit einer Einfiihrung von
H. Dingeldey (Stuttgart 1968) 22.
28.Ebd. 31.
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sophen selten erreicht haben. Gewifl iiben sie diese Tugenden unbewuflt aus, aber darauf kommt
es nicht an. Hitten die Massen zuweilen nachgedacht und ihren eigenen Vorteil wahrgenommen,
dann hitte sich vielleicht keine Kultur auf der Oberfliche unseres Planeten entfaltet, und die
Menschheit wire ohne Geschichte geblieben.® 20

Nicht Wahrheit, sondern Wirkung. Von dort bekommt auch eine Idee ihren Wider-
klang in den Massen des Volkes. Erst in den Massen bekommt eine politische Idee ihre
volle Tragkraft, die bis an die Grenze der Auflosung gehen kann. Sie wird revolutionir.
Es mufl die Frage offen bleiben, ob Mao Tse-tung von dem, was er schreibt und ver-
kiindet, selbst iiberzeugt ist oder ob er iiberzeugt ist, nur solches sagen zu miissen aus
dem Kontakt mit den Massen.

Sicher sind die Antriebskrifte der Massen in China noch anders, als sie Le Bon fiir
Europa und dort noch insbesondere fiir die romanischen Linder beschrieben hat. Aber
das Prinzipielle der Behauptung diirfte fiir die Redesituation doch zu Recht bestehen:
Die Sprache Maos versteht die Massenseele, besser noch als Alexander, Cisar und Na-
poleon sie verstanden haben. Seine Sprache gewinnt durch die Kommunikation mit den
Massen Chinas ihre Intensitit und ihre optimistischen Zukunftsaspekte, Der Begriff
der Massen ist heilshaft, stirker noch als der Begriff der Menschheit. Die Chinesen
konnen sich so aus ihrer eigenen Geschichte verstehen, aus der Sprichworter, Maximen
und Gleichnisse aktualisiert werden. Sie kénnen den Parteijargon als jene Kraft hin-
nehmen, durch die stindig neue Bewegungen ausgelost werden. Kann man in China
anders als in Auseinandersetzung mit den Massen iiberhaupt 6ffentlich reden? ,Kon-
takt mit den Arbeiter- und Bauernmassen.“ ,,Wie Lenin sagt, Radchen und Schriub-
chen des Gesamtmechanismus der Revolution.“ ,Die breiten Massen jener Frauen, die
bisher nicht an der Feldarbeit teilgenommen haben, in Bewegung setzen.“ Und an die
Jugend: ,Die Welt ist euer, wie sie auch unser ist, doch letzten Endes ist sie eure Welt.
Ihr jungen Menschen, frisch und aufstrebend, seid das erblithende Leben, gleichsam
die Sonne um 8 oder 9 Uhr morgens. Die Welt gehdrt euch, Chinas Zukunft gehort
euch.“ ,Die Millionen Massen gewinnen.“ 80

Aus der Kommunikation mit den Massen gewinnt die Sprache der Mao-Bibel ihre
numinose Intensitit, wie die Bergpredigt Uberzeugung gewinnt aus der Kommuni-
kation der Menschen miteinander unter dem Anspruch des Glaubens. Die Sprache der
Bergpredigt ist meditativer und paradoxer, verschwiegener und doch hirter, eine
Sprache, die trotz ihrer langen Geschichte die Konfrontation mit dem Roten Buch nicht
zu scheuen braucht. Sie braucht die Konfrontation solange nicht zu scheuen, wie sie
mit ihren Forderungen in den Menschen wirkt und neue Maglichkeiten des individuellen
wie sozialen Bewufltseins freilegt. Literatur dieser Art ist Wirkungsgeschichte.

28 Ebd. 37.
30 Mao Tse-tung 369, 354, 352, 341, 332,
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Nomos und Pneuma

Kritische Uberlegungen zur Diskussion iiber Autoritit und Freiheit in der Kirche

An den Anfang der nachfolgenden Ausfilhrungen mochte ich die Schilderung eines
Erlebnisses setzen, das ich imJahr 1949 hatte — also viele Jahre vor dem Konzil. Am
Karfreitagmorgen war ich nach Notre Dame in Paris gegangen, um dort, in der Kathe-
drale des Kardinals Suhard, die Karliturgie mitzuerleben. Angesichts der allbekannten
Grofiziigigkeit, mit der der Kardinal seinen Arbeiterpriestern die Erlaubnis zu neuen
Formen der Gottesdienstgestaltung zugestanden hatte, durfte ich erwarten, dafl er auch
fiir den Vollzug der Liturgie in seiner Kathedrale einen Ausweg aus der trostlosen Ver-
fahrenheit der alten Karfreitagsliturgie gefunden hitte.

Aber ich wurde schmerzlich enttduscht. Von einer titigen Mitfeier des Kirchenvolks
bei der Liturgie war schlechterdings nichts zu sehen. Die Gottesdienstfeier wurde hinter
dem geschlossenen und mit violetten Tiichern verhiillten Lettner gehalten. Von dem
ganzen liturgischen Geschehen bekamen die anwesenden Gldubigen nichts zu sehen als
nur die winzige Prozession, die gegen Ende der Feier das Allerheiligste von einem Sei-
tenaltar in den Priesterchor trug. Fiir einen kurzen Augenblick wurde der Lettner ge-
offnet, um sich gleich wieder zu schlieflen. Zum geistlichen ,, Zeitvertreib® — ich glaube,
das Wort ist hier nicht zu hart — wurde den Gliubigen die ebenso beriihmte wie unechte
Reliquie der Dornenkrone Jesu zum Kufl dargereicht, die der heilige Konig Ludwig
von einem seiner Kreuzziige mitgebracht haben soll. Natiirlich fehlte bei dieser Zere-
monie nicht der Kiister, der gleich hinter dem Priester mit der Reliquienmonstranz
einherging und die filligen Spendengroschen kollektierte.

Das Groteske und — wenigstens fiir unser heutiges Verstindnis — v6llig Unzumutbare
der Situation offenbarte mehr als nur die damalige Abtrennung von Priesterschaft und
Kultgemeinde im Bereich der Liturgie. Es legte ebenso die nachgerade unertriglich ge-
wordene Trennung von Hierarchie und Kirchenvolk ganz allgemein offen. Damit sind
wir schon einigermaflen bei unserem Thema. Denn die Frage nach Autoritit, Freiheit
und Demokratie in der Kirche steht mitten im Problemkreis von Hierarchie und Kir-
chenvolk.

Wir leben in einer Zeit, in der schon die Worte ,, Autoritit® und ,, Gehorsam® bei den
meisten allergische Reaktionen auslésen. Diese Dinge — so sagt man heute — passen nur
in eine Welt der Unfreiheit und Unmiindigkeit, in der eine privilegierte Schicht
herrschte und mit einem groflen Aufwand von Druck und Gewalt die ,,Untergebenen®
kommandierte. Damals glaubte man an das von Gott gefiigte Verhiltnis von Oben
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und Unten, von Herren und Knechten, von Befehlenden und Gehorchenden. Damals
waren die K&nige ,, Herrscher von Gottes Gnaden®. Die ganze Lebensweisheit lieR sich
damals in die beiden Sitze zusammenfassen: Die Oberen sollen gut befehlen und die
Untergebenen gut gehorchen — dann liuft alles nach Wunsch. Alle Initiative und Spon-
taneitit war den Befchlenden vorbehalten, weil sie von der Hohe ihres Amts herab
allein die hinreichende Einsicht und Ubersicht haben; den Untertanen dagegen kam
es zu, sich leiten zu lassen. Sicherlich wufite man sehr wohl, daf die Herrschenden nicht
fiir sich selber, sondern fiir das Gemeinwohl da waren und daR einer nur in dem MafR
ein guter Konig war, als er nicht sich, sondern dem Wohl aller diente. Man wuflte also
sehr wohl um den Unterschied zwischen Kénig und Tyrann. Aber das inderte nichts
an der Weisung, dafl die Untergebenen nur durch den Blick auf den Herrscher zu er-
kennen hatten, was dem Gemeinwohl dient. Eine unmittelbare Finsicht in das »bonum
commune® und das Recht zu einem mitverantwortlichen Handeln war ihnen verwehrt.
Gehorsam — das war die erste Biirgerpflicht! Jeder Versuch, die Stimme der Untertanen
anders als in Form demiitiger Bittschriften und unterwiirfiger Petitionen geltend zu
machen, galt als , Insubordination“ oder gar als Rebellion, Das war — in sehr vergro-
berter Kurzfassung — das Leitbild des sozialpolitischen Denkens der Vergangenheit, das
aber — zum mindesten als Schreckgespenst — noch heute in vielen Kopfen spukt,

Krise der Autoritit?

All das wurde im Aufbruch des demokratischen Lebensgefiihls weggefegt. Der Weg
in die Freiheit ist hart genug gewesen und die Opfer, die zu bringen waren, waren nicht
leicht. Kein Wunder, wenn man heute schon auf die Worte ,, Autoritit® und ,»Gehor-
sam® so empfindlich reagiert. Und wo man , Autoritit® noch — oder: wieder — gelten
i8¢, versteht man darunter etwas vollig anderes und neues: Nicht mehr eine Befehls-
und Weisungsvollmacht eines ,Hoher-Gestellten®, sondern die aus der ,Einfiihlung*
in die Situation der anderen entspringende Kraft zur wirksamen Uberredung, die an
Partnerschaft zwischen Gleichberechtigten gebunden ist und keinerlei Untertanenbezie-
hung und Gehorsamsverhiltnis schafft 1.

Eine Zeitlang mochte es den Anschein haben, als ob diese anti-autoritire Stimmung
wenigstens vor den Mauern der katholischen Kirche haltmachen wiirde. Schlieflich
mufte jeder Glaubige wissen, daf} der Kirche von ihrem Ursprung her bestimmte Ver-
fassungsstrukturen eingestiftet sind, ohne die sie einfach nicht sein kann. Diese Zuver-

1 Zum Begriff der ,Autoritit* vgl. Th. Ellwein, in: Evang. Kirchenlexikon I 275f.; G. Fessard,
Autorité et Bien Commun, in: Science Religicuse (1943) 170-208; H. Hartmann, Funktionale Autoritit
(Stuttgart 1964); D. v. Hildebrand, Der Wandel der Autoritit in der Gegenwart, in: Ges. Vortrige
(Miinster 1936); J.-F. Noubel, in: Catholicisme I, 1094f.; R. Strohal, Autoritit — ihr Wesen und ihre
Funktion im Leben der Gemeinschaft (Freiburg 1955); J. M. Todd (Hrsg.), Probleme der Autoritit
(Diisseldorf 1967).
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sicht war um so berechtigter, als seit langem, d. h. zum mindesten seit der Gregoriani-
schen Reform im 11./12. Jahrhundert, die Kirche auch von den Theologen primir als
Rechtsgefiige nach dem Modell einer ,vollkommenen Gesellschaft“ gesechen wurde, in
welchem eine perfekte Abgrenzung der Zustindigkeitsbereiche fiir ein ungestortes
Funktionieren des ganzen Organismus sorgt2 Wenn wir ehrlich sind, miissen wir zu-
gestehen, daf} dieses Zutrauen zur Amtskirche und die Anerkennung ihrer Autoritit
im Bereich von Lehre, Kult und Kirchenzucht bis zum Beginn des Zweiten Vatikani-
schen Konzils im wesentlichen ungebrochen war. Das lag nicht zuletzt daran, daff der
Kirche in den Piuspdpsten bzw. in den Pipsten des 19. und 20. Jahrhunderts Minner
geschenkt waren, die mit der Integritit ihres Lebenswandels die iiberzeugende Darstel-
lung echter Herrschermacht verbanden. Da sie ihren Dienst inmitten einer von den
Schlagworten des Liberalismus erregten Welt zu leisten hatten, war es nur zu begreiflich,
dafl sie in ihren Verlautbarungen das Autoritdtselement ausdriicklich nach vorn
stellten 3,

Seither haben sich die Dinge fundamental geindert. Wer dariiber im Zweifel sein
sollte, braucht nur das Gutachten zu lesen, das dem Hollindischen Pastoralkonzil vor-
gelegt wurde und das den Titel trigt: , Autoritdtsauffassungen und Autoritdtserlebnis®.
Dort heifit es u. a.: ,Das heute deutlich zu spiirende Unbehagen an der Autoritits-
handhabung in der Kirche ist nur erklarlich, weil die Kirche vom Wesen her Personen-
gemeinschaft ist. Der Mensch von heute empfindet schon im Bereich der biirgerlichen
Gesellschaft jedes autoritire Regime als unmoralisch. In der Kirche stellt es sogar eine
Anomalie dar. Der Autorititstriger darf nicht einmal den Anschein erwecken, als wolle
er den anderen etwas aufzwingen. Das Gebot der Stunde heifit daher: Die Autoritit
muf} sich 8ffnen und sich der Diskussion stellen. Recht gehandhabte kirchliche Autoritit
bedarf keiner Rechtfertigung, sie kommt aus dem Wort, an das man selbst glaubt, und
fiihrt zu der Tat, die durch ihren Wert fiir sich selber spricht.“ 4 Wer meinen sollte, der-
artige Feststellungen seien auf die besondere Situation in Holland zu beschrinken,
braucht sich nur an die Vorginge auf dem letzten Deutschen Katholikentag in Essen
zu erinnern, iiber die ein angesehener katholischer Publizist unlingst die (freilich in
Frageform gefafite) Uberschrift setzte: ,Ausverkauf der Autoritit?“5 Ich darf einen
Satz aus dem Artikel zitieren: ,Seit dem 82. Deutschen Katholikentag haben alle, die
es angeht, am eigenen Leib erfahren, in welcher Breite und Tiefe die Krise der kirch-
lichen Autoritit aufbricht. Oft glich das Geschehen einem Ausverkauf der Autoritit
zu Schleuderpreisen.

Mitten in einer so aufgeregten Situation haben diese Ausfithrungen eine doppelte
Aufgabe: Einerseits haben wir, um nicht dem Druck der Schlagworte und dem Sog der

2 Vgl. E. Ménard, Kirche gestern und morgen (Frankfurt 1968) 13-66.

3 Dazu Y. Congar, L’ecclésiologie de la Révolution Frangaise au Concile du Vatican sous le signe
de Paffirmation de P’autorité, in: L’Ecclésiologie au X1Xe siécle (Paris 1960) 77-114.

4 Vgl. diese Zschr. 181 (1968) 190f.

5 J. P. Michael, in: Anzeiger fiir die kath. Geistlichkeit 77 (1968) 486.
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unreflektierten Tagesmeinungen zu erliegen, die Frage nach der Existenz, der Eigenart
und den mannigfachen Aspekten der kirchlichen Autoritit zu stellen. Hier wie auch
in anderen Bereichen von Kirche und Theologie miissen wir aus der gefihrlichen Faszi-
nation des stindig gebrauchten Leitgedankens heraus: Was dem ,,modernen Menschen®
nicht zumutbar ist, ist auch nicht wahr. So sehr die Kirche gehalten ist, ihr Selbstver-
stindnis und ihre Lehrentscheide immer wieder zu iiberpriifen und mit den neuen Er-
kenntnissen jeder Generation kritisch zu konfrontieren, so falsch wiire es, wenn sie dabei
nichts als die ,Modernitdt“ und die modische Attraktivitit zum Mafstab nihme. Oder
wollen wir im Ernst behaupten, dafl der unbestreitbare Kern der Botschaft Jesu, das
Kommen Gottes in die Niedrigkeit unseres Fleisches und die Erlosung der Welt durch
das Kreuz, zu irgendeiner Zeit ,modern® oder ,publikumswirksam® war?

Auf der anderen Seite haben wir angesichts der offenkundigen Uberforderung des
Autoritdtsprinzips in der Vergangenheit nach den Grenzen bzw. nach der Begrenzung
der in der Kirche ausgeiibten Autoritit zu fragen. Mafistab und Kriterium bei dieser
kritischen Sichtung muf} dabei an erster Stelle die gewissenhafte Aufhellung der Eigen-
struktur kirchlicher Autoritit sein, die sich nur mit grofiter Vorsicht mit den Formen
gesellschaftlicher Autoritit im biirgerlichen Bereich vergleichen lifit. Um es gleich hier
mit allem Nachdruck zu sagen: So sehr ich tiberzeugt bin, dafl der Stil der Autoritits-
ausiibung in der Kirche radikal gewandelt werden muf8 und daf zahllose Forderungen,
die heute im Blick auf die Humanisierung der Beziehung zwischen Hierarchie und
Kirchenvolk erhoben werden, zu Recht bestehen, so halte ich es fiir falsch und gefihr-
lich, wenn man die notwendigen Schritte und Mafinahmen voreilig und kurzschliissig
unter das Vorzeichen der Demokratisierung der Kirche stellt. Denn das heifit nichts
anderes, als wiederum wesensfremde Vorstellungsgebilde und Leitmodelle in die Kirche
eintragen und so die der Kirche wesenseigenen Moglichkeiten und Gesetze im Zusam-
menspiel der verschiedenen Gegebenheiten (Hierarchie, Charisma, Kirchenvolk) nicht
geniigend zum Tragen bringen. Was damit im einzelnen gemeint ist, wird bald deutlich
werden.

Existenz und Sinn innerkirchlicher Autoritit

Es ist ein oft besprochenes Faktum, dafl in der abendlindischen Kirche die ersten
ekklesiologischen Traktate von Kirchenrechtlern geschrieben wurden®. Sie handeln alle
von der ,Vollmacht* und der ,Gewalt® (potestas) der Kirche, des Papstes, der Kon-
zilien. Da sie alle im Dienst einer ganz bestimmten innerkirchlichen Gruppe entstanden
~ die einen fiir den Papst gegen den Kaiser, die anderen fiir die kaiserliche Oberhoheit
gegen die pipstliche Vorherrschaft usf. —, griffen die Autoren auf die philosophischen
Vorstellungen von Gesellschaft und gesellschaftlicher Autoritit zuriick, um damit die

8 Ménard (Kirche, 26) gibt ein Verzeichnis der friihesten ,Kirchentraktate®, das diesen Satz erhirtet,
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eigene Position zu verteidigen?. Natiirlich versiumte man nicht, seine Darlegungen
mit Bibelzitaten zu garnieren. Aber von einer Erarbeitung der biblischen Themen kann
keine Rede sein. Sonst hitte man rasch merken miissen, daf die Lehre Jesu und des
Neuen Testaments iiber die kirchliche Autoritit sich keineswegs nahtlos mit den Rechts-
und Autorititsvorstellungen der Juristen und Rechtsphilosophen decken. Das will
aber nicht besagen, dafl es in der apostolischen Kirche keinerlei Differenzierung und
Unterscheidung zwischen Vollmachtstrigern und der ihnen zugeordneten Gemeinde
gegeben hitte, und zwar als Vorgegebenheiten, die nicht rein menschlicher Initiative
entstammten (was nicht ausschliefft, dafl sie auch den soziologischen Tendenzen entspra-
chen). Freilich, wo das liberale Kirchenverstindnis dominierte, wonach Kirche letztlich
nichts anderes ist als der freie Zusammenschluf§ gleichberechtigter Individuen und die
Universalkirche nochmals der freie Zusammenschlufl der Ortskirchen®, konnte von
einer innerkirchlichen Strukturierung kraft gottlichen Rechts keine Rede sein.

Aber dieses liberale Kirchenbild der Jahrhundertwende ist lingst iiberholt. Auch die
wenig spiter von R. Sohm vertretene Auffassung, daf die Kirche des Ursprungs nur
aus der Spontaneitit der Geisteswirkungen gelebt habe und daf Pneuma und Recht
zwei einander ausschlieRende Groflen seien, findet heute kaum mehr Sympathie?. Und
mochte man spiter im Anschlufl an K. Holl wenigstens fiir die paulinischen Gemeinden
— im Gegensatz zur Jerusalemer Gemeinde um den Zwolferkreis — eine rein charisma-
tische Verfassung postuliert haben 19, so scheint sich heute weithin auch auferhalb der
katholischen Theologie die Auffassung durchzusetzen, daf§ es in der Kirche Christi von
Anfang an die Vollmacht zu autoritativer Lehre und Weisung gab, die bei den Aposteln
lag. Aber diese den Aposteln (und ihren ,Nachfolgern®) zugesprochene Vollmacht trigt
von ihrem Ursprung und ihrem Wesen her Eigenziige, die sich deutlich von der ,, Auto-
ritit® unterscheidet, wie sie im auflerkirchlichen Raum rechtens verwaltet wird. Zu-
nichst einmal kommt sie nicht nur in jenem allgemeinen Sinn von oben und letztlich
von Gott, wie es von jeder geschopflichen Autoritit gilt, da es ja keine Befehlsgewalt
iiber Personen gibt, wenn sie nicht ,,von oben® stammt. Sie ist vielmehr Teilnahme an
der Vollmacht Jesu Christi; das heiffit aber: sie trigt das Stigma der erbarmenden
Herablassung des um der Siinde willen Mensch gewordenen Gottes an sich. Wo daher
die Ausiibung dieser Gewalt in der Kirche nichts mehr von dem Geheimnis der gren-
zenlosen Liebe Gottes in Christus ahnen liefle, hitte sie ihren Ursprung verraten. Gewif§
kann diese Vollmacht dort, wo sie auf siindige Verstodkung und Widerstand st5ft,
auch Vollmacht zum Niederreiflen und zur Ausstoflung des Bisen werden. Aber selbst
dann mufl noch die Sorge um das ewige Heil des Getroffenen zu spiiren sein.

7 Typisch ist ein Text aus einer Predigt des Johannes Gerson auf dem Konzil von Konstanz. wo er
die kirchliche Verfassung als ideale Einheit von Monarchie, Aristokratie und Timokratie (1) darlegt;
vgl. J. Gill, Konstanz, Basel, Florenz (Mainz 1967) 385.

8 Vgl. O. Linton, Das Problem der Urkirche in der neueren Forschung (Uppsala 1932) 157-182.

9 Ebd. 210-212; vgl. auch die Literatur zu R. Sohm und seiner These von der fundamentalen Gegen-
satzlichkeit von Pneuma und Institution.

10 Vgl. K. Holl, Gesammelte Aufsitze II (Tiibingen 1928) 44-67.
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Ebenso selbstverstindlich ist, dafl diese Teilnahme an der Christusvollmacht auf den
Bereich der Kirche als der Gemeinschaft der Glaubenden beschrinkt ist. Nur weil durch
die geschichtliche Entwicklung seit den Tagen Konstantins Kirche und Staat in eine so
enge Symbiose getreten sind, dafl beide zu dem einen Gebilde der ,Christenheit®
zusammenflossen, in der die Staatsgewalt sich zur Dienerin des kirchlichen Interesses
(oder auch umgekehrt) machte, konnte die unselige Vorstellung entstehen, als habe der
Papst kraft der ihm von Christus iibertragenen Vollmacht auch im ,,weltlichen® Bereich
zu befehlen. Wir kennen alle die schmerzlichen Auswirkungen dieser Lehre und Praxis,
an denen wir noch heute zu tragen haben.

Wichtiger ist ein drittes: Die im Namen Christi von der Kirche und den ,Amts-
waltern® in ihr auszuiibende Gewalt schafft zwar eine Ausgliederung in ,lehrende®
und ,hérende® Kirche, aber diese Gegeniiberstellung ist nicht das Primire und letztlich
Entscheidende. Sie setzt eine radikale und fundamentale Gleichheit aller Christgliu-
bigen voraus, die auch durch die Existenz von Hoheitstriagern nicht aufgehoben wird.
Um dies zu verdeutlichen, miissen wir ein wenig ausfithrlicher werden, weil von hier-
her bereits manche zeitgendssische Forderungen und Schlagworte ,entschirft® werden 11.

Gleichheit und Ungleichheit

Es I8t sich nicht bestreiten, daff das kirchliche Denken allzulange in einer reichlich
undifferenzierten Weise die Kirche als Gemeinschaft Ungleicher gesehen hat. Mochte
auch in der Botschaft des Paulus die Aufhebung aller trennenden Schranken verkiindet
worden sein und mochte die Urgemeinde sich noch so ausdriicklich als Bruderschaft
verstanden haben, all das hinderte nicht, dafl das Gegeniiber von Klerus und Laien, von
Hierarchie und Kirchenvolk immer stirker die Optik beherrschte. Die Gliubigen
wurden in die verschiedenen ,Ringe“ und ,Ordnungen® aufgeteilt, die sehr bald die
Unbefangenheit des mitbriiderlichen Zueinanders aufhoben. Bereits bei Pseudo-Diony-
sius, dem groflen Unbekannten des 6. Jahrhunderts, dessen Schriften in nachhaltigster
Weise die Theologie und Frommigkeit von Ost und West bestimmt haben, wird die
Kirche in die beiden hierarchischen Gruppen eingeteilt: auf der einen Seite steht die
»Ordnung® der ,perficientes® — Bischofe, Priester, Diakone —, auf der anderen die
»Ordnung® der ,perficiendi“ — Monche, Laien und Katechumenen 12, ,Die damit gege-
bene Ordnung ist unumkehrbar; nur der Gruppe der perficientes kommt titige Akti-
vitit zu, wihrend den perficiendi allein die Haltung des Empfangenden zukommt,* 13

11 Fiir das Nachfolgende vgl. A. Grillmeier, Wandernde Kirche und werdende Welt (Kéln 1968) 45 £.

12 Dionys. Areopag., Kirchliche Hierarchie Kap. 5 u. 6: BKV S. 162-182. Trotz ihrer grofien Bedeu-
tung fiir die Ekklesiologie ist dieser Aspekt der areopagitischen Theologie noch recht wenig erarbeitet.

13 ], Ratzinger, Der Einfluf des Bettelordensstreites auf die Entwicklung der Lehre vom pipstlichen
Universalprimat, in: Festschrift M. Schmaus (Miinchen 1957) 706.
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Dieses Modell wurde im Hohen Mittelalter weiter entwickelt und abgewandelt. So
unterscheidet der berithmte Kanonist Gratian (12. Jahrhundert) ausdriicklich zwei
Klassen von Christen: ,Da sind auf der einen Seite jene, die fiir das gdttliche Amt be-
stimmt sind, die dem Gebet und der Betrachtung hingegeben sind, und denen es geziemt,
sich von jeglichem weltlichen Treiben fernzuhalten: Es sind die Kleriker und die Gott-
geweihten und Auserwihlten. Sie alle hat sich Gott zu den Seinen erwihlt... Die
zweite Art von Christen sind die Laien. Laos heiffit nimlich Volk. Diesen ist erlaubt,
zeitliche Dinge zu besitzen, aber (nicht um sie als Selbstzweds zu genieflen, sondern) um
sie als Mittel zum letzten Ziel zu gebrauchen ... Diesen ist auch gestattet, eine Frau
zu nehmen, das Land zu bestellen, das Richteramt auszuiiben, Prozesse zu fiihren,
Opfer auf den Altar zu legen und den Zehnten zu zahlen. Auf diese Weise konnen auch
sie das Heil finden, wenn sie bei all dem die Laster meiden und Wohltaten erweisen.* 14

Hier ist also eine radikale Trennungslinie zwischen den beiden Gruppen in der Kirche
gezogen, wobei das Entscheidende darin zu sehen ist, dafl die Kleriker nicht nur als
Triger bestimmter Dienste innerhalb der Gemeinde gesehen werden, sondern dariiber
hinaus als die besseren und vollkommeneren Christen erscheinen (weshalb ihnen auch
die Monche zugeordnet werden, die bei Dionysius zur zweiten Gruppe zdhlten). Die
Laien dagegen werden auf einen minderen Platz der Christlichkeit verwiesen. Die
gleiche Einstellung driickt sich bei anderen Theologen des Mittelalters dadurch aus,
daf sie die aus dem Neuen Testament und der Vitertheologie stammende Unterschei-
dung zwischen dem ,geistlichen® und dem ,fleischlichen® Israel, mit der man einst das
ganze christliche Volk (das ,geistliche Israel“) dem jiidischen Volk (,Israel dem Fleische
nach®) entgegenstellte, nunmehr auf die beiden Gruppen innerhalb ein und derselben
Kirche anwandten: Jetzt ist der Klerus das ,geistliche®, die Laien sind das ,,fleischliche®
Israel 15, Dem entspricht die Tatsache, dafl man sich mehr und mehr daran gewGhnte,
die Bezeichnung ,,geistlich®, mit der einst Paulus jeden Getauften bezeichnet hatte, fiir
die Kleriker und Ménche zu reservieren 18,

Diese Unterscheidung von zwei Klassen innerhalb der Kirche hat sich durch die Jahr-
hunderte gehalten. Zahllose Institutionen, Briuche und Vorschriften riefen sie immer
wieder ins Bewuftsein: die bauliche Anlage der Kirchen mit dem stark unterstrichenen
Priesterchor und dem Lettner, der das Kirchenvolk zuriickzuweisen schien, die Weise der
Liturgiefeier (ich erinnere nur an das eingangs geschilderte Erlebnis in Paris), die viel-
fachen Privilegien der Kleriker und vieles andere mehr. Kein Wunder also, wenn noch
Papst Gregor XVI. (1831-1846) schrieb: ,Niemandem kann es unbekannt sein, daf§
die Kirche eine ungleiche Gesellschaft ist, in der Gott die einen zum Herrschen und die
anderen zum Dienen bestimmt hat. Diese sind die Laien, jene die Kleriker.“ 17 Im glei-

14 Gratian C 7 C XII: PL 187, 884f.

15 Darauf weist J. Ratzinger, Ekklesiologie (= Nachschrift der Vorlesungen des SS 1965) 97 hin.

16 Vgl, H. Kiing, Die Kirche (Freiburg 1967) 453 ff.

17 Zitiert bei F. Klostermann, Desiderate zur Reform des Laienrechtes, in: Theol.-prakt, Quartal-
schrift 115 (1967) 334-348, hier 341.
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chen Sinn schrieb zu Beginn unseres Jahrhunderts Pius X.: ,Nur das Kollegium der
Hirten hat das Recht und die Autoritit, zu lenken und zu fithren. Die Masse hat kein
anderes Recht, als sich fithren zu lassen und als folgsame Herde ihren Hirten zu fol-
gen.“18 Wen soll es da iiberraschen, dafl im Entwurf fiir die Kirchenkonstitution des
Ersten Vatikanischen Konzils der Satz zu lesen war: ,Die Kirche Christi ist keine Ge-
meinschaft von Gleichen, in der alle Gliubige dieselben Rechte besifien. Sie ist eine
Gesellschaft von Ungleichen, und das nicht nur, weil es in ihr Kleriker und Laien gibt,
sondern vor allem deshalb, weil es in der Kirche eine von Gott verlichene Vollmacht
gibt, die den einen zum Heiligen, Lehren und Leiten gegeben ist, den anderen dagegen
niche, 19

Um so wichtiger ist, daf} die vom Zweiten Vatikanischen Konzil verabschiedete Dog-
matische Konstitution iiber die Kirche im 4. Kapitel (Nr. 32) zur biblisch-urkirchlichen
Lehre von der radikalen Gleichheit aller Getauften zuriidkkehrt. Unter ausdriicklicher
Berufung auf die bekannte Paulusstelle: ,Ein Herr, ein Glaube, eine Taufe“ (Eph 4, 5)
lehrt das Konzil: , Gemeinsam ist die Wiirde der Glieder auf Grund ihrer Wiedergeburt
in Christus, gemeinsam ist die Gnade der Kindschaft, gemeinsam die Berufung zur Voll-
kommenheit, eines ist das Heil, eine die Hoffnung und ungeteilt die Liebe. Es ist also
in Christus und in der Kirche keine Ungleichheit auf Grund von Rasse und Volkszu-
gehorigkeit, sozialer Stellung und Geschlecht ... Wenn. .. nicht alle denselben Weg
gehen, so sind doch alle zur Heiligkeit berufen und haben den gleichen Glauben erlangt
in Gottes Gerechtigkeit. Wenn auch einige nach Gottes Willen als Lehrer, Ausspender
der Geheimnisse und als Hirten fiir die anderen bestellt sind, so waltet doch unter allen
eine wahre Gleichheit in der allen Gliubigen gemeinsamen Wiirde und Téatigkeit zum
Aufbau des Leibes Christi . . . Wie die Laien . . . Christus zum Bruder haben, der, wie-
wohl der Herr aller, gekommen ist, um zu dienen und nicht um bedient zu werden, so
haben sie auch die geweihten Amtstriger zu Briidern, die in Christi Autoritit die Fa-
milie Gottes durch Lehre, Heiligung und Leitung weiden.*

Amt und Gemeinde

Alles Reden von Amt und Autoritit in der Kirche muf8 also auf der Basis dieser
vorausgesetzten Gleichheit aller geschehen. Aber wenn so diese Basis festgehalten ist,
dann kénnen und miissen wir uns daran erinnern lassen, daf es in der Kirche ein gott-
gesetztes und vom Heiligen Geist geleitetes Amt gibe, wie es schon die Apostelgeschichte
eindrucksvoll bezeugt (Apg 20, 28). Diesem kommt, wenn wir die biblischen Zeugnisse
nicht , verfremden® wollen, wirkliche Lehr- und Leitungsvollmacht zu; es hat Autoritit
und Vollmacht von Gott her. Diese Autoritit ist — so unlieb das manchen Ohren klin-

18 Vgl. F. Klostermann a. a. O.
19 Vgl. Neuner-Roos, Der Glaube der Kirche in den Urkunden der Lehrverkiindigung, Nr. 369.
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gen mag — instituierte Autoritdt2?. Sie stammt aber nicht aus einer Beauftragung oder
Machtiibertragung von seiten der Gemeinde — was nicht ausschlieft, dafl die Gemeinden
bei der Nominierung der Amtstriger beteiligt werden. Die Vollmacht zu Lehre und
Leitung wird dem Erwihlten durch ein von Christus eingesetztes Sakrament mitgeteilt.
Demgemifl reprisentiert der Bischof nicht nur die Gemeinde vor Gott, sondern vor
allem den erhhten Herrn vor der Gemeinde, in dessen Namen er spricht und entschei-
det. Dieser Gedanke der Christusreprisentanz durch den kirchlichen Amtstriger hat
auch heute noch seine Aktualitit und Verbindlichkeit — auch wenn wir mehr als frithere
Generationen darauf achten, dafl dieses Prinzip seine uniiberschreitbaren Grenzen hat.
Denn Christusreprisentanz ist nicht dasselbe wie Identifikation mit dem Herrn. So
wie Christus trotz der engen Verbindung, die er mit der Kirche eingegangen ist — er ihr
Haupt und sie sein Leib —, dennoch ihr gegeniibersteht und keineswegs mit ihr identisch
ist, so bleibt dieser Unterschied und dieses Gegeniiber auch zwischen Christus dem
Herrn und den Menschen, denen er von seiner Gewalt mitteilt. Fiir leichtfertigen
Triumphalismus ist hier wahrhaftig kein Raum.

Wiewohl das Amt innerhalb und zum Dienst und Nutzen der Kirche und des gesamten
Kirchenvolks verwaltet wird, ist seine Autoritit nicht von Gnaden der Gemeinde. Die
Gemeinde ist daher auch keine dem Amt iibergeordnete Instanz, die iiber seine Akte —
sofern sie im Bereich der legalen Zustindigkeit bleiben — zu richten und zu urteilen
hitte. Das bedeutet aber nicht, da dem Kirchenvolk eine kritische Mitarbeit und miin-
dige Mitverantwortung verwehrt wire — wie auch Petrus es sich gefallen lassen mufite,
dafl die Briider ihn iiber sein Vorgehen bei der Taufe des Heiden Cornelius kritisch
befragten (Apg 11, 1-18). Selbst gegeniiber den mit dem Anspruch auf Unfehlbarkeit
vorgetragenen Lehrentscheidungen der Konzile oder des Papstes gibt es ein vielfaches
Mitsprache- und Einspracherecht der Gemeinde — vorausgesetzt, daf nicht der Anspruch
erhoben wird, eine dem Amt iibergeordnete kirchliche Instanz zu errichten. Auch die
unfehlbaren Lehrvorlagen stehen unter der Frage der Opportunitit (ist es opportun,
diesen Lehrpunkt in dieser geschichtlichen Konstellation zu dogmatisieren?) — diese
Opportunitit fillt aber nicht selbst unter die Unfehlbarkeitsvollmacht; es kann daher
durchaus sein, daf sich ein Konzil oder ein Papst von dem Gottesvolk der mangelnden
Klugheit und Umsicht bei der Definition einer Lehre zeihen lassen miissen, ohne dafl
sie mit Berufung auf die ihnen zugesagte Lehrvolimacht einen solchen Vorwurf a limine
abweisen konnten. Desgleichen stehen alle Lehrentscheide unter der Frage, ob fiir die
angezielte Sache der optimale Ausdruck gefunden wurde. Die Glaubensdefinitionen
fallen nicht fix und fertig vom Himmel; sie sind kein Ergebnis gottlicher Inspiration 2.
Sie tragen alle Mingel und Unzuldnglichkeiten menschlicher Formulierungen an sich.

20 Gewifl soll die ,instituierte® Autoritit durch die ,personliche® bzw. ,moralische® Autoritit bewshrt
und gestiitzt werden, so daf sie sich auf die Dauer ohne sie nicht behaupten kann. Aber daraus folgt nicht,
daf die beiden Groflen formell ineinanderfallen.

21 Vgl. H. Bacht, Sind die Lehrentscheidungen der Okumen. Konzilien gottlich inspiriert?, in; Catho-
lica 13 (1959) 128-139.
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Darum bieten sie breiten Raum zu kritischer Diskussion — vor wie nach der Definition.
An dieser Diskussion kann und soll sich das ganze Kirchenvolk beteiligen, und nach
Ausweis der Dogmengeschichte hat es dies seit eh und je getan. Aber auch das Lehramt
kann und mufl den ihm aufgegebenen Beitrag zur Sicherung des Glaubensguts leisten,
indem es — in stetem Dialog mit dem gesamten Kirchenvolk und mit dem dort lebendi-
gen Glaubensbewufitsein — sein hochstes Schiedsrichteramt ausiibt. Wer das nicht aner-
kennt, miiffite konsequenterweise bestreiten, dafl es iiberhaupt ein unfehlbares Lehramt
in der Kirche gibt.

Viel breiteren Raum der Mitsprache und Einsprache hat das Kirchenvolk naturge-
mif} bei den Aussagen des ,authentischen Lehramts®. Damit ist die Gesamtheit jener
Lehrakte gemeint, in denen Papst oder Konzil zwar kraft der ithnen gegebenen Lehr-
vollmacht sprechen, aber nicht den Anspruch erheben, die betreffende Frage definitiv
und (nach dem Wahrheitsgehalt, nicht nach der Adiquatheit der Formulierung) uniiber-
holbar zu entscheiden 2. Nach allgemeiner katholischer Lehre schuldet der Glaubige
solchen Lehrvorlagen einen wirklichen und innerlichen, aber keineswegs absoluten,
unbedingten Akt der Zustimmung. Da die zur Annahme vorgelegte Lehre nicht schlech-
terdings jenseits aller Irrtumsméglichkeiten liegt, kann auch die Zustimmung nur be-
dingt sein: Der Glidubige macht sich die Lehre unter dem Vorbehalt zu eigen, daff nicht
ein spiteres, anderslautendes Urteil des Lehramts oder die eigene Sacheinsicht eine
solche Zustimmung verbietet. Es diirfte nicht unwichtig sein, daran zu erinnern, dafl
diese Uberlegungen nicht erst im Hinblick auf die Enzyklika Pauls VI. ,Humanae
vitae® formuliert wurden. Sie waren lingst vorher mehr oder minder Gemeinbesitz
der Theologen. Bedauerlich ist nur, dafl diese Dinge zu sehr im Gesprichsraum der
Fachtheologen blieben und nicht mit der notwendigen Deutlichkeit und Verstindlich-
keit in die allgemeine Verkiindigung kamen.

Grenzen kirchlicher Autoritit: Der Ruf nach ,Demokratisierung®

Gerade wenn in solcher Weise die Realitiit echter Autoritit in der Kirche zur Geltung
gebracht ist, hat es seine Dringlichkeit, von den Grenzen dieser Autoritit zu sprechen.
Schon im allgemein menschlichen Bereich gilt: Autoritit und freie Mitverantwortung
sind einander ergidnzende Grifen. Autoritit, die die Freiheit der ,, Untergebenen® nicht
respektiert, ist Tyrannei; Freiheit, die die vorgegebene Autoritdt nicht achtet, ist Anar-
chie. Zweifelsohne wird je nach den Zeitumstinden von den beiden Elementen ,Frei-
heit® und ,Autoritit® bald das eine, bald das andere stirker im Vordergrund stehen.
Aber allen Zeiten bleibt aufgegeben, sich um ein gesundes Gleichgewicht beider Ele-

22 Vgl. B. Schiiller, Bemerkungen zur authentischen Verkiindigung des kirchlichen Lehramtes, in:
Theologie und Philosophie 42 (1967) 534-551, u. die dort beigezogene Literatur.
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mente zu bemiihen. Uber diese allgemeinmenschlichen Forderungen und Zielsetzungen
hinaus muf} im kirchlichen Bereich die Eigenart der Zuordnung der einzelnen die Kirche
konstituierenden ,Groflen® zum Tragen kommen. Allzu lange hat man die kirchlichen
Verfassungsprobleme kurzhin nach dem Modell biirgerlicher Rechtsverhiltnisse behan-
delt. Dabei hat man iibersehen, dafl auch die Verfassung der Kirche mit in ihr iiber-
natiirliches Geheimnis hineingehdrt. Das hat zur Folge, dafl es keineswegs ausgemacht
ist, dafl es fiir die innerkirchlichen Ordnungen und Beziehungen gleichwertige Analogien
im Bereich natiirlicher Vergesellschaftung geben muff. Anders gesagt: es darf uns nicht
wundern, wenn wir etwa fiir das Verhiltnis wechselseitiger Angewiesenheit, wie es
etwa zwischen dem Gottesvolk als Ganzem und der Hierarchie, oder zwischen dem
um das Papstamt vereinten Bischofskollegium und dem Papst als Haupt dieses Kolle-
giums obwaltet, im natiirlichen Bereich keine echten Analogien vorweisen konnen 23,

Dabei ist zuzugeben, daf} bis zum Vorabend des Zweiten Vatikanums im katholisch-
kirchlicien Raum der Akzent eindeutig auf der Seite der Autoritit lag. Die Ausklam-
merung der freien Mitverantwortung der Laien war nachgerade eine solche Selbstver-
stindlichkeit geworden, dafl der Ruf nach , Demokratisierung®, der nun von allen Sei-
ten erhoben wird, als revolutionire Neuerung erscheint. In Wirklichkeit ist vieles, viel-
leicht sogar das meiste, was man nunmehr postuliert, nur eine Riickkehr zum Lebensstil
der Friihkirche. Schaut man von dem Bild des Gemeindelebens, wie es die Paulusbriefe
schildern und wie es sich auch in den ersten nachapostolischen Jahrhunderten noch be-
kundet, auf die innerkirchliche Situation zwischen dem Ersten und Zweiten Vatikanum,
kommt man aus dem Staunen nicht heraus. Ehemals waren alle Gemeindeglieder an
allen Vorgingen des kirchlichen Lebens aktiv beteiligt — nicht nur an der Wahl der
Priester und Bischéfe, sondern auch an der Wiederaufnahme der Biifler und an der theo-
logischen Diskussion bis hin zu den subtilsten Fragen. Wie sehr ist doch in der nach-
folgenden Zeit, zumal seit dem Beginn des zweiten Jahrtausends, der Freiheits- und
Aktivitdtsraum des Kirchenvolks eingeengt worden! Das Ende war jene gefihrliche
und lihmende Zweiteilung der Kirche, von der wir oben sprachen, und jene Reduktion
der Laien auf die Rolle passiver Seelsorgsobjekte fiir den Klerus, wie wir sie alle erlebt
haben.

Im Riickspiegel der Geschichte gesehen, ist es schwer zu begreifen, warum nicht
wenigstens das michtige Dringen nach evangelischer Freiheit, wie es seit den Tagen
der Reformatoren durch die ganze Welt ging, zu einer innerkirchlichen Neueinschitzung
der freien Mitverantwortung der Laien gefiihrt hat. Statt dessen zeigt die nachtriden-
tinische Kirche bekanntlich einen wachsenden Argwohn gegeniiber allen Freiheits-
anspriichen von unten. Es mag den Historikern iiberlassen bleiben, zu kliren, wie weit
dahinter der Einfluff des monastischen Vollkommenheitsideals steht, fiir das die Hin-
gabe der eigenen Freiheit im Gehorsamsgeliibde eine selbstverstindliche Forderung war.

23 Vgl. Karl Rahner, Uber das ius divinum des Episkopats, in: Rahner-Ratzinger, Episkopat und
Primat (Freiburg 1961) 70-91.
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Tatsache ist jedenfalls, dafi die amtliche Kirche auf die Forderung der biirgerlichen
Freiheiten, wie sie seit den Tagen der Franzosischen Revolution immer stiirmischer er-
hoben wurde, mit unverkennbarer Hirte reagierte. Sicherlich ist es richtig, dafl im
Liberalismus des 18. und 19. Jahrhunderts, der sich zum militanten Vorkimpfer dieser
Freiheiten machte, diese Forderung mit einem unchristlichen Verstindnis der mensch-
lichen Existenz und der sozialen Ordnung verbunden war. Gleichwohl bleibt es schwer
zu verstehen, warum man damals kirchlicherseits nicht besser zu unterscheiden wufite
zwischen legitimem Anspruch und zeitbedingter Verzerrung oder Uberziehung dieses
Anspruchs.

Zur Klirung der Begriffe

Seit dem Konzil ist der Ruf nach einer demokratischen Neugestaltung des kirchlichen
Lebens zur Tagesparole geworden. Mir will scheinen, daf es an der Zeit ist, eine grund-
sitzliche Klirung der Begriffe zu betreiben. Wir sollten endlich begreifen, daf} es irre-
fiihrend und gefihrlich ist, wenn die an sich berechtigten Reformwiinsche unter dem
Schlagwort ,Demokratisierung® vorgetragen werden. Und dies aus zwei Griinden. Ein-
mal deswegen, weil wir uns der Gefahr aussetzen, sachfremde, aus dem Bereich des
sozial-politischen Denkens stammende Kategorien auf die Kirche anzuwenden. Wir
haben uns seit langem immer wieder dagegen gewehrt, die im Papsttum gipfelnde Kir-
chenstruktur als Monarchie anzusprechen — mochten auch bisweilen die Pipste selbst
diese Nomenklatur in Anspruch nehmen. Denn die Pipste sind keine allgewaltigen,
nur ihrem eigenen Gewissen verantwortlichen Potentaten. Sie kénnen niemals sagen:
Die Kirche bin ich! Sie sind und bleiben an die vorgegebenen Strukturen der Kirche
gebunden. In gleicher Weise wiirde nun die unbedachte Eintragung der Kategorie des
Demokratischen die Kirche verfremden — so sehr auch die Forderung nach Mitverant-
wortung, Information und Kooperation ihr Recht hat. Gerade weil wir heute ein
wacheres Verstindnis fiir die Geschichtlichkeit als unabdingbares Moment kirchlicher
Existenz haben, diirfen wir nicht das, was zufillig unserer gegenwirtigen Generation
besonders am Herzen liegt, zur absoluten Norm kirchlichen Wesens machen.

Andererseits sollten wir diesen ,, Jargon® uns deshalb verbieten, weil in die Grund-
verfassung der Kirche Elemente und Krifte hineingegeben sind, die das unter dem
Leitbild der ,Demokratisierung® Angesprochene viel wirkungsvoller und echter ent-
halten. Wo man die Kirche unbesehen nach dem Muster politischer Gebilde zu verstehen
und zu behandeln sucht — als Monarchie, Oligarchie oder als Demokratie —, dort ver-
fillt man immer wieder der irrigen Meinung, die Kirche sei ein ,einliniges® Gebilde,
das von dem jeweiligen Grundansatz aus widerspruchslos aufzubauen und abzuleiten
wire. In Wirklichkeit ist die Kirche ein durch und durch dialektisches Gebilde, in wel-
chem einander entgegengesetzte Faktoren und Krifte zu einer Einheit zusammengebun-
den sind, deren harmonisches Funktionieren letztlich nicht vom Menschlich-Soziologi-
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schen her zu begreifen ist, sondern nur von der Prisenz des Gottesgeistes in ihr24. Das
soll im folgenden an drei Beispielen verdeutlicht werden.

1. Wie immer man iiber die konkrete Entwicklung und Ausgestaltung der Kirche als
Institution urteilt und wie sehr man sich gegen Entartungen und Miflbrauch der kirch-
lichen Gewalt in Kritik und Protest zur Wehr setzen mag, es lafit sich nicht bestreiten,
daf es in der Kirche von Anfang an Triger geistlicher Vollmacht gegeben hat. Wer sich
zur ,Apostolizitit“ der Kirche bekennt, kommt um diese Konsequenz nicht herum.
Es hat nicht an Versuchen gefehlt, die Autoritit der Apostel zu einer blof ,morali-
schen® Uberlegenheit der Erstzeugen und der ,Minner der ersten Stunde® herunterzu-
spielen. Aber wenn man, statt sich an einen einzelnen Text zu klammern, das Gesamt-
zeugnis des Neuen Testaments iiberpriift, 138t sich nicht bezweifeln, dafl die Apostel
in der nachsterlichen Gemeinde mehr waren als ,,primi inter pares®. Thr Wort und
ihre Weisung galten und setzten sich durch. Von diesem apostolischen Amt her ist die
auf den Aposteln gegriindete Kirche fiir alle Zeiten auch ,Kirche des Amts®, nicht nur
Liebesbund, sondern auch ,Rechtskirche“. Aber dieselbe Kirche ist von ithrem Anfang
und Ursprung her auch Kirche des Charismas, der spontanen Geistwirkungen. Die
Gegenwart des Pneumas in der Urgemeinde ist so iiberwiltigend bezeugt, dafl die
Theorie aufgestellt werden konnte, die Anfinge der Kirche seien ausschliefilich hier
zu suchen, und erst mit dem ,Erkalten des Geistes* habe sich die Amts-und Rechts-
struktur entwickelt.

Beides, Institution und Charisma, Recht und Pneuma, gehort in das Grundgefiige
der Kirche hinein. Den Trigern des Amts gilt die Aufforderung, die Geister zu unter-
scheiden, ob sie aus Gott sind. Die Charismatiker werden darauf hingewiesen, dafl
alle Geistesgaben ,zum Dienst® und ,zur Auferbauung des Leibes Christi“ gegeben
sind. Auf der anderen Seite richtet sich an die Amtstriger in der Kirche die Warnung,
»den Geist nicht auszuloschen®, wihrend die Geisttriger gemahnt werden, die Ordnung
in der Gemeinde nicht zu gefihrden, ,denn Gott ist nicht ein Gott der Unordnung, son-
dern des Friedens® (1 Kor 14,33). Amt und Pneuma in ihrem unvermeidlichen Anta-
gonismus gehdren somit zum Grundbestand der Kirche. Keines von beiden ist auf das
andere zuriickfithrbar, keines darf das andere verdringen oder zum Schweigen bringen.
In ihrem spannungsreichen Zusammenspiel garantieren sie der Kirche auf dem Gang
durch die Jahrhunderte, dafl weder Institution und Recht sie in starre Unbeweglichkeit
fithren, noch die Unberechenbarkeit des Charismas sie von einem Abenteuer ins andere
stiirzt 25,

2. Sobald heutzutage das Wort Hierarchie fillt, weckt es intensiven Widerspruch, weil
man damit die Vorstellung einer einlinigen Befehl-Gehorsamstruktur verbindet: Die
Hierarchie ist das Prinzip der Aktivitit und Initiative, wihrend das Kirchenvolk das
passiv-vernehmende Prinzip darstellt. Dafl die Praxis, d. h. die Weise, wie die Amts-

24 Khnliche Oberlegungen bietet H. Dombois, Der Kampf um das Kirchenrecht, in: Asmussen-Stihlin,
Die Katholizitit der Kirche (Stuttgart 1957) 297f.
25 Vgl. dazu K. Rahner, Das Dynamische in der Kirche (Freiburg 1958) 61-73.
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triger ihre Gewalt gebraucht haben, nur zu oft und zu lange dieser Vorstellung ent-
sprach, kann nicht bestritten werden; aber damit ist die Legitimitit solchen Verhaltens
nicht erwiesen. In Wirklichkeit stellt die Reduktion der Beziehung zwischen Hierarchie
und Kirchenvolk auf die Relation Befehl-Gehorsam eine ungerechtfertigte Verkiirzung
und Simplifizierung der wirklichen Lage dar. Das Kirchenvolk, genauer gesagt, die
Gesamtheit der Glaubigen noch vorgingig zu der Scheidung von Klerus und Laien,
ist keineswegs nur das rezeptive Element in der Kirche, es hat auch eine aktiv-produk-
tive Funktion. So richtig es ist, dafl in Fragen des Glaubens nicht einfach nach den
demokratischen Spielregeln der Mehrheitsentscheidung vorangegangen werden kann,
so darf umgekehrt bei der Bewahrung, Tradierung und Aktualisierung des Offenba-
rungsguts die aktive Rolle des Gottesvolks nicht iibersehen werden. Was bliebe sonst
von der Aussage des Zweiten Vatikanums, das in der Kirchenkonstitution (Kap. 2)
ausdriicklich davon spricht, dafl das Volk Gottes in seiner Gesamtheit der primiare Teil-
haber am dreifachen Amt Christi ist, daf} es somit auch an seinem Prophetenamt teilhat
und dies so, daf} ihm eine wirkliche Unfehlbarkeit im Glauben zukommt? Diese Un-
fehlbarkeit griindet aber keineswegs nur darin, daf} es sich den Weisungen der Hierar-
chie zu unterwerfen hat, sondern vor allem darin, dafl ihm der Heilige Geist zugesagt
und zugeteilt ist28. Tatsichlich spielt der ,sensus et consensus® der Gldubigen in der
wirklichen Geschichte der Glaubens- und Lehrentwicklung eine uniibersehbare Rolle.
Noch Pius XII. hat in der Konstitution, in der er die Leibliche Aufnahme Mariens in
den Himmel als Dogma verkiindete, ausdriicklich darauf hingewiesen®?. Ebenso be-
zeichnend ist, dafl im vorigen Jahrhundert J. H. Newman von seinem ultramontanen
englischen Episkopat heftigst angegriffen wurde, als er in einem berithmt gewordenen
Artikel im ,Rambler® diese Lehre vorzutragen wagte .

Es ist also eine unsachliche Vereinfachung der Dinge, wenn man behauptet, fiir die
Reinerhaltung und Entfaltung des Offenbarungsguts sei nur die Hierarchie zustindig;
ebenso falsch ist es, wollte man die Rolle des Kirchenvolks in solcher Weise isolieren
und hochspielen, daf8 das hierarchische Amt nur das zu registrieren hat, was zuvor das
Plazet des Kirchenvolks fand. Vielmehr besteht hier ein Verhiltnis wechselseitiger Be-
zogenheit und Abhingigkeit, das sich unmdglich auf eine glatte Formel bringen ldfit
und dessen reibungsloses Funktionieren nur durch die Prisenz des Heiligen Geistes in
der Kirche sichergestellt ist.

Im Licht dieser Uberlegungen scheint mir daher die , Erkldrung der deutschen Bi-
schéfe* vom Jahresende 1968 im Abschnitt {iber die ,Grenzen der Demokratisierung®
unzulinglich, weil hinter den Aussagen des Zweiten Vatikanums zuriickbleibend. Gewif$
haben die Bischife recht, wenn sie einen bestimmten Typus von Mitspracherecht der

26 Kirchenkonstitution Kap. 2, Nr. 12: ,Die Gesamtheit der Gliubigen, welche die Salbung von dem
Heiligen haben (1 Jo 2, 20. 27), kann im Glauben nicht irren.®

27 Pius XII., ,Munificentissimus Deus®*: AAS 42 (1950) 767.

28 Dazu vgl. J. Guitton, Mitbiirgen der Wahrheit. Das Zeugnis der Laien in Fragen der Glaubenslehre
(Salzburg 1964).
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yhérenden Kirche®, nimlich insoweit sich dahinter eine unbillige Ubertragung demo-
kratischer Willensbildung in den kirchlichen Bereich verbirgt, ablehnen. Aber wenn sie
beifiigen, daf} in Fragen des Glaubens, der sittlichen Normen und des sakramentalen
Lebens ,das kirchliche Amt allein dem Herrn im Glaubensgehorsam verpflichtet ist®,
dann driickt sich in dem ,,allein® wieder jene Isolierung des Amts vom Kirchenvolk als
ganzem aus, die das Konzil gerade iiberwinden wollte.

3. Noch ein drittes Beispiel einer derartigen analogielosen Verschrinkung von zwei
kirchlichen Strukturprinzipien sei genannt: die Funktion des um den Papst geeinten
Bischofskollegiums. Es ist eindeutig definierte Lehre, dafl der Papst den ,vollen, unmit-
telbaren, ordentlichen und allgemeinen episkopalen Jurisdiktionsprimat iiber die ganze
Kirche und jedes ihrer Glieder und Teile, einschlieflich der Bischtfe“ (als einzelner)
besitzt 29, Zugleich aber gilt auch der andere Satz, daff ,die Bischtfe nicht blofle Werk-
zeuge des Papstes, nicht pipstliche Beamte ohne eigene Verantwortlichkeit sind, sondern
vom Heiligen Geist gesetzt und an die Stelle der Apostel getreten sind, als wahre
Hirten die ihnen anvertrauten Herden zu weiden und zu regieren® 30, Hier sind also
zwei Tatbestinde gegeben, deren Vereinbarkeit alles andere als selbstverstiandlich ist.
Mit Recht bemerkt K. Rahner dazu: ,Ein solcher Zustand, der fiir eine irdische Kor-
perschaft auf die Dauer zerstdrend wire, entspringt sachlich aus dem einmaligen Ver-
hiltnis zwischen dem Ganzen und seinen Teilen, wie es nur in der Kirche gegeben ist,
und kann geschichtlich und rechtlich durchgehalten werden, weil ein absoluter Konflikt
zwischen den beiden sich verschrinkenden Teilmomenten des kirchlichen Fiihrungs-
gremiums oder eine absolute Ausschaltung des einen durch das andere Moment verhin-
dert wird durch eine iiberrechtliche Instanz, den Beistand des Geistes: die Verfassung
der Kirche ist wesentlich getragen vom Uberinstitutionellen, der Nomos vom Pneuma,
das sich in jenen adiquat weder {ibersetzen kann noch will.“ 3! So wie sich demgemif}
eine Einengung der kirchlichen Verfassung im Sinn einer Monarchie oder Oligarchie
verbietet, so sollte man auch davon absehen, in falscher Nachgiebigkeit gegen den Zeit-
geist zu ungeschiitzt von der Demokratisierung der Kirche zu reden. Man verkiirzt
damit nur die wirkliche Fiille des Mysteriums, das die Kirche ist.

29 Vgl. K. Rahner, in: Rahner-Ratzinger, Episkopat 61.

30 So die von Pius IX. ausdriidlich approbierte Antwort des deutschen Episkopats auf die bekannte
Circular-Depesche Bismarcks (Denzinger-Schénmetzer, Nr. 3112-3116).

31 K. Rahner a. a. O. 75.
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Mensch und Automat

Literatur zur Kybernetik

Man mag die Frage nach dem Unterscheidungskriterium zwischen Mensch und Automat
als Anzeichen einer primitiven Denkweise betrachten — abtun 148t sie sich damit nicht,
und die Mode des unverbindlichen ,Dialogs“ scheitert an der harten und prizisen Fra-
gestellung. Denn Karl Steinbuch? formuliert als , These der Kybernetik“: Es wird an-
genommen, dafl das Lebensgeschehen und die psychischen Vorginge aus der Anordnung
und physikalischen Wechselwirkung der Teile des Organismus im Prinzip vollstindig
erkldrt werden kdnnen2. Diese Auffassung als These ,,der Kybernetik® zu bezeichnen,
erscheint allerdings in methodischer Hinsicht als unsauber, wenn nicht gar unzutref-
fend. Denn die Kybernetik bemiiht sich zwar um eine moglichst weitgehende informa-
tionstheoretische und regeltechnische Erklarung der Lebensvorginge, aber soweit diese
Erklirungen tatsichlich erbracht werden, blieben sie auch dann noch echte und sichere
Ertrige der Wissenschaft Kybernetik, wenn Steinbuchs ,experimentum crucis der
Kybernetik* mifllinge, d. h. wenn ein technisches System von der Grofle und Komple-
xitit des menschlichen Nervensystems die Frage nach seinem Bewufltsein und seinen
Gefiihlen nicht glaubwiirdig mit Ja beantworten wiirde3.

Entideologisierende Kybernetik?

Insofern sieht sich Steinbuch selbst zu dem Zugestindnis gezwungen, dafl er Philoso-
phie, nicht Naturwissenschaft treibt, und es ist trotz der Ausfithrungen Steinbuchs?
und vor allem Felix won Cubes® iiber die entideologisierende Wirkung der Kybernetik
durchaus nicht sicher, ob nicht auch die Kybernetik, so wie Steinbuch sie versteht, selbst
wieder zur Ideologie werden und etwa in Physiologie und Psychologie das Interesse an
jenen nicht-kybernetischen Methoden zuriicktreten lassen konnte, die sogar im Fall des
Zutreffens von Steinbuchs These jedenfalls bei dem gegenwiirtigen Entwicklungsstand
der kybernetischen Erklirung noch unersetzlich sind. Man wird eine solche Befiirchtung

1 Karl Steinbuch, Automat und Mensch. Kybernetische Tatsachen und Hypothesen (Berlin: Springer
31965) X1I, 545 S., 152 Fig. Lw. 36,—.

2 Ebd. 9. 3 Ebd. 10. 4 Ebd. VI. 5 Ebd. 407.

6 Felix v. Cube, Was ist Kybernetik? Grundbegriffe, Methoden, Anwendungen (Bremen: Schiinemann
21967) 300 S., 55 Fig. Lw. 22,—. Hier 83 ff.
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nicht als aus der Luft gegriffen bezeichnen konnen, wenn man etwa an den sich eben-
falls entideologisierend gebenden positivistischen Energetismus von Ernst Mach und
Wilhelm Ostwald aus der Zeit der Jahrhundertwende denkt und an seine Polemik
gegen die damals sich entwickelnde Atomphysik, insbesondere gegen die grundlegenden
Arbeiten von Ludwig Boltzmann zur statistischen Mechanik?. v. Cube erklirt selbst,
dafl zwei ,zutiefst biologische Begriffe®, nimlich der der Ganzheit und der der Spon-
taneitdt, durch Kybernetik rehabilitiert worden seien, indem man erkannt habe, daff
eine kybernetische und somit nicht-vitalistische Interpretation dieser Phinomene mdg-
lich sei® Damit ist doch zugegeben, dafl ein Lebensphinomen, dessen kybernetische
Erkldrung aussichtslos erschiene, auch von dem heutigen ,Kybernetiker® nicht in volli-
ger ideologiefreier Unvoreingenommenheit akzeptiert wiirde — wie ja wohl die absolut
unvoreingenommene Wissenschaftlichkeit ganz allgemein eine unrealisierbare Utopie
darstellt.

Materialistische Kybernetik?

Man kann das Problem auch nicht verharmlosen, wie es Steinbuch versucht, wenn
er sich gegen die Bezeichnung als Materialist wehrt: Es sei doch gerade die wesentliche
neue Erkenntnis, dafl zum Verstindnis komplizierter Systeme die Betrachtung der
materiellen und energetischen Zusammenhinge nicht ausreiche, dafl vielmehr zusitz-
lich die Informationsrelationen zu beachten seien®. Norbert Wiener prigte dafiir
die klassisch gewordene Formel: Information ist Information, weder Materie noch Ener-
gie10. Aber derselbe Wiener erkldrt: ,Von jedem Gesichtspunkt aus, der die entfern-
teste Beziehung zu Moral und Religion hat, ist die neue Mechanik® (gemeint ist die
Kybernetik) ,genau so mechanistisch wie die alte.“!! Im gleichen Sinn hatte Wiener
von der Quantenphysik gesagt: ,Es ist wahr, dafl die Materie der neuen Physik nicht
der Materie von Newton entspricht, aber . . . der Zufall der Quantentheoretiker ist
nicht die ethische Freiheit des Augustinus, und Tyche ist eine ebenso unnachsichtige
Herrin wie Ananke.“12 Es erscheint darum irgendwie inkonsequent, wenn Wiener
trotzdem erklirt: ,,Ob wir den neuen Standpunkt materialistisch nennen sollten, ist
weitgehend eine Frage der Worte: der Einfluf der Materie charakterisierte eine Phase
der Physik des 19. Jahrhunderts weit mehr als das gegenwirtige Zeitalter, und ,Mate-
rialismus® ist heute kaum mehr als nur ein schwaches Synonym fiir ,Mechanismus‘. Tat-
sichlich wurde die ganze Kontroverse zwischen Mechanismus und Vitalismus in die
Rumpelkammer schlecht gestellter Fragen verwiesen. 13

7 Vgl. W. Biichel in: Philosophia Naturalis 7 (1961) 30. 8 A, 2.:0. 201, POAL A O NT.

10 Norbert Wiener, Kybernetik. Regelung und Nadhrichteniibertragung in Lebewesen und Maschine
(Hamburg: Rowohlt 1968) 253 S. (rde 294/95) Kart. 4,80. Hier 166.

11 Ebd. 69. 12 Ebd. 62. 13 Ebd. 69.
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Information ist in der Tat weder Materie noch Energie. Sie ist vielmehr eine ge-
wisse Struktur von Materie und Energie, welche auf Grund der Strukturentsprechung
zu materiellen Systemen fiir diese Systeme zeichenhafte Bedeutung hat, d. h. Reaktio-
nen ausldst, die nicht durch den Materie- und Energiegehalt des Signals, sondern eben
durch dessen Struktur bestimmt sind. Aber die materielle Struktur im Unterschied zum
Materie- und Energiegehalt war auch schon in der alten Maschinentheorie des Lebens
das Entscheidende, und so 14t sich kein anderer Unterschied erkennen als der, daf die
alte Maschinentheorie noch keine programmgesteuerte Maschinen kannte.

Kybernetik und dialektischer Materialismus

Es ist natiirlich hochst interessant, dafl gerade der dialektische Materialismus die
Gleichsetzung von Mensch und Automat entschieden ablehnt. Aber der Theologe Hans
Reinbard Rapp, der auf diesen Sachverhalt hinweist, bemerkt dazu mit Recht, daf es
sich hier um Zhnliche Anpassungsschwierigkeiten handelt, wie sie der Marxismus beim
Aufkommen der modernen Physik iiberhaupt hat durchstehen miissen. Da Rapp es im
Unterschied zu manchen heutigen Theologen noch wagt, am Marxismus Kritik zu iiben,
sei er ausfithrlicher zitiert: ,Der dialektische Materialismus ist offenbar an ein tradi-
tionelles Stufenschema gebunden, das es verbietet, ,;Hoheres® aus ,Niederem® zu erkliren.
Aber schon der Sprachgebrauch ,hoch® und ,niedrig® ist bedenklich. Er triigt ein unter-
schwelliges Bewertungsschema mit sich. Man sollte statt dessen von differenzierten und
weniger differenzierten Strukturen sprechen. Dann fillt es nicht schwer, zuzugeben,
dafl man kompliziertere Gebilde aus dem Zusammenwirken einfacherer Bestandteile
erkliren kann. Es mag uns sympathisch beriihren, daf gerade ein kommunistischer
Philosoph“ (gemeint ist Georg Klaus) ,,s0 unerbittlich die Grenze zwischen Mensch und
Automat bewacht. Entspricht es nicht viel eher unserer Vorstellung vom christlichen
Abendland als der vom Materialismus, wenn Klaus betont, der Mensch allein besitze
Willensfreiheit, er allein kdénne philosophieren, er nur habe Selbsterkenntnis? Aber die
Apparatur der marxistischen Dialektik arbeitet zu schwerfillig und ist mit zu reich-
lichem traditionellen Ballast beladen, als daf sie die Herausforderung der Kybernetik
mit iiberzeugenden Argumenten abfangen konnte.® 14

Das Unterscheidungskriterium

Doch wie soll die Herausforderung der Kybernetik abgefangen werden? Zunichst
ist es einmal gut, Berichte von Fachleuten zu lesen, die in niichterner Wissenschaftlich-
keit nicht von Zukunftsvisionen sprechen, sondern von dem, was tatsichlich erreicht

14 Hans Reinhard Rapp, Mensch, Gott und Zahl. Kybernetik im Horizont der Theologie (Hamburg:
Furche Verlag 1967) 276 S., 31 Fig. Lw. 14,80. Hier 161 f.
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ist, und von den Problemen und Grenzen, vor denen die Kybernetik heute noch steht.
»Die Enttduschung beginnt, wenn wir das erste Mal mit einem Computer zu tun haben
und versuchen, ein Programm laufen zu lassen. Trotz der so viel geriihmten Geschwin-
digkeit des Computers dauert es selbst bei einem kleinen Programm in der Regel
mehrere Stunden, ja sogar Tage, bis man eine Antwort erhilt. Dariiber hinaus kann
es einem passieren, dafl der Computer nach einem langen Arbeitstag schliefilich als
einziges Resultat feststellt, das Programm sei fehlerhaft. Man braucht sich daher nicht
zu wundern, wenn viele Leute nach derartigen Erfahrungen den Eindruck gewinnen,
die Anwendung eines Computers sei in erster Linie ein Kampf mit der Maschine und
dem System.“ 15 Und im Hinblick auf die Sprachiibersetzung durch Automaten kommt
einer der kompetentesten Autoren auf diesem Gebiet, Yehoshua Bar-Hillel, zu dem er-
niichternden Ergebnis, daf fiir absehbare Zeit dem Ubersetzungsautomaten keine reale
Chance gegeniiber dem menschlichen Ubersetzer zuerkannt werden konne, weil bei
hoheren Anspriichen an die Ubersetzung der technische Aufwand und die Kosten des
Automaten iiber jedes verniinftige Mafl hinausgingen 6. Damit zeigen sich allerdings
auch schon die Grenzen einer solchen Argumentationsweise; denn daf} die menschliche
Arbeitsleistung zur Zeit billiger ist als die entsprechende maschinelle Leistung, stellt
wohl einen etwas zweifelhaften Vorzug des Menschen dar.

Um ein besseres Kriterium bemiihen sich Martin Kulp 17 und Theodor H. Erisman 18
(ein Sohn des bekannten Psychologen). Kulp gibt zu, dafl viele der gewdhnlich genann-
ten Kriterien unhaltbar sind, glaubt aber trotzdem, zumindest zwei stichhaltige Unter-
scheidungskriterien angeben zu kénnen: Der Automat hat kein Gefiihlsleben und damit
keinen Zugang zu Kunst und Literatur, und die Unfihigkeit zur Intuition hitte einen
Automaten niemals etwa die Quantenphysik entwickeln lassen 19. Aber auch diese Krite-
rien erscheinen problematisch; denn einiges von dem, was heute als moderne Kunst aus-
gegeben wird, konnte sicher auch ein Automat produzieren, und der Mangel an ,Intui-
tion® liefle sich durch ErhShung der Komplexitit und Speicherkapazitit kompen-
sieren. Erisman ist darum mit Recht viel vorsichtiger. Die Problematik beginnt fiir
ihn weniger bei dem Homunculus Sapiens Cybernetes als bei dem Homunculus Gau-
dens Cybernetes; das Spezifikum des Humanen verschiebt sich also Zhnlich wie bei Kulp
von dem erkenntnismifligen zu dem emotionalen und affektiven Bereich, in dem doch
nach der fritheren Auffassung der Unterschied zwischen Geistigem und Untergeistigem

15 Christopher Strachey in: Information, Computer und kiinstliche Intelligenz (Frankfurt: Umschau
Verlag 1967) 121 S., Fig. u. Taf. Kart. 19,80. Hier 80.

16 Tn: Information und Kommunikation. Referate und Berichte der 23. internationalen Hochschul-
wochen Alpbach 1967. Hrsg. von Simon Moser u. S. J. Schmidt (Miinchen, Wien, Oldenbourg 1968)
197 S., 8 Abb., 2 Diagr. Kart. 26,-. Hier 29 ff.

17 Martin Kulp, Menschliches und maschinelles Denken (Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1968)
234 S., 39 Abb. Kart, 15,80,

18 Theodor H. Erisman, Zwischen Technik und Psychologie. Grundprobleme der Kybernetik (Berlin:
Springer 1968) 178 S., 64 Abb. Kart. 19,80.

19 A.a. 0. 226 ff.
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viel weniger ausgeprigt schien. Aber auch den Homunculus Gaudens Cybernetes will
Erisman nicht kategorisch ausschlieBen und sieht sich damit vor dem uralten psycho-
physischen Problem, fiir das er rein persénlich eine Losung in dem Sinn vorschlagen
mochte, dafl Materielles und Psychisches immer und grundsitzlich nur zwei verschiedene
Aspekte derselben Wirklichkeit darstellten.

In dhnlichem Sinn schreibt der schon genannte (protestantische) Theologe H. R.
Rapp: ,,Wir haben uns in dieser Darstellung von einer doktriniren Beschrinkung von
Geist oder Bewuftsein auf den Menschen abgewandt . . . Wir kénnen zwischen dem,
was sich im menschlichen Gehirn und im Netzwerk der Automaten abspielt, keinen
Trennungsstrich nach der Art ziehen: Hier Geist — dort nur Physik. Schon der Begriff
der ,Materie’ kann nicht definiert werden ohne die Dimension des Geistes. Freilich gilt
auch das Umgekehrte: In kybernetischer Sicht kénnen wir den Geist nicht definieren
ohne die Dimension der Materie. Der Theologe, der sich vielleicht an der ersten Infor-
mation erbaut, kommt um die AnstoBigkeit des zweiten Satzes nicht herum.

Diese Anstofigkeit gilt nicht nur dem Menschenbild. Sie umfaft auch das Gottesbild.
Darauf hat der Theologe Wolfhart Pannenberg hingewiesen, wenn er schreibt, , . . . dafl
wir Gott nicht mehr als Geistwesen denken konnen. Solange die menschliche Seele
als vom Leibe grundverschieden galt, so daf sie sich beim Tode von ihm 18st, solange
konnte Gott nach Analogie der Seele als ein kdrperloses, geistiges Wesen gedacht wer-
den . . . Doch Gott als Geistwesen ist uns unvorstellbar geworden, weil wir auch die
menschliche Seele nur noch als eine Funktion des Leibes verstehen kénnen. Mit dem Ge-
danken eines gottlichen Geistes aber fillt auch die herkdmmliche Vorstellung von Gott
als Person, gebildet in Analogie zur menschlichen Person, zum menschlichen Selbst-
bewuftsein .. . ©

Diese Ausfithrungen sollen hier zunichst nur besagen, daf} die heutige Theologie sich
kritisch Rechenschaft gibt iiber ihren wichtigsten Begriff, und dafd sie die Reste des vor-
kopernikanischen Gottesbildes abzustreifen sich bemiiht.* 20

Reflexion und Selbstbewufitsein

Am interessantesten ist vielleicht jener Versuch einer Grenzziehung, der ausgerechnet
von dem Gebiet ausgeht, auf dem die Automaten ihre bisher grofiten Erfolge erzielen
konnten, namlich von der Mathematik. Mathematisch handelt es sich um die sog.
Unentscheidbarkeitstheoreme, philosophisch um die im Selbstbewufitsein enthaltene
Reflexion auf sich selbst; im deutschen Sprachraum wurde das Problem diskutiert von
Gotthard Giinther®, Gerbard Frey 22 und Wolf Robrer23. Es handelt sich um folgendes:

20 A, a. O. 248f.

21 Gotthard Giinther, Das Bewufitsein der Maschinen (Baden-Baden, Krefeld 1963) 188 f.

22 Gerhard Frey, Sprache, Ausdruck des Bewufltseins (Stuttgart 1965) 55 f.; ders. in: Information und
Kommunikation, 176, ders., Die Mathematisierung unserer Welt (Stuttgart 1967) 153.

23 Wolf Rohrer, Ist der Mensch konstruierbar? (Miinchen: Ars sacra 1966) 95 S. Lw. 12,80.
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In der Mathematik gibt es einen Bereich, die ,Zahlentheorie®, welcher sich mit den
Eigenschaften der natiirlichen Zahlen beschiftigt und Aussagen macht wie z. B.: ,Die
Zahl 7 ist nicht ohne Rest durch die Zahl 3 teilbar.* Um die Aussagen der Zahlen-
theorie in ein System zu bringen, zu ,formalisieren®, werden einige grundlegende Aus-
sagen ohne Beweis als , Axiome® an die Spitze gestellt, und aus ihnen sollen durch ge-
schickte Kombination und Verkniipfung alle weiteren Aussagen abgeleitet werden.
Dieses Verfahren der Formalisierung und Axiomatisierung lifit sich weitgehend durch-
fiihren, und alles, was ein Mensch auf diese Weise logisch aus den Axiomen ableiten
kann, kann auch ein Computer ableiten. Aber der Mathematiker Kurt G&édel hat 1931
gezeigt, dafl die Zahlentheorie grundsitzlich nicht vollig formalisierbar und axioma-
tisierbar ist. Wie auch immer man ein Axiomensystem fiir die Zahlentheorie wihlen
mag — es gibt immer Sitze iiber Zahlen, die aus diesem Axiomensystem nicht logisch
ableitbar sind und die doch von dem menschlichen Mathematiker als wahr erkannt wer-
den. Wenn man etwa 10 Axiome an die Spitze der Zahlentheorie stellt, dann ldfit sich
ein Satz iiber Zahlen angeben, der wahr ist und der sich doch aus diesen 10 Axiomen
nicht logisch ableiten liflt. Und wenn man diesen Satz als 11. Axiom zu den 10 anderen
Axiomen hinzunimmt, dann liflt sich wieder ein Satz angeben, der auch aus diesen
11 Axiomen nicht ableitbar und doch wahr ist; und das 188t sich ohne Ende fortsetzen.
Damit schien eine grundsitzliche Leistungsgrenze zwischen Mensch und Computer ge-
geben: Der Computer kann aus dem Axiomensystem, mit dem er programmiert wird,
alles ableiten, was sich daraus ableiten lif}t; aber der Computer ist hilflos gegeniiber
jenem Satz, der sich aus dem Axiomensystem nicht ableiten lifit und doch von dem
menschlichen Mathematiker als wahr erkannt wird.

Doch wie kommt der menschliche Mathematiker zu diesem Satz? Nicht dadurch, dal
er aus den Axiomen Schliisse zieht, sondern dadurch, dafl er darauf reflektiert, was ge-
schieht, wenn man aus den Axiomen Schliisse zieht. Der Mathematiker ordnet nimlich
jeder Formel der Zahlentheorie eine genau festgelegte Zahl zu je nachdem, wie grofl
die Anzahl der Buchstaben und Zeichen in dieser Formel ist, welche Buchstaben und
Zeichen verwendet werden usw. Wenn man nun eine logische Ableitung betrachtet,
also zwei Formeln, aus denen eine dritte Formel folgt, dann ist jeder dieser Formeln
eine bestimmte Zahl zugeordnet; und wenn die Ableitung wirklich logisch schliissig
ist, dann bestehen zwischen diesen drei zugeordneten Zahlen ganz bestimmte Bezie-
hungen. Aus dem Studium dieser Bezichungen zwischen den Zahlen, die den verschie-
denen Formeln in einer logischen Ableitung zugeordnet sind, kann der Mathematiker
einen Satz iiber Zahlen gewinnen, welcher wahr ist und sich doch aus dem vorgegebenen
Axiomensystem grundsitzlich nicht durch rein logische Ableitung gewinnen lafit. Dieser
Satz wird also nicht gewonnen, indem der Mathematiker logische Ableitungen aus den
Axiomen wvollziebt — was der Computer auch tun kdnnte —, sondern indem der Mathe-
matiker darauf reflektiert, was geschieht, wenn man logische Ableitungen aus den Axio-
men vollzieht.
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Aber kann nicht auch der Computer diese Art von Reflexion durchfithren? Man hat
das zumeist fiir unméglich gehalten, und Giinther, Frey und Rohrer sehen hierin den
grundsitzlichen Unterschied zwischen Mensch und Automat. Immerhin driickt sich
Frey diesbeziiglich gegeniiber einem wissenschaftlichen Leserkreis 24 vorsichtiger aus als
gegeniiber einem breiteren Publikum 2. 1967 hat dann der Mathematiker I. J. Good
gezeigt, dafl der Computer jedenfalls den ersten Schritt der fraglichen Reflexion durch-
fithren kann2%; und wenn man fragt, warum er nicht auch den zweiten Schritt solle
durchfithren konnen, erscheint die angegebene Begriindung sehr problematisch.

Der erste Schritt der Reflexion besteht darin, dal der Computer jenen Satz formu-
liert, der aus dem Axiomensystem nicht ableitbar und doch wahr ist. Dafl man den
Computer dazu programmieren kann, hat Good gezeigt. Und man kann den Computer
natiirlich auch dazu programmieren, dafl er den neuformulierten Satz zu dem alten
Axiomensystem als neues Axiom hinzunimmt, zu dem neuen Axiomensystem wieder
einen unableitbaren und doch wahren Satz formuliert usw. in infinitum.

Der zweite Reflexionsschritt besteht bei dem menschlichen Mathematiker darin, daf
der unableitbare Satz als wahr aufgewiesen wird. Konnte der Computer auch das lei-
sten? Eine Antwort auf diese Frage scheint nur G. Giinther zu versuchen; er argumen-
tiert etwa folgendermaflen: Wenn der Computer auch den zweiten Reflexionsschritt
leisten sollte, dann miifite er in einer Sprache rechnen und sich ausdriicken, in der er auch
iiber sich selbst sprechen kénnte, in der er z. B. sagen konnte: ,Das, was ich jetzt
schreibe, ist falsch®, oder noch einfacher: ,Ich liige.“ Eine Sprache, in der der Automat
iiber sich selbst sprechen kénnte, fithrt aber zwangsliufig zu Antinomien; denn der
Satz ,Ich liige® stellt bekanntlich schon eine solche Antinomie dar (wenn er wahr ist,
ist er falsch, und wenn er falsch ist, ist er wahr). Antinomien aber, so meint Giinther,
sind technisch nicht realisierbar; also kann ein technisch realisierter Automat keine
Sprache haben, in der er iiber sich selbst sprechen kénnte, und folglich kann ein Automat
nicht zu jenen Ergebnissen kommen, zu denen ein Mensch vermittels des Denkens in
einer solchen Sprache kommt.

Das ist gewif} eine eigenartige Argumentation: Die Unterlegenheit des Automaten
soll darin begriindet sein, daf} sein technisches Rechnen und Sprechen antinomienfrei
und insofern ,sauberer® sein miisse als das antinomienbehaftete ,unsaubere® Denken
und Sprechen, in dem der Mensch seine hischste geistige Fihigkeit des Selbstbewuftseins
zum Ausdruck bringt. Giinther folgert konsequent weiter, dafl die Sprache, in der ein
Automat spricht, niemals dieselbe (d. h. vom gleichen Sprachtypus) sein kinne wie die
Sprache, in der die Konstruktion des Automaten von seinem Erbauer beschrieben wird:
»Wenn beide (Konstrukteur und Automat) die gleiche Sprache sprichen, dann wiren
Schopfer und Geschdpf einander geistig ebenbiirtig. Dies ist absurd.“ Tatsache ist
aber, dafl der Mathematiker J. v. Neumann einen (Werkzeugmaschinen-) Automaten

24 In: Sprache, Ausdruck des Bewufltseins, und in: Information und Kommunikation,
2 In: Die Mathematisierung unserer Welt.
26 1. J. Good, in: Brithish Journal for the Philosophy of Science 18 (1967) 144.
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angegeben hat, der sich selbst identisch reproduzieren kann und der dabei seine eigene
Konstruktion in genau derselben Sprache beschreibt, in der er selbst spricht 27. Die Fol-
gerung, die sich zwangsldufig aus dem Ansatz Giinthers ergibt, ist also wohl falsifiziert,
und damit erweist sich dieser Ansatz als nicht beweiskriftig.

Kybernetik und Philosophie

Nach Helmar Frank ist sogar gerade die Reflexion auf das Subjekt-Objekt-Ver-
hiltnis das Charakteristikum, welches der Kybernetik gegeniiber den Naturwissen-
schaften die gleiche Stellung zuweist, die die Philosophie gegeniiber dem vorwissen-
schaftlichen Weltverstdndnis innehat. Denn nach einem interessanten wissenschafts-
theoretischen Schema Franks 28 ist das vorwissenschaftliche Weltverstindnis durch seinen
qualitativen und gesamtheitlichen Charakter von dem quantitativen und analytischen
Vorgehen der (natur-)wissenschaftlichen Erkenntnis abgehoben. Diesen qualitativ-
gesamtheitlichen Charakter teilt das philosophische Denken mit dem vorwissenschaft-
lichen Weltverstindnis; aber wihrend das vorwissenschaftliche wie das naturwissen-
schaftliche Erkennen direkt auf das zu erkennende Objekt zielen, ist das philosophische
Denken auf das Subjekt-Objekt-Verhiltnis zuriickbezogen. Diese Riickbezogenheit
charakterisiert auch die Kybernetik, die ja gerade untersucht, wie ein ,Subjekt* im wei-
testen Sinn Information iiber ein Objekt aufnimmt; aber die Reflexion erfolgt bei der
Kybernetik nicht qualitativ-gesamtheitlich, sondern auf quantitativ-analytische Weise.
Das Schema Franks diirfte vielleicht die beste wissenschaftstheoretische Einordnung der
Kybernetik ergeben, die bis jetzt geboten wurde.

27 J, v. Neumann, Theory of Self-Reproducing Automata (Urbana, London 1966).
28 In: F. v. Cube, Was ist Kybernetik? 283 ff. Sieche auch: H. Frank, Kybernetik und Philosophie
(Berlin 1966).

120



Josef Sudbrack S]
Hoflnung - Konvergenzpunkt fiir Marx und Jesus?

Bestseller, besonders theologischer Provenienz, spiegeln oft genug den Bewuftseins-
stand der Vergangenheit, sind vielmals nur Popularisierung, wenn nicht gar Neu-
aufgufl dessen, was ad acta gelegt ist. Wenn schon die Geisteswissenschaften selbst allzu
leicht mit der Hegelschen Eule der Minerva erst in der Dimmerung, wenn des Tages
Last ausgestanden ist, sich in die Luft erheben, dann gilt das noch mehr von ihren
Popularisierungen. In Heinz Zahrnts ,Die Sache mit Gott“t wird gewifl die Mehr-
zahl der Namen und Probleme aus der ,Protestantischen Theologie des 20. Jahr-
hunderts“ (Untertitel) erwihnt. Aber im Grund geht es nur um die grofien Drei: ,,Mit
Karl Barth hat die Theologie des 20. Jahrhunderts begonnen“ (13). Paul Tillich
erdffnete ,den dritten Weg® (382). Dazwischen steht Rudolf Bultmann, der zu diesen
»drei wirklich Grofien in der protestantischen Theologie des 20. Jahrhunderts (gehort),
die das theologische Denken entscheidend vorangetrieben und jeweils in ihrer Art
Epoche gemacht haben® (270).

Abschied von einer theologischen Epoche

Als dies 1966 zu lesen war, war es schon iiberholt. Lingst hatte sich die bei Zahrnt
iibergangene Theologie der Neuen Welt mit lauter Stimme zu Wort gemeldet; nicht
nur der Emigrant Paul Tillich, von dessen Theologie Harvey Cox in seiner ,Stadt
ohne Gott?“?2 schreibt: ,,Sie ist vorbei. Deshalb haben die existentialistischen Theo-
logen und Philosophen am Geist des jetzt erwachenden Zeitalters keinen Anteil,
sondern sie zeigen viel eher das Vergehen des alten an.“ Auch fiir Leslie Dewart ist
Paul Tillich ,nicht radikal genug®3. Zur Not wird bei Zahrnt noch die Frage — ,,post
Bultmann locutus® — nach der Geschichtlichkeit gestellt. Aber schon die Formulierung
zeigt den retrospektiven Blick: ,,Geschichtstheologie oder Existenztheologie — das ist,
auf eine vereinfachende Formel gebracht, die Grundfrage, die die Auseinandersetzung
in der protestantischen Theologie gegenwirtig bestimmt und sie sicher auch noch in
den nichsten Jahren bestimmen wird“ (377). Fiir Jiirgen Moltmann hingegen sind
»Historizismus und Existentialismus® als ,zwei Seiten desselben Vorganges“ nur noch
Sackgassen, aus denen sich die Theologie herausbewegt?. Alles spricht auch dafiir, dafl

1 Miinchen 1966.

2 Stuttgart, Berlin 1965, 41968, Zitat 91.

3 Die Zukunft des Glaubens (Einsiedeln 1968) 60.

4 Perspektiven der Theologie. Gesammelte Aufsitze (Miinchen, Mainz 1968) 66.

9 Stimmen 184, 8 121
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der Miinchener Theologe Wolfhart Pannenberg, der der Mittelpunkt des systemati-
schen Neubedenkens der ,,Geschichte® war, sich von der bei Zahrnt beschriebenen Ge-
schichtstheologie verabschiedet hat®. Sicherlich aber hat seine ,Geschichte® mit der
existenztheologischen ,,Geschichtlichkeit® viel weniger gemeinsam, als der Name ver-
muten laf8t.

Vielleicht gehort es sogar zum neuen Stil des theologischen Denkens, dafl die Zeit
der ,wirklich Groflen“ vorbei ist, daf8 die einsame Gelehrtenstube, wo das Genie
gottlichen Gedanken nachsinnt, geschlossen oder verlegt ist ins theologische Seminar,
in die Diskussionsrunde, in das Gesprich von , Theologie und...%, ins Aktionspro-
gramm, das, in offentlichen Versammlungen vorgetragen, als Ausgangspunkt fiir poli-
tisches und soziales Handeln dient. Begibt sich damit die Theologie nicht allzu leicht-
sinnig auf gefahrvolle Wanderschaft, kaum daf sie von der Herrschaft der Metaphysik
oder der des Staates oder auch der einer Bibelphilologie befreit wurde, in die Magd-
schaft des politischen Agitprop? Aber Gefahren begegnet man nicht durch Schlieflen
der Augen. Und iiberdies nimmt der Theologe, der sich seit Beginn der Neuzeit immer
mehr in einen welt- und wissenschaftsfreien Raum hineinman&vrieren lieff, in diesem
Neuansatz eine alte Tradition auf. Bei Bultmann heiflt es noch: ,, Vom Christentum
aus gibt es keinen Protest gegen die profane Wissenschaft .. .“. Die Kirche ,hat das
Wort Gottes zu verkiinden, aber nicht politische Urteile abzugeben“$. Christliches
Altertum und Mittelalter dachten aber anders iiber das Gesprich des Glaubens mit
der profanen Welt, wissenschafts- und weltgliubiger, differenzierter und — wie jeder-
mann weifl — oft genug auch falsch, einseitig, Kirche und Welt in naiver Sicherheit
identifizierend. Zweifellos auch hat die katholische Kirche — leider nicht so sehr die
katholische Theologie! — diese alte Tradition der Weltverantwortung ungebrochener
in unsere Zeit eingebracht als die Mehrzahl der evangelischen Kirchen; allerdings auch
gefihrdeter und in manchen Situationen irrend und irrefithrend.

Statt den Riickwirtsgang einzuschalten, zur Flucht aus der Gefahrenzone in mystische
oder existentialistische oder personale Innerlichkeit, steuert die Theologie gliicklicher-
weise immer entschlossener auf dieser abschiissigen Strafle in ein Gesprich mit der Welt
und der weltlichen Wissenschaft; in ein Gesprich von unterschiedlichem Klang, gemif
den verschiedenen Traditionen der verschiedenen Kirchen. Aber der aufmerksame
Horer vernimmt in allen Klangkorpern dieselben Motive, die gleichen Dissonanzen
und AuflSsungen, die gleichen Versuche und Fehlklinge. Am einen Ansatz partizi-
pieren sie alle. Heute ist es z. B. mdglich, dafl Sigurd Martin Daecke, Redakteur der
»Evangelischen Kommentare®, den Jesuiten Teilhard de Chardin als Ausweg anbietet
aus dem protestantischen Dilemma von Vergottung der Welt und dialektischer Tren-
nung zwischen Gott und Welt?. Und umgekehrt ist der evangelische Alttestamentler

5 Geschichtstatsachen und christliche Ethik, in: Evangelische Kommentare 1 (1968) 688-694.

8 Glauben und Verstehen II 77; III 195.

7 Teilhard de Chardin und die evangelische Theologie. Die Weltlichkeit Gottes und die Weltlichkeit
der Welt (Gottingen 1967).
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Gerhard von Rad Hauptgewihrsmann fiir die alttestamentliche ,Herrlichkeit®
(= Gottes Glanz in der Welt) in Hans Urs von Balthasars Theologischer Asthetik 8.

Wenn wir aus diesem Konzert nur einige Stimmen herausgreifen kinnen, so mufl
das eben Gesagte mitverstanden werden. Die Zeit der ,wirklich Groflen®, die wie
Primadonnen die Bithne beherrschen und den Rest der Mitspieler zu Ausstattungsgegen-
stinden und Statisten degradieren, ist vorbei. In Klammern gefragt: gab es sie jemals?
wurde nicht jeder wirkliche Neuansatz im intensiven Gesprich mit der Vergangenheit
und Gegenwart geboren? Selbstverstindlich gibt es auch heute Namen, Biicher, Auf-
sitze, Ideen, an denen sich das Neue zur diskutierfihigen Greifbarkeit verdichtet.
Und dieses Neue liegt quer zu Kirchen und Konfessionen. Hans Kiing hat vor kurzem
geschrieben, dafl er den Unterschied zwischen katholisch und evangelisch nicht mehr
so sehr in formulierten Sitzen und kodifizierten Liturgien als darin sehe, dafl in der
katholischen Kirche die Kontinuitit mit der Tradition stirker zu Wort und das
Moment der Katholizitit mehr zum Tragen komme®. Mit dem Moment der Katholi-
zitdt meinte er das Band der Gemeinschaft iiber verschiedene Meinungen und Rich-
tungen hinweg, das in den Kirchen der Reformation allzu leicht von sektiererischen
Einzelgingern und religids-intensiven Gruppen durchrissen wurde.

An Autoren aus dem evangelischen Raum muf} sich somit leichter ablesen lassen,
was auch den katholischen Gliubigen angeht: Ob und wie eine neue Epoche der Theo-
logie angebrochen ist. Ein Vergleich der beiden kirchlich-theologischen Traditionen
macht verstindlich, daff vom evangelischen Denken aus das Neue griffiger darzu-
stellen ist — vielleicht zu griffig und zu modisch —, wihrend die katholischen Kollegen
ausgeglichener und besonnener zu denken scheinen — vielleicht zu ausgeglichen und
zu ,zeitlos“. Doch es geht um die gleichen Fragen und Sorgen und auch um Antworten,
die in die gleiche Richtung fithren. So mag es geniigen, an einem Theologen, dessen
idealtypische Bedeutung schon an der Auflagehthe seiner Arbeiten abzulesen ist, auf-
zuzeigen, was fiir breitere Kreise giiltig ist, womit — wie uns scheint — eine Tiir nach
vorn gebrochen wird.

Der ,,Underground“-Gott der Bibel

Doch bevor wir unser Thema aufgreifen, soll das Instrumentarium nach verwandten
Klingen eingestimmt werden. Ernst Blochs letztes grofles Buch, ,,Atheismus im Chri-
stentum® 19, endet mit einer Zukunftsvision: ,,Wenn christlich die Emanzipation der
Miihseligen und Beladenen wirklich noch gemeint ist, wenn marxistisch die Tiefe des
Reichs der Freiheit wirklich substanziierender Inhalt des revolutioniren Bewufltseins
bleibt und wird, dann wird die Allianz zwischen Revolution und Christentum in den

8 Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik, Band III, 2 (Einsiedeln 1967); von Rad kommt im Namens-
register auf sechs Zeilen, wihrend kein anderer Autor mehr als zwei Zeilen beanspruchen kann,

9 Kein Zuriick zur vorkonziliaren Kirche. Gesprich mit Prof. Dr. Hans Kiing, in: Evangelische Kom-
mentare 1 (1968) 676-679. 10 Frankfurt 1968
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Bauernkriegen nicht die letzte gewesen sein — diesmal mit Erfolg® (353). Er greift damit
die Vision seiner ersten groflen Arbeit auf: ,, Funktionsbeziehung zwischen Entlastung und
Geist, Marxismus und Religion, geeint im Willen zum Reich®, heifit es auf der letzten
Seite des , Geistes der Utopie® 1!, Als dies Buch 1918 zum erstenmal erschien, schrieb
ein anderer utopischer Visionir, Teilhard de Chardin, sein , L’éternel féminin® 12; sein
spiterer Weg fiihrte an den Rand der Gemeinschaft — der christlichen —, in der und
fiir die er arbeitete.

Der Marxist Ernst Bloch hat ein #hnliches, spiegelverkehrtes Schicksal innerhalb
des Marxismus erlitten; doch auch er blieb seinem Grundimpuls treu. Einige Kapitel
aus Blochs Hauptwerk, ,Prinzip Hoffnung®, geschrieben 1938-1947, rekapitulieren
schon im voraus das Atheismusbuch: man vergleiche die Jesuskapitel im fiinften und
letzten Teil: Jesus, Apokalypse, Reich, Jesus und der Vater. Und in der ,Tiibinger
Einleitung zur Philosophie II¥ (1964) findet sich der Vorspruch zu seinem letzten
Werlk: ,Nur ein Atheist kann ein guter Christ sein® (176).

Ernst Bloch wiederzugeben ist ebenso unmdglich, wie ein Fenster Chagalls ins Wort
zu ibersetzen. Die Breite des Wissens und die Fiille der Bilder sind bis zur Identitit
aufgegangen in der philosophischen Vision, in einer Vision, die nur in der zukunfts-
offenen Symboltrichtigkeit einer poetischen Sprache, nicht aber im logischen und des-
halb festgelegten und geschlossenen Kalkiil des abstrakten Denkens auszudriicken
ist. Und so miissen wir es uns verbieten, auf die beiflende Kritik an Bultmanns ,blo-
flem Seelenrest” und seiner ,guten religitsen Stube® oder an Barths ,Geheimkabinett
und fester Burg der Transzendenz® einzugehen. Mit am besten schreibt Bloch, wenn
er die Feder kritisch gespitzt hat; oft allerdings, 6fters als in seinen friiheren Schrif-
ten, scheint sie stumpf und abgenutzt. Manchmal iibertént das Pathos der Stimme den
Gehalt der Worte und die berithmten himmernden Sentenzen Blochs — man kénnte
. ganze Spruchkalender mit Zitaten von ihm fiillen — wirken manchmal wie Phrasen-
' maschinerie und Funktionirsdeutsch. Sicher nicht das beste Buch Blochs, aber noch
immer ein gewaltiges und begeisterndes.

Die Grundthese hat das Zitat zu Beginn wiedergegeben — soweit sie wiederzugeben
ist. Den methodischen Ansatz findet Bloch in einer Art ,Underground“-Gott: ,Deutlich
gibt es so eine unterirdische Bibel“ (110). ,Das mit der Schlange bezeichnet immer
wieder in def unterirdischen Bibel die Untergrundbewegung mit Licht im Kopf, statt
der hohlen, untertinigen Sklavenunschuld® (117; vgl. 231 ff.). In der Bibel selbst also,
und nirgendwo so sehr wie in der Bibel, findet der marxistische Atheist den finalen
Impuls der Menschheit auf das aktiv zu schaffende ,Reich® hin — eines seiner groflen
Symbole: Nicht wie bei anderen Volkern Riidktraumen in ein goldenes Zeitalter der
Vergangenheit oder der archetypischen Urwelt des von Bloch heifligehafiten C. G. Jung,
sondern Hoffen auf die von Menschenhand zu erstellende Utopie — dafiir steht der

11 Bearbeitete Neuauflage der zweiten Fassung von 1923 (Frankfurt 1968).
12 Hymne an das Ewig-Weibliche. Mit einem Kommentar von Henry de Lubac, iibertragen von Hans
Urs von Balthasar (Einsiedeln 1968).
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Exodus-Gott der Bibel. Die berithmte Dornbuschstelle von Ex 3,14 iibersetzt Bloch:
,»Ich werde sein, der ich sein werde® (24), mit dem , Futurum als offener Seinsbestimmt-
heit bis zu Jahve hinein® (85).

Nach diesem Gott, der sein Volk in die Zukunft der Freiheit hineinfithrt, durch-
kimmt Bloch die Bibel: ,denn von Anfang an hat die Bibel zweierlei: ein Sanftes, oft
nur vom Wedeln nach oben her, und ein Trotzendes, das wider den Stachel 15ckt, als
miifite gerade er nicht sein, nicht bleiben® (58). Bloch versucht, ,die Bibel sub specie
ihrer weiterwirkenden Ketzergeschichte (zu) lesen® (23); denn oft genug siegt im Kampf
»zwischen dem Demiurgischen und dem von ihm Rettenden® (146) der tyrannische
Gott, der die Freiheit des Menschen beschneidet und ihn in die Knechtschaft und die
Vergangenheit zwingt. Oftmals fillt , die alte Jahvefigur® zuriick ,in den orientalischen
Despoten®; aber auch dann noch zeigt sie immerhin ,Platz fiir Verinderung, Mitgehen,
Wanderschaft von Eigenschaften wie kein anderer Gott® (123).

Der Linie, die ,statt des Droben . .. das Vorwirts anzielt* (17), statt des transzen-
denten Despoten den in die Zukunft des Menschen transzendierenden Exodus-Gott,
geht Ernst Bloch nach. Vieles von dem, war er aufzeigt, trigt zwar zu offensichtlich
Ziige aus der Klamottenkiste eines alten Liberalismus; die Zitate moderner Autoren neh-
men sich dazwischen aus wie Flicken, die eine durch Lumpen schimmernde Blofe verdek-
ken. Der Grundraster seiner Interpretation aber muf} ernst genommen werden: Der bibli-
sche Gott steht nicht gegen den Menschen, sondern fiir den Menschen, fiir das Reich von
Identitit und Freiheit, wie Bloch schreibt. Und dieser biblische Gott 6ffnet die mensch-
liche Initiative nach vorn, treibt ihn zu einem stets neuen ,Exodus® in das Futurum
an, besser gesagt, zieht ihn als das Futurum in Person nach vorn, gibt ihm den Willen
und die Méglichkeit an die Hand, gegen Schicksalsmichte und magisches Beherrschtsein
ein ,,Anti-Schicksal® der Hoffnung zu wagen (139); im innersten Wesen dieses Gottes
wird das wahre Wesen des Menschen sichtbar: ,Deus absconditus wird also kenntlich
als Anweisung auf homo absconditus® (79). ,Also ist die Homousie (des Herrn Jesus,
in dem beide Wesen zusammenfallen) uniiberwindbar® (214, vgl. 230); denn hier wer-
den Gott und Mensch, Zukunft und Gegenwart identisch.

Gottes Wesen ist nichts Statisches, Besessenes oder gar Vergangenes. Fiir Bloch ist
die wahre Wahrheit keine ,empirisch gewordene adaequatio intellectus ad rem®, son-
dern eine ,schopferische inadaequatio des Verstandes an das Faktische® (333); denn
»was lebt, lebt iiber sich hinaus, tibersteigt sich® (333); ,,Denken ist Uberschreiten® (23);
und vom Menschen gilt ,,Spero, ergo. ero“: Ich hoffe, darum bin ich (332, 344). Hier
findet Bloch mitten im Christentum die Kriterien seines marxistischen Atheismus.

»Lch glaube nicht, wiewohl das absurd ist“
So beginnt das Buch eines anderen Marxisten. Nach dem Blochschen Feuerwerk
brillanter Ideen und Sitze (Th. W. Adorno sprach von ,grofier Blochmusik“) kommt

sich der Leser vor wie in einer Abenddimmerung. Vitéslav Gardavsky, ein tschechi-
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scher Kommunist, Jahrgang 1923, hat sein Buch , Gott ist nicht ganz tot. Ein Marxist
tiber Religion und Atheismus®18. im Winter 1966/67 zuerst als Artikelserie veroffent-
licht. Ist sein Ddmmerlicht nicht situationsehrlicher?

Gardavsky treibt keineswegs auf der modischen Gott-ist tot-Welle (als Anmerkung:
schon 1908 verdffentlichte Dr. phil. Dennert in Stuttgart ein Buch mit dem Titel: Ist
Gott tot?); eher mdchte man von einem Gott-lebt-Buch fiir Atheisten sprechen. Molt-
mann schreibt in der Einleitung, dafl hier die pubertire Haltung iiberwunden sei, in
der man ,sich gegenseitig . . . nach seinen schlimmsten Fehlern® den Pelz absucht; der
Atheist sehe es als Aufgabe an, ,sich gegenseitig in seinen besten Positionen® zu wiir-
digen (10). ,Wo sind die blinden Flecken im Sozialismus...? Wo sind nach unserer
Uberzeugung die Tiefen, die noch abgriindiger sind als die des Christentums? . . . Wenn
wir uns entschlieffen, so zu fragen, dann hort das Christentum auf, fiir uns etwas
Fremdes, Entferntes, Totes zu sein“ (26).

Der Verlauf des Gesprichs, das Gardavsky mit dem Christentum fiihrt, ist gradlinig.
Nach einer methodischen Besinnung wird das Christentum in ,seinen besten Positionen®
vorgefiihrt. Die Bibel befreit den Menschen aus der Riickbindung an die statische Ver-
gangenheit; er empfingt, ,wenn auch in vorwissenschaftlicher Form®, den Aufruf zur
Transzendenz, zum ,,Uberschritt iiber alles bisher Erreichte®, und triumt den Traum
der Subjektivitit: Die beiden Grundforderungen des Hominismus (das Wort Huma-
nismus hat fiir Gardavsky einen egoistischen Beigeschmadk, 64). Jakob ist, dhnlich wie
bei Bloch, die grofle Gestalt des Alten Testaments. ,Die Wahl, die er trifft, der Tat-
bestand, den er setzt, war nicht schon vorher im Ratschluff des HERRIN ,verzeichnet®. ..
Der Mensch ,wird auserwihlt’, sofern er eine Entscheidung trifft, in Freiheit wihlt
und diese Wahl mit seiner Tat bekriftigt (42f.). In Jesus erreicht die ,Homini-
sierung® ihren Hohepunkt. Seine Wunder sind ,die Tat der Subjektivitit, die den
Kausalketten eine neue Ordnung, ein neues Gesicht aufprig(en), die sie zwing(en),
sich auf ein bestimmtes Ziel auszurichten und sich in dieser Richtung zu verwirkli-
chen® (59). Auch die , Weltverachtung® eines Augustinus kann Gardavsky — zutiefst
christlich — verstehen ,,als Leidenschaft zum absoluten Leben, die eben darum den Tod
erwihlt“ (69); und die mittelalterliche Kirche, die in Thomas beschrieben wird, war
»die einzige Institution, die der mittelalterlichen Menschheit dazu verhelfen konnte,
zu einer Einsicht in Sinn und Geist ihrer allgemeinen menschlichen Bedeutung zu
gelangen® (80). Gegen das naturwissenschaftliche und von manchen als neuzeitlich
angesehene Ideal der Vergdtterung des , Jetzt® und des ,Hier® stellt Gardavsky den
Naturwissenschaftler Pascal. ,Er (hat) den Mut, diese Grenze zu iiberschreiten und
sich radikal den Problemen zu stellen, was der Mensch als Subjektivitit bedeutet® (99).

Die religitse Krise in der Christenheit zu beschreiben, kann nicht schwer fallen. Es
tiberrascht aber, dafl Gardavsky sich der katholischen Kirche zuwendet und dort ,im
Grundsatz zwei Auffassungsweisen® (123) vorfindet, die aus der Krise weiterhelfen

13 Miinchen 1968.
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wollen: Die thomistische, die an Jacques Maritain demonstriert wird, die einer Ver-
sohnung von Mensch und Natur, von Zivilisation und Kultur, von Besitzstreben und
Sozialismus — in Gott und in der an die Gesetze Gottes gebundenen Gemeinschaft. Man
konnte formulieren: Theologie als Grenzsetzung und Norm fiir alles anthropologische
Bemiihen. Nicht verwunderlich, dafl der Marxist sich gegen diese Heteronomie auflehnt.
Die zweite Tendenz ist diskussionswiirdiger: Theologie als Aufbrechen und Offnen
alles anthropologischen Bemiihens in die Zukunft. Gott ist nicht mehr der Garant fiir
Uberlieferung und Normen der Vergangenheit, sondern die Erwartung, dafl die
Zukunft stets grofler ist als alles Erreichte (= Transzendenz) und der Anruf an den
Menschen, sie selbstverantwortlich herbeizufithren (= Subjektivitit). Gardavsky de-
monstriert diese Theologie an Karl Rahner. Uns kann es hier gleichgiiltig sein, ob
dessen Denken adiquat wiedergegeben wird; zu notieren aber ist die Absage, die dem
ssogenannten Linkskatholizismus® (A. M. Knoll, E. K. Winter, Fr. Heer, W. Daim)
erteilt wird; dieser ,kniipft gedanklich an den offenen Katholizismus (insbesondere
an sein kritisches Verhiltnis zur kirchlichen Autoritit) an, ist aber sowohl in seiner
eigenen Domine als auch in der Deutung des Kommunismus nicht sehr tiefschiir-
fend ...* (158). :

An der offenen Theologie des Katholizismus wird im nichsten Schritt die Entwidklung
der atheistischen und kommunistischen Ideologie gemessen. Erstaunlich ist dabei nicht
so sehr die harte Kritik, die am Atheismus humanistischer oder auch pseudoreligitser,
Feuerbachscher Prigung geiibt wird. Erstaunlich ist nach dem Gesagten nicht einmal
die absolut beherrschende Rolle, die fiir Gardavskys Denken die menschliche Subjekti-
vitit, also Gliick und Integritit der Einzelperson spielen. Ernst Bloch konnte noch
schluffolgern: ,Die oberste Abwandlung des héchsten Guts in der politisch-sozialen
Sphire ist die klassenlose Gesellschaft; folglich stehen Ideale wie Freiheit, auch Gleich-
heit zu diesem Zweck im Mittelverhiltnis und erlangen ihren Wertinhalt (ihren im
Fall Freiheit besonders vieldeutig gewesenen) vom politisch-sozialen hochsten Gut
her ... ein unteres (Ideal) kann dem oberen geopfert werden, indem es ohnehin in
der Realisierung des oberen wieder aufersteht® (Prinzip Hoffnung, 198). Fiir Gar-
davsky wire das thomistischer Marxismus. Ahnlich schrieb der Marxist Kolakowsky 14.

Gardavsky entwickelt einen niichternen, man mdchte fast sagen skeptischen Mar-
xismus, der in vielem an Camus’ Humanismus erinnert, aber an Rationalitit und
Engagement ihn noch iibertrifft. An einem Engels-Zitat liest der tschechische Professor
ab, daf die , Absolute Zukunft, die ,dauernde Forderung des Menschen als bewufiten
Lebewesens® zwar notwendig ist und bleibt — ,ohne dies wire (der Mensch) nicht
imstande zu einem Wirken, das einen produktiven Wert hitte®; aber sie findet einen
Widerspruch im Menschen, ,, . .. ein in ihrer Existenz angelegtes Nicht-Souverinsein,
nimlich die Tatsache des Todes®. ,Was sagt denn Engels damit anderes als daf der
absolute Anspruch, diese Realitit, die so tief im Menschen verankert ist, die immer

14 Vom Vorrang der Personlichkeit, in: Neues Forum 14 (1967) 341 ff.
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wieder von neuem ausgesprochen wird und immer von neuem fiir die Gesellschaft
erforderlich wird — prinzipiell ohne Antwort bleiben muff?“ (161). Das Christentum
weifl darauf eine Antwort; und in der bei Rahner durchdachten offenen Gestalt offen-
bart es die Potenz, beides zu aktuieren: den bedingungslosen: Einsatz des Menschen
fiir eine bessere Zukunft und die Rettung des Menschen aus seiner letzten Niederlage,
dem Tod: denn beides heifit Gott. Fiir den Marxisten gihnt hier Sinnlosigkeit.

Nach Gardavsky ist es deshalb ,schwerer . . ., ein Kommunist zu sein als ein Christ.
Denn der Kommunist setzt sich einer Gefahr aus, die der Christ nicht kennt: der Ge-
fahr, dafl er auf diese Weise viele in ihren utopischen Hoffnungen und Erwartungen
enttduscht . ..“ (162). Die Wissenschaft belehrt ihn zwar, dafl der Gottesgedanke ein
Irrtum ist (173, 220: ,Der Marxismus ist seinem Wesen nach Atheismus.“). Aber ,wir
stehen alle bereits im Augenblick der Geburt vor einer Niederlage*. Nur der ,Ho-
minismus®“ bleibt als Motiv, kommunistisch zu leben. ,, Aber erst dann, wenn wir dieses
Menschenlos auf uns nehmen, werden wir zu Menschen im eigentlichen Sinn, zu solchen,
die die Hoffnung der Menschheit, ja der Menschheit {iberhaupt mit allen ihren Plinen,
Entwiirfen und Kdmpfen, letzten Endes auch mit ihren Illusionen und Fiktionen, iiber
Wasser zu halten vermégen® (230). ,Diese Hoffnung nennen wir Kommunismus. Des-
halb glauben wir nicht an Gott, wiewohl das absurd ist (236).

Gott, der Ganz-Andernde

Wohl kein deutscher Theologe hat mit soviel wissenschaftlichem Gewicht und zugleich
mit soviel publizistischem Erfolg (einer der seltenen Fille, wo beides zusammentrifft)
in diese Diskussion eingegriffen wie Jiirgen Moltmann. Seine ,Theologie der Hoff-
nung“ 1 und einen aufschlufireichen Diskussionsbericht iiber dieses Buch® hat er in
der Aufsatzsammlung ,Perspektiven der Theologie“17 bestitigt, vertieft und weiter-
gefiihrt.

Moltmanns Denken ist vielgestaltig, hat nichts mit jener Engbriistigkeit gemein, die
von der Sonne einer moglichst reinen Theologie Genesung erhofft; aber auch nichts
mit jener so typischen Krankenbettmentalitit, die von jeder Illustriertenannonce Hei-
lung und Rettung aus der augenblicklichen Krise erwartet: vorgestern von Psychologie,
gestern noch von existentieller Anthropologie, heute von Soziologie und morgen viel-
leicht von Massenmedien. Eine breite geschichtliche Bildung (besonders in der Geistes-
geschichte des 19. Jahrhunderts) gibt die Unterscheidungskriterien fiir die Situation
von heute und morgen an die Hand.

15 Untersuchungen zur Begriindung und zu den Konsequenzen einer christlichen Eschatologie (Miinchen
1964, 71968),

16 Diskussion iiber die ,Theologie der Hoffnung®, hrsg. v. Wolf-Dieter Marsch (Miinchen 1967).

17 Miinchen, Mainz 1968. Die Seitenzahlen im Text beziehen sich auf diesen Band.
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Einer der frithen Aufsitze markiert sehr genau die Stelle, an der sich Moltmann
in den Strom der evangelischen Theologie einordnet. Die drei Begriffe des Titels: Exe-
gese und Eschatologie der Geschichte (Erstverdffentlichung 1962) zeigen die Koordi-
naten. In der Mitte steht eine Auseinandersetzung mit den hermeneutischen Ansitzen
besonders von Karl Barth und Rudolf Bultmann.

Die historisch-kritische Methode der Bibelinterpretation ist Ausgangspunkt. Die
Einwinde gegen sie sind lingst bekannt. Einerseits klammere sie ,die eigene Geschicht-
lichkeit und die geschichtliche Standortgebundenheit aus“, andererseits werde sie damit
ihrem Gegenstand nicht mehr gerecht und neutralisiere den geschichtlichen ProzefR,
mache ihn zur abgelegten Vergangenheit, der jeder Gegenwartsbezug fehlt (64). Die
Theologie konnte sich vor dem alles verschlingenden Rachen dieses Geschichtspositi-
vismus nur retten, indem sie sich in die ,unbetroffene Subjektivitit®, ,das personliche
Erlebnis, die innere Erfahrung, die Intuition, das Gewissen oder die personale Begeg-
nung® hineinfliichtete (66). Im eigenen Inneren, unangefochten von geschichtlichen Er-
kenntnissen, sollte sich der Glaube entfalten. Damit war der Methodendualismus ge-
boren. ,Die Schriften iiber den doppelten Jesus, den ,historischen Jesus* und den
,Christus des Glaubens® sind von D. F. Strauff bis zum neuen Sammelwerk iiber den
;historischen Jesus und den kerygmatischen Christus® (1960) zahllos und bezeichnend*®
(67). Besonders der Bultmannsche Ansatz offenbart die verfahrene Situation. ,Das
Phidnomen der eigenen Fraglichkeit wird zur Kontrollinstanz . .. fiir die Gotteser-
kenntnis in der Offenbarung® (18). Damit aber wird der Offenbarung die geschichtliche
Verifizierbarkeit entzogen; denn die eigene Existenz ist grundsitzlich nicht-objekti-
vierbar und der Fragebereich des Glaubens gehort ebenso grundsitzlich in diesen nicht
zu objektivierenden Bereich hinein. Die geschichtlichen Fakten von heute und gestern,
auch die von Leben, Sterben und Auferstehen Jesu Christi, werden — als objektive
Tatsachen — gleichgiiltig fiir den christlichen Glauben der reinen Subjektivitit.

In immer neuen Ansitzen fiihrt uns Moltmann die Ausweglosigkeit vor Augen, die
diesem grundsitzlichen Methodendualismus, dem Auseinanderfallen von Geschichte
und Existenz, entspringt. Aber schon exegetisch gesehen ist ,,das Evangelium . .. seiner
Absicht nach weder Quelle noch Entscheidungsruf, sondern es erzihlt verkiindigend
und verkiindigt erzihlend und spricht so in Sachverhalten Existenzgewiflheit und in
Existenzerhellung Tatbestinde aus® (77). Historisch-kritische Erdrterung der Sach-
verhalte ist nicht zu trennen von der Entscheidung fiir das Evangelium. Diese Ent-
scheidung muf in der Erbrterung der Tatbestinde fallen — eine Einsicht, auf der im
ersten Aufsatz (Erstverdffentlichung 1966) das Programm einer Art ,Natiirlicher
Theologie“ aufruht. (Vgl. S. 31, ein katholisches und orthodoxes Anliegen aufgreifend:
»Koinzidenz zwischen dem, was in der ,natiirlichen Theologie‘ und dem, was in der
Pneumatologie zur Sprache gebracht wurde.*)

Ebenso wie nach innen versagt das Bultmannsche ,,Ende der Geschichte® (232—250)
in den Begegnungen nach auflen. ,Der Umschlag von dem Erhofften auf das Hoffen*
(242), vom Inhalt auf den reinen Akt, macht jede Stellungnahme zu Sach- oder Ge-
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schichtsproblemen unméglich. Vielleicht kann noch dem subjektiven Schmerz, unmdg-
lich aber ,,dem objektiven Leiden, noch weniger ,,dem Leiden der andern, dem Leiden
der Liebe® ins Auge gesehen werden (38). Zu ,einem sachgerechten Verstindnis
sozialer Institutionen und Organisationen® (72) ist der Zugang versperrt.

Moltmanns Neubedenken setzt beim Ostergeschehen an. Wenn der objektivierende,
gegenstdndliche Glaubensentwurf nicht nur Verfallserscheinung des subjektiven Exi-
stenzbezugs ist, sondern in sich und untrennbar vom Existenzvollzug Giiltigkeit besitzt,
dann darf auch der Bericht der Evangelien vom Herrn nicht in reinen Existenzbezug
aufgeldst werden, dann gewinnt die Geschichtlichkeit des Lebens Jesu von Nazareth
eigenstindige, ,objektive® Bedeutung. Das Ostergeschehen wird Priifstein und Schliis-
sel zum Neubeginn. Die Grundeinsicht lautet, daf es kein ,auf Jesus isoliertes Mirakel
(ist), sondern . . . nur apokalyptisch verstanden werden (kann), . .. (dafl) mit ihm und
durch ihn Auferstehung der Toten erhoffbar wird“ (245). Christlicher Glaube ist kein
in sich stehender Block, der in eigener Zustimmung griindet und auf dem dann das
Pflinzlein Hoffnung erblitht, sondern Sicherheit und Festigkeit erwichst ihm einzig
aus der individuellen und sozialen Auferstehungshoffnung. Der Christ kann nicht im
isolierten Existenzvollzug glauben und lieben, sondern nur in Hinwendung auf das
in der Auferstehung des Herrn verheiflene Ostern der Menschheit. Auferstehung
Christi ist glaubbar nicht als geschlossener Kreis, sondern nur als ,Parabel, die auf das
Eschaton offen ist* (32). Christentum ist nicht in Brocken zu realisieren, sondern nur
als das Ganze, das von der Abrahamsverheiflung iiber Kreuz und Auferstehung bis
zur Wiederkunft des Herrn reicht.

Die einzelnen Aufsitze konnte man als Versuche interpretieren, die Fruchtbarkeit
dieses Grundansatzes zu beleuchten. Dafl die Geschichte ernst genommen wird, auch
die Geschichte Jesu, auch die Ostergeschichte, zeigte sich. Aber zugleich gelingt es Molt-
mann, das existentielle Pathos in dieses Ernstnehmen der objektiven Daten einzu-
bergen; denn nur im Horizont der Auferstehungshoffnung ist der Glaube an die Ge-
schichtlichkeit zu leisten.

Aus der Geschichte als ,, Verhiltnis zur verheiflenen Zukunft Gottes® (28) erwichst
auch ein neues Verhiltnis des Christen zur Welt. Das Jenseits, das vor dem Menschen
in der Zukunft liegt, ist kein Opium mehr zur Resignation, sondern ,die Kraft des
Diesseits® (207). Wichtig scheint mir als Konsequenz die Absage an einen ,ekklesio-
logischen Personalismus® (219). Der Christ darf sich nicht in Vollzug und Begegnung,
in Gesprich und Ich-Du-Verhiltnis zuriickziehen, sondern muf8 die ,verdinglichten
Verhiltnisse der Offentlichkeit® annehmen und bejahen (97). Kann nicht auch die
»Vergegenstindlichung der Umwelt und des darin Widerfahrenden eine Form der
Liebe zum Eigenwert des Begegnenden sein“? Ein Grund-Ja zur Institution!

Fiir uns ist aber noch zu bedenken, dafl sich eine Entwidklung in der Theologie Molt-
manns ablesen lifit. Je mehr er aus dem hermeneutischen Fragen nach dem Oster-
geschehen in das aktuelle Gesprich mit dem Marxismus eintritt, desto nachdriicklicher
wird die ,Hoffnung® im aktiven Einsatz an der Gestaltung der Welt beheimatet.
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Das gilt fiir die theologische Reflexion, die ,aus dem Status orthodoxer Wahrheits-
behauptungen sui generis heraustritt und eine theologia experimentalis entwickelt®
(275), d. h. durch eine ,permanente Revision ihrer Entwiirfe“ (9) sich den Aufgaben
der Gegenwart konfrontiert. Der Schutz vor Relativismen liegt nicht in iibergeschicht-
lichen Wahrheiten einer ,Theologia perennis®, sondern in der ,Spes perennis* (88),
in der ,Erkenntnis der geschichtlichen Vorldufigkeit des eigenen Wegs im Hinblick
auf das Ziel“ (206).

Das Schlagwort einer , Theologie der Revolution® tritt wie von selbst in den Frage-
kreis. Moltmann spricht von einer ,politischen® oder ,revolutionsgeschichtlichen Her-
meneutik® des Evangeliums (135 f.). ,,Die titige, revolutionire Verinderung der Sach-
lage der Gegenwart wird ... zur Konsequenz des verstehenden Umgangs mit der
biblischen Verkiindigung“ (138). Wenn Glauben Hoffen heiflt, wenn Hoffen Verin-
derung der Welt auf die bessere Zukunft bedeutet, sind das selbstverstindlich Folge-
rungen. Nicht mehr das ,,daf“ kann eigentlich zur Diskussion stehen, sondern das , wie®
— und die Aufgabe des Christen in diesem permanenten Prozef.

Der christliche Auftrag ergibt sich aus dem Kreuz. Christliches Fragen wird von
»jenem Schmerz und Schrei des Gekreuzigten® bedringt, stindig von neuem ,,in Soli-
daritdt mit der ganzen seufzenden Kreatur® die Gegenwart zu messen an Gott und
seiner Verheiflung. Existentialistische Gegenwartsmystik ist dagegen — ebenso wie kom-
munistische Zukunftsutopie — gnostische Geschichtsentwertung (193). Beide nimlich
versuchen sich iiber die prozefhafte Geschichtskontingenz zu erheben und irgendwo auf
eigene Verantwortung hin das Absolute zu projizieren. Der Blick aufs Kreuz ver-
bietet dem Christen, seine Hoffnung in beliebigen Konstruktionen ruhen und kraftlos
werden zu lassen. Denn ,im Horizont des Gekreuzigten® tritt Gott ,nicht als der
,Ganz-Andere® . . . in Erscheinung, sondern als der Ganz-Andernde; nicht nur im un-
endlich qualitativen Unterschied, sondern im iiberraschend Neuen der qualitativen
Verinderung® (41). Verfestigungen sind nicht mehr moglich; die Permanenz der
Anderung ist aufgetragen.

Logik des Tuns

In einem der neueren Aufsitze (,,Die Revolution der Freiheit®) schreibt Moltmann
(209): ,Die Uberholung der Theismus-Atheismus-Alternative im Zukunftsdenken wird
mdglich, wenn wir Gott als den kommenden Gott der Neuschépfung verstehen und im
gegenwirtigen Geist seiner schopferischen Freiheit handeln.“ Der Katholik Dewart
schreibt dhnlich, dafl ,der Gegensatz zwischen marxistischem Atheismus und christli-
chem Gottesglauben bei aller Tatsichlichkeit und Realitit keine absolute und totale
Widerspriichlichkeit“ bedeutet 8. Gehen solche Auflerungen nicht entschieden zu weit?
Verraten hier nicht endlich die faulen Friichte den schlechten Baum?

18 A a. O. (Anm. 3) 60.
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Aber wie es um eine solche Zukunftsvision der ,,Uberholung® — wohl bemerkt: nicht
Negation! — der Theismus-Atheismus-Alternative bestellt sein mag, der Stachel im
Fleisch bleibt. Der Stachel des Christentums im Fleisch des Marxismus, und der Stachel
des Marxismus im Fleisch des Christentums.

Man mag auch iiber die seltsamen Folgerungen, die aus der ,Theologie der Revolu-
tion® gezogen werden, licheln, oder man mag iiber sie erbost sein. Eines ist sicher: Chri-
stentum war und ist eine Religion der Umkehr, der Verinderung. Mit ihrem Schuldbe-
kenntnis hat die Kirche beim Zweiten Vatikanischen Konzil feierlich ausgesprochen,
dafl diese ,Umkehr® nicht nur dem einzelnen Christen, sondern auch der gesamten
Kirche aufgegeben ist. Warum soll man diese Umkehr nicht auch der marxistischen
Welt-Revolution konfrontieren? Oft genug schon war die Kirche stark genug fiir ihn-
liche Konfrontationen. Origenes und die Kirchenviter nannten die christliche Bot-
schaft eine ,Gnosis“. Hellenisierung des Christentums oder Einbringen der Ernte
Gottes in die Scheuern des Christentums? Thomas und das Mittelalter benutzen fiir ihr
Glaubensgebiude die Logik und Ontologie der aristotelischen Philosophie. Abfall ins
Heidentum, wie Luther polemisierte, oder Bekehrung zum Christentum? Die christ-
liche Barodkkultur verliebte sich noch unbefangener in die Welt von Schénheit, Weis-
heit und Kultur. Verweltlichung des Christentums oder Verchristlichung der Welt?

Heute lautet die Alternative dhnlich. Vielleicht greift die Konfrontierung zwischen
Christentum und Marxismus tiefer als je bisher in die Substanz des Christentums ein;
vielleicht — und so scheint es eher zu sein — spiegelt sich in mancher Angst um den
Glauben nur das eigene Mitgefragtsein; aber in Wirklichkeit brauchte der christliche
Theologe nur in den Schatz der Tradition zu greifen, um zu zeigen, dafl Gottes Offen-
barung auch dieses In-Frage-Stellen schon lingst iiberholt hat.

Wie dem auch sei, der Stachel sitzt im Fleisch. Die Christenheit kann den Fragen
nicht mehr ausweichen, ohne sich in Sektenisolierung zuriickzuziehen. Die eben be-
schriebenen Biicher sind auch nur ein intellektueller Reflex der realeren Sorgen der
Welt und ihrer Menschen. Hier miissen die Kirche und der Christ eingreifen und, nie-
mand kann daran zweifeln, engagierter eingreifen als bisher. Ob man dieses Eingreifen
,Revolution* nennt oder nicht, mag die Theoretiker kiimmern. Ob das Christentum
fiir dieses Eingreifen beim Marxismus in die Schule gehen muf, ist im Grund uner-
heblich. Ob sich in diesem Eingreifen die Fronten zwischen Marxismus und Christentum
verwischen, ist gleichgiiltig; im Gegenteil, die Hoffnung der Welt griindet doch auf
diesem Abbau der steinernen und intellektuellen Mauern.

Der christliche Einsatz fiir die Welt beruht nicht auf menschlichem Wissen und
menschlichem Unternehmungsgeist; er ruht auf dem Geist der Verheiflungen Jesu
Christi. Deshalb kann er sich so unbekiimmert in die Diskussion mit dem Marxismus
hineinbegeben. Deshalb kann er sich auch so unbekiimmert und total dem Geschehen,
der Hoffnung und Arbeit dieser Welt ausliefern. Denn wenn die Hoffnung dieser Welt
und ihrer Menschen nicht in einem letzten Konvergenzpunkt zusammenfiele mit Gottes
Verheiflung in Jesus Clristus, wire sie dann nichr schon lingst betrogen?
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Anthropologie nach Freud

»Nach Freud®, so nennt J.-B. Pontalis seine in
Buchform erschienenen Gelegenheitsschriften
zur Psychoanalysel. Wer jedoch, vom Titel
verleitet, einen historischen Abriff von der
Entstehung der Psychoanalyse und deren wei-
terer Entwicklung erwartet, wird enttduscht.
Pontalis geht es um etwas anderes. Er visiert
jene Wende in der Anthropologie an, die mit
der Psychoanalyse eingetreten ist, und die in
etwa mit der kopernikanischen Wende mit
ihrer Auflésung des iiberkommenen Weltbildes
oder mit jener anderen Wende verglichen wer-
den konnte, die Darwins Evolutionstheorie
fiir das Geschichtsverstindnis eingeleitet hat.

Freuds Werk ist aus unserer Welt nicht mehr
wegzudenken. Hat dieses Werk aber unser Be-
wufdtsein, das Verstindnis des Menschen von
sich selbst, bereits gewandelt? Gewif}, die Zeit
ist nicht bei Freud stehengeblieben. Die empi-
rische Forschung hat neue Ergebnisse erbracht;
der Anwendungsbereich der Psychoanalyse auf
medizinischem und nichtmedizinischem Gebiet
hat sich rasch ausgeweitet. Und dennoch ist
jene Wende, derentwegen Pontalis sein Buch
»Nach Freud® betitelt, noch nicht eingetreten.
Sie steht vielmehr als eine noch zu bewilti-
gende und vermutlich immer neu zu bewil-
tigende Aufgabe vor uns.

Pontalis geht es um diese Aufgabe, die aller-
dings nicht von einem, sondern von drei ver-
schiedenen Ansitzen her angegangen werden
mufl. Das kompliziert die Sache, doch ver-
steht das Werk Freuds nur derjenige an-
nihernd richtig, der wenigstens zwischen dem
Gegenstand der Psychoanalyse, der psycho-
analytischen Theoriebildung und dem Anwen-
dungsbereich unterscheidet.

1 J.-B. Pontalis, Nach Freud (Suhrkamp 1968)
329.

Der Gegenstand der Psychoanalyse ist, grob
gesprochen, das Unbewufite. Dieses Unbe-
wuflte ,hat keinen guten Ruf. Unsere Philo-
sophen vor allem mégen es kaum. Sie sind da-
bei nicht ganz im Unrecht: denn es ist eher
Rumpelkammer als Begriff“ (35). Freuds Ent-
deckung besteht darin, dafl er es der Nacht
entrissen hat. Aber welchen ontologischen Sta-
tus hat dieses Unbewufite? Es lifit unser Be-
wufltsein nicht ohne Wissen und bleibt den-
noch unverfiighar. Es verdankt seine Wirk-
samkeit seiner Verborgenheit. Es ist transindi-
viduell, transtemporal, nicht abhingig vom
zeitlichen Ablauf der Ereignisse. Es hat seine
eigenen Gesetze, seine eigene Organisation,
seine eigene Realitit. Es macht sich in Triu-
men, Symbolen, Riten, Witzen, Fehlleistungen
und Symptomen — den Geriuschen des Unbe-
wuflten — bemerkbar. Es funktioniert wie eine
Sprache, denn auch die Sprache ist ein unbe-
wufltes System, das jeder individuellen Rede
vorausgeht und sie erst ermdglicht. Das Unbe-
wuflte ist wie die Sprache ein Spinnengewebe
unserer Beziechungen zu den anderen und ist
dabei grofer als wir, weil es iiberall seine
geheimnisvollen Fiihler ausstrecke (281). Sig-
mund Freud, der eine wissenschaftliche Me-
thode zur Erforschung dieses Unbewuflten
entwickelt hat, greift selbst auf die Analogie
mit der Sprache zuriidk. ,In der Tat ist die
Deutung eines Traumes durchaus analog der
Entzifferung einer alten Bilderschrift, wie der
dgyptischen Hieroglyphen. Es gibt hier wie
dort Elemente, die nicht zur Deutung, respek-
tive Lesung, bestimmt sind, sondern nur als
Determinative das Verstindnis anderer Ele-
mente sichern sollen . . . Wenn eine solche Auf-
fassung der Traumdarstellung noch keine wei-
tere Ausfilhrung gefunden hat, so geht dies
auf den leicht begreiflichen Umstand zuriick,
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dafl dem Psychoanalytiker durchwegs jene Ge-
sichtspunkte und Kenntnisse abgehen, mit de-
nen der Sprachforscher an ein Thema wie das
des Traumes herantreten wiirde® (Das Inter-
esse an der Psychoanalyse, GW VIII).

In der Analyse, jenem eigenartigen, rituali-
sierten Zueinander von Analytiker und Ana-
lysanden, werden die ,verworrenen® Geriu-
sche des Unbewuflten zu einem echten Spre-
chen. Das in der Analyse Geschehende, nim-
lich der Prozefl zwischen dem, der riickhaltlos
spricht, und dem, der vorurteilslos hort, ge-
schieht mittels der Sprache. — Man konnte hier
einwenden, dafl es die Auflerungen des Unbe-
wufiten immer schon gegeben hat, und daf sie
sich in der Kunst, in den sozialen und religit-
sen Normen niedergeschlagen und in der Lite-
ratur auch sprachliche Form angenommen ha-
ben. — Freud aber hat den Weg gefunden, auf
dem das iiberindividuelle, das unverfiigbare
Unbewufite, mit dem jeder sich herumschlagen
mufl, zu dem je eigenen Unbewuften wird.
Dadurch aber wandelt sich das Bewufitsein
des Menschen, das er von sich selbst hat. Der
Weg ist dieser: Die Gerdusche des Unbewufiten
werden in der Analyse zur Erfahrung, und
zwar werden sie zur Erfahrung in dem Au-
genblidk, in dem sie sich in der individuellen
Rede des Analysanden ausdriicken. Dadurch
geschieht zweierlei: es wird Erfahrung ausge-
sprochen und zugleich wird aus dem vorge-
gebenen Wortmaterial der Sprache die indi-
viduelle Rede geformt. Deshalb ist fiir die
Psychoanalyse Erfahrung unaufgebbar. Sie
gehort zu ihrem Gegenstand mit dazu. Wo
eine Zeit nach Freud glaubt, sich davon dis-
pensieren zu kdnnen, verfehlt sie die Wende,
die uns mit der Psychoanalyse aufgegeben ist.

Dennoch wire die Psychoanalyse mifiver-
standen, wenn sie einseitig in der Erfahrung
begriindet gesehen wiirde. Sie wird vielmehr
hiufig als die Theorie einer Praxis und die
Praxis einer Theorie bezeichnet. Theorie und
Praxis entstanden aus einer Wechselwirkung,
so dafd sie von einander nicht abtrennbar sind.
Die Theoriebildung gehort wesentlich zum
Werk Sigmund Freuds. Es waren nicht zu-
letzt seine spekulative Begabung und sein
theoretisches Interesse, die ihn zur empiri-
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schen Forschung antrieben und ihn veran-
laflten, seine so gewonnenen Erkenntnisse zu
formulieren und eine Theorie zu entwickeln.
Freud schuf ein einheitliches Werk von er-
staunlicher Vielfalt, das keinerlei Bruch oder
Schnitt aufweist oder die Behauptung recht-
fertigen wiirde, dafl er sich ,irgendwann fiir
einen bestimmten Sektor der menschlichen Er-
fahrung interessiert habe und spiter fiir einen
anderen® (85 f.). Aber gerade in der Theorie
liegt die Schwierigkeit fiir die Zeit nach Freud.
Das Problem ist philosophischer und termino-
logisch-methodischer Art.

In der Psychoanalyse ist das gesamte an-
thropologische Feld stets prisent. Deshalb
kann die philosophische Fragestellung nicht
ausgeschlossen, d. h. die Frage nach dem Sein
jener transindividuellen Realitit, nimlich des
Unbewufiten, nicht fiir immer unbeantwortet
bleiben. Wohl stieff Freud mit seinem Denken,
das spekulativ war, fortwihrend auf die
Grenze zur ,Metapsychologie®, doch hinderte
ihn die Scheu vor aller philosophischen und
religiosen Illusion davor, den Schritt tiber die-
se Grenze zu wagen. Er fiirchtete auflerdem
die philosophische Tendenz zur Systembildung
und Vereinheitlichung. So wirft Freud Fragen
auf, die er nicht beantwortet. Pontalis glaubt
deshalb, daf} die Psychoanalyse in der Zeit
nach Freud verflachen mufi, wenn sich die Phi-
losophie dieser Fragen nicht annimmt.

Schwer wiegt das Problem der psychoana-
lytischen Begriffsbildung. Freud hat, indem er
seinen Gegenstand benannte, ein Vokabular
geschaffen, ohne das auch heute noch nicht
auszukommen ist. Er muf3te fiir seine Sprache
Anleihen bei der wissenschaftlichen Sprech-
weise seiner Zeit machen. Er iibernahm die Be-
griffe aus der herkémmlichen Psychologie, der
Neurophysiologie, der Mechanik, der Biolo-
gie, der Mythologie und aus der Umgangs-
sprache (z. B. Energie, Dynamik, Regression,
das Unbewufite, Schuld, Odipuskomplex, Es,
Ich, Bewufitsein u. a.). Welche Bedeutung diese
Begriffe in ihrem urspriinglichen System auch
haben mdgen, ihren psychoanalytischen Sinn
erhalten sie erst im System Freuds. Deshalb
sind die sprachlichen Einzelelemente mangels
einer originellen psychoanalytischen Begriff-
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lichkeit nur ein Notbehelf. Superstrukturen
nennt sie Freud einmal, die man ersetzen oder
fallenlassen kann, ohne der Wissenschaft selbst
zu schaden. Dennoch ist ohne sie die Theorie-
bildung nicht méglich.

Die Zeit nach Freud verfing sich zunichst
im Netz der psychoanalytischen Begrifflich-
keit. Sie mufite die neue Sprache iibernechmen.
Was sie aber nicht ebenso selbstverstindlich
iibernechmen konnte, das ist die Realitit, die
mit dieser Sprache angesprochen ist. Mit den
Begriffen ist die Erfahrung noch nicht gege-
ben, auf die sich die Begriffe beziehen. Und
jeder Versuch, die Dimension der psychoana-
lytischen Erfahrung um der wissenschaftlichen
Kommunikation willen zu definieren, mufl
scheitern, weil sich der Gegenstand der Psy-
choanalyse der Definition entzicht.

Die Psychoanalyse, die als die Praxis einer
Theorie auf Anwendung angewiesen ist, mufite
unter diesen Umstidnden zunichst verflachen.
Einmal wurde sie dadurch verwissert, dafl
sich ihrer, in legitimer Fortfiilhrung des Freud-
schen praktischen Ansatzes, die medizinische
Therapie bemichtigte. Die Psychoanalyse
wurde in der therapeutischen Technik ange-
siedelt und ihr spekulativer Anteil weitgehend
ausgeklammert. Das dadurch bedingte Ver-
siumnis der weiteren Theoriebildung fiihrte
vor allem im nichtmedizinischen Anwen-
dungsbereich zu bedauerlichen Verkiirzungen.
Zum anderen liegt aber das Mifiverstindnis
der Psychoanalyse in ihrer Sprache begriindet.
Wie sollte die Praxis denn mit einem Voka-
bular fertigwerden, das nicht eindeutig ist?
»Der Prozefl des psychoanalytischen Vokabu-
lars bleibt unentschieden: hermetisch, Deut-
lichkeit und Zusammenhang entbehrend, von
dogmatischer Plattheit, viel verjihrtes Wis-
sen mit sich filhrend und von einer ungeheu-
ren, stets neuen und eminent problematischen
Erfahrung nur wenig in Sprache umsetzend,
ist es fiir viele eine stindige Quelle des Mifk-
verstandnisses — zwischen der Psychoanalyse
und anderen Disziplinen, zwischen den Psy-
choanalytikern untereinander, und zweifel-
los auch im geheimen Denken und Urteilen
eines jeden von ihnen“ (103). Verwunderlich
ist es deshalb nicht, dafl nach anfinglicher Kri-

tik und béswilliger Verstimmelung die Psy-
choanalyse so etwas wie ein popularisierter
Mythos werden konnte. Wir stellen ihren
»Einflufl® in jeder Zeitung, in der Werbung,
im Film, im politischen Kommentar, in der
Literatur fest. Die Verwirrung wichst in dem
Maf, in dem sich Psychologie und Soziologie
der Theorie Freuds bemichtigen und sie in die
Entwicklungs-, Sozial- und Gruppenpsycho-
logie zu integrieren versuchen. Zugegeben,
hier handelt es sich um berechtigte Verfahren;
doch haben diese Verfahren bis jetzt den Kern
der Psychoanalyse verfehlt. ,Die Psychothera-
pien, die nicht analytisch vorgehen, beschifti-
gen sich in der Hauptsache damit, das Indivi-
duum mit seiner Umwelt in Einklang zu brin-
gen: sie sollen gut miteinander auskommen.
Diese Methoden geben sich zufrieden, wenn
ein gestortes Verhalten sich wieder ,normali-
siert’, eine zu heftige Angst sich beruhigt®
(200). So wiinschenswert in vielen Fillen eine
gelungene Anpassung sein mag, das Ziel ist
sie nicht; denn der Psychoanalyse geht es um
die Einzigartigkeit der reifen Personlichkeit
und nicht um deren Einebnung durch die Ver-
haltensnormen der Umwelt.

»Nach Freud®, das bedeutet auch, dafl wir
nicht mehr hinter die Verflachung zuriids und
dafl wir den Anwendungsbereich der psycho-
analytischen Theorie nicht iibergehen konnen,
weil die Wirkgeschichte des Freudschen Werks
zu diesem Werk selbst gehort. Wenn dennoch
der Wandel in unserem Selbstbewufitsein ein-
treten soll, den die Psychoanalyse beinhaltet,
dann miissen fiir die weitere Auseinanderset-
zung mit dem Werk Freuds einige Bedingun-
gen beachtet werden.

Die erste Bedingung besteht in der klaren
Abgrenzung der Bereiche. Bisher hat man ver-
hiltnismiflig scharf unterschieden zwischen
der medizinischen Psychoanalyse mit ihrer
therapeutischen Technik und den weiteren An-
wendungsbereichen der Psychoanalyse auf
dem Gebiet der Psychologie, der Soziologie,
der Kunst und des Alltagslebens. In Zukunft
wird man deutlich auf jene Scheidegrenze ach-
ten miissen, die Freud selbst angegeben hat.
Sie verlduft nimlich nicht zwischen medizini-
scher und nichtmedizinischer Therapie, son-
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dern vielmehr ,zwischen der wissenschaftli-
chen Psychoanalyse und thren Anwendungen
auf medizinischem und nichtmedizinischem
Gebiet“ (Zur Frage der Laienanalyse, GW
X1V, 295).

Die zweite Bedingung betrifft die Sprache
der Psychoanalyse. Sie darf von den Nachbar-
disziplinen nicht unbesehen iibernommen wer-
den. Wohl hat Freud das psychoanalytische
Vokabular geschaffen und dadurch ein neues
Wissen zuginglich gemacht. Das Wesen die-
ses Wissens aber besteht gerade darin, daff mit
Vokabeln nicht dariiber verfiigt werden kann.
Man kann deshalb diese Sprache nicht tiber-
nehmen, ohne zuvor den Bedeutungswandel
zu iiberpriifen, den die einzelnen Begriffe
durch ihre Aufnahme in die psychoanalytische
Theorie erfahren haben.

Die dritte Bedingung schliefit sich hier an.
Man darf die Sprache der Psychoanalyse nicht
ibernehmen, ohne in ihren doppelten Pro-

zefd einzutreten, nimlich den einer Erfahrung,
die zur Rede wird, und den einer Theoriebil-
dung, die das Zur-Sprache-Kommen des Un-
bewufiten begleitet. Das Dilemma besteht
darin, daf man sich mit der Psychoanalyse be-
schiftigen, sich aber diesem doppelten Prozef}
entziehen kann.

Zum Analytiker geht man nicht, weil man
Freud gelesen hat. Die Psychoanalyse erlernt
man nicht in der Form eines Wissens und man
kann Freud nicht in seinem Werk suchen oder
gar in dem eines anderen, der Freud ersetzen
will. ,Die Psychoanalyse wird zu einer Illu-
sion ohne Zukunft“, wenn das neue Wissen
als eine neue Lehre gesucht wird. Wenn die
Psychoanalyse nicht dort ist, wo die Philoso-
phen und mit ihnen die Geisteswissenschaftler
sie haben wollen, dann deshalb, weil ihre For-
mel lautet: ,Jedem sein rendez-vous (und
nicht jedem seinen Freud)“ (97).

Jobann Hofmeier

Kunst oder Pornographie?

Seit der zweiten Hilfte des neunzehnten Jahr-
hunderts gab es die Literaturprozesse der Biir-
ger und Christen gegen ,unziichtige® Schrift-
steller. Baudelaire und Flaubert verfielen ih-
rem Richtspruch, Sternheim, Wedekind, Joyce,
Schnitzler, D. H. Lawrence. Jean Genet wurde
von einem liberalen Hamburger Gericht 1962
freigesprochen. Das Jahrhundert des biirger-
lichen Verdikts gegen die Schriftsteller scheint
zu Ende zu sein. Ist die Zeit der Prozesse in
umgekehrter Richtung angebrochen? Giinter
Grass erhob auf dem Gerichtsweg Klage gegen
Kurt Ziesel, der ihn als ,Pornographen® be-
zeichnet hatte.

Die Vorgeschichte: Auf seiner Israelreise
im Mirz 1967 nannte Grass die Verleihung
des Adenauer-Preises an Bernt von Heiseler
eine ,Beleidigung und Verhhnung der leben-
den und toten Juden®. Heiseler hatte aber
nie — auch wihrend des Dritten Reiches nicht —
antisemitische Auflerungen getan. Obschon
Grass keinen Beweis erbringen konnte, wurde
Heiselers Strafanzeige gegen Grass in Berlin
und Miinchen abgewiesen. Objektiv war der
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Tatbestand der Verleumdung gegeben, doch
das Gericht entschied, dafl die Meinungsfrei-
heit von Giinter Grass hoher stehe als der
Ehrenschutz Heiselers. Als geschiftsfiihrendes
Vorstandsmitglied der Deutschlandstiftung
antwortete Ziesel mit publizistischen Angrif-
fen gegen Grass. Er nannte diesen im ,Re-
gensburger Tagesanzeiger® (18. 3. 1967) einen
»Verfasser iibelster pornographischer Ferke-
leien und Verunglimpfungen der katholischen
Kirche®, vier Wochen spiter in der ,Deutschen
Tagespost® einen ,Pornographen®.

Darauf klagte Grass gegen Ziesel auf Un-
terlassung bei dem fiir Ziesel zustindigen
Landgericht Traunstein. Auf Grund der bei-
derseitigen Berufung gegen das in Traunstein
zustande gekommene widerspriichliche Urteil
kam der ProzeR vor den 12. Zivilsenat des
Oberlandesgerichts Miinchen. Der Prozefl ging
zu ungunsten von Grass aus. Im Urteil wurde
Ziesel verboten, Grass ,auflerhalb literatur-
kritischer Zusammenhinge als ,Pornographen’
zu bezeichnen“. Das Gericht erlaubte Ziesel
also weiterhin das Verdikt ,Pornograph® in-



Umschan

nerhalb literaturkritischer Zusammenhinge.
Es wies die Klage von Grass und die Mglich-
keit der Berufung ab. Man muf} sich erinnern,
dafl das Landgericht Miinchen T am 5. De-
zember 1966 der Soldatenzeitung verboten
hatte, ,die Novelle ,Katz und Maus® als ,stark
pornographisch® zu bezeichnen®.

Mit dem jiingsten Urteil entschied das
Gericht auf der Linie des Bundesgerichtshofs.
Dieser hatte sich in letzter Zeit mehrfach ,fiir
die grundsitzliche Freiheit des Kritikers unter
weltanschaulichem Aspekt wie bei der Beur-
teilung der kiinstlerischen Leistung ausgespro-
chen®. Mit Recht ausgeklammert hat das Ge-
richt den ,Vorwurf der Verunglimpfung der
katholischen Kirche“. Die Behandlung dieses
Punkts hitte vorausgesetzt, dafl das Gericht
»den weltanschaulichen Standpunkt zumindest
der Mehrheit seiner Mitglieder ausdriicklich
bekanntgeben wiirde. Denn der Tatrichter
mufd sein eigenes Wissen an Erfahrungssitzen
auflerhalb des Bereichs der allgemeinen Le-
benserfahrung den Parteien mitteilen, wenn
er dieses Wissen zur Grundlage seiner Ent-
scheidung machen will.“ ;

Bereits 1962 hatte der hessische Minister fiir
Arbeit und Volkswohlfahrt bei der Bundes-
priifstelle in Wiesbaden beantragt, die Erzih-
lung ,Katz und Maus® in das Verzeichnis ju-
gendgefihrdender Schriften aufzunehmen.
Namhafte Gutachter bestitigten damals, dafl
die anstofligen Stellen ,jeweils in einen Zu-
sammenhang eingebaut sind, der durch Psy-
chologie, Milieu usw. zugleich charakterisiert
und relativiert wird, sie sind also nicht
um ihrer selbst willen hingesetzt, sondern
sie haben eine deskriptive Funktion im
Realititspanorama ... Diese Darstellung ist
von jener Art der Pornographie, die ihre Reiz-
stellen um ihrer selbst willen hinsetzt und aus-
stattet, unterschieden® (Fritz Martini). Der
Antrag auf Indizierung von ,Katz und Maus®
wurde daraufhin zuriickgezogen. Beim Miin-
chener Prozef fillt auf, dafl keine Sachver-
stindigengutachten von literarkritischer Seite
eingeholt wurden. Der Beklagte (Ziesel)
konnte auf eine Anzahl von Kritiken zur
Grass-Prosa verweisen, die diese als ,0bsz6n“
und ,Pornographie® charakterisieren. Die Ur-

10 Stimmen 184, 8

teilsbegriindung stellt lapidarisch fest: ,Im
iibrigen vermag wissenschaftliche oder kiinst-
lerische Form trotz der gewihrleisteten Frei-
heit von Kunst und Wissenschaft den unziich-
tigen Charakter einer Schrift nicht von vorn-
herein auszuschliefen.* Man erinnert sich, die
Sachverstindigen und Generalstaatsanwalt
Buchholz hatten im Hamburger Genet-Prozefl
(1962) zugegeben, dafl ,Notre-Dame-des-
Fleurs® eine ,Fiille von Obszoénititen® ent-
halte, doch der Meinung Ausdruck gegeben,
daf} ,der literarische Wert des Buches die Ob-
szonitit aufhebt. In seinem Gutachten fiir
sKatz und Maus“ meinte Professor Martini
den Vulgirbegriff der Pornographie (im all-
gemeinen Sprachgebrauch und auch von den
Gerichten meist mit ,unziichtig® und wegen
der Schwierigkeit der Unterscheidung mit
»0bszon® gleichsetzt). Im Hamburger Prozefl
wurde das literarische ,,obsz&n“ unterschieden
einmal von ,obszén im Sinne der herrschen-
den biirgerlichen Moralanschauungen®, zum
anderen implizit von einer vulgiren, direkten,
ungeformten Obszénitit. Dieses Sach- und
Nennproblem blieb im Miinchener Prozefl
weithin ausgespart.

Inzwischen ist die Dokumentation des Pro-
zesses erschienen?. Sie enthilt Vorgeschichte,
Urteil und Begriindung, Ausziige aus den
Schriften der Anwilte (Dr. Gritschneder fiir
Grass, Dr. Ossmann fiir Ziesel), das Echo der
Presse. Ein Teil der Presse berichtete iiber das
Miinchener Urteil einigermaflen parteilich. Sie
war enttiuscht, dafl nicht der Biirger Ziesel,
sondern der Kliger Grass den Prozefl verlo-
ren hatte. Ein angemessenes Urteil iiber das
Presse-Echo zwischen Hamburg, Frankfurt
und Miinchen kann man sich aus dieser Do-
kumentation leider nicht machen. In den Bei-
trigen, die iiber das Urteil und seine Begriin-
dung hinausgehen, kommt hier fast nur die
Seite Ziesel zu Wort. Der Grund liegt darin,
dafl Ziesel selbst Herausgeber der Dokumen-
tation seines Prozesses ist, obschon er sich auf

1 Kunst oder Pornographie? Der Prozef Grass
gegen Ziesel. Eine Dokumentation, Miinchen: Leh-
mann 1969. 88 S. Kart. 7,~.
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den Titelseiten als solcher nicht zu erkennen
gibt. Der Sache wiire ein besserer Dienst er-
wiesen worden, wenn ein Unbeteiligter die
Akten publiziert und kommentiert hitte, wenn
Polemik aus der Dokumentation herausgehal-
ten worden wire.

Das Sachproblem , Was ist Pornographie?“
oder ,Kunst #nd Pornographie® — nicht
»oder®, wie der Titel der Dokumentation will
— ist damit nicht ausdiskutiert. Was bedeutet
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vulgire Pornographie, was elementare kiinst-
lerische Pornographie, was eine modische Por-
nographie der Auch-Kunst und des Geschifts?
Und dies alles auf dem doppelten Hintergrund
der biirgerlichen Entriistung des spiten ,neun-
zehnten® Jahrhunderts und einer hemmungs-
losen Sexwelle unter Zeitgenossen im Namen
der Emanzipation, der Aufklirung, des kauf-
verhinderten und sex-begehrten Gliicks.
Panl Konrad Kurz S]
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Wirtschaft und Sozialpolitik

BAADE, Fritz: Dynamische Weltwirtschafl.
Weltverkebrswirtschaft von Dr. Hugo HEECKT.
Mit 50 Schaubildern im Text und 32 z. T.
farb. Kunstdrucktaf. Miinchen: List 1969.
503 S. Lw. 36,—.

Baade ist der grofle Vorkimpfer gegen den
weit verbreiteten und gefihrlichen Pessimis-
mus, der uns glauben machen will, die Erde
werde fiir die wachsende Menschenzahl zu
klein; falls der Bevolkerungsvermehrung nicht
schleunigst halt geboten werde, miisse es in
wenigen Jahren zu einer Katastrophe kom-
men. Als Agrarwissenschaftler und Agrarpoli-
tiker befaflit Baade sich seit Jahrzehnten mit
der Ernihrungsfrage, erbringt immer wieder
den Nachweis, dafl unsere Erde sehr viel mehr
Menschen, als heute und in absehbarer Zeit
leben werden, gut und reichlich ernihren kann,
wenn wir nur Vernunft annehmen und die
gegebenen Moglichkeiten nutzen; unermiidlich
dringt er immer von neuem darauf, die Mog-
lichkeiten, die unsere wissenschaftlichen Er-
kenntnisse und technischen Fahigkeiten uns
erschlieflen, zu nutzen und die politischen Hin-
dernisse, die dem entgegenstehen, zu iiber-
winden. So iibertrifft auch in diesem Band,
mit dem Baade gewissermaflen sein Lebens-
werk bekront, der Abschnitt Welterndbrungs-
wirtschaft (103-250) alle anderen Abschnitte
an Umfang; hier rafft Baade noch einmal alles
zusammen, was er als filhrender Fachmann
dieses Gebiets zu sagen hat. Mindestens eben-
so fesselnd oder noch fesselnder sind die bei-
den folgenden Abschnitte Weltenergiewirt-
schafl (253—357; das Kapitel ,Riickblick auf
die Energiewirtschaft des Jahres 2000 vor
[sic!]] Chr.“ 272 — 284 ist obendrein ein
Glanzstiids schriftstellerischer Meisterschaft)
und Weltrobstoffwirtschaft (361-401). Aus
letzterem seien die folgenden Sitze ausge-
schrieben, die in meinen Augen die packend-
sten und beherzigenswertesten des ganzen Bu-
ches, zugleich aber auch die fiir den Verfasser

10*

kennzeichnendsten sind: ,Die Probleme der
Koexistenz liegen weder im Nahrungsraum
noch im Energieraum, sondern in den Képfen
der Menschen.“ Darauf folgt die Feststellung,
dafl um 2000 ,die beiden kommunistischen
Blodke, der russische und der chinesische® eine
Bevolkerung und ein Arbeitskriftepotential
haben werden zwei oder dreimal so grofl wie
die ,heutigen kapitalistischen Linder®, und
daf ,diese Arbeitskrifte in jedem gewiinsch-
ten Umfang mit Energie versorgt werden
kénnen®. Daraus folgert Baade: ,Die Gefahr
fiir die friedliche Koexistenz kann bei dieser
Situation nur aus etwaigen Minderwertig-
keitskomplexen kommen ... Die Gefahr von
Kurzschlufhandlungen, die aus Minderwer-
tigkeitskomplexen kommen, darf nicht unter-
schitzt werden. Wenn wir in der westlichen
Welt uns mit dieser Gefahr in unserer eigenen
Seele auseinandersetzen miissen, so mag uns
dabei vielleicht der Gedanke niitzlich sein,
dafl die Russen das ebenfalls tun miissen. Sie
sind heute — verglichen mit China — der
grofle Bruder, und sie werden im Jahre 2000
der kleinere Bruder sein. ...Die Erde hat
wirklich vom Standpunkt der Ernihrung so-
wohl wie vom Standpunkt der Energieversor-
gung ,Raum fiir alle’. Aber mit den.dunklen
Kriften in unseren eigenen Képfen und unse-
ren eigenen Herzen miissen wir, d. h. die V&l-
ker fertig werden® (340/1). — Was Baade hier
von der Energieversorgung sagt, trifft ebenso
auf die Versorgung mit Rohstoffen zu; bei
etwas Vernunft und gutem Willen lassen sich
auch die Rohstoffprobleme in einer Weise 16-
sen, die den Bediirfnissen und verstindigen
Interessen aller gerecht wird.

Der Abschnitt Weltverkehrswirtschaft (405—
472) stammt aus der Feder eines Mitarbeiters
des Instituts fiir Weltwirtschaft, dessen wis-
senschaftliche Kompetenz unanfechtbar ist;
um so eindrucksvoller wirkt der Unterschied
zwischen ,des Gedankens Blisse“ und dem,
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was Baade selbst mit seinem Herzblut schreibt.
Aber eine so umfassende Kenntnis der Tatsa-
chen und Breite des Uberblicks, wie sie Baade
zur Verfiigung stehen, erwirbt man auch nur
in einem langen Leben und in fiihrenden Stel-
lungen; lange Jahre war er Leiter einer so ein-
zigartigen Einrichtung wie des Instituts fiir
Weltwirtschaft in Kiel und heute noch leitet
er das Forschungsinstitut fiir Wirtschaftsfra-
gen der Entwicklungslinder in Bonn; teils
freiwillig, teils unfreiwillig (Nazizeit!) er-
warb er wertvolle Auslandserfahrung. So steht
der Optimismus, mit dem Baade dem so ver-
breiteten, miide resignierenden und opfer-
scheuen Pessimismus entgegentritt, der die
unterernihrten Vélker ihrem Elend preisgeben
will, auf dem Boden aufergewdhnlicher Be-
herrschung der einschligigen Tatsachen und
Zusammenhinge, aber — und das kommt in
diesem Buch sehr deutlich zum Ausdruck -
auch tief christlichen Glaubens und echt christ-
licher Gesinnung. Das Vorwort dieses politisch
ausgesprochen links stehenden Gelehrten be-
ginnt mit einem Dank an Gott fiir die ,aufler-
gewohnliche Gnade®, im 76. Lebensjahr die
Ergebnisse 40jihriger wissenschaftlicher Arbeit
in einem abschliefenden Werk zusammenfas-
sen zu diirfen. Im Schlufiwort kennzeichnet
er den ,Kampf gegen Hunger und Armut®
nicht einzelner, sondern der Volker als einen
»Superlativ¥, als ein Unternehmen, ,das in
seiner Grofle weit iiber alles hinausgeht, was es
bisher an Handlungen der Nichstenliebe und
Hilfe gegeben hat“; es klingt aus in den bei-
den Sitzen: ,Unser Jahrhundert hat Super-
lative an Abscheulichkeit und Unmenschlichkeit
in den beiden Weltkriegen erlebt. Wir konnen
daher Gott nur von Herzen dankbar sein, daf§
er uns die Moglichkeit bietet, diesen Super-
lativen des Hasses einen Superlativ der Mit-
menschlichkeit gegeniiberzustellen” (491).

O. v. Nell-Breuning 5]

Modellanalysen. Hrsg. v. Heinz-Dietrich ORT-
LiEB und Friedrich-Wilhelm Doree. Bd. 1:
Wirtschafts- und Sozialpolitik. Bd. 2: Wirt-
schaftsordnung und Strukturpolitik. Opladen:
Leske 1968, 1969. 296 S., 369 S., 369 S. Lin-
son 19,80.
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Diese ,Modellanalysen® (im Titel des 1.
Bandes mit dem Zusatz ,politischer Pro-
bleme®) leisten einen wertvollen Beitrag zur
staatsbiirgerlichen Bildung. An 19 Musterbei-
spielen (9 in Bd. I, 10 in Bd. II) wird vorexer-
ziert, was der Politiker und der an der poli-
tischen Meinungs- und Willensbildung sich
beteiligende Staatsbiirger alles zu beachten hat
und was alles an Wissen dazu gehort, um in
Fragen der Wirtschafts- und Sozialpolitik
(Bd.I) bzw. der Wirtschaftsordnung und Struk-
turpolitik (Bd. II) verantwortlich mitreden
und in letzter Instanz verbindlich entscheiden
zu kénnen. — Die Modelle sind einheitlich auf-
gebaut: auf die Frage selbst folgt eine ein-
gehende Analyse der Lage; dann werden die
verschiedenen in Erwigung zu ziehenden Mafi-
nahmen vorgelegt, deren Vorziige und Nach-
teile gegeneinander abgewogen, insbesondere
die unvermeidlich sich ergebenden Zielkolli-
sionen oder Zielkonflikte durchleuchtet. So
ergibt sich zum Schluff entweder eine unbe-
dingt vorzugswiirdige (.richtige®, ,gerechte®
u.a.m.) Lésung oder auch eine Mehrzahl von
Losungen, die sich dem Politiker zur Wahl
anbieten. Im Grunde genommen ist es das
Jvoir — juger — agir® der JOC, worauf gele-
gentlich auch einmal angespielt ist. — So wie
sie vorliegen sind die Analysen Handreichun-
gen fiir den ,Lehrer®, der in der Schule oder
in auflerschulischen Veranstaltungen staats-
biirgerliche Bildungs- und Erziehungsarbeit
leistet. Was er fiir ein zu behandelndes Thema
braucht, findet er griffbereit beisammen; dazu
kommen praktische Winke, wie er die Behand-
lung des Themas den Vorkenntnissen und der
Auffassungsgabe seiner Schiiler anpassen, sich
auf das eine oder andere Teilproblem be-
schrinken oder besonders schwierige Fragen
ausklammern kann. Die Analysen zeugen von
ebensoviel Sorgfalt wie didaktischem Geschick.
Der politisch vielfach hochst brisante Stoff
ist mit vorbildlicher Objektivitit aufgearbei-
tet. Selbstverstandlich sind nicht alle Analysen
gleich gut gelungen; zum Teil liegt das am
Stoff selbst, der sich mehr oder weniger zu
dieser Art der Behandlung eignet. Das Thema
»Entwicklungshilfe — Geschenk, Geschift oder
Politik?“ ist offenbar viel zu umfassend, um
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es in einer einzigen Analyse ausreichend zu
behandeln. Recht geschickt ist das Thema ,,Ge-
rechte Steuern® gemeistert; es fehlt jedoch die
gerade fiir die Frage der gerechten Lasten-
verteilung entscheidend wichtige, allerdings
nicht minder schwierige Problematik der Um-
wilzung, insbesondere im Spiel zwischen Un-
ternehmen und Haushalten.

Betriiblich, aber nicht zu indern ist, daf} die
Aktualitit der Lageanalysen nur um den Preis
schnellen Veraltens zu erkaufen ist. Analysen,
die 1964/65 ausgearbeitet wurden, miifiten
um die seitherigen Ereignisse und politischen
Entscheidungen erginzt und in einzelnen
Stiicken berichtigt werden. Das besagt keinen
Vorwurf an die Adresse der Herausgeber und
ihrer Mitarbeiter, wohl aber die Anregung an
den Verlag, Erginzungsblitter herauszubrin-
gen und neue Auflagen nicht von den einmal
vorhandenen Platten abzudrucken (ganz un-

verkennbar ist die 4. Auflage von Band I mit
der Jahreszahl 1969, obwohl nicht als ,unv.
Aufl.“ bezeichnet, ein unverinderter Wieder-
abdruck von Analysen, die 1964 zu Papier ge-
bracht worden sind). Der Lehrer, der die wirt-
schafts- und sozialpolitischen Ereignisse der
letzten Jahre bewuflt miterlebt hat, wird in
der Lage sein, selbst das Notige zu erginzen;
man sollte aber auch an die grofle Zahl der
Lehrkrifte denken, die ,Sozialkunde®,
~Staatsbiirgerkunde® od. dgl. geben sollen
und dieser Aufgabe ziemlich ratlos gegeniiber-
stehen. Gerade ihnen seien diese ,Modell-
analysen“ ungeachtet der hier geriigten ,Riick-
stindigkeit* dringend empfohlen; sie werden
ihnen ausgezeichnete Dienste leisten. Auch zum
Selbststudium sind die ,Modellanalysen® sehr
wohl geeignet. Die Reihe sollte unbedingt
fortgesetzt werden.

O. v. Nell-Breuning S]

Philosophie

FIscHER, Friedrich Carl: Existenz und Inner-
lichkeit. Eine Einfiihrung in die Gedankenwelt
Soren Kierkegaards. Miinchen: C. H. Beck
1969. XII, 350 S. Lw. 24,—.

Das Buch bringt eine systematische Darstel-
lung der Auffassung Kierkegaards vom Men-
schen im Anschluff an dessen Lehre von den
Stadien auf dem Lebensweg. Der Text besteht
weithin aus Zitaten, die simtlichen Werken
und Tagebiichern entnommen sind; die Aus-
fithrungen sind klar und leicht verstindlich.
Sehr gut ist die wahre Bedeutung des
»Sprungs®, von dem K. spricht, verstanden:
der Ubergang von dem einen Stadium zum
andern geschieht nicht durch eine stetige Be-
wegung, sondern ist die Wirkung einer freien
Tat; die neue Einstellung erméglicht dann
auch die entsprechenden Erkenntnisse. In die-
sem Sinn ist diese Lehre vollkommen richtig,
wihrend sie als Irrtum abzulehnen wire,
wollte man damit sagen, dafl es sich um einen
logischen Sprung und darum um unbegriind-
bare Annahmen handle. Es wire gut gewesen,
der Verf. hitte noch mehr darauf hingewiesen,
dafl K. gegeniiber einem verbiirgerlichten

Christentum, das den Glauben nicht ins Leben
iibersetzte, einseitig auf die Wichtigkeit dieser
Anwendung, auf diese subjektive Seite, hin-
gewiesen hat. Dafl die Lehren der Offenba-
rung fiir die christliche Gestaltung des Lebens
gegeben sind, ist eine stindige Lehre des Chri-
stentums, die aber in manchen Zeiten wieder
besonders betont werden mufl; blofles Wissen
und reine theologische Spekulation tragen
nicht zum Heil bei. Aber daraus folgt nicht,
daf die Erkenntnis nicht ein Moment des
christlichen Lebens ist und dafl wir von Gott
keine Erkenntnis haben kénnen; diese bleibt
allerdings immer analog und unvollkommen.
K. hat sich in seinem Kampf gegen ein idea-
listisch stark beeinflufites Christentum zu tiber-
tricbenen Auflerungen verleiten lassen. Fischer
geht iiber ihn noch hinaus und iibersieht,
gegen wen K. eigentlich kimpfte. Der Verf.
spricht von Gott mehr in Ausdriicken, die fiir
den Idealismus passen wiirden, und das Got-
tesbild bleibt etwas blafl und unpersinlich,
nicht der lebendige Gott des Christentums,
dem der Mensch mit ,Leidenschaft®, wie K.
sagt, das heiflt, mit dem Einsatz der ganzen
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Person, ,,aus ganzem Herzen, aus ganzer Seele
und mit allem Sinnen und Denken® dienen
soll (Mt 22,37; Mk 12, 30).  A. Brunner S]

WEeLTE, Bernhard: Determination und Frei-
heit. Frankfurt: Knecht 1969. 148 S. Brosch.
12,80.

Zu seinem grofieren Werk ,,Heilsverstind-
nis hat der Freiburger Religionsphilosoph
und Theologe schon vor zwei Jahren in einer
kleineren Schrift ,,Gedanken zur Deutung des
menschlichen Daseins® vorgelegt (,Im Spiel-
feld von Endlichkeit und Unendlichkeit®).
Man konnte das neue Buch als zweite Vor-
oder Nebenhalle des Gebiudes bezeichnen,
wenn solche architektonischen Bilder diesem
Denken entsprichen. Aber es ist weniger ein
Gebiude als ein Weg. Weg des Gespridhs, auf
dem der Leser behutsam dazu gefiithrt wird,
darauf zu achten, was sich in der unreflektier-
ten Uberzeugung aller von ihrer Freiheit aus-
driickt und was sich im Gang solcher Besin-
nung vertieft behauptet, gegen alle Bestreitung
aufgrund unseres zunehmenden Wissens von

physiko-chemischen und biologischen Deter-
minationen.

Der Mensch kann sich zu seinem (deter-
minierten) Verhalten nochmals verhalten; in
diesem Uberstieg erfihrt er Freiheit als den
Horizont offener Moglichkeiten seines Ver-
haltens, er erfihrt sie tiefer als wirklichen
Vollzug von Entscheidung angesichts der Mog-
lichkeiten und schlieBlich, in den Hochformen
menschlichen Daseinsvollzugs, als lebendige
Einheit von Spiel und Notwendigkeit.

Zugleich begegnen ithm freilich auch Grenze
und Gefihrdung seiner Freiheit. Vor allem
ihre ernsteste Gefahr, die nicht von auffen, von
irgendwelchen Determinationen, sondern aus
ihr selber auf sie trifft, die Versuchung des
Bosen. Vor dieser Erfahrung iibersteigt die
philosophische Besinnung sich zuletzt in jene
Erwartung und in das Horen der ihr geschenk-
ten Antweort, von der die abschlieflende , theo-
logische Besinnung® spricht: in den Hinweis
auf den Ruf und Anruf des Pauluswortes: Wo
der Geist des Herrn ist, da ist Freiheit.

I. Splett

Meditation

MELzER, Friso: Innerung. Stufen und Wege
der Meditation, Grundlegung und Ubungen.
Kassel: Johannes Stauda 1968. Kart. 19,80.
Der Verfasser, evangelischer Theologe, gibt
aus seiner reichen Literaturkenntnis und Praxis
in zwei Biichern eine ,klirende Ubersicht®
iiber Grundlagen und Einiibung der Medita-
tion. Das Werk wird durch ein ausfiihrliches
Literaturverzeichnis und Register erginzt.
»Innerung® ist der vom Autor in Anlehnung
an 2 Kor 4, 16 eingefiihrte Begriff fiir christ-
liche Meditation. Sie ist sowohl von der asia-
tischen Versenkung wie der Besinnung und
Betrachtung zu unterscheiden und wird als
~Begegnung im Erlebnis-Bewufitsein® verstan-
den. Neben der Begriffsbestimmung handelt
das erste Buch von den dufleren Voraussetzun-
gen, den inneren Wirkungen und den Gefah-
ren des Meditationswegs. Das zweite Buch gibt
genaue Hinweise fiir das meditative Sitzen,
die Innerung von Gegenstinden, Bildern,
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Symbolen und ,Herzwortern des Evangeli-
ums® sowie fiir die Ubungen zur inneren
Selbsterkenntnis nach Happich. Erfahrungsbe-
richte von Ubenden zeigen, was sich bei sol-
chen Ubungen ereignen kann. — Die praktische
Bedeutung dieser Schrift liegt vor allem im
zweiten Teil. Die Innerung, deren Inhalte
sorgsam auszuwihlen sind, dann aber dem
Erlebnisspielraum des Ubenden volle Freiheit
1R, fithre stufenweise je tiefer. Vor allem die
Innerung der ,Herzwdrter® 1ifit erkennen,
wie echte Meditation der Hl. Schrift den gan-
zen Menschen zu erfassen vermag und sein
Leben umprigt.

Das erste Buch wirkt trotz des vielen Guten
m. E. zu uneinheitlich und aphoristisch, was
durch die vielen Anmerkungen und Zitate
noch verstirkt wird. Die 6fteren Wortanalysen
und -korrekturen erscheinen bisweilen fast
pedantisch. Die philosophischen bzw. theo-
logischen Uberlegungen zur ,Versenkung®,
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»Identifikation® und ,Erlosung® enthalten
zwar sachlich Richtiges, werden aber dem
Eigenstandpunkt des anderen wohl kaum voll
gerecht; denn was als Erfahrung im Innern
aufbricht, beschreibt der Ubende in seiner un-
reflexen Sprache, die kaum je die Fiille des
Erlebens zu fassen vermag und seinshafte
Hintergriinde unbeachter lift. Wer will theo-
retisch a priori schon genau bestimmen, wie
gottliche Gnade und Eigentum zusammen-
wirken, was z. B. ,teilhaft der gb&ttlichen
Natur®, unsere gegenseitige Einheit in Chri-
stus oder die ,Identifikation® Christi mit dem
,Geringsten® real ist und wie deshalb diese
Wirklichkeit im Menschen bis hin zur Mystik
erlebt und sprachlich formuliert werden kann
oder ,darf®! Dabei wird die Bedeutung der
personlichen Lebenssicht fiir die Meditation
nicht bezweifelt, wohl aber, ob das, was der
Autor als ,Innerung® beschreibt, die ganze
Breite und Tiefe christlicher Meditation um-
greift. — Was iiber die Exercitia Spiritualia
des Ignatius von Loyola kritisch angemerkt
wird, gilt sicher fiir manche Praxis vor allem
der rationalistischen Epoche. Wer sich aber mit
der frithen oder neueren ignatianischen Litera-
tur oder auch mit dem vollen Text des Exer-
zitienbuchs befaflt, mufl zur Auffassung kom-
men, dafl der Verfasser hier zu wenig prakti-
sche Erfahrung besitzt.

Vor allem wegen der Darlegungen im zwei-
ten Buch ist der Band fiir jene empfehlenswert,
die sich iiber die ,Innerung® informieren und
sie eintiben wollen. Sie werden dadurch sicher
bereichert. R. Silberer S|

DiirckHEM, Karlfried Graf: Uberweltliches
Leben in der Welt. Der Sinn der Miindigkeit.
Weilheim: Barth 1968. 196 S. Lw. 18,80.

Das Buch ist eine iiberarbeitete Zusammen-
fassung von Artikeln aus dem letzten Jahr-
zehnt. Es wird das Ziel, der Weg und die
Frucht personaler Miindigkeit aufgezeigt. Die
Grundgedanken sind schon aus fritheren Wer-
ken des Autors vertraut, erscheinen hier aber
in einer schitzenswerten Zusammenschau und
Reife des Ausdrucks.

Diirckheim sieht die Miindigkeit in der stets
neuen Bereitschaft ,zur Einswerdung seines

Ichs mit dem Sein® (26); denn das gottliche
Sein ist im individuellen Wesen des Menschen
wirksam und kann so ,als absolutes Gewissen
und als unausweichliche Forderung® erfahren
werden: als ,Zeuge des Seins in seiner iiber-
weltlichen Fiille, Ordnung und Einheit® (33).
Der Sinn der Miindigkeit, was zugleich der
tiefste Sinn unseres Lebens ist, besteht so
darin, dafl ,wir durchlissig werden fiir das
innere Licht, aus dem wir allesamt leben®, um
s0 ,im rechten Gebrauch personaler Freiheit®
das zu werden, ,was wir unserem tiefsten
Wesen nach sind“ (180); denn ,,Gottes Sein ist
unser Werden® (Meister Eckehart). — Zu solch
wesensgetreuer Selbstentfaltung fithrt der Weg
des ,Initiatischen® als ,eine dem Menschen . . .
auferlegte Arbeit zur Uberschreitung der
Grenze, die dem natiirlichen Ich-Welt-Bewufit-
sein gesetzt ist“. Das ist ein ,Ubergang in eine
andere Dimension des Wirklichen und eine
andere Form des Menschseins® (76) und be-
darf des dauernden Exerzitiums. Hierbei geht
es weder um oberflichliche Kérperentspannung
und ,faule Stille” noch um reine Anpassungs-
Psychologie (14 £.), sondern es wird ein Weg
zur umfassenden Heilung gewiesen, dem nur
eine ,Person-Medizin® (161 f.) gerecht wird. —
Die Frucht ist ,Mitmenschlichkeit*, die alle
banale Fraternisierung hinter sich laf}t. Dieser
Mitmenschlichkeit, die in der Harmonie der
Wesen griindet, mufl auch der Therapeut ver-
pflichtet sein, wenn er den Patienten zu seiner
wahren Freiheit bis hin zur freien Annahme
des gelebten Todes fithren will.

Ist die Sprache auch keineswegs theologisch
und mag man mit einigen soziologisch ver-
stindlichen Urteilen iiber die christliche Reli-
gion (69 f.) nicht einverstanden sein, so ist die
Darstellung doch echt religis und bietet fiir
die Neubesinnung christlicher Spiritualitit
entscheidende Impulse: nicht nur fiir das Ver-
stindnis personaler Gewissensmiindigkeit, son-
dern fiir die den ganzen Menschen umgrei-
fende religitse Erfahrung bis zum Gebrauch
der Sinne beim Erspiiren des Numinosen
(126 £.). Gerade der ,Anwendung der Sinne®
stand ja die rationalistische Auslegung der
christlichen Tradition relativ hilflos gegen-
iiber. — Sicher bereichert dieses Buch alle, die
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sich um religitse Erfahrung miihen. Fiir die
eigentliche Meditationspraxis mufl man aber
auf frithere Schriften des Autors zuriickgreifen.
Wer mit einer mehr rational orientierten Welt-
sicht liest, mag zunichst manches unverstind-
lich finden, kann aber hier einen Zugang zu
einem ihm bisher verschlossenen Raum seines
Innern entdecken. R. Silberer §]

LE Saux, Dom: Indische Weisheit — Christli-
che Mystik. Von der Vedanta zur Dreifaltig-
keit. Luzern, Miinchen: Rex 1968. 272 S. Lw.
22,80.

Der letzte und entscheidende Unterschied
zwischen der religids-philosophischen Speku-
lation Indiens und der christlichen Lehre liegt
in der Auffassung vom Gottlichen: ist es das
innerste Sein der Seienden, selbst zur Welt
gehorend, mit dem letztlich alles zusammen-
fillt, oder ist es der personhafte Gott der
Dreifaltigkeit, der Schépfer der Welt, der
Gemeinschaft und Liebe ist? Somit ist die Aus-
einandersetzung und Gegeniiberstellung, wie
sie in diesem Buch vorgenommen wird, von
hochster Bedeutung fiir eine Zwiesprache zwi-
schen den Religionen Indiens und dem Chri-

ZU DIESEM HEFT

stentum. Diese miifite sich aber noch mehr los-
16sen von den Seinsspekulationen, wie sie aus
dem Neuplatonismus auch in die Scholastik
als heidnisches Erbe eingedrungen sind — der
letzte Rest des primitiven Begriffsrealismus —,
die logisch zum Pantheismus einer unperson-
lichen Gottheit fithren miissen. Statt dessen
wire mehr mit einer Begrifflichkeit zu den-
ken, die dem Personalen entspricht. Ein Stiick
dieses Weges ist das vorliegende Buch schon
gegangen. Es wire auch zu fragen, ob die in-
dische und iiberhaupt die natiirliche Mystik
wirklich das ,Sein® unmittelbar erfihrt, und
ob eine solche Aussage iiberhaupt einen Sinn
haben kann, da das Sein ja doch nur eine Ab-
straktion ist, nichts anderes als das Minimum,
das wir von jedem Seienden immer schon
wissen. Viel wahrscheinlicher ist, dafl in der
natiirlichen und auch in den anfinglichen Er-
fahrungen der christlichen Mystik das eigene
geistige Sein auf eine neue, unmittelbare
Weise vernommen wird, ohne den Umweg
iiber die Welt und das Gegenstindliche; diese
Erfahrung wird dann vielfach wegen ihrer
iiberwiltigenden Neuheit als Erfahrung des
Alls oder des Seins ausgelegt. A. Brunner S]

WILHELM GOSSMANN ist 0. Professor fiir Didaktik der deutschen Sprache und Literatur an der
Pidagogischen Hochschule Rheinland, Abteilung Neuf.

HEINRICH BACHT ist Professor fiir Fundamentaltheologie an der Philosophisch-Theologischen

Hochschule St. Georgen in Frankfurt.

WOLFGANG BiicHEL ist Professor fiir Naturphilosophie an der Ruhr-Universitit Bochum und
an der Philosophischen Hochschule Berchmanskolleg Pullach.
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Johannes Giinter Gerhartz S]
Keine Mitentscheidung von Laien auf der Synode?

Erwigungen zum Beschlufirecht der Gemeinsamen Synode der deutschen Bistiimer*

Die ,Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland® ist Teil
der synodalen Bewegung unserer Tage. Sie stellt die katholische Kirche vor eine Fiille
ganz neuer Probleme. Das sind nicht zuletzt auch Ordnungs- und Strukturfragen, die
nicht einfach durch einen Blick in den Codex Iuris Canonici ihre Antwort finden
kénnen. Eine neue kirchliche Wirklichkeit fordert und sucht neue kirchenrechtliche
Formen.

Inauguriert und inspiriert wurde diese synodale Bewegung durch das Zweite Vati-
kanische Konzil: ,Diese Heilige Synode wiinscht, daf} die ehrwiirdigen Einrichtungen
der Synoden und Konzilien mit neuer Kraft aufblithen; dadurch soll besser und wirk-
samer fiir das Wachstum des Glaubens und die Erhaltung der Disziplin in den ver-
schiedenen Kirchen, entsprechend den Gegebenheiten der Zeit, gesorgt werden.“!

Neue Mitverantwortung der Laien

Doch das Neuartige dieser Bewegung, das, was heute die eigentlichen Strukturfragen
aufwirft, liegt nicht im synodalen Prinzip selbst. Synoden und Konzilien von Bischofen
hat es, mehr oder weniger hiufig und mehr oder weniger wirkmichtig, immer gegeben.
Sie entsprechen der Grundstruktur der katholischen Kirche als ,communio ecclesia-
rum®; sie erwachsen aus der Gemeinsamkeit der Aufgabe und der Einheit des Amts
der Bischofe; beides hat in der cinen Sendung der Apostel durch Christus ihren Grund.
,Seit den ersten Jahrhunderten der Kirche wurden die Bischife, obwohl sie Teil-
kirchen vorstanden, von der Gemeinschaft der briiderlichen Liebe und vom Eifer fiir
die den Aposteln aufgetragene allgemeine Sendung gedriingt, ihre Krifte und ihren
Willen zu vereinen (consociare), um sowohl das gemeinsame Wohl (bonum commune)
wie auch das Wohl der einzelnen Kirchen zu férdern. Aus diesem Grund wurden

* Mit dicsem Aufsatz bringen wir cinen ersten Beitrag zur Diskussion um die Gemeinsame Synode
1972, Im nichsten Heft werden wir das Ergebnis unserer Umfrage verdffentlichen (die Redaktion).

1 Dekret iiber die Hirtenaufgabe der Bischéfe (= BD), 36. Die iibrigen Konzilstexte werden mit
folgenden Abkiirzungen zitiert: KK = Konstitution iiber die Kirche; Komm = Dekret iiber die sozialen
Kommunikationsmittel; LAp = Dekret iiber das Laienapostolat; Miss = Dekret iiber die Missionstatig-
keit der Kirche; PrD = Dekret iiber Dienst und Leben der Priester.

11 Stimmen 184, 9 145
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Synoden, Provinzialkonzilien und schlieflich Plenarkonzilien abgehalten, in denen
die Bischéfe sowohl in bezug auf die Verkiindigung der Glaubenswahrheiten als auch
auf die kirchliche Disziplin eine einheitliche Regelung fiir verschiedene Kirchen fest-
legten® (BD 36).

Das eigentlich Neue an der heutigen synodalen Bewegung und damit ihre eigentliche
Problematik liegt vielmehr in der zahlenmiflig starken und der Form nach akzen-
tuierten Mitbeteiligung von Nicht-Bischéfen, vor allem von Laien in der Synode, liegt,
schlagwortartig, in ihrer ,Demokratisierung®. Das gab es in diesem Ausmafl bisher
noch nicht. Dabei ist nicht die bislang schon erreichte Verwirklichung bedeutsam,
sondern die Tendenz des eingeschlagenen Wegs. Die Synoden nach dem Konzil in
Deutschland, Osterreich, Holland und Dinemark zeigen das. Es wird ebenfalls deutlich
an der fir Herbst 1972 geplanten Gemeinsamen Synode. Nach dem Entwurf ihrer
Statuten und verschiedenen anderen Vorschligen soll das keine ,Bischofssynode® wer-
den, wie das Bischofsdekret des Konzils sie wiinscht. Sie ist nicht nur Reprisentanz
des bischéflichen Amts, sondern direkt Vertretung der Kirche in der Bundesrepublils.
Dementsprechend werden die Bischfe nur etwa ein Fiinftel der Mitglieder der Synode
ausmachen, etwa 50 von 250. Die {ibrigen Mitglieder werden andere Geistliche sein
und in der Mehrzah! Laien.

Auch dieser Akzent der synodalen Bewegung wurde inspiriert durch das Zweite
Vatikanische Konzil. Es anerkannte, daf es das ,unverkennbare Wirken des Heiligen
Geistes“ ist, ,der den Laien heute mehr und mehr das Bewufitsein der ihnen eigen-
timlichen Verantwortung schenkt und sie allenthalben zum Dienst fiir Christus und
seine Kirche aufruft (LAp 1). Aus dem Empfang der mannigfachen ,besonderen
Gaben® (1 Kor 12, 7), die einem jeden gegeben sind, ,auch der schlichteren, erwichst
jedem Glaubenden das Recht und die Pflicht, sie in Kirche und Welt zum Wohl der
Menschen und zum Aufbau der Kirche zu gebrauchen® (LAp 3). Wenn den Laien
auch ,der Weltcharakter in besonderer Weise eigen® ist (KK 31) und der Weltdienst
der Kirche ihnen in besonderer Weise aufgetragen ist (KK 31, LAp 2), so haben sie
doch ,,zu ihrem Teil die Sendung des ganzen christlichen Volkes in der Kirche* mitzu-
tragen (KK 31, LAp 2). Das sollen sie ,in Gemeinschaft ... besonders mit ihren
Hirten“ (LAp 3) tun. Die Bischofe und Pfarrer aber ,,mogen sich vor Augen halten,
dafl ... auch die Laien bei der Auferbauung der Kirche eine ihnen eigentiimliche Auf-
gabe haben® (LAp 25). Deshalb sollen sie ,in stindig mit den Laien gefiihrtem Ge-
sprach® (LAp 25) stehen, auf sie héren, ihre Erfahrungen sich zunutze machen und
eng mit ihnen zusammenarbeiten (KK 32, 37, LAp 25, PrD 9). ,,Gegebenenfalls soll
das durch die dazu von der Kirche festgesetzten Einrichtungen geschehen® (KK 37).
Darum ,halten es die Konzilsviter fiir sehr niitzlich, wenn die zentralen Behdrden
(der katholischen Kirche) Laien... mehr zu Rat zichen“, damit ,auch die Laien in
den Angelegenheiten der Kirche den ihnen gebiihrenden Anteil erhalten® (BD 10);
darum wiinschte das Konzil verschiedene Rite auf der Ebene der Gesamtkirche (LAp 26,
Komm 19), der Didzese (BD 27, Miss 30, LAp 26), aber ,auch auf pfarrlicher, zwi-
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schenpfarrlicher und interdidzesaner Ebene®, in denen ,die Geistlichen in geeigneter
Weise mit den Laien zusammenarbeiten® (LAp 26).

Durch das Konzil sind auf diese Weise neue organisatorische Formen angeregt und
entstanden, durch welche die erneuerte Zusammenarbeit in der Kirche geférdert werden
soll. Sicher ist das System dieser Rite auf dem Konzil noch nicht von einer ausge-
reiften und einheitlichen Gesamtsicht her konzipiert. Es gibt unklare Abgrenzungen
und Uberschneidungen. Die Weiterentwicklung und Korrektur durch die Erfahrung
ist offen. Aber eine doppelte Tendenz ist schon jetzt deutlich. Es tut sich einmal der
Wille kund, die Mitarbeit der Laien und die Zusammenarbeit innerhalb der Kirche
in neuen rechtlichen Formen zu institutionalisieren. Es zeigt sich zweitens eine Unter-
scheidung in der Konzeption dieser Rite. Es gibt Rite, die Standesvertretung sind,
wie der Priesterrat und der Laienrat. Es gibt aber auch Rite, welche die Gesamtheit
des Volkes Gottes in einer Teilkirche reprisentieren, sei es in einer gewissen Selbstin-
digkeit dem Amt gegeniiber (so verstehen einige den Didzesanrat), oder sei es — wie
beim Seelsorgs- oder Pastoralrat — unter Einbeziehung des kirchlichen Amits, ja als sein
integrierender Teil. Das sind durch ihre Aufgabe und Organisation Gremien synodalen
Charakters.

Von hier aus ist es ein naheliegender und nur mehr kleiner Schritt bis zu einer hnli-
chen Beteiligung von Laien in Synoden und Konzilien, bis zu ihrer Mitgliedschaft in die-
sen Versammlungen. Diesen Schritt hat das Konzil nicht getan. Die nachkonziliare Ent-
wicklung stellt uns nun vor die Frage, ob wir diesen Schritt tun sollen und vor allem,
ob wir ihn tun konnen und wie weit wir ihn tun konnen. Denn gerade hinsichtlich
der Mitbeteiligung und vollen Mitgliedschaft des Nicht-Amtstrigers in den synodalen
Gremien und den Synoden erheben sich die ekklesiologischen und rechtlich-organisato-
rischen Fragen. Dem Grundproblem dieses Fragenkomplexes wollen wir hier nach-
gehen und von der kirchenrechtlichen Seite her einen Beitrag zu seiner Losung zu
leisten suchen, und zwar konkret im Hinblick auf die Gemeinsame Synode.

Vollmachten der Synode

Die Grundfrage lautet: Welche Vollmacht soll und kann diese Synode haben, welche
(rechtliche) Verbindlichkeit die Beschliisse dieser Synode, in der eine sehr grofle, wenn
nicht gar die iiberwiegende Zahl der Mitglieder Laien sind, in der auf jeden Fall die
zur Rechtssetzung bevollmichtigten und befugten Amtstriger, die Bischdfe, nur etwa
ein Fiinflel aller Mitglieder ausmachen, sie also eindeutig (selbst wenn man
eine qualifizierte Mehrheit von zwei Dritteln oder gar drei Vierteln der Stimmen
fiir die Rechtsgiiltigkeit der Beschliisse festsetzen wiirde!) majorisiert werden kdnnen?
Wire eine solche rechtliche Majorisierung nicht gleichbedeutend mit der Aufhebung
des Amts in der Kirche und der Letztverantwortlichkeit des berufenen Amtstrigers
in den Dingen seines Amts — wenigstens in diesem Fall, mit all den Konsequenzen,
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die das auf die Dauer und fiir alle anderen Fille haben wird? Denn hier geht es ja
nicht nur um eine qualifizierte Beratung und Mitwirkung der Laien bei der stufen-
weisen Erarbeitung der Entscheidung, um eine ,demokratisierte” Form des sogenann-
ten ,decision taking“2, die vom Konzil gewiinscht und vorgesehen ist, sondern hier
geht es sehr wohl um das ,decision making® selbst, um die Mitbestimmung der
Laien an der Endentscheidung und ihrer Rechtsgiiltigkeit, ja letztlich um die entschei-
dende Bestimmung der rechtsgiiltigen Endentscheidung durch die Nicht-Amtstrager,
zumal durch die Laien. Ist das in der katholischen Kirche iiberhaupt méglich, ohne
daf sie ihr Kirchen- und Amtsverstindnis wesentlich modifiziert?

Andererseits aber fragt sich doch, ob es sinnvoll und vertretbar ist, wenn die Synode
keine verbindlichen Beschliisse fassen kann, wenn aus der jahrelangen Arbeit bei der
Vorbereitung, in den Kommissionen und in den gemeinsamen Beratungen auf der
Synode selbst nichts weiter herauskommt als letztlich unverbindliche Empfehlungen
oder Petitionen an die einzelnen Ortsbischdfe Deutschlands — denn schliefilich lduft
es bei der derzeitigen geringen jurisdiktionellen Kompetenz der Bischofskonferenz
iiber die Bischtfe darauf hinaus. Ist es den Mitgliedern einer Synode, die nicht Amts-
triger sind, eigentlich zumutbar — und auf die Dauer wird sich diese Frage verschirft
fiir die Mitarbeit in den oben genannten bestindigen synodalen Gremien stellen —,
in verantwortlicher Mitarbeit Vorlagen zu beraten und Beschliisse zu fassen, die dann
auflerhalb oder nach der Synode von anderen Mitgliedern eben dieser Synode beiseite
geschoben werden konnen? Sind aber die Bischdfe, obwohl rechtlich ungebunden,
de facto durch das Gewicht der Synode und den Druck der offentlichen Meinung
doch nicht frei, die Beschliisse der Synode anzunehmen oder abzulehnen; haben sie also
tatsichlich nicht mehr die Méglichkeit, etwas gegen die faktische Autoritit eines einmal
gefafliten Synodalbeschlusses durchzusetzen — und wie leicht wird so etwas eintreten
konnen! —, dann werden sie tatsichlich doch majorisiert, dann haben Amt und Letzt-
verantwortlichkeit der Bischtfe durch die Synode eine schwere Einbufle erlitten.

Die Bedenken werden also nicht schon dadurch behoben, dafl der Synode keine
bindende Beschlufivollmacht {ibertragen wird. Die moralische und faktische Autoritdt
von Empfehlungen und Beschliissen, die von einer solchen, den deutschen Katholi-
zismus reprisentierenden Versammlung nach langer und wohl griindlicher Beratung
gebilligt und vielleicht mit grofer Mehrheit verabschiedet wurden, ist so grof3, dafl
gegen sie der Gesichtspunkt ihrer rechtlichen Unverbindlichkeit in der 6ffentlichen
Meinung kaum zu Buch schligt. Der Riickzug auf den formalen Rechtsstandpunkt
wiirde in einem solchen Fall der Glaubwiirdigkeit der Bischdfe in den Augen der
Gliubigen Abbruch tun; er wird hdchstens die Forderung, die Bischdfe mogen dann
eben diesen Beschliissen Rechtskraft verleihen, um so stiirmischer werden und um so
selbstverstindlicher erscheinen lassen, so daf} sich ihr die Bischdfe gegebenenfalls nur
schwer erwehren konnten. Und konnte sich diese Forderung nicht auch auf die kano-

2 Interview von Kardinal Suenens, in: Orientierung, 15. Mai 1969, 102.
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nistische Weisheit stlitzen, die besagt, dafl ewas rechtens sein kann nicht darum, weil
es gesetztes Recht ist (ratione imperii), sondern darum, weil es durch die Vernunft
geboten ist (imperio rationis)? Die rechtliche Unverbindlichkeit wird sich faktisch
nicht durchhalten lassen. Sie allein 16st das Problem nicht.

Man miifite also schon solche Beschliisse selbst zu verhindern suchen, welche die
Bischofe in eine Richtung dringen, die sie nicht glauben verantworten zu kénnen. Vor
diese Situation gestellt, wird man leicht versucht sein, die Rechtsstrukturen der Synode,
die Verteilung der Zustdndigkeiten, die Auswahl der Mitglieder so zu gestalten, dafl
»nichts passieren kann. Wiirde man aber dieser Versuchung nachgeben, wire es
das Schlechteste, was passieren kann. Eine Konzeption, welche die Synode nur den
verlingerten Arm der Hierarchie sein und sie derart ,friedlich® ablaufen liefle, dafl
sie manche eher an einen sowjetischen Parteikongrefl erinnern konnte, ist unméglich
und unndtig. Sie wire zur Ineffizienz verurteilt und wiirde auch die positivsten
Reformkrifte in die auflersynodale Opposition dringen und die Gefahr einer ,Pasto-
ralkonferenz“ als ,Gegensynode® heraufbeschworen. Dafl diese Befiirchtung in der
Kirche nicht so einfach aus der Luft gegriffen ist, zeigen doch, um nur ein Beispiel zu
nennen, die Vorwiirfe, die hinsichtlich der Rémischen Synode noch kurz vor dem
Konzil laut wurden. Eine solche Synode wire schlechter als keine Synode. Die Gemein-
same Synode muf frei sein und sie mufl reprisentativ sein. Aber wie kann sie es sein
und doch das Amt nicht antasten? Gibt es keinen Weg zwischen einer rechtlichen oder
tatsichlichen Bevormundung des Bischofsamts durch die Synode um der Freiheit
dieser Synode willen einerseits und einer Manipulation der Synode um der Freiheit
der Bischofe willen andererseits? Beides wiire ekklesiologisch und menschlich untragbar.
Hier liegt die Grundfrage, welche die synodale Bewegung unserer Zeit der Kirche stellt.

Eine Antwort auf diese Frage 1afit sich nicht im Codex Iuris Canonici finden; er
kennt diese Frage und ihre Voraussetzung, die synodale Mitbeteiligung der Laien,
nicht3. Sie 14fit sich auch nicht aus den Méglichkeiten und Formen nichtkatholischer
kirchlicher Gemeinschaften entnehmen; dafiir ist deren kirchliche Wirklichkeit zu
verschieden von dem Kirchenverstindnis und der Amtsauffassung der katholischen
Kirche.

SchlieRlich kann die Kirche diese Frage auch nicht einfach durch einen Blick in die
eigene Vergangenheit 16sen. Sicher ist, dafl von der Frithzeit der Kirche an nichtbischof-
liche Kleriker und Laien in oft grofler, manchmal iiberwiegender Zahl und in vielfaltiger
Form (bis hin zum vollen Stimmrecht) an allgemeinen Konzilien und Provinzialsyno-
den teilgenommen haben 4. Mit dem Riickgang des konziliaren Elements in der Ver-

3 Wohl aber die Teilnahme von Geistlichen, die nicht Bischéfe sind, mic beschlieflender (cc 223 § 1,
282 § 1 und 286 § 1) oder beratender (cc 223 § 3, 286 §§ 3, 4, 358 mit 362) Stimme.

4 Siehe dazu: G. Tangl, Die Teilnehmer an den allgemeinen Konzilien des Mittelalters (Weimar 1912);
Yves Congar, Der Laie, Entwurf einer Theologie des Laientums (Stuttgart 1956) 393ff. (Rolle der
Laien auf den Konzilien); Willibald M. Plschl, Geschichte des Kirchenrechts 21 (1960) 58, 151, 327f.;
211 (1962) 116ff., 177f.; ITI (1959) 310, 389f.; Hans Kiing, Strukturen der Kirche (Freiburg 1962) 771t
(Die Laien in der Konziliengeschichte).

149



Jobannes Giinter Gerbartz S]

fassung und dem Leben der Kirche nach dem Trienter Konzil® war ein Riickgang des
laikalen Einflusses im Recht und Leben der Kirche verbunden. Aus der synodalen
Verfassungsstruktur ist er vollig verschwunden. Das tat sich in den beiden Vatikani-
schen Konzilien deutlich kund. Die Wende kam auf dem Zweiten Vatikanischen Konzil
zum Ausdruck durch die Zulassung von ,Laienauditoren® (September 1963) und
»Auditorinnen® (September 1964). Man mufite ganz von vorn anfangen.

Bei der Anwendung der frither geiibten Formen ist aber Vorsicht geboten. Es ist
zu beachten, dafl nicht wenige der Synoden sogenannte ,concilia mixta“ waren, kirch-
lich-weltliche Versammlungen, die iibér Angelegenheiten aus beiden Bereichen befanden.
Sodann sind die Auswirkungen des in kanonistischen Theorien schon des 12. und
13. Jahrhunderts begriindeten und in den beiden folgenden Jahrhunderten besonders
einfluflireichen ,, Konziliarismus® zu bedenken, der die Stellung des Amts in der Kirche
nicht wahrte. Ferner ist die von heute verschiedene gesellschaftliche Struktur und
bildungsmiRige Wirklichkeit in den fritheren Jahrhunderten zu beriicksichtigen. Uber-
dies enthilt die Ekklesiologie unserer Zeit mit ihren Einsichten iiber Laie, Amt,
Kirche, die in den Konzilsdokumenten wirksam wurden, gegeniiber frither neue
Elemente.

Ein ungeniigendes Statut

Woher also bekommen wir eine Antwort auf unsere Frage? Welche Losung schldge
die Studiengruppe, die mit der vorliufigen Erarbeitung der Statuten und der Thematik
der Gemeinsamen Synode beauftragt war, vor? Der Entwurf vom Juni dieses Jahres
fiir das ,,Statut einer Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik
Deutschland® ist jetzt vorzeitig veroffentlicht worden®. Artikel 12 dieses Statuts sieht
iiber die , Verbindlichkeit der Beschliisse® der Synode das folgende vor:

1. Das Recht der Gesetzgebung liegt ausschliefflich bei den Bischdfen; und zwar bei der
Deutschen Bischofskonferenz, sofern es sich um einen Gegenstand handelt, fiir den der
Bischofskonferenz die Gesetzgebung zusteht; sonst bei den einzelnen Dibzesanbischofen.

2. Beschliisse der Synode, die eine Anordnung enthalten, haben den Charakter von Emp-
fehlungen an die Deutsche Bischofskonferenz oder an die Dibzesanbischéfe. Verbindlichkeit
erhalten sie erst durch Billigung und Inkraftsetzung durch die Deutsche Bischofskonferenz
oder — je nach der im vorigen Absatz genannten Zustindigkeit — durch die einzelnen Ditzesan-

bischofe.

Nach diesem Vorschlag hat also die Gemeinsame Synode nur beratende Funktion.
Sie kann Empfehlungen aussprechen und Entschliefungen formulieren, aber verbind-
liche Beschliisse fassen, rechtlich bindende Anordnungen treffen kann sie nicht. Sie ist
ein Gremium der Entscheidungshilfe, aber nicht der Entscheidung. Dieser Vorschlag
beldft, wie mir scheint, diec Synode in den genannten Schwierigkeiten. Er lihmt bei

5 Das geschah aber nicht notwendig dem Willen dieses Konzils entsprechend; nur etwa 2 Prozent
der vorgeschriebenen Provinzialsynoden wurden tatsichlich abgehalten; vgl. LThK, Das Zweite Vatika-
nische Konzil, II, 231. 6 ,Der Christ® (Berlin) vom 18. 7. 1969.
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den nichtbischéflichen Mitgliedern die Einsatzbereitschaft fiir das doch sicherlich nicht
geringe Arbeitspensum, das erforderlich sein wird, und mindert ihre Verantwortlich-
keit, da doch letztlich alles unverbindlich ist und unabhingig ven ihnen entschieden
wird. Er kann bei den Bischofen die Ernsthaftigkeit und Verbindlichkeit des Gesprichs
beeintrichtigen, wenn sie meinen, spiter ,ungestort® neu und anders entscheiden zu
konnen. Er gibt auch den Bischofen nur beratende Stimme, macht sie also zu bloflen
Beratern in ihrem eigenen Beratergremium. Er bringt die Bischtfe oder die Bischofs-
konferenz in die Not und Gefahr, unter dem &ffentlichen Gewicht verabschiedeter
synodaler , Empfehlungen® als Vollstrecker der Beschliisse anderer zu erscheinen oder
es zu werden, auch wenn sie diese Beschliisse nicht billigen kénnten. Und da schliefRlich
die rechtliche Unverbindlichkeit der Beschliisse keine Garantie bietet, dafl faktisch
nicht doch Verbindlichkeiten fiir die Bischéfe aus den Beschliissen der Synode entstehen,
wird dieser Entwurf leicht dazu geneigt machen, durch Aufbau und Kompetenzver-
teilung, Auswahl und Geschiftsordnung die Synode so zu ,steuern®, dafl solche ,,un-
liecbsamen Empfehlungen® von vornherein ausgeschlossen sind. Das aber kénnte nur
ungliickselige Folgen haben.

Weiterhin ist die kirchenrechtliche Konzeption der Synode nach diesem Vorschlag
zum mindesten nicht folgerichtig. Obwohl die Synode territorial gesehen als ,Gemein-
same Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland® einem Plenarkonzil
(can. 281 CIC), also einer Synode mehrerer Kirchenprovinzen, entspricht, ist sie nach
dem Schema einer Didzesansynode verfaflt. Das Plenarkonzil ist ein Organ teil-
kirchlicher Gesetzgebung und hat als solches jurisdiktionelle Vollmacht; in der Dig-
zesansynode ist der einzige Gesetzgeber der Dibzesanbischof (can. 362 CIC). Aber
selbst dieses kirchenrechtliche Schema scheint nicht klar durchgehalten zu sein. Denn
nach dem Recht des Codex Turis Canonici iiber die Diézesansynode gibt es den Bischof
als Gesetzgeber ,in Synodo®, gibt es ,synodale Beschliisse* (synodales constitutiones),
die rechtlich verpflichtende Kraft haben. Das alles wird man aber nach der vorge-
legten Konzeption von der Gemeinsamen Synode nicht sagen konnen. Die Bischife
sind nicht als Gesetzgeber ,in Synodo®, es kann darum auch keine synodalen Be-
schliisse geben; sonst hitte man wenigstens den Bischofen beschliefendes Stimmrecht
in der Synode geben miissen. So aber gibt es nur beratende Stimmen auf der Synode;
50 kinnen Bischéfe zwar Empfehlungen und Resolutionen — vielleicht an sich selbst —
mitbeschlieRen, aber Anordnungen treffen kénnen sie als einzelne oder als Kollegium
nur auflerhalb der Synode.

Man fragt sich, ob diese Losung den Bischéfen zumutbar ist und nicht ihrer Stellung
als Amtstriger abtriglicher als manche andere Méglichkeit, die man als fiir das Amt
abtriglich ansieht. Ist sie den anderen Mitgliedern zumutbar, denen nicht einmal das
gestattet wird, was die Dibzesansynode nach der Konzeption des Codex Iuris Cano-
nici ihnen ermdglicht hitte, nimlich gemeinsam mit dem Bischof gerade als Amtstriger
zu beraten? Dabei war es doch einer der Griinde fiir die Einberufung der Gemein-
samen Synode, durch sie die groffe Zahl von getrennten Dibzesansynoden, die in weni-

151



Johannes Giinter Gerhartz S]

gen Jahren notwendig geworden wiren, zu ersetzen. Man fragt sich schliefilich, wo-
durdh sich denn nach dieser Konzeption die geplante ,Gemeinsame Synode der Bistii-
mer in der Bundesrepublik® so sehr von einer gemeinsamen ,unverbindlichen Pasto-
ralkonferenz® unterscheidet, die man doch aus guten Griinden ablehnt — aufler sicher-
lich durch den Namen und vielleicht durch die feste Struktur, die man aber auch der
yunverbindlichen Pastoralkonferenz® hitte geben konnen.

Noch etwas ist zu Artikel 12 des Statuten-Entwurfs zu bemerken. Er erweckt beim
unbefangenen Leser leicht den Eindrudk, als sei — rechtlich gesprochen, und in diesem
Artikel geht es betont um rechtliche Aspekte — der primire Adressat der synodalen
Empfehlungen die Deutsche Bischofskonferenz, die dann mit (qualifizierter) Mehrheit
rechtlich bindende Beschliisse fassen kann, welche in der ganzen Bundesrepublik
Geltung haben und so eine im wesentlichen einheitliche Rechtslage und Praxis schaffen.
Dem ist aber nicht so. Die Deutsche Bischofskonferenz kann nur dann Adressat der
Beschliisse sein, wenn ,es sich um einen Gegenstand handelt, fiir den der Deutschen
Bischofskonferenz die Gesetzgebung zusteht® (Art. 12 des Entwurfs). Wann steht ihr
die Kompetenz zu? Das Konzil hat dazu bestimmt: ,Beschliisse der Bischofskonferenz,
sofern sie rechtmifig und wenigstens mit zwei Dritteln der Stimmen jener Prilaten,
die Mitglieder mit entscheidendem Stimmrecht der Konferenz sind, gefafit und vom
Apostolischen Stuhl gutgeheifien wurden, besitzen verpflichtende Rechtskraft (besser:
werden rechtsverbindlich) nur in den Fillen, in denen entweder das allgemeine Recht
es vorschreibt oder eine besondere Anordnung, die der Apostolische Stuhl motu proprio
oder auf Bitten der Konferenz erlassen hat, es bestimmt® (BD 38, 4). Das aber ist,
bei dem derzeitigen Stand der Dinge, nur bei einem relativ beschrinkten Kreis von
»Gegenstinden® der Fall und, was bedeutsamer ist, kaum in Bereichen, die fiir die
Synode von Bedeutung oder Interesse sein diirften? — aufler sicherlich der ,,vom Recht
gewihrten Vollmacht, innerhalb der festgelegten Grenzen (!) die Liturgie zu ordnen®®.

7 Die Umschreibung der Bereiche, fiir die der Bischofskonferenz und nicht dem Einzelbischof als
zustindiger territorialer Autoritit die rechtliche Ordnungskompetenz zugewiesen ist, findet sich in dem
Motuproprio ,Ecclesiae Sanctae® Pauls VI. vom 6. August 1966 (AAS 58, 1966, 757-787). Es sind
in etwa diese (wobei es nicht immer ganz eindeutig ist, ob die Vollmacht zu bindenden Anordnungen
oder nur zu Vorlagen gegeben wird): Richtlinien fiir eine zweckmiflige Verteilung des Klerus auf die
Ditzesen (I, 2), bestimmte vermogensrechtliche Anordnungen (I, 5), Richtlinien fiir die Besoldung der
Priester (I, 8) und fiir den Unterhalt abgedankter Bischdfe (I, 11), Richtlinien fiir die Ordnung des
Priester- und des Seelsorgsrats (I, 17 § 1), Verordnungen fiir Priester und Ordensleute iiber den offent-
lichen Gebrauch aller Kommunikationsmittel, den Besuch &ffentlicher Theater, die Mitgliedschaft oder
Mitarbeit in bestimmten Vereinen, das Tragen von Zivilkleidung in der Uffentlichkeit (I, 25 § 2), Richt-
linien fiir das Sammeln von Spenden (I, 27 § 1). Erste Ansitze fiir ein rechtsverbindliches Beschlufirecht
der ,conventus Episcoporum (provinciae)* finden sich in den can. 1507 und 1909 CIC fiir die Ordnung
bestimmter Taxen. Daneben sind den Bischofskonferenzen bestimmte Aufgaben gestellt wie die Sorge
um die pastorale Ausbildung (I, 7), die Touristenseelsorge (I, 9), die Aufstellung von Kandidatenlisten
fiir das Bischofsamt (I, 10), die Priifung der territorialen Einteilung der Didzesen (I, 12); #hnliches
fiir die Missionsgebiete (z. B. III, 3, 9, 15, 18).

8 Liturgickonstitution 22, § 2, mit der authentischen Erklirung der ,Pipstlichen Kommission fiir die
Interpretation der Konzilsdekrete® in: AAS 60 (1968) 361f.
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In den meisten und sicherlich in den wichtigsten Fragen ist also nach der Vorstellung
des Entwurfs der direkte und letztlich entscheidende Adressat der Empfehlungen
dieser Synode der einzelne Didzesanbischof. Er ist rechtlich frei, die Beschliisse der
Synode in seinem Bistum rechtsverbindlich zu machen oder nicht und ein gemeinsames
Vorgehen der Deutschen Bischofskonferenz zu verhindern. Die Gesprichspartner der
Synode, diejenigen, deren Beratungs- und Vorschlagsgremium sie ist, sind also letztlich
die einzelnen Bischtfe. Von ihnen hingt die Verbindlichkeit und Durchfiihrung der
Gedanken und Vorstellungen der Synode in den verschiedenen Bistiimern letztlich
ab. Die Uneinheitlichkeit des kirchlichen Lebens in wichtigen Dingen wire eine Folge,
die nicht wiinschenswert ist und heute kaum noch verstanden und hingenommen wiirde.

Natiirlich gilt das ,nur® fiir die rechtliche Ebene. Wie weit die rechtliche Freiheit
der Bischofe tatsichlich durchzuhalten sein wird, das ist eine andere Frage. Hier zeigt
sich erneut, diesmal auf der Ebene der Bischéfe, dafl der Entwurf die mogliche faktische
Verbindlichkeit rechtlich unverbindlicher Dinge zumindest zu gering veranschlagt.
Denn wie werden zum Beispiel einzelne Bischofe ihre rechtliche Freiheit durchsetzen
konnen oder vielleicht auch durchsetzen diirfen gegen das doppelte Gewicht eines
synodalen Beschlusses und des Willens der iiberwiegenden Mehrheit ihrer Mitbischife,
die diesen Beschluff in ihren Didzesen verwirklichen wollen oder schon verwirklicht
haben? Oder aber, wie werden sie es tun kénnen und tun diirfen, wenn sie gegen den
Willen und das Urteil der iiberwiegenden Mehrheit der Bischofe eine Empfehlung
der Synode in ihrem Bistum verwirklichen wollen? Hier kommt es notgedrungen zu
einer gegenseitigen Préjudizierung der Bischtfe durch das praktische Vorgehen, wenn
es nicht zu gemeinsamen Beschliissen der Bischéfe iiber die Durchfithrung der synodalen
Ergebnisse kommt. Die rechtliche Freiheit der einzelnen Bischofe erscheint unreali-
stisch; sie kann gar nicht durchgehalten werden, ja darf es vielleicht in vielen Fillen
in der nachsynodalen Situation auch gar nicht. Wenn das aber so ist, warum sollte
sich dann dieser tatsdchliche Bestand nicht auch rechtlich formen lassen? Das wire
ehrlicher und fiir den Prozefl der Willensbildung der Bischofe einfacher als beim jetzt
vorgeschlagenen Modus. Es muf doch rechtliche Wege geben, die der wirklichen Situa-
tion besser entsprechen und das Unerwiinschte — nimlich unterschiedliche Praxis in
den deutschen Bistiimern und selbstindiges Vorgehen einzelner Bischdfe ohne Aus-
sprache und Beschluffassung — besser vermeiden.

Eine erste Moglichkeit ist naheliegend. Sie ist, wie mir scheint, auf jeden Fall reali-
sierbar. Artikel 12, Absatz 1 des Statuts der Gemeinsamen Synode miifite lauten:
Das Recht der Gesetzgebung liegt ausschlieflich bei der Deutschen Bischofskonferenz.
Absatz 2 miifite dementsprechend geindert werden: Beschliisse der Synode, die eine
Anordnung enthalten, haben den Charakter von Empfehlungen an die Deutsche
Bischofskonferenz. Diese Beschliisse werden erst dadurch rechtsverbindlich, daff sie
von der Deutschen Bischofskonferenz gebilligt und in Kraft gesetzt werden.

Mit anderen Worten: Die Deutsche Bischofskonferenz sollte den Weg gehen, den
das ,Dekret iiber die Hirtenaufgabe der Bischtfe in der Kirche“ erdffnet hat. Sie
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sollte beim Apostolischen Stuhl um ,.eine besondere Anordnung® nachkommen, welche
sie fiir die sinnvolle Durchfithrung der Gemeinsamen Synode und die Billigung und
Inkraftsetzung ihrer Empfehlungen fiir zustindig erklirt und ihre Beschliisse in diesem
Kompetenzbereich rechtsverbindlich macht, ,sofern sie rechtmiflig und wenigstens mit
zwei Dritteln der Stimmen jener Prilaten, die Mitglieder mit entscheidendem Stimm-
recht der Konferenz sind, gefaflit und vom Apostolischen Stuhl gutgeheifien wurden®
(BD 38, 4).

Diese Lisung wiirde einige der genannten Schwierigkeiten beheben und kime beiden
»Seiten® der Synode zugute. Die Synode hitte einen Adressaten ihrer Beschliisse. Sie
kénnte, so oder so, mit eindeutigeren Entscheidungen und, im positiven Fall, mit
einheitlicherer Verwirklichung rechnen. Die Bischdfe wiirden gemeinsam Beschliisse
fassen. Es gibe kein Prijudizieren des einen durch unabhingige Gesetzgebung des
anderen. Vor allem aber wire die notwendige Einheitlichkeit der Praxis in den deut-
schen Bistiimern gewihrleistet?. Es gibe in diesen grundlegenden Fragen einen ein-
zigen Gesetzgeber. Aber er wire nicht ,in Synodo“. Die Synode wire immer noch
ein rein beratendes Gremium. Es fehlte ihr die notwendige Verbindlichkeit. Die ge-
nannten Schwierigkeiten mit der rechtlichen, aber nicht tatsichlichen Unverbindlichkeit
der Beschliisse wiren nicht behoben. Das beratende und das entscheidende Gremium
wiren zu sehr getrennt. Der Bischofskonferenz das Beschlufifassungsrecht in Sachen
Synode zu iibertragen, ist, wenn sich kein anderer Weg zeigt, ein notwendiger Schritt.
Aber er 18st das Problem Synode nicht.

Ein Alternativimodell

Zur Losung dieses Problems, das uns die synodale Bewegung unserer Zeit aufgibt,
soll als Diskussionsbeitrag ein Modell vorgelegt werden, das manchem vielleicht etwas
kithn erscheint. Es ist auch sicher, daf} dieser Vorschlag nicht alle Schwierigkeiten
einfach behebt. Jeder, der sich mit diesen Fragen beschiftigt, weif}, wie kompliziert,
dogmatisch und daher auch kirchenrechtlich gesehen, sich das Verhiltnis von Amt und
Laie in der Kirche gestaltet; wie delikat, menschlich gesehen, die Situation hiufig ist;
wie sehr uns noch die notwendige Erfahrung fehlt, um endgiiltige und ausgereifte
Formen gemeinsamen Lebens, Entscheidens und Handelns zu finden.

Die Kriterien, denen dieser Vorschlag entsprechen mufl, an denen dieses wie jedes
andere Modell gemessen und beurteilt werden muf}, seien noch einmal genannt. Einer-
seits miissen bischéfliches Amt und Autoritdt in ihren Strukturen und Kompetenzen
klar gewahrt bleiben. Darauf kann nicht nur aus rein theologischen Griinden gar nicht
verzichtet werden. Die geschichtliche Erfahrung mancher reformatorischer Kirchen

9 Selbstverstindlich soll damit nicht die Méglichkeit des ,Experiments® als Erprobung neuer Formen
ausgeschlossen werden. Aber zumeist wird das doch wohl auf der Ebene unterhalb der Didzese statt-

finden.
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kann da nur warnen. Konziliare und synodale Verfassungs- und Lebensformen, welche
die reale Autoritit des Amts, sei es die des Papstes oder die des Bischofs, im Grund nicht
starken, weil sie sie auf eine breitere Basis stellen und in ihrem Vollzug menschlicher
gestalten, sondern sie nur funktionsuntiichtig machen oder sie gar aufheben, gehen
an der synodalen Idee vorbei. Das bedeutet fiir unsere konkrete Frage: Jede Majori-
sierung der Bischofe durch die Synode, nicht nur die rechtliche, sondern auch die durch
den Zwang gesetzter Tatsachen und gefafiter Beschliisse, muff moglichst vermieden
werden. Das heifit, die Bischdfe miissen bei der Beschluf8fassung auf der Synode selbst
entscheidend mitbeteiligt sein und diicfen nicht erst spiter iiber synodale Beschliisse
befinden kénnen. Die rechtliche Ordnung muff den Rahmen dafiir liefern, dafl ent-
stehende Spannungen auf der Synode selbst und vor der Beschluffassung in gemein-
samer Beratung ausgetragen werden und nicht hinterher in getrennten Aktionen der
einen oder beider ,Parteien®.

Andererseits aber mufl man genauso ernst nehmen und konsequent verwirklichen
das Recht (und die Pflicht) aller Gliubigen, auch der Laien, zur aktiven und verant-
wortlichen Teilnahme und Mitentscheidung im konkreten Leben der Kirche. Das ist
durch das Konzil, vor allem im 4. Kapitel der ,Dogmatischen Konstitution iiber die
Kirche“ in der Teilnahme aller Gliubigen am dreifachen Amt Christi, des Priesters,
Propheten und Kénigs, hinreichend begriindet. Das Konzil will, daf} sich diese Mit-
arbeit auch der Laien in konkreten rechtlichen Formen auswirke und vollziehe. Das
alles braucht hier nicht noch einmal dargelegt zu werden. Das bedeutet fiir unsere
konkrete Frage: Alle Mitglieder der Gemeinsamen Synode sollten in die Verant-
wortung der Mitentscheidung hineingenommen werden. Das heifit, sie sollten die volle
Verantwortung mittragen, die eine ganz andere ist, ob man lediglich Empfehlungen un-
terbreitet und Entschliefungen formuliert oder aber selbst mit eintreten mufl fiir ver-
bindliche Beschliisse, die oft weitreichende Konsequenzen fiir das Leben der Kirche
haben. Nur so wichst auch auf ihrer Seite die letzte Verbindlichkeit des Engagements
bei den Beratungen und Beschliissen der Synode. Nur so ist auf beiden Seiten die
mogliche Gewihr gegeben, dafl es zu fruchtbaren Auseinandersetzungen kommt.

Es ist selbstverstindlich, daff mit dieser Inanspruchnahme aller Charismen fiir die
Gestaltung der Kirche (1 Kor 12, 28) die Ausiibung des Charismas des kirchlichen Amts
inhaltlich verindert wird. Es kann dann nicht mehr absolutistisch und autokratisch
alles selbst tun und ordnen wollen. ,,Die spezifische Aufgabe des Amtes ist es, in beson-
derer Weise fiir die Einheit der Kirche verantwortlich® zu sein. Seine Funktion ist
»nicht die Kumulation, sondern die Integration aller Charismen; es ist ein Dienst fiir
die anderen Dienste. Auch das Amt bedarf der anderen Charismen als Korrektiv und
Erginzung. Es ,kann nur kollegial im Zusammenwirken mit allen anderen Charismen
ausgelibt werden®. 10

10 Walter Kasper, Ort und Funktion der Seelsorge- und Laienrite in der Kirche, in: Berichte und
Dokumente 3, hrsg. vom Generalsekretdr des Zentralkomitees der deutschen Katholiken (Juni 1969)
13, 15; 5. auch die Konstitution iiber die Kirche, Nr. 30.
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Aus diesen Gedanken erwichst der folgende Vorschlag, der beiden Aspekten gerecht
zu werden versucht:

1. Alle Mitglieder der Synode besitzen beschliefendes Stimmrecht.

2. Beschliisse der Synode (in Sachfragen) bediirfen der Zweidrittelmehrheit der
Stimmen; sie sind fiir den Bereich der Bistiimer in der Bundesrepublik rechtsverbindlich.

3. Ohne die Zustimmung von zwei Dritteln der stimmberechtigten Mitglieder der
Deutschen Bischofskonferenz kommen Beschliisse der Synode (in Sachfragen) nicht zu-
stande.

Der erste Satz soll die ,wahre Gleichheit in der allen Gliubigen gemeinsamen Wiirde
und Titigkeit zum Aufbau des Leibes Christi®, die ,unter allen (also auch unter den
Mitgliedern der Synode) waltet® (KK 32), zum Ausdruck bringen.

Der zweite Satz soll die Verantwortung und Verbindlichkeit der gemeinsamen
Beratungen festlegen. Dabei ist die Bestimmung, dafl zwei Drittel der jeweils abge-
gebenen Stimmen fiir die Rechtsverbindlichkeit der Beschliisse erforderlich sind und
geniigen, fiir den Gesamtvorschlag nicht wesentlich. Diese qualifizierte Mehrheit wird
hier vorgeschlagen, um das Bemiihen um Beschliisse, die von einer moglichst groffen
Zahl von Mitgliedern auf der Synode und von Gliubigen spiter angenommen werden
konnen, zu fordern. Doch gibt es auch andere Gesichtspunkte, die zu beachten sind.

Der dritte Satz soll die besondere Verantwortung und Stellung des bischdflichen
Amts sichern. Das wird durch Anwendung des Prinzips der Kollegialitdt zu erreichen
gesucht. In analoger Weise wie das Kollegium der Bischdfe ,gemeinsam mit seinem
Haupt und niemals ohne dieses Haupt® die Vollmacht besitzt und also ,nur unter
Zustimmung des Bischofs von Rom (consentiente Romano Pontifice)* (KK 22) seine
Vollmacht ausiiben kann, so auch die Teilkirche ,nur unter Zustimmung* der Bischofe.
Mit dieser Klausel ist die einzig wesentliche Bedingung, die man an die Synode in
dieser Hinsicht stellen kann, erfiillt, nimlich die ,potestas episcopalis® zu wahren.
Daf} damit ein Drittel der Bischéfe, also etwa 18 oder 19, auf der Synode eine Sperr-
minoritit darstellt, folgt unvermeidlich aus dem Willen, das bischofliche Amt nicht nur
verbal, sondern effektiv zu wahren!. Sie ist darin begriindet, dafl die Bischéfe eine
besondere Verantwortung fiir den Glauben, die kirchliche Ordnung, die Einheit mit
den anderen Ortskirchen und die Verbindung mit dem Papst haben. Thr durch die Ver-
pflichtung ihres Amts in besonderer Weise gebundenes Gewissen mufl auch in beson-
derer Weise respektiert werden.

Das Ganze soll den rechtlichen Rahmen und die Voraussetzung dafiir liefern, dafl
auf der Gemeinsamen Synode nach bester Moglichkeit ein Gesprich gefithrt werden
kann, das nicht ,unverbindliches Gerede® ist; dafl die geistige Auseinandersetzung ,in
Synodo® geschieht und Entscheidungen getroffen werden kdnnen, die mdglichst von

11 Nicht nur im kirchlichen Raum, wie auf dem Ukumenischen Konzil, bei dem ohne diec Zustimmung
des Papstes ein Konzilsbeschlufl nicht zustande kommt, sondern auch im weltlichen Recht gibt es
Regelungen dieser Art, wie z. B. im Sicherheitsrat der Vereinten Nationen, wo die stindigen Mitglieder
das Vetorecht besitzen.
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allen getragen werden; daff Amt und Autoritdt der Bischéfe nicht geschwicht, sondern
moglichst gestiarkt werden.

Natiirlich bringt auch dieses Modell seine ihm eigentiimlichen Schwierigkeiten mit
sich. Eine Losung ohne Risiken und Schwierigkeiten gibt es (noch) nicht. Auf einiges
sei kurz eingegangen.

1. Man wird sagen, in diesem Modell werde den Bischéfen zuviel zugestanden. Nicht
alle kirchlichen Fragen sind auch Fragen des kirchlichen Amts, Fragen, in denen die
Bischofe kraft thres Amts zustindig wiren. Nicht in allen Entscheidungen kénne den
Bischofen die Sperrminoritit zugebilligt werden, sondern nur in den Fragen ihres
Amts. Das ist richtig. Diese Schwierigkeit ist echt. Aber die beiden Bereiche a priori
und durch Aufstellen eines Katalogs der Fragen, die des bischoflichen Amts sind,
eindeutig voneinander abzugrenzen, ist unmoglich. Das ist schon dfters versucht wor-
den. Die Bereiche lassen sich nicht siuberlich trennen und definieren. Und eine solche
Versammlung wie die Synode jeweils selbst dariiber befinden zu lassen, wiirde die
Beratungen allzusehr belasten und von den Sachproblemen ablenken 2.

Aber diese Schwierigkeit empfiehlt nur noch einmal die hier vorgetragene Konzep-
tion der Synode. Denn entscheidend scheint doch zu sein, dafl eine Frage, die gar
nicht in den Bereich des Amts gehdrt, auch gar nicht vor eine Versammlung gehort,
die integrierender Teil des Amts ist, selbst Amtsvollmacht ausiibt, wie die Synode
hier konzipiert ist. Die Laien miissen sich entscheiden; sie konnen nicht gleichzeitig
beides haben, eine Synode, die den Charakter eines amtlichen Organs mit rechtsver-
bindlicher Beschlufivollmacht hat, und eine Konferenz, die ,laikalen® Charakter trigt
und viel freier und iiber all das befinden kann, was das Amt ,nichts angeht®. Fiir die
Fragen, die auflerhalb des spezifischen Amtsbereichs liegen, gibt es andere Gremien,
zum Beispiel das Zentralkomitee der Deutschen Katholiken. Daraus folgt: Wenn die
Synode in der Konzeption, wie sie hier vorgelegt wird, eine Frage zur Beratung
und Entscheidung vor ihr Forum zuliflt, dann erklirt sie damit implizit, dafl das
Amt fiir diese Frage zustindig ist, dafd es eine Frage ist, die in den Amtsbereich der
Bischofe fillt. Anders wire sie selbst nicht zustindig. Ob die Synode aber eine kon-
krete Frage als Beratungsgegenstand zulifit oder nicht, das kann dann als Verfahrens-
frage betrachtet werden.

2. Man wird sagen, dieser Vorschlag sei kanonistisch unméglich. Nach can. 118 CIC
konnen nur Kleriker, das heifit Minner, die die Tonsur empfangen haben, Jurisdik-
tionsgewalt in der Kirche erhalten. Wenn dieser Vorschlag also auch den Laien (mit)
entscheidendes Stimmrecht auf der Synode gibt, die rechtsverbindliche Beschliisse fassen
kann, dann widerspricht er diesem Kanon. Denn man wird doch wohl nicht annehmen

12 Im iibrigen miifte eine solche Frage auf der Synode zu einer Sachentscheidung erklirt werden.
Damit wiren die Bischofe wiederum selbst ausschlaggebend bei der Entscheidung dariiber, ob es thres
Amts ist, eine konkrete Frage zu losen. Wiirde man aber dieses Problem als Verfahrensfrage ansehen,
die mit (einfacher) Mehrheit der Mitglieder der Synode entschieden wird, ohne daf es der Zustimmung
der Bischofe bediirfte, dann wiirden die Bischéfe indirekt doch wieder majorisiert werden konnen.
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diirfen, daff nach diesem Vorschlag alle Laien auf der Synode kirchenrechtlich in
Kleriker verwandelt werden sollen.

Das ist ganz gewifl nicht beabsichtigt. Im Gegenteil, dieser Vorschlag bezweckt
gerade, dafl dieser Kanon modifiziert und auch den Laien wenigstens in den Synoden
und synodalen Gremien Teilhabe an der kirchlichen Jurisdiktion gewihrt wird. Er
geht von der Erkenntnis aus, dafy eine solche Reform des kirchlichen Rechts theologisch
moglich und geboten ist, da sie nichts anderes wire als die rechtliche Ausformung von
Dingen, die in der theologischen Konsequenz der Aussagen des Konzils iiber den Laien,
seine Teilhabe am dreifachen Amt Christi und seine Zusammenarbeit mit dem Amt
liegen. Durch die vermehrte Teilhabe an der Ausiibung kirchlicher Autoritit durch
Laien in administrativen Funktionen ist der Kanon, so wie er lautet, heute sowieso
schon recht problematisch. Von der Rechtsgeschichte her ergiben sich gar keine Schwie-
rigkeiten; es gibt geniigend Beispiele aus der Kirchengeschichte, dafl Laien kirchliche
Jurisdiktion ausiibten.

Es soll hier aber eigens darauf hingewiesen werden, dafl die deutschen Bischofe,
sollten sie dieses Modell durchfithren wollen, vom Papst die Genehmigung dazu
erwirken miissen. In dieser pipstlichen Rechtssetzung wire dann wenigstens implizit
die Dispens vom can. 118 CIC fiir diesen Fall mitgewihrt. Ebenso wiirden nach dem
heutigen Recht die Beschliisse der Synode der Gutheiflung des Apostolischen Stuhls
bediirfen. Eine ganze Reihe dieser Beschliisse werden wahrscheinlich nur Eingaben
an den Papst sein konnen, eventuell auch an die Bischofssynode, je nachdem wie sich
dieses Institut entwickelt.

3. Man wird — vielleicht etwas malizids — sagen, das hier vorgelegte Modell sei im
Grund nichts Neues. Es handle sich bei diesem Modell letztlich doch um nichts als
eine Sitzung oder Sitzungsreihe der Deutschen Bischofskonferenz, nur in erweitertem
Rahmen. Denn die Deutsche Bischofskonferenz allein hat durch ihre Sperrminoritit
letztlich doch die Entscheidung in der Hand. Oder es handle sich im wesentlichen um
nichts anderes als die althergebrachte kirchenrechtliche Form des Plenarkonzils (can.
281 CIC), in dem mehrere Bischife eines bestimmten Gebiets als Triger des entschei-
denden Beschlufirechts, das dieser Versammlung vom Papst verliehen wurde, ver-
sammelt sind, wiederum nur mit erweitertem Teilnehmerkreis.

Wenn man will, kann man das vorgetragene Modell rechtlich so sehen. Und wem
das hilft, um dieses Modell akzeptabler zu finden, mag es ruhig so sehen. Das Ent-
scheidende und das (auch rechtlich gesehen) Neue ist aber gerade, dal diese Entschei-
dungen der Bischofskonferenz ,in Synodo® getroffen werden, aus gemeinsamen Bera-
tungen und Auseinandersetzungen mit Nicht-Bischofen erwachsen, dafl ein verbind-
liches Gesprich zwischen Bischofen und den tibrigen Gliubigen in der Kirche institutio-
nalisiert wird und daf§ die getroffenen Entscheidungen trotz allem doch Entscheidungen
der Synode selbst sind, von allen getragen und verantwortet. Sicher, ohne die Zu-
stimmung der Bischéfe kommt ein Synodalbeschlufl nicht zustande; aber ebensowenig
kommt eine Vorlage der Bischtfe ohne die Zustimmung der (qualifizierten) Mehrheit
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der Mitglieder als Synodalbeschluff zustande. Hier wire eine vertretbare Form kirch-
licher ,Demokratisierung” gefunden, wenn man es in einer heute gingigen Weise
ausdriicken will.

4. Man wird schliefllich sagen, dafl bei diesem Modell der einzelne Bischof doch
von seinen Bischofskollegen iiberstimmt und also majorisiert werden kann. Auch das
ist richtig. Aber das ist auf allen Konzilien und Bischofssynoden mit dem Recht zu
verbindlichen Beschliissen der Fall, und zwar bei Materien, die oft viel gravierender
sind als die, welche auf der Gemeinsamen Synode zur Entscheidung stehen. Das lif}t
sich um des gemeinsamen Wohls willen gar nicht vermeiden. Die Situation und die
Probleme in den deutschen Bistiimern sind im wesentlichen gleich; die Lsungen wer-
den es auch sein kénnen und miissen. Das war ja, wie gesagt, einer der Griinde, warum
man nicht eine Vielzahl von einzelnen Dibzesansynoden, sondern die ,Gemeinsame
Synode der Bistiimer in der BRD* wollte. Sollte aber wirklich die besondere Situation
in einem oder einigen Bistiimern eine besondere Losung fiir wohl begriindet erscheinen
lassen, so konnte und miifite die Synode eine besondere Regelung, eventuell als Uber-
gangsrecht, fiir diese Bistiimer treffen.

Die erfreuliche und mutige Initiative der deutschen Bischife, im Jahr 1972 eine
»Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland® abzuhalten,
konnte in diesen oder dhnlichen Formen das wirklich erreichen, was sie bezwedkt: die
dringenden pastoralen Aufgaben und Probleme gemeinsam zu losen, ,bestrebt, die
Einheit im Geist durch das Band des Friedens® zu férdern (Eph 4, 3).
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Die Gesamtschule

Am 31. Januar 1969 hat der Deutsche Bildungsrat seine Empfehlung ,Einrichtung
von Schulversuchen mit Gesamtschulen® verabschiedet. Der Bildungsrat hat im bil-
dungspolitischen Raum keine Macht, bestimmte Entscheidungen durchzusetzen. Aber
er hat eine auf die hohe Sachkenntnis seiner jeweiligen Experten gestiitzte Autoritit.
Nicht der Oktroi, die Empfehlung ist die Form seiner Selbstaussage. Sie erlaubt Kritik
und Konsens; sie verbietet Polemik. Sie markiert einen Stand der Reflexion, hinter
den man nicht zuriickkann, wenn man etwas Sinnvolles zur Gesamtschule sagen will.

Angesichts der ins Uniibersehbare gewachsenen Literatur zur Gesamtschule und der
Ausweitung des Problemfelds konnen in einem kurzen Aufsatz nicht alle Aspekte
der Gesamtschulfrage zur Sprache kommen. Es muf} verzichtet werden auf eine Ge-
schichte der Gesamtschulentwicklung, auf eine Auseinandersetzung mit auslindischen
Modellen, auf eine detaillierte Beschreibung der in der Bundesrepublik angelaufenen
Versuche; auch kdnnen die verschiedenen theoretischen Ansitze nur gestreift werden.
Fiir eine intensivere Beschdftigung mit dem Problem sei auf die Anmerkungen in diesem
Aufsatz verwiesen, deren Literaturangaben erheblich iiber das hier Gesagte hinaus-
fithren und eine Vertiefung in einzelne Sachgebiete erlauben.

Die Zielsetzung der integrierten Gesamtschule

Unter ,Gesamtschule® wird im folgenden die ,integrierte Gesamtschule® verstanden,
eine Schule, die alle Schiiler des 5.-10. Schuljahrs umfaflt, soweit sie nicht sonder-
schulpflichtig sind. Integriert werden in diese Schule also die bisherige Volksschul-
oberstufe (Hauptschule), die Realschule und die Unter- und Mittelstufe des Gymna-
siums. Der Integration dieser drei Schularten entspricht ein hoher Grad von Differen-
zierung im Lernangebot. Auch die konsequentesten Verfechter des Gesamtschulgedan-
kens geben sich nicht der Illusion hin, dafl alle Schiiler das Gleiche lernen und leisten
konnen. Aber sie wollen die Unterschiede verstanden wissen als Ergebnis eines langen,
gemeinsamen Lernprozesses und der Erprobung an einem vielfiltigen Unterrichts-
angebot und nicht als vorweggenommene Entscheidung fiir eine der drei Schularten,
deren Lernziele unterschiedlich definiert, deren Ficherkanon unterschiedlich konzipiert
und deren Abschliisse mit unterschiedlichen Berechtigungen ausgestattet sind.

Praktisch geht es darum,

1. Lernziele zu setzen, die von allen Schiilern erreicht werden miissen,

2. Unterrichtsinbalte zu finden, die einerseits auf die Lernziele bezogen sind, ande-
rerseits dem natiirlichen Interesse der jeweiligen Schiilerschaft entsprechen,
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3. Methoden zu finden, die diese Lernziele fiir alle erreichbar machen (Kursdiffe-
renzierung mit der Mboglichkeit individueller Férderung, Binnendifferenzierung im
Kernunterricht),

4. neben dem fiir alle verbindlichen Kernunterricht Unterrichtsangebote bereitzu-
stellen, die quantitativ und qualitativ der unterschiedlichen Leistungsfahigkeit der ein-
zelnen Schiiler entsprechen und damit optimale Forderung erlauben.

Die Versuche in der Bundesrepublik

Bedenkt man die Fiille der Literatur und das wachsende Interesse der Massen-
medien am Problem ,,Gesamtschule®, wirkt es iiberraschend, daff die praktischen Ver-
suche mit ihr noch in den allerersten Anfingen stecken. Nirgendwo in der Bundes-
republik gibt es eine bereits im vollen Umfang arbeitende Gesamtschule. Die beiden
bekanntesten Gesamtschulen in Berlin (Britz-Buckow-Rudow und Falkenhagener
Feld) haben ihre Arbeit Ostern 1968 mit Klasse 7 (Berlin hat die 6jihrige Grund-
schule) aufgenommen, zwei weitere sind in Planung. In Hamburg hat ein Versuch
Ostern 1968 mit Klasse 5 begonnen, ein zweiter Ostern 1969; zwei weitere sind fiir
Neubauviertel geplant. In Hessen wandeln sich einige bisher additive! Gesamtschulen
schrittweise in integrierte um. Die Planung neuer Gesamtschulen ist in Hessen am
weitesten vorangetrieben, mit einigem Abstand folgt Nordrhein-Westfalen; in Miin-
ster geschieht die Planung unter Mitwirkung des bischdflichen Schuldezernats. Nieder-
sachsen plant drei, Baden-Wiirttemberg zwei Gesamtschulen. In allen anderen Bundes-
lindern ist die theoretische Erérterung noch nicht in ein konkretes Planungsstadium
eingetreten. Wohl aber gibt es in verschiedenen Bundesldndern Schulen eigener Pra-
gung, die zwar nicht als Gesamtschulen im modernen Sinn konzipiert sind, die aber
piadagogische Vorstellungen der Gesamtschule verwirklichen: Die John-F.-Kennedy-
Schule in Berlin (als deutsch-amerikanische Schule zweisprachig nach dem Modell der
amerikanischen High-school konzipiert), die Peter-Petersen-Schule (am Jena-Plan
Peter Petersens orientiert) und die Albert-Schweitzer-Schule (an der Waldorf-Pid-
agogik orientiert) in Hamburg, das Hibernia-Kolleg (eine Gesamtschule des beruflichen
Bildungswegs mit anschlieBendem Oberstufenkolleg) in Wanne-Eickel. Eine Sonderstel-
lung nimmt die Odenwaldschule ein. Von ihr gehen seit Jahren entscheidende Impulse
der Schulreform aus. Thre an den Privatschulcharakter gebundenen Moglichkeiten sind
nicht ohne weiteres auf 6ffentliche Schulen iibertragbar, aber ihre pidagogische Kon-
zeption kann befruchtend und befreiend auf jede Schule wirken.

1 In ,additiven Gesamtschulen® bleiben Volksschule, Realschule und Gymnasium erhalten. Riumliche
Nihe, gemeinsame Benutzung von Fachriumen und Sportanlagen, einheitliche Leitung erleichtern Kon-
takte und Kooperation der verschiedenen Lehrer und das Angebot auflerunterrichtlicher Veranstal-
tungen, ohne daf die Schulgliederung aufgehoben wird.
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Alle bereits laufenden und in der konkreten Planung befindlichen Gesamtschulen
sind sich ihres Versuchscharakters bewuflt. Sie arbeiten mit unterschiedlichen didakti-
schen Konzepten, sie erproben verschiedene Curricula 2; gemeinsam ist ihnen der Wille,
padagogisch vertretbare Wege zu finden fiir ein moglichst Janges gemeinsames Lernen
aller Schiiler, wobei nicht nur die herkémmlichen Schulficher gelehrt und gelernt
werden, sondern auch neue Bereiche erschlossen werden sollen (Sozialwissenschaft,
Technik). Das Ziel, vermehrte Sozialkontakte zwischen Schiilern verschiedener sozialer
Herkunft herzustellen, fithrt zur Empfehlung der Ganztagsschule, weil sich im unter-
richtsfreien Raum solche Kontakte leichter und zwangloser ergeben als in einem
Halbtagsunterricht, der unter dem Druck divergierender Leistungsanforderungen
steht.

Die grofite Schwierigkeit bei allen Versuchen ist, dafl die Schiiler nach vier Grund-
schuljahren mit so unterschiedlichen Voraussetzungen antreten, dafl gemeinsamer Un-
terricht aller ohne Benachteiligung bestimmter Gruppen (der Starken oder der Schwa-
chen) fast undurchfiihrbar erscheint. Alle Lehrer, die heute in Gesamtschulversuchen
arbeiten, sehen diese Schwierigkeit. Thre Uberwindung ist ein pidagogisches Ziel,
das nur schrittweise und unter Umsetzung theoretischer Erkenntnisse in pidagogisches
Handeln erreicht werden kann.

Stand der Diskussion

Die Flut von Propagandaliteratur, die unkritisch in der Gesamtschule die Losung
aller sozialen Probleme in unserer Gesellschaft sieht, hat eine Flut von Gegenpropa-
ganda ausgeldst, die ebenso unkritisch ist. In der gesamten Literatur dieser Art sind
die Sachargumente oft bis zur Unkenntlichkeit verdeckt durch pauschale Kritik am
bestehenden Schulsystem, utopische Hoffnungen, soziales Ressentiment, standespoli-
tische Interessenkimpfe, unkritische Verweise auf auslindische Modelle, gesellschafts-
politisches Wunschdenken, Beharrungstendenzen, Isolierungstendenzen, Nivellierungs-
tendenzen. Dieses Gerdll, das unvermeidlich im Strom der Auseinandersetzung mit-
geschleppt wird, verdedst manchem die Einsicht, daf} die theoretischen Begriindungen
fiir eine integrierte Gesamtschule im Bereich der Wissenschaft zu suchen sind. Sozio-
logen und Psychologen haben das bestehende Schulsystem einer Analyse unterzogen
und eine Kritik rational begriindet3. Gleichzeitig hat die Begabungsforschung* nach-

2 Curriculum® hat sich in den letzten Jahren als Fachausdrudk durchgesetzt. Er ist umfassender als
der gebriuchliche Ausdruck ,Lehrplan®.

3 Wolfgang Klafki, Die integrierte Gesamtschule — Ein notwendiger Versuch, in: Zeitschrift fiir
Pidagogik (1968) H. 6, 541 f. (dort reiche Literaturangaben).

4 Die Begabungsforschung hat ihren Ursprung in den USA, Dank der grofziigig ausgestatteten Insti-
tute hat sie dort einen hohen Stand erreicht. Im deutschen Raum ist H. Roth, Goértingen, der z. Zt.
wohl grofite Sachkenner auf diesem Gebiet. Vgl. H. Roth, Padagogische Psychologie des Lehrens und
Lernens (Hannover 191967) und: Begabung und Lernen, hrsg. v. H. Roth (Stuttgart 1969).
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gewiesen, dafl Intelligenz und Begabung nicht dasselbe sind, dafl das, was wir her-
kémmlich unter ,Begabung® verstehen, ein lebenslanger Prozefl ist, dafl der Lern-
erfolg eines Schiilers nicht so sehr eine Frage der ,natiirlichen Anlage und seiner (von
dieser Anlage unabhingigen?) Willensanstrengung ist, sondern aus einem gegliickten
Zusammentreffen von Faktoren (richtiger Zeitpunkt des Beginns, altersgemifle Me-
thode, richtige Aufeinanderfolge der Lernschritte) resultiert, dal Sozialstatus der
Eltern und Schulerfolg des Kindes in einem hohen Mafl voneinander abhingig sind5,
dafl die schulische Auslese um so schichtenspezifischer ist, je friiher sie erfolgt®. Das alles
impliziert noch nicht notwendig die Organisationsform der Gesamtschule, aber sie gibt
der Kritik am gegliederten Schulsystem wissenschaftlichen Riickhalt und zwingt die
Kontroverse auf ein Niveau, das das der einschligigen Verdffentlichungen moglichst
nicht unterschreiten sollte.

Grundsitzliche Uberlegungen zum Verhiltnis von Schule und Gesellschaft? legen
die Frage nahe, ob ein Schulsystem, das in seiner Grundkonstruktion dlter als 100 Jahre
ist, die Antwort einer Gesellschaft von heute auf die Herausforderungen von heute
und morgen sein kann. Darin eingeschlossen ist die Frage, wie die Kluft zwischen der
im Grundgesetz garantierten formalen Demokratie und der Mdglichkeit realer Teil-
habe an Entscheidungen iiberbriickt werden kann, ob nicht die Schule der gegebene
Ort ist, in die Grundhaltungen demokratischen Lebens einzuiiben, und das heifit,
Konflikte erkennen und austragen zu lernen, miteinander diskutieren zu lernen, mit
Andersdenkenden, an anderen Wertvorstellungen Orientierten leben zu lernen. Damit
ist ,Lernen® bereits umfassender verstanden, als es bisher iiblich war: Lernen bedeutet
hier nicht mehr nur Aufnahme und Verarbeitung eines gebotenen Wissensstoffs, son-
dern auch Einiibung in bestimmte Verhaltensformen und damit Hinfithrung zu bewufit
vollzogenen sittlichen Entscheidungen. Daf} sich solches ,soziales Lernen®® am besten
in einer Schule vollzieht, die Schiiler unterschiedlicher sozialer Herkunft und unter-
schiedlicher Leistungsfihigkeit zusammenfiihrt, leuchtet theoretisch ein. Die prakti-
schen Schwierigkeiten werden nicht geleugnet, weder von den Theoretikern und erst
recht nicht von denen, die in der Praxis stehen und die das Auseinanderfallen von Ziel-
vorstellungen und realen Moglichkeiten tiglich neu erfahren.

Es ist fiir die theoretische Begriindung der Gesamtschule nicht giinstig gewesen,
daR sich das Fiir und Wider schnell und notwendigerweise vergrobert auf die politische
Ebene verlagert hat. Die theoretischen Ansitze, die aus der Psychologie, der Sozial-
psychologie, der Soziologie, der Begabungsforschung kommen, reichen aus zu einer
kritischen Betrachtung des Bestehenden, aber noch nicht zu einer positiven Reschreibung
dessen, was sich als konkrete Forderung an eine neue Schule ergibt. In manchen fiir
ein Schulsystem héchst wichtigen Fragen steht die Forschung noch in ihren Anfingen,

5 Peter-Martin Roeder, Sozialstatus und Schulerfolg (Heidelberg 1965).

6 Saul B. Robinsohn — H., Thomas, Differenzierung im Selundarschulwesen (Stuttgart 1968).
7 H. v. Hentig, Systemzwang und Selbstbestimmung (Stuttgart 21969).

8 H. Roth, Zur Diskussion um die Gesamtschule, in: Die Deutsche Schule (1968) H. 9.
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in anderen sind ihre Ergebnisse noch kontrovers?. Es gibt Institute, die ihre Ergebnisse
so eilig und unkritisch vorlegen, dafl man an ihrer Wissenschaftlichkeit zweifeln darf.
Mehr Vertrauen verdienen jene Publikationen, die zu vorsichtigen und offenen Schluf3-
folgerungen kommen . Hier die Spreu vom Weizen zu sondern, ist auch fiir diejeni-
gen, die sich berufsmifig mit solchen Fragen befassen, nicht immer leicht.

Um so bedenklicher ist es, dafl die Gesamtschulfrage heute nicht nur ein Politikum,
sondern ein Wahlkampfthema geworden ist. Die SPD hat die Gesamtschule zur
»Schule der Zukunft® erklirt, die CDU/CSU konnte daraufhin gar nicht anders, als
sich fiir die ,gegliederte Leistungsschule® stark zu machen. Die ,offene Schule“ der
FDP ist eine Leerformel, an deren materialer Fiillung zur Zeit noch gearbeitet wird.
Die im Gefolge dieser Parteien segelnden Gruppen sind also gar nicht mehr frei, in
der Gesamtschulfrage ihre theoretische Vernunft zu betdtigen. Da sie sich mit unter-
schiedlicher Sachkenntnis in der 6ffentlichen Diskussion zu Wort melden, entstehen
jene Meinungszwinge, welche die Diskussionen aufierhalb akademischer Zirkel oft
so unerfreulich und so unergiebig machen. Das Problem selbst wird dadurch immer
wieder neu verschiittet, und der Zugang mufl immer wieder neu gewonnen werden
durch das Gestriipp der Ideologien und den Schutt des Ressentiments und den Nebel
der Scheinwissenschaftlichkeit hindurch,

Die Gesamtschule — ein gesellschaftspolitisches Problem

Das Problem aber ist definiert durch die Verantwortung der Gesellschaft dem Kind
gegeniiber, das in dieser Gesellschaft leben lernen soll. Innerhalb der Gesellschaft sind
die Eltern die unmittelbar Verantwortlichen, kraft natiirlicher Bestimmung, die Lehrer
sind es nicht minder kraft Amtes. Anspruch und Verantwortung der Kirchen sollen
hier nicht ausgeklammert werden, aber sie nehmen ihren Anspruch und ihre Verant-
wortung in der Regel mittelbar — eben iiber Eltern und Lehrer — wahr. Die Prigun-
gen, die ein Kind durch Elternhaus und Schule erfihrt, bestimmen sein ganzes Leben
in hohem Maf}, wenn wir auch im Einzelfall die Erfahrung machen kénnen, daff Kor-
rekturen solcher Prigungen spiter moglich sind. Erziehung bedeutet im heutigen Ver-

9 W. Klafki a. a. O. 548 f.: ,Gesamtschulen wie herkémmliche Schulen brauchen hier eine umfas-
sendere Strategie der pidagogischen Hilfen. In dieser Hinsicht stechen wir noch ganz am Anfang. Wir
werden ‘in griindlichen Unterrichtsexperimenten didaktische und methodische Mafnahmen entwickeln
miissen, die auf besonders befihigte Schiiler, aber auch auf typische Lernschwichen zugeschnitten sind.
Voraussetzung fiir die Losung dieser Aufgabe ist die Entwicklung diagnostischer Hilfsmittel, die es
erlauben, bestimmte Befihigungen oder Schwichen im Hinblids auf bestimmte Lernziele zu identifizieren.®

10 S, B. Robinsohn — Thomas a. a. O. 75: ,Im Grunde freilich sollten Entscheidungen iiber die
Differenzierung im Sekundarschulwesen, also auch iiber Berechtigung und Form einer Gesamtschule, nicht
fallen, solange wir gesicherter Kenntnisse iiber Inhalt und Maf des fiir die betreffenden Altersgruppen
notwendig Gemeinsamen und des Unterschiedlichen ermangeln und solange wir zunichst nur sagen
knnen, dafl Leben in der Gegenwart eine Allgemeinbildung hohen Niveaus fiir alle zur Voraussetzung
hat und dafl eine friihe Spezialisierung mit enormen Gefahren spiteren Unangepaltseins verbunden ist.®
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stindnis ein Eingehen auf die korperlichen, geistigen und seelischen Bediirfnisse des
Kindes, eine Ausformung aller vorhandenen Anlagen, die Vermittlung von Fihig-
keiten und Fertigkeiten, die auf den jeweiligen technischen und wissenschaftlichen Stand
der Gesellschaft bezogen sind. Insofern ist Erziehung immer auch Anpassung an das
Bestehende, an die jetzt giiltigen Werte und Normen, an den jetzigen Bedarf der
Gesellschaft nach bestimmten Qualifikationen.

Thre cigentliche Aufgabe erfiillt die Erzichung aber erst, wenn sie das Individuum
befahigt, seinen Ort in der Gesellschaft bewuflt und kritisch zu suchen und zu finden.
Das, was die idealistische Philosophie die ,,Freiheit des Individuums® nannte, was die
moderne Sozialforschung ,,Selbstbestimmung® nennt (und was die Theologie immer
schon, wenn auch nicht immer gleich deutlich sagte, wenn sie von der Einmaligkeit
und Unvertauschbarkeit der Einzelseele sprach), wird heute ausdriicklicher als in ver-
gangenen Zeiten als Erziehungsaufgabe fiir alle gesehen. Die moderne Welt mit ihren
Sachzwingen erfordert ein hohes Mafl an Anpassung und ldfit wenig Spielraum
fiir ,Freiheit® im klassischen Sinn. Jeder Beruf heute, auch die ,gehobene Fiihrungs-
position®, ist nur denkbar in einem Geflecht von Funktionszusammenhingen, die sich
als Interdependenzen erweisen. Der einzelne kann der totalen Manipulation durch
Technokratie und Politik nicht dadurch entgehen, daf er sich einfach entzieht, sondern
nur dadurch, daf er mitbestimmt. Das aber kann er nur tun, wenn er gelernt hat,
sich selbst zu bestimmen. Soll die moderne Arbeitswelt mit ihren Sach- und System-
zwingen nicht der Dehumanisierung verfallen, muff das Humanum gestirkt werden —
nicht nur in einzelnen und auserlesenen Exemplaren, sondern in allen. Diese Stirkung
aber erfolgt nicht iiber moralische Appelle, sondern iiber Lernprozesse.

Das schliet Unterschiede in der beruflichen Qualifikation, im K&énnen und Wollen,
in der Kraft zur sittlichen Entscheidung nicht aus, aber diese Unterschiede diirfen nicht
von Anfang an hingenommen oder gar gewollt werden, sie konnen hochstens in
demiitiger Anerkennung der uns gesetzten Grenzen in Kauf genommen und human
aufgefangen werden. Wenn dariiber Einigkeit besteht, dafl Leben in der Demokratie
gemeinsames Verstindnis aller 1! und Einsichten in die politischen und wirtschaftlichen
Zusammenhinge erfordert, einen hohen Grad von Spezialisierung einerseits und Not-
wendigkeit der Kommunikation andererseits, dann mufl gefragt werden, wie das
iiber den Erziehungs- und Lernprozefl erreichbar ist, wenigstens asymptotisch. ,Leh-
ren® und ,FErziehen miissen unter diesem Aspekt als zwei Dimensionen ein- und
desselben Aktes gesehen werden.

11 H, Roth a. a. O. 73: ,Wir gehen aber davon aus, daf heute nur noch eine Hoffnung besteht,
Menschen und Welt (zumal iiber nationale Grenzen hinweg) zu einen, nimlich iiber jene Rationalitit, die
an den Wissenschaften zu denken gelernt hat. Allerdings wird hier nichts als Wissenschaft angesprochen,
was nicht mehr produziert, keine Erkenntnis mehr erzeugt, keine Freiheit mehr sichert, sich nicht mehr
kooperativ verhilt, keine kritische Rationalitdt mehr verbreitet; hier ist der Bezugspunkt der umge-
kehrte, dafl Produktion, Erkenntnis, Freiheit, Kooperation und kritische Rationalitit nur noch durch
Wissenschaft zu sichern sind, daR man sich noch am chesten auf das gemeinsam Eingesehene einigen
kann.®
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Begabtenforschung und Schulorganisation

Nimmt man die Ergebnisse der modernen Begabungsforschung ernst, gelangt man
zu folgenden Einsichten:

1. ,Begabung® ist ein sehr komplexes Phinomen, wobei der Erbanlage sehr viel
weniger Bedeutung zukommt, als man bisher glaubte.

2. Die Natur des Menschen ist ,plastischer®, als man bisher wissen konnte. Das
heiflt, im richtigen Reizklima, unter dem richtigen Lernangebot vermag sich sehr
vieles zu entfalten, was ohne dieses Reizklima verschiittet wiirde oder schrumpfte.

3. ,Begabung® ist zwar immer ein Begabtsein ,fiir“ (Begabung ,an sich“ gibt es
nicht!), aber sie ist nicht identisch mit einem bestimmten Schulfach. Was man land-
liufig ,sprachbegabt® oder , technisch begabt® oder ,musikalisch“ nennt, ist die Fihig-
keit, in bestimmten Bereichen immer mehr dazuzulernen, ohne dafl eine Grenze vorher
festgelegt werden konnte.

4, Entscheidend fiir den Lernerfolg sind nicht nur Ausdauer, Fleifl und Aufmerk-
samkeit des Schiilers, sondern sein Interesse am Gegenstand und die Moglichkeit,
frei von Druck und ohne Angst zu lernen.

Zieht man aus diesen erziehungswissenschaftlichen Erkenntnissen Konsequenzen,
so ergeben sich eine Reihe von Fragen, die an die Schule gerichtet sind:

1. Wenn ,Begabung® keine Erbanlage ist und ,plastischer®, als man bisher ange-
nommen hat, bieten dann unsere Schulen mit ihrem festen Kanon von etablierten
Schulfichern jenes ,Reizklima®, in dem sich Begabungen breit gefichert entfalten
kénnen?

2. Wenn die Grenze der Begabungsentfaltung prinzipiell nicht im voraus festlegbar
ist, darf es dann Schulen geben, die bestimmte Angebote gar nicht erst machen, andere
sehr eng eingrenzen oder sehr frith abbrechen?

3. Wenn die Bandbreite der Begabung vorher nicht festlegbar ist, darf es dann
Schulen geben, die eindeutig und einseitig entweder auf ,praktische® oder ,theo-
retische” Bildungsginge angelegt sind?

4. Wenn die Tiefenpsychologie uns zum Bewuftsein bringt, wie stark das Verhalten
des Menschen vom Unbewuflten gesteuert ist, darf dann die Schule ignorieren, dafl
Nicht-Wollen des Schiilers oft ein Nicht-Konnen ist, und mufl die Schule nicht
diesem Nicht-K&nnen behutsam nachgehen und es zu korrigieren versuchen, statt das
Nicht-Wollen zu bestrafen?

Damit ist noch kein Plddoyer gehalten fiir die Gesamtschule. Es ist lediglich ver-
sucht worden, die Kritik am gegliederten Schulwesen etwas tiefer zu fithren, als es
in der iiblichen Polemik geschieht. Eine theoretische Rechtfertigung der Gesamtschule
148¢ sich aus dem Gesagten zwar ableiten, aber es ist damit nicht bestritten, dafl nicht
auch im gegliederten Schulwesen Reformen durchgefithrt werden kénnten, die wenig-
stens einen Teil der Kritik aufheben. Denn nicht die organisatorische Verinderung
entscheidet, sondern die Verinderung der pidagogischen Grundeinstellung.
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Eine Schule, die auf die Herausforderungen unserer Zeit angemessen reagiert, mufd

1. ein Lernangebot bereitstellen, das quantitativ iiber das des bisherigen Schul-
systems hinausgeht: Mehr Technik, mehr Sozialwissenschaft, mehr Politik, mehr Theo-
retisierung der praktisch zu erlernenden Fahigkeiten, mehr praktische Anwendungs-
moglichkeiten der theoretischen Ficher.

2. Sie darf dieses erweiterte Lernangebot nicht wieder in einen starren Ficherkanon
giefen, der, weil man einem Schiiler ja nicht beliebig viel zumuten kann, notwendiger-
weise wieder eng und einseitig wiirde.

3. Das Lernangebot mufl flexibel sein, d. h. der Schiiler darf nur auf bestimmte
Kernficher verpflichtet werden und muf8 durch Zuwahl bestimmter Kurse erginzen
konnen. Diese Kurse miissen in den Lernzielen, in der Intensitit der Anforderungen,
in der Dauer verschieden sein, so dafl wirklich Individualisierung des Lernens mog-
lich ist.

4. Die Zuwahl darf nicht der Beliebigkeit des Schiilers iiberlassen bleiben. Ein-
gehende Beratung ist erforderlich, wenn die angemessene Herausforderung der Bega-
bung geschehen soll.

5. Das Bestreben, die Schiiler moglichst lange zusammenzuhalten, darf nicht dazu
fiihren, dafl Schiilern, die bereits vom Elternhaus her hoch motiviert sind, die ange-
messene Forderung vorenthalten wird.

Die Voraussetzungen fiir eine Gesamtschule

Die eben genannten Bedingungen sind ihrerseits an bestimmte Voraussetzungen
gebunden:

1. Es miissen geniigend Lehrer vorhanden sein, die das, was iiber den bisherigen
Ficherkanon hinausgeht, wissenschaftlich redlich vertreten und wirklich lehren kénnen.

2. Die Curriculumforschung?? muf praktikable Ergebnisse vorlegen, weil sonst
die Auflssung und Umstrukturierung des geltenden Kanons der Beliebigkeit niche
sachverstindiger Gremien iiberlassen werden miifite.

3. Im &ffentlichen Bewufltsein, besonders in der Elternschaft, mufl s1ch die Einsicht
durchsetzen, daf es keine ,abgeschlossene Allgemeinbildung® gibt und dafl nicht ein
fixierter Kanon eo ipso ,Bildung® garantiert, sondern daff das Sich-Erproben an
verschiedenen Anforderungen zeitgemifer auf das Leben vorbereitet als die passive
Hinnahme kanonisierten Schulstoffs.

4. Gesamtschule kann nicht funktionieren ohne eine geniigend grofle Zahl gut aus-
gebildeter Berater, die genug von Psychologie und genug von Schule verstehen miissen,
wenn ihre Arbeit sinnvoll sein soll.

12 §. B. Robinsohn, Bildungsreform als Reform des Curriculum (Neuwied 1967); H. Roth, Stimmen
die deutschen Lehrpline noch? In: Die Deutsche Schule (1968) H. 2.
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5. Die Lehrerschaft einer Gesamtschule muf} frei sein von sozialem Ressentiment.
Die liebevolle Zuwendung zum Schwachen und das Bemithen um seine Forderung
muff mit ebensoviel Prestige verbunden sein wie die unbefangene Anerkennung
bereits vorhandener hoher Begabung und deren Forderung.

Diese Bedingungen und Voraussetzungen liegen auf verschiedenen Ebenen: Sie sind
eine Geldfrage, eine Frage nach der Zahl der Lehrer, eine Frage an die Bewuftseins-
lage der Eltern, an die Ausbildung der Lehrer und an ihr pidagogisches Selbstver-
stindnis, eine Frage nach dem Forschungsstand der einschligigen Wissenschaften. Sie
sind nicht von heute auf morgen und nicht pauschal zu beantworten. Man muf} bei
der Untersuchung der Bedingungen scharf trennen zwischen Bedingungen, die auf
materieller Ebene (Geld, Gebiude, Anzahl der Lehrer) liegen, und solchen, die in die
Bewufitseinshildung der Beteiligten hineinreichen.

Gesamtschule und Elternrecht

Die Gesamtschule greift mit ihrem erklirten Erziehungsauftrag tiefer in den fami-
lidgren Bereich ein, als es das gegliederte Schulsystem bisher getan hat, und es fehlt
nicht an empfindlichen Reaktionen unter Berufung auf das Elternrecht. Aber wenn
dem Staat das Recht zugestanden wird, Beginn und Dauer der Schulpflicht festzusetzen
und den Zugang zu bestimmten Ausbildungsgingen vom Bestehen einer Priifung
abhingig zu machen, dann ist nicht einzusehen, warum das Elternrecht am Status quo
gemessen wird und Verdnderungen im Schulsystem unter Berufung auf das Eltern-
recht tabuisiert werden. Gerade verantwortungsbewufite Eltern, denen die richtige
Vorbereitung ihrer Kinder wirklich am Herzen liegt, erkennen heute, daf sie allein
diese Vorbereitung nicht adiquat leisten kénnen, weil ihnen die nétige Sachkenntnis
fehlt. Die Gesamtschule nimmt den Eltern nicht das Recht, den Bildungsweg ihres
Kindes zu bestimmen. Aber sie korrigiert einerseits Elternwiinsche, die nur am Prestige
und nicht am Kind orientiert sind, und sie zwingt andererseits Eltern der Unterschicht
nicht zu Entscheidungen, die diese gar nicht echt vollziehen konnen, weil sie die Kon-
sequenzen nicht iibersehen. Karl Erlinghagen hat es formuliert13, daf das Recht des
Kindes vor dem der Eltern rangiere. Damit hat die Schule nicht nur Erginzungs-
funktionen zur elterlichen Erziehung zu iibernehmen, sondern unter Umstinden auch
deren Korrektur. Diese Gedanken mogen manche Eltern befremden, aber sie sollten
sich iiberlegen, ob sie ihrem Kind nicht Lernprozesse vorenthalten, deren Fehlen einmal
als Revolution auf die Elterngeneration zuriickschlagen kann.,

Die Formulierung dieses Tatbestands ist eines, die Realisierung im Bewuftsein der
Eltern ein anderes. Es wird lange dauern, bis alle Eltern zu einer klaren und ver-

13 Auf einer Tagung der Rabanus-Maurus-Akademie in Konigstein Taunus am 21. 9. 1968 zum
Thema ,Schule und Gesellschaft®.

168



Die Gesamtschule

niinftigen Einsicht in die Mdglichkeiten und Grenzen ihrer eigenen Erziehungsfunktion
kommen und zu einer unbefangenen Anerkennung dessen, was ,Schule® hier leisten
kann und soll. Prinzipiell ist das Elternrecht kein ernsthafter Einwand gegen die
Gesamtschule. Die Kritik an ihr 1aft sich iiberhaupt schwer theoretisch begriinden.
Um so mehr Gewicht bekommen praktische Bedenken.

Die praktischen Bedenken gegen die Gesamtschule

Eine funktionsfihige Gesamtschule bendtigt fiir ihre Erstausstattung erheblich
mehr Mittel als der Neubau einer herkdmmlichen Schule. Thr differenziertes Lern-
angebot erfordert mehr Fachriume, technische Einrichtungen, Gruppenriume, audio-
visuelle Hilfsmittel, Verwaltungspersonal und Assistenten aller Art. Auch in gesamt-
schulfreundlichen SPD-Lindern weisen die Finanzminister unerbittlich auf die hohen
Kosten hin. Eine unzulidnglich ausgestattete Gesamtschule aber mufl schlechter funk-
tionieren als das bestehende System.

Ein besonderes Kapitel in diesem Fragenkomplex sind die wissenschaftlichen Begleit-
untersuchungen. Was wir am bestehenden Schulsystem haben, wissen wir; seine Schwi-
chen kennen wir auch. Wir wissen aber nicht, ob die Gesamtschule ihren Wechsel auf
die Zukunft einlosen kann. Deshalb muff schon ihre Planung mit wissenschaftlichen
Kriterien erfolgen, und jeder Schritt der Verwirklichung mufl mit den gleichen Kri-
terien kontrolliert werden. Auch das ist ein Grund, die Zahl der Gesamtschulversuche
vorerst klein zu halten. Die Institute, die bei der Planung und Kontrolle sachgerechte
Arbeit leisten konnten, sind erst im Entstehen. Universitdtsinstitute und Studien-
seminare wiren bei ihrer derzeitigen personellen Kapazitit hoffnungslos iiberfordert,
sollten sie neben der Ausbildung der Studenten und Referendare umfangreiche wissen-
schaftliche Kontrollen an Gesamtschulen durchfiihren. Mancher ehrgeizige Bildungs-
politiker will das nicht wahrhaben und sieht hinter der Warnung vor iibereilten und
unkontrollierten Gesamtschulversuchen ein Feigenblatt fiir reaktionires Beharren auf
dem Bestehenden. Umgekehrt darf auch nicht das Hochspielen der Schwierigkeiten
in der Gesamtschule jeden mutigen Anfang paralysieren.

Der gewichtigste Einwand gegen die Gesamtschule ist der derzeitige Stand unserer
Lehrerbildung. Zielsetzung, Dauer und Anspruchsniveau der einzelnen Ausbildungs-
ginge sind so verschieden, daff man nicht hoffen darf, in der Gesamtschule werde
sich eine fiir die Schiiler fruchtbare Kooperation von selbst einstellen. Das didaktische
Konzept der Gesamtschule stimmt mit keinem der jetzt existierenden Schularten blank
tiberein. Will man nicht Addition, sondern Synthese4, dann mufl in der gesamten

14 H, Roth: ,Es kann sich nicht um eine Aufhebung des Gymnasiums handeln, sondern um die
Integration dessen, was an ihm unverzichtbar ist, in die Gesamtschule, bei gleichzeitiger Erweiterung
des Gymnasiums durch das, was heute allen Schulen neu zugemutet werden muf in den persbnlichen
und 6ffentlichen Anliegen® (Die Deutsche Schule, 1968, H. 9, 574).
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Lehrerbildung ein breiter Raum geschaffen werden fiir die Thematisierung der Gesamt-
schulproblematik. Auch ist das Selbstverstindnis der einzelnen Lehrergruppen das
Ergebnis eines langen geschichtlichen Prozesses, aus dem man nicht einfach ausbrechen
kann, auch dann nicht, wenn Einsicht in die Problematik des Bestechenden Reformen
nahelegt. Wichtiger als Teilreformen in den einzelnen Ausbildungsgingen (mehr
Fachwissenschaft fiir den Volksschullehrer, mehr Erzichungswissenschaft fiir den Gym-
nasiallehrer), so nétig und erwiinscht diese sind, ist ein neues Selbstverstindnis des
Lehrers als Erzieher.

Die ,anthropozentrische Wende® in der modernen Theologie wird nicht ohne Ein-
fluf auf die Pidagogik bleiben. Sie hilft, allzu verkiirzte Sichtweisen im padagogischen
Bereich zu korrigieren und allzu leichtfertige Identifikationen von Rém. 12,4 mit
einer stindischen Gesellschaftsordnung und daraus resultierender Schulgliederung auf-
zuheben. Sie macht feinfiihlig fiir die leiblichen und seelischen Note des Nachsten und
lehrt uns, die Néte des Kindes und des jungen Menschen, dessen Note oft Schulnéte
sind (bis hin zum Suicid!), besonders ernst zu nehmen. Sie schirft den Blick fiir Herr-
schaft und Unterdriickung auch in ihren subtilen Formen.

Gleichzeitig fordert eine nichtchristliche Philosophie heute wieder neutestament-
liche Wahrheiten ans Licht: DaR der Mensch nicht vom Brot allein lebt, wird
uns von Horkheimer in seiner komplizierten Studie ,Zur Kritik der instrumentellen
Vernunft® beigebracht. Die gemeinsame Anstrengung von christlichen Theologen und
marxistischen Philosophen hat erbracht, daff das anthropologische Verstindnis ein
weithin gemeinsames ist. Eine ,Pidagogische Anthropologie®, die dieses neue Ver-
stindnis des Menschen in seiner ganzen Tiefendimension voll rezipierte, ist noch
nicht geschrieben, obwohl es bereits ein Buch dieses Titels gibt 15, Aber Spuren finden
sich in einer neomarxistischen Pddagogik, die in der Sprache Blochs zur Weisheit
Pestalozzis zuriidkkehrt 18, Entscheidend ist in diesem Prozeff der Bewuftseinsbildung,
daf nicht das unbestimmte Gefiihl, sondern die Frucht intellektueller Anstrengung
das Selbstverstindnis des Lehrers prigen.

Erfordert die Gesamtschule ein neues Verstindnis von Schule und Lehrer, so
kann auch das bestechende Schulsystem nicht ohne eine solche Erneuerung auskommen.
Man kann der Gesamtschule als Organisationsform mit Skepsis begegnen, aber fiir
ihre Intentionen sollte man sich auch im gegliederten Schulsystem erwirmen kdnnen:
Fiir eine Modernisierung der Bildungsinhalte in allen Schulen, fiir einen psychologisch
richtigen Unterrichtsstil, fiir Methoden, die den Lernwillen des Schiilers stimulieren
und nicht voraussetzen, fiir einsehbare Lernziele, fiir objektivierte Leistungskontrollen,

15 H, Roth, Pidagogische Anthropologie, Bd. 1: Bildsamkeit (Hannover 1967). Der Verfasser weist
in seinem Vorwort selbst darauf hin, dafl erst ein 2. und 3. Band den anspruchsvollen Titel des Gesamt-
werks rechtfertigen werde. Ausblide gibt Roths Einleitungskapitel zu ,Begabung und Lernen®
(Stuttgart 1969).

18 H.-J. Heydorn, Zum Bildungsproblem in der gegenwirtigen Situation, in: Kritische Beitrdge zur
Bildungstheorie (Frankfurt 1968).
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fiir groflere Wahlfreiheit des Schiilers, fiir psychologische Beratung, fiir Anleitung zur
Selbsttitigkeit, fiir die Einsicht, dafl falsches Verhalten des Schiilers nicht die Ursache,
sondern die Folge schlechter Schulleistungen sein kann. Keinem Lehrer ist es verwehrt,
seinen Unterricht, wo auch immer er ihn erteilt, an solchen Einsichten zu messen und
damit zum ,,Anwalt der Unmiindigen gegeniiber der Gesellschaft®17 zu werden. Aber
der Weg dahin ist weit; auch Lehrer brauchen ihre Lernprozesse.

Lernprozesse jedoch kénnen gerade Lehrern nicht erlassen werden. Es geht ja nicht
darum, alles, was bisher giiltig war und sich bewihrt hat, iiber Bord zu werfen und
sich unkritisch einem Neuen auszuliefern, blof weil es neu ist. Die deutsche Padagogik
hat auch eine gute Tradition. Gegenwirtig allerdings ist die Gefahr des Traditiona-
lismus im Bewufltsein bestimmter Lehrergruppen fast grofer als die Gefahr allzu
unkritischer Neuerungssucht. Daf} es dort, wo die bildungspolitischen Entscheidungen
fallen, eher umgekehrt ist, macht die Situation fiir den einzelnen Lehrer, der sich seiner
Verantwortung bewuft ist, nicht leichter. Verunsichert von einer offentlichen Kritik,
vielfach im Stich gelassen von Universitit und Schulverwaltung, rebellierenden Schii-
lern ausgesetzt, iiberlastet durch eine zu hohe Pflichtstundenzahl, fehlt ihm der duflere
und innere Freiheitsraum, der die Vorbedingung kritischer Reflexion und unbefange-
ner Auseinandersetzung mit dem Unkonventionellen ist. Dafl auch Lehrer in Gesamt-
schulfragen heute oft ideologisch besetzt und nicht sachgerecht denken und argumen-
tieren, erklirt sich zum Teil daraus. Aber es mehren sich die Anzeichen, daf sich die
Diskussion versachlicht, dafl bei keiner Gruppe — bei den Befiirwortern der Gesamt-
schule nicht und auch nicht bei ihren Gegnern — die Vernunft ginzlich fehlt. Es gibt
eine wachsende Solidaritit der Verniinftigen in allen Gruppen. Man muf sie wachsen
lassen.

Die Gesamtschulfrage kann daher heute nur so entschieden werden, wie sie der
Deutsche Bildungsrat entschieden hat: Als Empfehlung fiir Versuche. Die Versuche
sind notwendig und sollten ehrlich auch von denen bejaht werden, die nur deshalb
Versuche fordern, weil sie heimlich hoffen, daff dann doch im groflen und ganzen
alles beim alten bleibt. Ebensowenig aber darf verschwiegen werden, dafl Versuche
notwendig sind, ehe bildungspolitische Entscheidungen von grofler Tragweite fallen
diirfen.

17 H.-J. Heydorn a. a. O. 48.

171



Walter Strolz
Der denkerische Weg Martin Heideggers

Zu seinem 80. Geburtstag am 26. September 1969

Eine Entscheidung iiber den Richtungssinn dieses Beitrags ist schon mit dem Leitwort
seines Titels gefallen. Wenn wir hier vom , Weg“ sprechen, ist dieses Wort in aller
Strenge, ohne jeden metaphorischen Anklang, so aufzufassen, wie es spricht. Heidegger
hat sein Denken immer als das Gehen eines Weges verstanden, als Unterwegssein zu
der Frage nach der Sprache und dem Sein, in welcher auch immer schon die Sinn-
und Wahrheitserfahrung eingeschlossen ist. Was das heiflt, ist also nicht systematisch
auszumachen oder in einem philosophiegeschichtlichen Abriff festzulegen, sondern dem
Denken Heideggers ist nur das Nachvollziehen der Schritte gemif, die uns auf den
Weg bringen, die unbedachten Voraussetzungen des bisherigen metaphysischen Den-
kens aufzuweisen. Dieser grofle Versuch ist selbst wiederum nur méglich, wenn es
eine ,Be-wegung® gibt, die dem Denken iiberhaupt erst die Dimension fiir das Gehen
von Wegen erdfinet und freigibt. Demzufolge zeichnen wir hier nicht eine Lehre oder
ein Weltbild nach, das in sich abgeschlossen vor uns steht. Es kann sich auch nicht
darum handeln, das Denken Heideggers mit anderen Moglichkeiten der Philosophie
im 20. Jahrhundert zu vergleichen und aus dieser Gegeniiberstellung Konsequenzen
fiir die Zukunft zu ziehen. Am wenigsten geht es um die Frage, ob Heidegger noch
aktuell ist, denn diejenigen, die den Gedanken eines Denkers wverstehen, sind, wie
Heidegger einmal sagt, niemals jene, ,die sich mit dem neuaufkommenden Gedanken
als einem ,modernen® sogleich beschiftigen: denn diese sind die Bodenlosen, die nur
mit dem jeweils ,Modernen® sich fiittern; die eigentlich Verstehenden sind immer die,
die weither kommen aus eigenem Grund und Boden, die viel mitbringen, um viel zu
verwandeln.

Wie Heidegger seinen Weg in die Bestimmung der Sache des Denkens geht, was er
dabei als immerfort ,Lernender erfihrt, und was sich ihm in der unablissigen Miihe,
dem Sein nach-zudenken, zeigt, auf das zu héren ist der Sinn der folgenden Er-
orterung.

Heidegger wurde von der Grundfrage seines Denkens, von der Frage nach dem
Sinn von Sein, sehr frith und fiir immer getroffen. In einer nur als Privatdruck zum
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80. Geburtstag des Verlegers Max Niemeyer verdffentlichten Darstellung aus der
Geschichte der Phinomenologie berichtet der Denker dariiber:

»Aus manchen Hinweisen in philosophischen Zeitschriften hatte ich erfahren, daf Husserls
Denkweise durch Franz Brentano bestimmt sei. Dessen Dissertation ,,Von der mannigfachen
Bedeutung des Seienden nach Aristoteles* war jedoch seit 1907 Stab und Stecken meiner ersten
unbeholfenen Versuche, in die Philosophie einzudringen. Unbestimmt genug bewegte mich die

Uberlegung: Wenn das Seiende in mannigfacher Bedeutung gesagt wird, welches ist dann die
leitende Grundbedeutung? Was heifit Sein?“

Eine andere, fiir den denkerischen Weg Heideggers ebenfalls entscheidende Begeg-
nung fdllt auch noch in die Konstanzer Gymnasialzeit. Es ist die erste Bekanntschaft
mit jenen Dichtern und Denkern, die spéter fiir den kritischen Abbau der Metaphysik
und die Einiibung in ein urspriinglicheres Fragen wichtig werden sollten. In Heideggers
Antrittsrede vor der Heidelberger Akademie der Wissenschaften heifit es dariiber:

»Im Jahre 1908 fand ich durch ein heute noch erhaltenes Reclam-Bindchen seiner Gedichte zu
Hélderlin . . . Was die erregenden Jahre zwischen 1910 und 1914 brachten, ldft sich gebiihrend
nicht sagen, sondern nur durch eine auswihlende Aufzihlung andeuten: Die zweite, um das
Doppelte vermehrte Ausgabe von Nietzsches ,Willen zur Macht', die Ubersetzung der Werke
Kierkegaards und Dostojewskis, das erwachende Interesse fiir Hegel und Schelling, Rilkes
Dichtungen und Trakls Gedichte, Diltheys Gesammelte Schriften.®

Im Winter 1909/10 nahm Heidegger das Theologiestudium an der Theologischen
Fakultdt der Universitdt Freiburg auf. Es ist bezeichnend fiir diesen Beginn, dafl vom
ersten Semester an auf dem Studiertisch die beiden Binde von Husserls ,Logischen
Untersuchungen® lagen. Heidegger erwartete damals gerade von diesem Werk ein
tieferes Verstindnis der durch die Dissertation von Brentano angeschnittenen Fragen.
Nach vier Semestern gab er das theologische Studium auf, um nur noch Philosophie zu
treiben. Das Interesse an der spekulativen Theologie hielt sich aber durch; denn
Heidegger war durch den Freiburger Dogmatiker Carl Braig auf die Bedeutung
Schellings und Hegels fiir eine philosophische Interpretation der christlichen Theologie
im Unterschied zum scholastischen System hingewiesen worden. ,So trat®, sagt Hei-
degger in seinem Riickblics auf die Phinomenologie, ,,die Spannung zwischen Ontolo-
gie und spekulativer Theologie als das Baugefiige der Metaphysik in den Gesichtskreis
meines Suchens.“ In einem anderen Text heifit es, dafl ihn damals besonders das Ver-
hiltnis zwischen dem Wort der Heiligen Schrift und dem theologisch-spekulativen
Denken beschiftigt habe. Heidegger bezeichnet den Sachverhalt noch genauer, wenn
er ihn auf das Verhiltnis zwischen Sprache und Sein zuriidsfithrt. Nur sei es ihm
damals noch verhiillt und unzuginglich geblicben, ,s0 dafl ich auf vielen Um- und
Abwegen vergeblich nach einem Leitfaden suchte®. Es ist jetzt schon gut, die Bedeu-
tung festzuhalten, die Heidegger selbst gerade diesem theologischen Anfang in einer
Jahrzehnte spiter gemachten Aufzeichnung gegeben hat, wenn er sagt: ,Ohne diese
theologische Herkunft wire ich nie auf den Weg des Denkens gelangt. Herkunft aber
bleibt stets Zukunft.“

Im Jahr 1913 gab Husserl sein Werk ,Ideen zu einer reinen Phinomenologie und
phinomenologischen Philosophie® heraus. Heidegger trat erwartungsvoll und mit vie-
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len Fragen an dieses Werk heran. ,Reine Phinomenologie bedeutete in diesem Zu-
sammenhang ,transzendentale Phinomenologie®, in der die ,,Subjektivitit® des erken-
nenden, handelnden und wertesetzenden Subjeks der Mafstab fiir die Erliuterung der
Bewufitseinsphinomene ist. Heidegger erkannte, dafi die Phinomenologie durch die-
sen Grundansatz in das bestimmende Kategoriengefiige der neuzeitlichen Metaphysik
einriickte. Als 1916 Husserl als Nachfolger Heinrich Rickerts nach Freiburg kam, wurde
Heidegger sein Assistent, so daf es jetzt zu einem intensiven Gedankenaustausch kam.
In diese Zeit aber fillt schon Heideggers tiefdringende Auslegung der aristotelischen
Schriften, durch die ihm die Einsicht zuteil wurde, dafl das Sich-selbst-bekunden der
Phinomene von Aristoteles als die Unverborgenheit des Anwesenden, dessen Ent-
bergung, sein Sich-zeigen gedacht wird.

»50 wurde ich®, sagt der Denker spiter, ,auf den Weg der Seinsfrage gebracht, erleuchtet
durch die phidnomenologische Haltung, erneut und anders als zuvor durch die Fragen beun-
ruhigt, die von Brentanos Dissertation ausgingen. Aber der Weg des Fragens wurde linger als
ich vermutete. Er forderte viele Aufenthalte, Umwege und Abwege.“

Auf welchen Riesenkampf sich Heidegger einlief, als er den Unterschied zwischen
dem Wort der Bibel und dem theologisch-spekulativen Denken wahrgenommen hatte,
sollte sich schon in seiner Freiburger Vorlesung im Wintersemester 1920/21 zeigen,
die er unter den Titel ,Einfithrung in die Phinomenologie der Religion® stellte. Er
interpretiert hier einige Stellen aus dem Brief des Paulus an die Thessaloniker, um
aufzuweisen, dafl die urchristliche Lebenserfahrung eine faktische und geschichtliche
ist, also Daseinsvollzug und nicht ,objektiv® gegebenes Gesetz, das der Mensch von
sich aus begriinden kann.

In der paulinischen Bestimmung der Zukunft im Blick auf die Wiederkunft Christi
als einer unverfiigbaren und unberechenbaren Grofle erkennt Heidegger den tatsich-
lichen Grundzug der menschlichen Zeiterfahrung, Im Sommersemester 1921 fiigte
Heidegger dieser Vorlesung eine iiber Augustinus und den Neuplatonismus an. Er
zeigt hier, wie Augustin durch die Einfilhrung metaphysischer Denkkategorien der
faktischen Lebenserfahrung von einem bestimmten Punkt an untreu wird. Weil das
metaphysische Denken das Sein als stetes Vorhandensein denkt, wird es der Zeitlich-
keit des menschlichen Daseins nicht gerecht und insbesondere bringt es notwendig die
Tendenz mit sich, Gott zu rechtfertigen und auf einen unwandelbaren Grund zu stellen.
Wie aber, wenn diese Versuche der abendlindischen Metaphysik von Platon bis zu
Hegel ein Weg in die Gott-losigkeit wiren?

Einen weiteren Vorstof auf das entscheidende Werk der ersten Lebenshilfte, nim-
lich auf den ersten Teil von ,Sein und Zeit, brachte der Vortrag ,Der Begriff der
Zeit“ vor der Marburger Theologenschaft, den Heidegger im Jahre 1924 hielt. Die
Bestimmung des Menschseins als eines zeitlich voriibergehenden wird hier erstmals
von der Erfahrung des Todes her gegeben. Hier heifit es:

»Das Dasein in der Jeweiligkeit des je Meinigen weifl um seinen Tod, und das auch dann,
wenn es nichts yon ihm wissen will. Was ist dieses, je den eigenen Tod haben? Es ist ein Vor-
laufen des Daseins zu seinem Vorbei, als einer in GewiBheit und vélliger Unbestimmtheit
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bevorstehenden #uflersten Méglichkeit seiner selbst. Dasein als menschliches Leben ist primidr
Moglichsein, das Sein der Moglichkeit des gewissen und dabei unbestimmten Vorbei.®

Der Text dieses Vortrags im Ganzen enthilt bereits die wesentlichen Leitworte fiir die
existenziale Analytik der Grundweisen des In-der-Welt-Seins. Das menschliche Dasein
kennzeichnet Zeitlichkeit, Jeweiligkeit, Miteinander-Sein, Sprechen, Sorge, Alltig-
lichkeit. Im Tod bricht der Bogen der Moglichkeit, sich selbst so oder so zu ver-
stehen und auszulegen, ab. Die konkrete Ausarbeitung der Frage nach dem Sinn von
,Sein“ ist die erklirte Absicht des 1927 unter dem Titel ,Sein und Zeit® veroffent-
lichten Werks. Durch dieses Buch ist Heidegger mit einem Schlag in die erste Reihe
der Philosophen des zwanzigsten Jahrhunderts vorgeriickt. Die in der bisherigen
Metaphysik unterdriickte Zeitlichkeit des Seins wird von ihm nun eigens zum Thema
gemacht und durch eine radikale Infragestellung der Zeitlosigkeit des Seins analysiert.
,Heideggers sikulare Bedeutung beruht*, wie Eugen Fink, einer seiner engsten frijhe-
ren Mitarbeiter 1957 mit Recht feststellte, ,nicht auf der sogenannten Existenzphilo-
sophie, nicht auf dem Wichtignehmen des Menschen in seiner Daseinsnot, seiner Todes-
angst, seinem Gewissen, seiner Freiheit, nicht auf dem Pathos existentieller Bekiimme-
rung, nicht auf all dem, was man als ein sikularisiertes Christentum ansehen kann,
sondern auf der elementaren Wucht der verwandelten Seinsfrage, verwandelt durch
das Zusammendenken von Sein und Zeit.*

Die Frage nach dem Sinn von Sein als dem Grund fiir jede mogliche Bedeutung des
Seins ist der Ort, von dem aus Heidegger in diesem Werk ansetzt, um ,,vor das onto-
logische Ritsel der Bewegtheit des Geschehens iiberhaupt zu fithren®. Von hier aus
miissen die gewohnten Voraussetzungen des Denkens dergestalt fragwiirdig werden,
daB hinter sie zuriickgefragt wird und in einer Fundamentalanalyse des Daseins sich
seine Weltlichkeit und Zeitlichkeit zeigt. Sie ist ihrerseits ohne die Besinnung auf die
vorgingige Geschichtlichkeit und Sprachlichkeit der menschlichen Seinsverfassung nicht
erfahrbar. Die Wahrheit als Urteil und Aussage, die Sprache als Informations- und
Verstindigungsmittel, der Vorrang der Logik fiir die Begriindungsversuche des Seien-
den in seiner Vielfalt und die Intentionalitit des BewuBtseins als Wesenszug des
Denkens, die Einteilung der Wissenschaften in die Bereiche von ,,Natur® und ,,Geist®,
die abkiinftige Bestimmung der Geschichte als Historie und die damit zusammenhin-
gende Fehldeutung der Vergangenheit im Verhiltnis zur Gegenwart und zur Zu-
kunft, ferner die Angst vor dem Tod mit all ihren Folgen fiir das Nichterkennen
dieses unwiderruflichen Endes, die Abwertung der Zeit durch die Ewigkeitsvorstellun-
gen der philosophischen Theologie und die Verschiittung des Wesensgrunds der Natur
durch die begrifflichen Abstraktionen der Wissenschaft und die iibernatiirlichen Speku-
lationen einer meta-physisch und nicht biblisch ausgerichteten Theologie, — alle Seins-,
Daseins- und Weltbestimmungen dieser Art unterwirft Heidegger einer Kritik, durch
die ihre Vorliufigkeit im Blick auf die urspriingliche Freilegung des In-der-Welt-seins
als eines verstehenden und sich auslegenden an den Tag kommt. Dieser Denkversuch
wartet immer noch auf die volle Entdeckung seiner menschlichen Tragweite.
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Philosophie ist fiir Heidegger ,universale phinomenologische Ontologie, aus-
gehend von der Hermeneutik des Daseins, die als Analytik der Existenz das
Ende des Leitfadens alles philosophischen Fragens dort festgemacht hat, woraus es
entspringt und wohin es zuriickschligt.” Die erste Hilfte von ,Sein und Zeit®, auf die
bisher keine zweite folgte, endet mit der Frage: , Fithrt ein Weg von der urspriinglichen
Zeit zum Sinn des Seins? Offenbart sich die Zeit selbst als Horizont des Seins?®

Iz

Heidegger fiihrte seinen neuen Denkansatz in den Jahren nach der Verdffentlichung
von ,Sein und Zeit® mit unerhérter Strenge und Geduld weiter. Im Juli 1929 stellte
er seine Freiburger Antrittsvorlesung unter den Titel , Was ist Metaphysik?* Mit der
Analyse der Angst als der ,,Grundstimmung® des Daseins ist zugleich seine Begegnung
mit dem Wovor der Angst, mit dem Nichts gegeben. Es ist mit dem Seienden, das uns
umgibt, mit dem wir umgehen oder vor dem wir uns zuriickziehen, nicht vergleichbar,
Auch die Wissenschaft vermag es nicht zu definieren, ja sie weifl mit dem Nichts nichts
anzufangen. Heidegger hat dem gegen ihn erhobenen Vorwurf, durch solche Gedan-
kengdnge dem Nihilismus das Wort zu reden, schon 1934 in einem Nachwort zur An-
trittsvorlesung ganz entschieden widersprochen, wenn er schreibt:

»Wo immer und wie weit auch alle Forschung das Seiende absucht, nirgends findet sie das
Sein. Sie trifft immer nur das Seiende, weil sie zum voraus in der Absicht ihres Erklirens beim
Seienden beharrt. Das Sein jedoch ist keine seiende Beschaffenheit an Seiendem. Das Sein liflt
sich nicht gleich dem Seienden gegenstindlich vor- und herstellen. Dies schlechthin Andere zu
allem Seienden ist das Nicht-Seiende. Aber dieses Nichts west als das Sein.®

Dieses Nachwort schliet mit einem Hinweis auf die Bezichung, die zwischen dem
»Sagen des Denkers® und dem ,Nennen des Dichters® besteht. Wie kommt es zu die-
ser ungewohnten Gegeniiberstellung? Stellt hier Heidegger nur einen Vergleich an,
um auf philosophische Weise nicht Sagbares anzudeuten oder ist es nicht vielmehr
s0, dafl der Denker notgedrungen auf seinem Riidk-Gang in den Grund der Meta-
physik dem dichterischen Wort begegnet, ohne jemals den unverwechselbaren Anspruch
des Denkens gegeniiber dem Dichten aufzugeben? Die Antwort auf diese fiir die wei-
tere Entfaltung des Heideggerschen Denkens entscheidende Frage beginnt sich schon in
der 1935 gehaltenen Vorlesung , Einfithrung in die Metaphysik® und in den Holderlin-
Interpretationen abzuzeichnen. Der erst 1953 verdffentlichte Text der Vorlesung kreist
um die Bestimmung des Verhiltnisses zwischen Sein und Denken. Heidegger spiirt zu-
erst dem Ursprung der Unterscheidung Sein #nd Denken in einem Spruch des Par-
menides nach, in dem er den vergessenen Leitsatz der abendlindischen Philosophie
erkennt. Der denkerischen Bestimmung stellt er dann einen dichterischen Entwurf des
Menschseins gegeniiber, und zwar das erste Chorlied aus der ,,Antigone“ des Sopho-
kles, das mit den Versen beginnt:

» Vielfiltig das Unheimliche, nichts doch iiber
den Menschen hinaus Unheimlicheres ragend sich regt.*
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Die Auslegung, die Heidegger nun diesem Stiick der Dichtung gibt, wirft jeden
Hbrbereiten aus der Bahn des bisher geldufigen blof geistesgeschichtlichen oder philo-
logischen Verstindnisses heraus und stellt ihn vor das Unheimliche und Uberwilti-
gende, wie es sich fiir Sophokles im Menschsein selbst in seiner Natur und Geschichte
aufreifenden Gewalt-titigkeit, Erfindungs- und Eroberungslust, in seiner unentrinn-
baren Endlichkeit und durch dies alles hindurch im Walten des Seins zeigt und aus-
spricht. Was keine Logik und keine Systematik vermag, hilt das Wort dieser Dichtung
offen: nimlich das Seiende im Ganzen in seiner Offenheit fiir den Weg des Menschen,
den sich dieser immer wieder erstreiten mufl, weil er nicht einfach als schon gebauter
vorliegt. Der Mensch erfihrt die Wahrheit, indem er der Bedringnis durch die Irre
und Beirrung ausgesetzt ist, dies aber nur sein kann, weil er die Méglichkeit hat, sich
nicht beirren zu lassen. Das Wort des Sophokles, dafl der Mensch das unheimlichste
Wesen sei, will ihm in der Interpretation Heideggers damit nicht eine besondere Eigen-
schaft zusprechen, gleich als sei der Mensch sonst noch etwas anderes; vielmehr sagt das
Wort:

_das Unheimlichste zu sein, ist der Grundzug des Menschenwesens, in den je und immer alle
anderen Ziige eingezeichnet werden miissen. Der Spruch: ,der Mensch ist das Unheimlichste’
gibt die eigentliche griechische Definition des Menschen. Zu dem Geschehnis der Un-heimlichkeit
dringen wir erst ganz vor, wenn wir zugleich die Macht des Scheins und den Kampf mit ihm
in seiner Wesenszugehorigkeit zum Dasein erfahren.®

Die mit der Sophokles-Auslegung Heideggers einsetzende Wendung zur Dichtung

wird von 1935 an in den folgenden Jahrzehnten mitbestimmend fiir die unentwegte
Erlduterung der Seinsfrage. Der Versuch, durch die Uberwindung der Metaphysik
einen anderen Anfang zu finden, hilt sich von nun an immer neu an das Wort der
Dichter. Wenn sich Heidegger Holderlin, Rilke, Trakl, George und Hebel zukehrt,
so ist das nicht irgendein Willkiirakt oder ein Schritt, der philosophisch nicht zu ver-
antworten ist. Noch viel weniger vollzieht sich hier eine Vermischung von Denken
und Dichten, welche die Eigentiimlichkeit beider Sprachmdglichkeiten des Menschen
in einer Meta-Sprache aufhebt, die weder philosophisch noch dichterisch ist. Wenn
Seinsverstindnis das fundamentale Merkmal des Menschseins ist, dieses aber in der
Sprache griindet, dann miissen Denken und Dichten auf eine urspriingliche Weise
verwandt sein. Diesem Bezug denkt Heidegger im Abschied von aller ,Geist-Meta-
physik® und Sprachphilosophie nach, deren Feststellungen und Erkenntnisse sinnvoll
sind und bleiben, aber nicht zureichen, die Seinsvergessenheit zu erfahren. Diese
Ablssung ist insofern unumginglich, als die Ursprungsdimension des Daseins erst
erreicht wird, wenn weder der ,Geist* noch die ,, Vernunft zum Richtmaf} fiir die
Bestimmung des Menschseins gemacht, sondern die Sprache als der Ort jeglicher Seins-
erdffnung und -verbergung offenkundig wird. Wie umfassend die Beziehung von
Sprache und Sein ist und von woher fiir den Menschen die Notwendigkeit kommt, sich
zwischen Wahrheit und Unwahrheit entscheiden zu miissen, legt Heidegger im Blick
auf ein Fragment von Holderlin aus. Der Dichter kann die Sprache ,der Giiter Ge-
fihrlichstes* nennen, ,weil sie allererst die Méglichkeit einer Gefahr schafft®.

13 Stimmen 184, 9 177
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»Die Sprache®, so heifit es bei Heidegger, ,schafft erst die offenbare Stitte der Seinsbe-
drohung und Beirrung und so die Moglichkeit des Seinsverlustes, dafl heifit — Gefahr . . .
Die Sprache ist nicht nur ein Werkzeug, das der Mensch neben vielen anderen auch besitzt,
sondern die Sprache gewidhrt iiberhaupt erst die Mboglichkeit, inmitten der Offenheit von
Seiendem zu stehen. Nur wo Sprache, da ist Welt, das heifit: der stets sich wandelnde Um-
kreis von Entscheidung und Werk, von Tat und Verantwortung, aber auch von Willkiir und
Lirm, Verfall und Verwirrung. Nur wo Welt waltet, da ist Geschichte . . . Die Sprache ist
nicht ein verfiighares Werkzeug, sondern dasjenige Ereignis, das iiber die hochste Moglichkeit
des Menschseins verfiigt.*

Einige Teile aus seinem denkerischen Gesprich mit den Dichtern hat Heidegger 1957
in dem Sammelband ,Unterwegs zur Sprache“ verdffentlicht. Was sich schon in den
Beitrdgen zu Hélderlins Dichtung ankiindigte, tritt nun deutlicher hervor. Es ist das,
was Heidegger ,das Denken der Kehre® nennt. Das ist nicht seine subjektive Fest-
setzung, sondern die Wahrnehmung des ,,Geschehens®, als welches das ,,Seyn® ist.
Die Kehre bestimmt sich aus dem, ,,wie Es Sein, wie Es Zeit gibt“, Heidegger schreibt
die beiden ,Es“ mit grofen Anfangsbuchstaben, um das einzig-artige Verhiltnis
anzuzeigen, aus dem die Kehre verstanden werden mufl. In der Auslegung eines
Gedichts von Trakl vernimmt Heidegger den immer schon an den Menschen ergan-
genen Zu-Spruch des Seins als das Geheifl der Stille, das Welt und Dinge in ihr Zu-
sammengehéren ruft. Nicht mehr das Fragen ist der Anfang des Denkens, sondern
das Héren, das sich Bereithalten, das Entsprechen auf die Zusage der Stille. Den Weg
dieser Erfahrung geht Heidegger weiter, um unser Wesensverhiltnis zur Sprache
mitten im technischen Zeitalter zu erliutern. Ein Gedicht von Stefan George veranlafit
thn, sich auf die Nachbarschaft von Dichten und Denken zu besinnen, die von sich aus
die nihere Bestimmung des Verhiltnisses zwischen Wort und Ding verlangt. Erst
wenn der darin waltende Anspruch gehdrt wird, ist es moglich, eine urspriingliche
Erfahrung vom Wesen der Welt zu machen, die aus lauter Dingen zusammengefiigt ist.
Thre erscheinende Vielfalt ,gibt“ das Wort.

»Vom Wort diirfen wir“ nach Heidegger, ,sachgerecht denkend, dann nie sagen: Es ist,
sondern: Es gibt — dies nicht in dem Sinne, dafl ,es* Worte gibt, sondern dafl das Wort selber
gibt. Das Wort: das Gebende. Was denn? Nach der dichterischen Erfahrung und nach iltester
Uberlieferung des Denkens gibt das Wort: das Sein. Dann hitten wir denkend in jenem
ses, das gibt’, das Wort zu suchen als das Gebende selbst, aber nie Gegebene.®

Im Jahr 1959 stellte sich Heidegger in einem Vortrag noch einmal einem Gedicht
Holderlins um der Sache des Denkens willen. Es handelt sich um das spite Hymnen-
Fragment ,Griechenland®, und der Denker stellt seinen neuen Versuch, mit Holder-
lins Dichtung eine denkende Erfahrung zu machen, unter das Leitwort ,Holderlins
Himmel und Erde“. Es wire eine gefihrliche Tduschung, zu meinen, hier wiirde ab-
seits vom Weltgetriebe und fern von allem, was unsere Zeit bewegt, eben nur ein
Gedicht interpretiert, das vor iiber 150 Jahren entstanden ist und uns heute nichts
mehr zu sagen hat. Gerade diese Auslegung ist ein Beispiel fiir den schipferischen Nach-
vollzug einer Erfahrung, die unsere Weltzeit, diese Zeit des Ubergangs und der Ver-
wandlung vieler bisher tragender Beziige, in jener Tiefe kennzeichnet, wo die grofien
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Entscheidungen fallen. Hélderlin singt von dem un-endlichen Verhiltnis, in das Erde
und Himmel, Gott und Mensch eingelassen sind. Als die Mitte des ganzen Verhilt-
nisses ist das Geschick der alles versammelnde Anfang. Es ist die Frage, ob heute die
Stimmen des Geschicks noch tonen, ob der Mensch noch auf sie zu horen vermag oder
ob er sich durch die immer michtiger werdende Vorherrschaft der vor-stellenden und
rechnenden Denkweise der Moglichkeit dazu beraubt hat, Heidegger fragt nach diesem
Sachverhalt, indem er auf das Abendland blickt.

»Ist das Abendlindische noch. Es ist Europa geworden. Dessen technisch-industrieller Herr-
schaftsbezirk iiberzieht schon die ganze Erde. Diese wiederum ist bereits als Planet in den
interstellaren kosmischen Raum eingezeichnet, der zum geplanten Aktionsraum des Menschen
bestellt wird. Erde und Himmel des Gedichtes sind entschwunden. Wer wagte zu sagen wohin!
Das un-endliche Verhiltnis von Erde und Himmel, Mensch und Gott scheint zerstdrt. Oder
ist es als dieses un-endliche Verhiltnis noch niemals rein gefiigt in unserer Geschichte aus der
Versammlung des stimmenden Geschidss erschienen, noch nie Gegenwart geworden, noch nie
als das Ganze gestiftet ins Hochste der Kunst? Dann kénnte es auch nicht zerstort, sondern im
duflersten Fall nur verstellt und in seinem Erscheinen verweigert sein. Dann stiinde es mit bei
uns, dieser Verweigerung des unendlichen Verhiltnisses nachzudenken.®

II1.

Innerhalb unseres Versuchs, etwas vom Grundzug des Denkens von Martin Hei-
degger hervorzuheben, sind wir nun an einem Punkt angelangt, wo es gilt, sich sein
Wort in Erinnerung zu rufen, dafl er ohne seine theologische Herkunft nicht auf den
Weg des Denkens gelangt wire, dieser Anfang aber nicht ohne Zukunft sei. Die
Gottesfrage hat Heidegger, wie schon angedeutet wurde, friith getroffen und nie mehr
losgelassen. Ja, man kénnte sein Denken auch das Wagnis nennen, in einer unab-
ldssigen Bemithung, die durch eine Phase der Destruktion der iiberlieferten Ontologie
hindurchgehen mufi, den Weg fiir eine der Géttlichkeit Gottes entsprechendere Erfah-
rung frei zu machen. Das ist aber nicht mdglich, indem man nur Denkwege be-
schreibt, die andere zuvor gegangen sind, sondern nur dadurch, dafl man sich selbst
auf einen Weg einlifit und ihn geht, ohne von vornherein zu wissen, welche Stadien
er haben wird und in welchem Mafle er auch ein Irrweg sein kann. Heidegger hat im
Jahre 1961 in zwei umfangreichen Binden jene Nietzsche-Vorlesungen verdffentlicht,
die er an der Universitit Freiburg zwischen 1936 und 1940 gehalten hat. Man kann
sie als eine weit in den geschichtlichen Umkreis der abendlindischen Metaphysik
ausgreifende Erlduterung des Grund-Satzes lesen, in welchem Nietzsche die letzte
Konsequenz der Logik des metaphysischen Denkens zusammenfafit, nimlich in dem
Satz: ,Gott ist tot.“ Das Christentum ist in diesen Untergang hineingerissen, insofern
es selbst durch seine Theologie und Philosophie der metaphysischen Wahrheitsbe-
stimmung verhaftet bleibt und Gott zum beweisbaren, hichsten Gut erklidrt. Noch
mehr ist zu sagen: dadurch, daf sich Kirche und Theologie auf die Frage der Heils-
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gewifSheit konzentrierten, wurde die Philosophie der neuzeitlichen Selbstgewiflheit
und durch die Rechtfertigungslehre der Subjektivismus mit vorbereitet. Fiir Heidegger
gehren demzufolge auch Pascal und Kierkegaard in das Gefiige der neuzeitlichen
Metaphysik, obwohl beide versuchten, dem christlichen Glauben im Protest gegen
seine metaphysische Entstellung wieder zum Durchbruch zu verhelfen. Das ist eine
Flucht, weil beide durch eine ,religitse® Entscheidung aus der Metaphysik heraus-
springen, ohne die Dimension, die durch die Metaphysik und ihre Cartesische Ver-
wandlung erdffnet wurde, von ihren eigenen Voraussetzungen her in Frage zu stellen.
Nietzsche ist radikaler und deshalb stellt er in die Entscheidung. ,Mit Nietzsches
Metaphysik ist die Philosophie vollendet.* Das will nach Heidegger sagen: ,sie hat
den Umkreis der vorgezeichneten Mdglichkeiten abgeschritten.”

Im Jahr 1943 hat Heidegger im Riickblick auf die in den Jahren zuvor durchge-
fithrten Nietsche-Interpretationen das Wort ,Gott ist tot* aus der Schrift ,Die froh-
liche Wissenschaft“ gedeutet. Was meint Nietzsche, wenn er dieses furchtbare Wort in
die Welt hinausschreit? Welches Ereignis spricht es aus? Es ist der Verlust der Trag-
kraft der tibersinnlichen Welt, ihrer Ideen und Ideale, ihrer Wertvorstellungen und
moralischen Prinzipien. Nietzsche entlarvt den christlichen Platonismus als den Vor-
laufer des Nihilismus, der unaufhaltsam kommen muflite, nachdem die ,Falsch-
miinzerei der Transzendenz® und des kirchlichen Jenseitstrostes als das durchschaut
waren, was sie sind: als eine Flucht aus der Welt und eine Abwertungsbewegung alles
irdisch-geschichtlich Gegebenen. Wenn aber Nietzsche daraufhin die ,Umwertung
aller bisherigen Werte“ verkiindet und den Willen zur Macht als das Prinzip der
neuen Wertsetzung ausruft, dann bleibt dieser Befreiungsversuch, wie Heidegger mit
Recht betont, innerbalb der Metaphysik und dem Geschick der Seinsvergessenheit aus-
geliefert. Gleichwohl steht er erschiittert vor dem Zeugnis dieser Gottsuche, wie die
letzten Sitze seiner Besinnung auf Nietzsches Wort ,,Gott ist tot* zeigen:

»Vielleicht hat da ein Denkender wirklich de profundis geschrieen? Und das Ohr unseres
Denkens? Hort es den Schrei immer noch nicht? Es wird ihn solange iiberhoren, als es nicht zu
denken beginnt. Das Denken beginnt erst dann, wenn wir erfahren haben, dafl die seit Jahr-
hunderten verherrlichte Vernunft die hartnickigste Widersacherin des Denkens ist.“

Heidegger selbst hat die Seinsvergessenheit nie ausdriicklich zur Gottvergessenheit
in Beziehung gesetzt. Ob das Scheu oder Willkiir ist, ist schwer zu entscheiden. Doch
dem geduldigen Leser seiner Schriften kdnnen die Hinweise zu einer mdglichen neuen
Bestimmung des Verhiltnisses zwischen Denken und Glauben im biblischen Sinne
nicht verborgen bleiben. In dem 1946 verdffentlichten ,Brief iiber den Humanismus®
spricht Heidegger von der Heimatlosigkeit des neuzeitlichen Menschen, wie sie sich
im Schicksal Holderlins und Nietzsches stellvertretend fiir viele ausgesprochen hat.
Thre Uberwindung aber vermag nicht der Mensch von sich her ins Werk zu setzen,
sondern er kann sich fiir die neue Zuwendung des Seins ,,aus langer Sammlung und in
steter Priifung des Gehors® nur vorbereiten, Wenige Jahre spiter nennt Heidegger in
einem ,Brief an einen jungen Studenten® diese Aufgabe die , Wichterschaft des Seins®.
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Thr ist eine Erfahrung zugesprochen, die angesichts des geschwundenen Gottesglaubens
von hochster Bedeutung ist. Es heifit in diesem Brief:

,Der Fehl Gottes und des Gottlichen ist Abwesenheit. Allein Abwesenheit ist nicht nichts,
sondern sie ist die gerade erst anzueignende Anwesenheit der verborgenen Fiille des Gewesenen
und so versammelt Wesenden, des Gottlichen im Griechentum, im Prophetisch-Jiidischen,
in der Predigt Jesu. Dieses Nicht-mehr ist in sich ein Noch-nicht der verhiillten Ankunft seines
unausschopfbaren Wesens.”

1953 sagte Heidegger in einem Gespriich, das in der Evangelischen Akademie Hof-
geismar gefiihrt wurde, zu den anwesenden Theologen, daf die Philosophie nur solches
Denken betreibe, das der Mensch von sich aus vermdge. Auf das Verhiltnis von Philo-
sophie und Theologie niher angesprochen, meinte der Philosoph:

.Die christliche Erfahrung ist etwas so ganz anderes, dafl sie es gar nicht nétig hat, mit der
Philosophie in Konkurrenz zu treten. Wenn die Theologie dabei bleibt, dafl die Philosophie

cine Torheit sei, wird der Geheimnischarakter der Offenbarung viel besser gewahrt. Darum
gehen die Wege in der letzten Entscheidung auseinander.®

Schon fiir den Heidegger der frithen Freiburger Vorlesungen war die Logik der
metaphysisch bestimmten Theo-Logie ein Verhingnis in dem Sinne, daf durch die
von ihr gefithrten ,Gottesbeweise® das Heilige der urspriinglich christlichen Uber-
lieferung nicht mehr bewahrt, sondern einem begrifflichen Gotzendienst unterworfen
wurde. Diese Analyse der abendlindischen philosophischen Theologie hielt sich
bei Heidegger durch und sie kehrt an gewissen Stellen der Schriften, die nach dem
zweiten Weltkrieg verdffentlicht wurden, immer wieder. So zum Beispiel in der
Auseinandersetzung mit Hegel unter dem Leitwort ,Die onto-theo-logische Ver-
fassung der Metaphysik®, die seit 1957 vorliegt. Heidegger stellt hier die Frage:
,Wie kommt der Gott in die Philosophie?“ Und er beantwortet sie dadurch, dafl er
aufweist, warum in der Metaphysik das Wesen des Seins aus einem letzten Grund
gedacht wird, dem Gotrt gleichgesetzt wird. Was aber ist diese Cawusa sui?

S0 lautet der sachgerechte Name fiir den Gott in der Philosophie. Zu diesem Gott kann der
Mensch weder beten, noch kann er ihm opfern. Vor der Causa sui kann der Mensch weder aus
Scheu ins Knie fallen, noch kann er vor diesem Gott musizieren und tanzen. DemgemaR ist das
gott-lose Denken, das den Gott der Philosophie, den Gott als Causa sui preisgeben muff, dem
gottlichen Gott vielleicht niher. Dies sagt hier nur: Es ist freier fiir ihn, als es die Onto-Theo-
Logik wahrhaben méochte.”

In einem anderen Text, der 1962 zusammen mit dem Beitrag iiber ,die Frage nach
der Technik® verdffentlicht wurde, kam Heidegger wiederum auf die Gottesfrage
zuriick. Was ist von ihr zu sagen, wenn das technische Bewufltsein dem Menschen
den natiirlichen Zugang zu den Dingen der Erde raubt, die Verwahrlosung der Dinge
aber ein Vorgang ist, der mit der Seinsvergessenheit zusammengeht, das heifit nicht
einfach nur ein menschliches Gemichte ist? Wie greifen dann hier Freiheit und Not-
wendigkeit ineinander? In welchem Bezug zum Seinsgeschick steht der Mensch, der
noch glaubt, von sich aus ein Gotterwedser zu sein? Heideggers Antwort lautet:

,Ob der Gott lebt oder tot bleibt, entscheidet sich nicht durch die Religiositdt der Menschen
und noch weniger durch theologische Aspirationen der Philosophie und der Naturwissenschaft.
Ob Gott ist, ereignet sich aus der Konstellation des Seins und innerhalb ihrer.*
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Heideggers Hinweise zur grundsitzlichen Unterscheidung zwischen Philosophie
und Theologie und die noch schdrfere Ablehnung der philosophischen Stiitzung des
biblischen Glaubens deuten an, dafl in seinem Denken einerseits immer wieder etwas
von der Erfahrung des urspriinglich Christlichen aufblitzt. Es ist, als ob dieser Denker
einer lingst verschiitteten Spur zu einer Gotteserfahrung folgte, wie sie im propbeti-
schen Wort der Schrift zu uns spricht, dem das Geschick der Verweigerung und der
Selbstverbergung Gottes und seiner erneuten Zukehr zu den horbereiten Menschen
Israels tief vertraut ist. Doch anderseits hiitet sich Heidegger nicht nur vor jedem
Vergleich in dieser Richtung, sondern die Frage nach der Wesenserfahrung des an-
fanglich Judisch-Christlichen bleibt unerdrtert und tritt vor dem An-Spruch des Den-
kens der Frithzeit des Griechentums fast vollig in den Hintergrund. Heidegger hat
seine Position im Blick auf diesen Sachverhalt noch einmal unmifiverstindlich in einem
Brief an den Verfasser dieses Beitrags dargelegt, als er ihm im Juni 1965 anlifilich
der Publikation seines Buches , Menschsein als Gottesfrage® unter anderem die Fragen
stellte:

»Ist im Prinzip der Unterschlupf ins seinsgeschichtliche Denken etwas anderes als der in die
aristotelisch-scholastisch-hegelsche Metaphysik? Ist dies alles nicht ein Beweis des Unglaubens
an den Glauben, ein Versuch, diesem eine Stiitze und eine Kriicke, von welcher Art auch immer,
zu verschaffen? Ist der Glaube nicht nach dessen eigenem Sinn die Tat Gottes? Wozu ,Seins-
verstandnis® und ,Seinsgeschichte? Ontologische Differenz? Es gibt in der biblischen Botschaft
keine Lehre vom Sein . .. Wer aber aus dem alttestamentlichen Wort ,Ich bin, der ich bin*
eine Ontologie herauszaubert, weifl nicht, was er tut.”

IV.

Wohin hat uns, so miissen wir nun fragen, die Besinnung auf den Denkweg Hei-
deggers gefithrt? Vermdgen wir abschlieflend zu sagen, welcher einzige Gedanke die-
sen Denker bewegt und woher die Evidenz seiner denkerischen Erfahrungen stammt?
Konnen wir sie geistes- oder wirkungsgeschichtlich verrechnen oder miissen wir sie
einem Bereich zuschlagen, der zwischen Mythos und Kunst, Philosophie und Dichtung
liegt? Manche Interpreten haben geglaubt, so vorgehen zu konnen. Andere wiederum
werfen Heidegger Irrationalismus vor oder sie behaupten, sein Denken sei eine ver-
kappte Theologie. Wer uns bis hierher gefolgt ist, diirfte verstehen, daf solche Deu-
tungsversuche dem Denkweg Heideggers nicht gemifl sind. Wer die Seinsfrage in
einer solchen Radikalitit stellt und ein Leben lang aushilt, dessen Erwartung geht auf
etwas ganz anderes. Heidegger spricht einmal davon, wenn er sagt: ,Gibe es im Den-
ken schon Widersacher und nicht blofle Gegner, dann stiinde es um die Sache des
Denkens giinstiger.“ Gewif}, Heideggers Denken hatte und hat eine Ausstrahlungs-
kraft, wie man sie in der neueren Zeit nur noch mit der Wirkung der Philosophie
Hegels vergleichen kann. Heidegger hat nicht nur die Philosophie und Theologie der
ersten Hilfte unseres Jahrhunderts stark beeinflufit und Anstofe fiir die weitere
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Ausformung des hermeneutischen und fundamentalontologischen Fragens gegeben,
sondern seine Wirkung reicht iiber den engeren Raum der Philosophie und Theologie
weit hinaus in die Gebiete der Literaturwissenschaft, Asthetik, Psychiatrie und Psycho-
therapie; mit Heidegger setzen sich theoretische Physik, Mathematik und Sprach-
wissenschaft auseinander. Zu seinem Freundeskreis gehéren Dichter und bildende
Kiinstler und seine Schiiler wirken auferhalb Europas auch in Siidamerika und Japan.
So wichtig dies alles ist, so konnte sich doch gerade durch eine solche Aufzihlung die
Versuchung einschleichen, Sein und Denken wiederum zu trennen und nicht auch durch
die Wissenschaft hindurch den An-spruch des Seins des Seienden zu vernehmen. Dar-
auf aber kommt alles an, denn — so heiflt es in der 1954 verdffentlichten Vorlesung
» Was heiflt denken?® —

skein Weg des Denkens, auch nicht der des metaphysischen, geht vom Menschenwesen aus
und von da zum Sein iiber oder umgekehrt vom Sein aus und dann zum Menschen zuriick.
Vielmehr geht jeder Weg des Denkens immer schon innerhalb des ganzen Verhiltnisses von
Sein und Menschenwesen, sonst ist es kein Denken.®

Es ist das Verdienst Heideggers, diese unablsbare Zusammengehdrigkeit von Den-
ken und Sein und Sein und Denken nicht nur fiir das philosophische Fragen im stren-
gen Sinne oder fiir die Kunst, sondern auch fiir Wissenschaft und Technik hervor-
gehoben zu haben. Was heifit das niherhin? Die landliufige Vorstellung geht doch
dahin, zu sagen, dafl die Technik ein Instrument sei, mit dessen Hilfe sich der Mensch
die Natur unterwerfe, die Herrschaft iiber den ganzen Erdball an sich reifle und in den
interstellaren Raum vorstofie. Technik und Wissenschaft sind in dieser anthropozen-
trischen Perspektive Mittel der menschlichen Selbstbehauptung und des Willens zur
Macht und nichts sonst. Die Seins- und die Wahrheitsfrage stellt sich dieser technisch-
rechnenden Denkweise nicht mehr. Die entscheidende philosophische Frage ist aber ge-
rade die, von woher Technik und Wissenschaft die Bedingung ihrer Moglichkeit emp-
fangen und welches Seinsverstindnis ihnen zugrunde liegt. Wenn jedes menschliche Den-
ken einer bestimmten Weise des Entbergens entspringt, und dieses selbst darauf an-
gewiesen bleibt, daf sich uns Nach-Denkenden iiberhaupt etwas Denk-Wiirdiges zeigt,
dann gehéren auch Technik und Wissenschaft in ihrem Wesen in das Ereignis der
Wahrheit des Seins, so daf der Mensch auch auf diesen Gebieten im Bereich eines
An-spruchs steht, der es ihm unmdglich macht, nur sich selber zu begegnen. Der Ein-
blidk in diese fundamentale Seinsbeziehung des technisch-wissenschaftlichen Denkens
ist von groRer Tragweite fiir die Auslegung der urspriinglicheren, jeder wissenschaft-
lichen Berechnung und Beurteilung vorausliegenden Zugehorigkeit des Menschen zur
Natur und zu seiner Geschichte. So kann z. B. eine naturwissenschaftliche Theorie die
Natur selbst nie ersetzen und sie vermag sie selbst in ihrem von sich her sprechenden
Wesen nicht und niemals auszuschépfen.

,Die Theorie kommt®, so sagt Heidegger in seinem Beitrag ,Wissenschaft und Besinnung®,
,an der schon anwesenden Natur nie vorbei und sie kommt in solchem Sinne nie um die
Natur herum. Die Physik mag die allgemeinste und durchgingige Gesetzlichkeit der Natur aus
der Identitit von Materie und Energie vorstellen, dieses physikalisch Vorgestellte ist zwar die
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Natur selbst, jedoch unweigerlich nur die Natur als das Gegenstandsgebiet, dessen Gegenstin-
digkeit sich erst durch die physikalische Bearbeitung bestimmt und in ihr eigens erstellt wird.
Die Natur ist in ihrer Gegenstindigkeit fiir die moderne Naturwissenschaft nur eine Art, wie
das Anwesende, das von altersher physis genannt wird, sich offenbart und der wissenschaft-
lichen Bearbeitung stellt. Auch wenn das Gegenstandsgebiet der Physik in sich einheitlich und
geschlossen ist, kann diese Gegenstindigkeit niemals die Wesensfiille der Natur einkreisen. Das
wissenschaftliche Vorstellen vermag das Wesen der Natur nie zu umstellen, weil die Gegen-
stindigkeit der Natur zum voraus nur eine Weise ist, in der sich die Natur herausstellt. Die
Natur bleibt so fiir die Wissenschaft der Physik das Unumgingliche.®

Ahnlich verhilt es sich mit der Historie, der Philologie, der Psychiatrie, der Sprach-
wissenschaft, der Mathematik usw. Das heiflt, die Wissenschaften sind an das jeweils
fiir sie Unumgingliche gebunden, auf dieses verwiesen: nimlich auf die Geschichte, die
Sprache, die Natur, den Menschen. Die mafi-gebende Instanz fiir die Bestimmung der
Wesensbereiche des Menschen kénnen sie nicht sein, weil es die Wissenschaften selbst nur
gibt, insofern dies alles schon vor-liegt. Das ist ein unscheinbarer Sachverhalt, iiber den
die Wissenschaften immer wieder hinweggehen. Die Frage nach der Technik und die
nach der Wissenschaft miindet demzufolge in ,,die Frage nach der Konstellation, in der
sich Entbergung und Verbergung, in der sich das Wesende der Wahrheit ereignet®.

Das Denken Heideggers, dem wir in diesem Beitrag wenigstens mit einigen Schritten
zu folgen suchten, hat nicht nur Zustimmung und Nachvollzug gefunden, sondern auch
heftigen Widerspruch. Das ist zunichst schon aus philosophischen Griinden verstind-
lich, denn wer so radikal und mit solcher denkerischen Intensitit wie Heidegger die
abendlindische Metaphysik im Ganzen als ein seinsvergessenes Denken kennzeichnet,
mufite auf den Widerstand der Bewahrer dieser Tradition stoffen. Die schirfsten Ein-
winde kommen aber nicht aus der Kritik an der Destruktion der Ontologie und dem
daraus entspringenden neuen Seinsverstindnis, sondern sie richten sich auf Heideggers
positive Beziehung zum totalitiren Machtanspruch der nationalsozialistischen Ideolo-
gie, wie er sich insbesondere in der berithmten Rektoratsrede ,Die Selbstbehauptung
der deutschen Universitdt“ aus dem Jahre 1933 und in den Manifesten zeigt, die der
Denker aus Mefikirch in den beiden ersten Jahren der Hitler-Herrschaft verfafit hat.
Nach seiner Distanzierung vom Nationalsozialismus, die schon mit den Nietzsche-
Vorlesungen des Jahres 1936 beginnt, hat Heidegger die Politik in allen ihren Formen
hinter sich gelassen.

Diese vollige Abkehr verbinde sich, so sagen manche Kritiker, mit einer Suspen-
dierung der ethischen Fragestellung, die so leicht nicht zu entschuldigen sei. Es gehe
nicht an, das politische Engagement der Jahre 1933/34 damit zu rechtfertigen, dafl der
Philosoph darin keinen personlichen, politischen Fehltritt sehe, sondern einen ,seins-
geschichtlichen Irrtum, fiir den keine moralische Verantwortung entstehe. Von an-
derer Seite wird der Vorwurf erhoben, dafl Heidegger nach der Kritik der metaphysi-
schen Theologie und ihrer unhaltbaren ,Gottesbeweise® nur feststelle, daf ,,die Unbe-
dingtheit des Glaubens und die Fragwiirdigkeit des Denkens zwei abgriindig ver-
schiedene Bereiche seien, ohne dies aus den Quellen der Sprache der Philosophie und
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der des Glaubens aufzuweisen. Schlieflich wird an Heidegger gerne auch ein roman-
tischer Zug zur Verklirung der Heimat und des Bodenstindigen kritisiert, der einer
Flucht vor den konkreten Aufgaben des mitmenschlichen, gesellschaftlichen und politi-
schen Lebens gleichkomme.

Es ist hier nicht der Ort, auf diese Stimmen niher einzugehen. Wohl aber ist die
Einsicht wichtig, dafl auch der grofle Denker in lebensgeschichtlichen Zusammenhingen
steht, die seinen Denkweg entscheidend bestimmen. Zwar nihrt sich eine Philosophie
nicht nur aus biographischen Einzelheiten und sie setzt sich in dem Horizont, den sie
jeweils erdffnet, auch nicht einfach aus der Begabung und den personlichen Verhilt-
nissen des betreffenden Philosophen zusammen. Aber es ist ebenso klar, dafl die
Philosophie Descartes, Hegels und Heideggers ihre lebensgeschichtlichen Einschliisse
hat, sonst wire das Denken dieser Denker eine un-menschliche Abstraktion!

Im Riickblick auf Heideggers denkerischen Weg erhebt sich fiir uns zuletzt die Frage
nach der Menschlichkeit dieses Denkens. Wie vermag dieses dem Sein mit so erstaun-
licher Horbereitschaft und Geduld nach-fragende Denken sich zu verantworten und
vor wem? Heidegger selbst nimmt dieses Stichwort auf, wenn er sagt: ,, Weder mora-
lische, noch kulturelle, noch politische Mafistibe reichen in die Verantwortung hinab,
in die das Denken seinem Wesen nach gestellt ist.“ Wenn der Mensch nach Heidegger
nicht durch ,sein Handeln und Leisten innerhalb des Seienden zur Seinsgeschichte ge-
hort*, wie soll er dann aber verantwortlich handeln, und zwar hier und jetzt in einer
ganz konkreten Situation, wo es gilt, sich ebenso konkret inmitten des Seienden zu
entscheiden? Welche Fragwiirdigkeit des Seinsdenkens nach dem Abschied von der
Metaphysik tut sich hier auf? Und welcher Sprung wire vonnéten, um die ,Einschrin-
kung® und merkwiirdige Monotonie des Seinsdenkens der Spatzeit Heideggers zu
iiberwinden?
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Zur vorgesehenen Eliminierung der sogenannten Fluchpsalmen aus dem neuen
Romischen Brevier

Gemessen an den groflen Fragen, die Kirche und Menschheit heute bewegen, ist die
Frage, um die es hier geht, an sich belanglos; ein Problem, sofern es iiberhaupt ein
Problem ist, von sehr peripherer Bedeutung, das weder fiir die Kirche noch fiir den
einzelnen existentielles Gewicht zu haben scheint: Soll das auf Anregung des Zweiten
Vatikanischen Konzils zu reformierende Romische Brevier als das offizielle Gebet-
buch der Kirche, auf Grund dessen sich tdglich das Gotteslob und die Fiirbitte der
Priester, der Ordensleute und, nach Méglichkeit, auch der Laien vollziehen miifite, auch
in Zukunft wie bisher das ganze alttestamentliche Psalterium enthalten, oder sollen
gewisse schwer verstindliche und Anstof8 erregende Psalmen und Psalmteile aus ihm
ausgeschieden werden? Die Frage ist im endgiiltigen Brevierentwurf, der dieses Frith-
jahr den Bischéfen zur Begutachtung vorgelegt wurde, affirmativ beantwortet worden:
einige wenige Psalmen sowie eine ganze Reihe von Psalmversen — es handelt sich um
sogenannte Fluchpsalmen und -verse — sollen im neuen Brevier keinen Platz mehr
finden®. Dieser (vorliufig noch vorldufige!) Entscheid bricht mit einer gut anderthalb
Jahrtausende alten Tradition, derzufolge das ganze Psalterium ohne Abstriche schein-
bar unangefochten als das Gebetbuch der Kirche galt?, und ist wohl gerade deshalb
(von wem eigentlich?) erst nach langwierigem Zogern und offensichtlichem Wider-
streben gefillt worden. Denn noch vor knapp drei Jahren hat sich der liturgische
Fachausschufl, gestiitzt auf die konziliare Liturgiekonstitution, prinzipiell zur Beibe-
haltung des ganzen Psalteriums bekannt: ,Alle sind sich darin einig, dafl nach der
Konstitution alle Psalmen ohne Ausnahme (nullo excepto) im Brevier beibehalten

1 Descriptio officii divini iuxta Concilii Vaticani II decreta instaurati. IV. De psalmis in officio,
in: Notitiae n. 45 (Mirz 1969) 74-85. Eine provisorische Liste nennt, neben den drei vollstindig zu
eliminierenden Psalmen 57, 82 und 108 (Vulgata-Zihlung), 16 Psalmen, die durch Texteingriffe fiir den
christlichen Gottesdienst tauglicher gemacht werden sollten.

2 Dafl die Psalmen auch fiirderhin den Hauptbestand des Stundengebets ausmachen sollen, ist selbst-
verstindlich Voraussetzung des Zweiten Vatikanums; vgl. diesbeziiglich in der Liturgie-Konstitution
n. 90 und 91. Dazu bemerkt J. A. Jungmann: ,Aus der Konzilsdebatte schien sich als vorwiegender
Waunsch des Konzils zu ergeben, dafl entsprechend der bisherigen Uberlieferung das ganze Psalterium
in regelmiRiger Abfolge durchgebetet werden soll* (LThK, Konzil I, Freiburg 1966, 87).
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werden sollen . .. Alle Psalmen, auch die imprekatorischen, konnen, als Gebet Christi
und der Kirche, in der Kirche des Neuen Testaments gebetet werden.“3 Und dem-
entsprechend hat sich die erste Romische Bischofssynode im Oktober 1967 mit {iber-
raschend grofer Mehrheit fiir die Beibehaltung des ganzen Psalteriums, einschlieBlich
der ausdriicklich erwihnten ,,Fluchpsalmen®, ausgesprochen 4.

Der Kirchenpolitiker (und vielleicht auch der in ,innenpolitischen® Kirchenfragen
unversierte Laie) konnte sich da erstaunt fragen, was nun plétzlich wen dazu gefiihrt
hat, das liturgische Expertengutachten zu ignorieren und den gefillten Bischofsentscheid
umzustoflen. Anders der Exeget. Thm stellt sich unter literarischem, bibeltheologischem
und hermeneutischem Gesichtspunkt ganz schlicht die grundsitzliche Frage: Ist die Eli-
mination ,,schwieriger“ und ,unbequemer® Schrifttexte tatsichlich notwendig? prinzipiell
méglich? iiberhaupt legitim? Um grundsitzliche Fragen geht es hier deshalb, weil
dieselbe Tendenz, durch Elimination von Textstellen , AnstoRiges® (gibt es nicht auch
heilsame Anstofle?) einesteils dem Gldubigen nicht zuzutrauen und vorzuenthalten
und andernteils dem Schrifttext auf diese Weise Unrecht und Gewalt anzutun, auch
anderswo, vor allem aber in der neuen, auf den ersten Adventssonntag dieses Jahres
einzufiihrenden Mefiperikopen-Ordnung, immer wieder festgestellt werden mufs.
Deshalb hat das, was im folgenden im Hinblick auf das Fluchpsalmen-Problem
zu bedenken gegeben wird, indem es einen reprisentativen Sektor eines umfassenderen
Problems auszuleuchten sucht, paradigmatische Bedeutung.

Der literarische Aspekt

Genau genommen ist das sogenannte Fluchpsalmen-Problem eine Schimire; denn,
literarisch gesehen, gibt es gar keine Fluchpsalmen. Und das aus einem zweifachen
Grund. Einmal gibt es darum keine Fluchpsalmen, weil sich, im Gegensatz zum
Segnen und Segen, Fliiche und Verfluchungen wohl im iibrigen Alten Testament — so
vor allem in den ,Fluchritualien® (Dt 27,15-26: ,Verflucht sei bzw. ist, wer...%;
vgl. Dt 28, 16-19: ,Verflucht bist du . ..%) sowie (man staune!) im Neuen Testament
— sei es im Munde Jesu (Mt 25,41: ,,Gehet hinweg von mir, thr Verfluchten, in das
ewige Peuer...“), sei es als Auflerung des Apostels (1 Kor 16,22: ,Wenn jemand den
Herrn nicht liebt, so sei er Anathema®, d. h. verflucht; vgl. Gal 1,2) —, nicht aber in den

3 Labores coetuum a studiis: De psalmis distribuendis (J. Pascher): Notitiae n, 6 (Juni 1965) 152156,
154f,

4 Vgl. Notitiae n. 35 (November 1967) 361.

5 So ist zum Beispiel in den vom (allerdings noch nicht definitiven) ,Ordo lectionum® (zweiter
Entwurf) als altcestamentliche Perikopen vorgeschlagenen Texten Ex 32, 7-11. 13-14 (24. Sonntag des
Jahreszyklus C) und Ex 34, 4b-6. 8-9 (Dreifaltigkeitssonntag des Zyklus A) beide Male ein Vers
(32, 12 bzw. 34, 7) aus dem literarischen und theologischen Zusammenhang gewaltsam herausgebrochen
worden ~ weil in ihm vom Zorn und von der Vergeltung Gottes die Rede ist.
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Psalmen finden ®. Was hier landliufig als , Fliiche® bezeichnet zu werden pflegt, sind,
morphologisch betrachtet, Wiinsche, die die Bestrafung der Feinde — die ,Rache® —
zum Inhalt haben und die, direkt oder indirekt, Gott als Bitten vorgetragen werden.
So erweist sich beispielsweise auch der Makarismus in Ps 137 (136), 8 f. (,Selig, der dir
vergilt...; selig, der deine Kinder packt und sie.am Felsen zerschmettert®) aus
seinem Kontext heraus (vgl. V. 7: ,Gedenke, Jahwe . ..) nicht als Fluch, sondern als
ein Gebet um Vergeltung. Man sollte deshalb, wie es tatsdchlich auch geschieht, eher
von Rachegebeten sprechen, unter der Voraussetzung freilich, dal man ,Réchen® auf
Grund seines etymologischen Ursprungssinns als ,Richten® versteht; denn die Bitte
um Vergeltung ist, wie noch zu zeigen sein wird, tatsichlich eine Bitte um das Gericht.

Sodann gibt es auch deshalb keine Fluchpsalmen, weil die Vergeltungsgebete (die
falschlich so genannten , Fliiche®) keine eigenstindige literarische Gattung bilden. Viel-
mehr sind die Bitten um Bestrafung der Widersacher lediglich Teilelemente verschieden-
artiger Psalmengattungen, vorab der im Psalterium einen breiten Raum einnehmenden
individuellen und kollektiven Klagelieder. Hier erscheint das an- und verklagende
Verwiinschen der Feinde als eine immer wiederkehrende Variante des Bittgebets und
somit als ein sozusagen gattungstypischer Bestandteil des vom angefochtenen Israel
oder Israeliten an Jahwe gerichteten Hilfeschreis um Heil und Befreiung. Es ist derart
hiufig, dafl, wollte man sie allesamt eliminieren, die von den Liturgikern aufgestellte
provisorische Liste der Imprekationen verdoppelt werden miifite, was mit sich brichte,
daf, alles in allem, gut dreifig Psalmen entweder eliminiert oder dann manipulierc
werden miifiten.

Doch sind derartige Manipulationen am Text iiberhaupt moglich? Konnen und
diirfen einzelne Verse — es geht uns hier vorerst einmal um eine rein sprachlich-lite-
rarische Frage — je nach Bedarf und Belieben ausgeschaltet und weggestrichen werden,
ohne dafl man das Ganze verfilscht oder zumindest beeintrichtigt? Ganz abgesehen
davon, dafl das Herausbrechen von Einzelversen den Aussagezusammenhang zer-
stdren und unverstindlich machen kann — es miifiten in gewissen Fillen durch Ver-
anderungen am verbleibenden Text neue Uberginge und Verkniipfungen geschaffen
werden —, ist zu betonen, dafl grundsitzlich die (zugegebenermafien mehr oder weniger
geschlossene) literarische Einheit eines jeden Textes, vorab eines jeden sprachlichen
Kunstwerks — und die Psalmen sind, wenn auch in verschiedener Dichte und Intensitit,
sprachliche Kunstwerke — zu beachten und zu respektieren ist. Denn wem wiirde es
einfallen, in einem Gedicht einzelne Verse, weil ihm ihr Inhalt nichts sagt oder nicht
behagt, ohne auf die Struktur des Ganzen zu achten, einfach zu streichen?

Dazu nur ein Beispiel: Psalm 59 (58), der durch das Ausschalten der (in eckige
Klammern gesetzten) Verse 6-8 und 12-16 zurechtgestutzt werden soll.

6 Bei der scheinbaren Ausnahme Ps 119 (118), 21 (... verflucht sind, die von deinen Geboten
abirren®) handelt es sich nicht um eine Verfluchung, sondern um die Feststellung des faktischen Ver-
fluchtseins der Gottlosen.
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I II

(2) Entreifl mich meinen Feinden, mein Gott, a (11b) Herr, laf mich herabschaun auf meine Feinde;
vor meinen Widersachern schiitze mich, (Herr).  (12) [erledige sie, Gott, daf sie dran denken!
(3) Entreifl mich denen, die Frevel veriiben, Mein Getreuer, zerstreu sie in deiner Kraft,
aus der Blutriinstigen Gewalt rette mich. tritt sie nieder, mein Herr, unser Schild!
(4) Denn sich, sie lauern meinem Leben auf,
es stellen Michtige mir nach.

(5) Nicht mein Vergehen ist’s, nicht meine Siinde, b (13) Siinde redet ihr Mund,

Herr: ihre Lippen sind gefangen vom Hochmut.
schuldlos bestiirmen und bekimpfen sie mich.

(6) [Wach auf, mir zu Hilfe, und schau, ¢ (14) Ob dem Fluch und Trug, den sie sprechen,
du Herr der Scharen, Israels Gott! mach einEnde im Zorn,daf es aus ist mitihnen.
Wach auf, suche heim alle Vilker (Heiden), Wissen sollen sie, daf Gott es ist, der herrscht
begnadige nicht all die treulosen Frevler. von Jakob bis ans Ende der Erde.

(7) Abends kehren sie wieder, d (15) Abends kebren sie wieder,

heulen wie Hunde, henlen wie Hunde,
durchstreifen die Stadt. durchstreifen die Stadt.

(8) Sieh,Schmihreden geifern sic augihrem Mund, e (16) Jene streunen umher nach Frafi;
von ihrenLippen: ,, Wer wird es schon htren?*] werden sie nicht satt, dann knurren sie.]

(9) Du aber, Herr, du lachst iiber sie, f (17) Ich aber besinge deine Stirke,
du spottest all dieser Volker (Heiden). morgens bejuble ich deine Huld.

Denn Zuflucht warst du fiir mich,
Schutz am Tag meiner Drangsal.

(10) Starker, ja auf dich will ich wachend achten. g (18) Mcine Stirke, fiir dich will ich spielen.
Gewifl, meine Zuflucht ist Gott — Gewifl, meine Zuflucht ist Gott —
(11a) mein Gott, seine Huld kommt mir entgegen. der Gott meiner Huld (kommt mir entgegen).

Blickt man auch nur etwas genauer hin, so zeigt sich alsogleich die klar zutage liegende
poetische Struktur des Psalms. Er zerfillt in zwei genau gleich lange Teile (I und II), die durch
einen effektvoll variierten Refrain (g) abgeschlossen werden. Jeder dieser Teile hinwiederum
wird durch dasselbe (auch rhythmisch abgehobene) Ritornell (d) halbiert. Auch die dadurch
entstandenen Hilften entsprechen sich: die jeweilige erste Hilfte (a—) ist dergestalt dreiteilig
strukturiert, dafl die beidemale in der Mitte stehende Aussage iiber das verderbliche Treiben
der Feinde (b), in der die Unschuld des Beters (Ib) mit der Heimtiicke seiner Gegner (IIb)
kontrastiert, von der verdoppelten Bitte um deren Uberwindung (a und b) eingerahmt
wird. Auf #hnliche Weise entsprechen sich die beiden Teile (I und II) in der zweiten
Hilfte (e-g) nicht nur im Refrain (g), sondern auch in der Schilderung sowohl der ruchlosen
Widersacher (e) als des hilfreichen Gottes (f; vgl. hier auflerdem die Korrespondenz von ,du
aber® und ,ich aber®). Dazu kommen verschiedene kleinere sprachliche Schénheiten und
Finessen — wie zum Beispiel das Gegensatzpaar ,abends® (V. 15) und ,morgens® (V. 17) -,
denen das unbedachtsame Wegstreichen von Versen nicht Rechnung trigt.

Soviel diirfte deshalb klar sein: entweder 1if}t man den Psalm wie er ist, oder man
streicht ihn ganz — zerstiickeln 138t er sich nicht. Das heiflt: es wire in jedem einzelnen
Fall durch eine akkurate exegetische Analyse zu untersuchen, ob sich die Ausklamme-
rung einzelner Verse sprachlich und stilistisch iiberhaupt bewerkstelligen 1ift.

Aber selbst durch die allfillige Elimination sogenannter ,Fluchpsalmen® oder
»Fluchverse® wire das ,Argernis® noch lange nicht beseitigt. Denn neben dem impera-
tivisch-jussivischen Appell, Gott mdge mit den Feinden ein Ende machen, gibt es im
Psalterium den indikativischen Ausdruck des Hasses gegeniiber denselben Feinden
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(z. B. Ps 139 [138], 21f.: ,Sollte ich nicht hassen, Jahwe, die dich hassen . . .? Ich hasse
sie mit vollkommenem Haf, als Feinde gelten sie mir®), sowie vor allem die affirma-
torische Aussage, dal Gott — in Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft — die Feinde
vernichtend bestraft hat (z. B. Ps 9, 6f.: ,Du hast die Gottlosen vernichtet, . . . ithren
Namen vertilgt auf immer und ewig. ..“), bestraft (z. B. Ps 5, 6f.: ,Du hassest alle
Ubeltiter, umkommen lissest du die Liigner...“) und bestrafen wird (z-B. Ps 52
[51],7: ,So wird dich Gott niederbrechen auf immer, dich packen und herausrei-
fen. .., dich entwurzeln aus dem Land der Lebenden®). Dabei ist festzuhalten, daf,
der Eigenart des Hebriischen entsprechend, der Unterschied zwischen der indikativisch-
assertorischen und der modal-optativischen Redeweise oft fliefend ist und sich nicht
immer genau prizisieren liflt. Einige traditionell optativisch verstandene Texte sind
mit grofler Wahrscheinlichkeit eher indikativisch zu iibersetzen7; umgekehrt wire
auf Grund neuerer grammatikalischer Erkenntnisse diese oder jene perfektische Aus-
sage eventuell als Wunsch zu interpretieren.

Wie dem aber auch sei: von den Feinden und ihrer Uberwindung und Vernichtung
ist im Psalter immer und immer wieder (ausdriicklich in mindestens hundert der
hundertfiinfzig Psalmen) die Rede: nicht nur in den Klagepsalmen, sondern auch in
den Dank- und Vertrauensgeséingen, den Hymnen und Liturgien, den Geschichts- und
Weisheitspsalmen, den Sions- und Konigsliedern. Was beispielsweise die letzteren be-
trifft, verdient hervorgehoben zu werden, daf in einem jeden von ihnen (d. h. in simtli-
chen sogenannten messianischen Psalmen) vom Gericht iiber die Feinde die Rede ist, und
das in einer Schirfe, welche die Vergeltungsbitten der Klagelieder nicht selten weit
in den Schatten stellt: ,Du magst sie (d. h. die Vélker) weiden (bzw. zerschlagen) mit
eisernem Stab, magst sie zerschmeiffen wie Tépfergeschirr® (Ps 2,9, vom Neuen
Testament auf Christus angewendet in Offb 2, 26; 12, 5; 19, 15). Und — im Neuen
Testament erscheint die Aufforderung, auf Christus bezogen, nicht weniger als acht-
mal —: ,Setze dich zu meiner Rechten, bis daf ich hinlege deine Feinde als Schemel
fiir deine Fiifle... Jahwe zu deiner Rechten, er zerschmettert Konige am Tage seines
Zorns, hiuft Leichen, zerschmettert Hiupter weithin imLand . . . (Ps 110 E1097, .54

Mit welchem Recht behilt man-solche und #hnliche Stellen bei und 14t sie gar am
Sonntag in der Vesper (das heifit in einem Gottesdienst, an dem, laut Wunsch der
Vatikanischen Liturgiekonstitution, nach Méglichkeit auch das Volk teilnehmen sollte)
feierlich singen? Miifite man, wenn man schon ans Eliminieren und Amputieren geht,
nicht in erster Linie solche Texte (aus dem Alten #7d Neuen Testament) ausscheiden?
Denn in der Tat: welcher Unterschied besteht — das folgende Beispiel ist mit Bedacht
aus dem Neuen Testament gewihlt — zwischen der Vergeltungsbitte der christlichen M
Martyrer: ,Wie lange, heiliger und wahrhaftiger Herr, richtest du nicht und richst

7 So ist unter den von der liturgischen Kommission (offensichtlich auf Grund der lateinischen Uber-
setzungen!) zur Amputierung aussortierten Texten zumindest Ps 21 (20) 9-13 kein ,Fluch® oder Ver-
wiinschung, sondern, als an den Kénig gerichtetes Heilsorakel, eine schlichte Feststellung.
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unser Blut nicht an denen, die auf Erden wohnen?“ (Offb 6, 10) einerseits und dem
Jubelruf iiber die mit mehr als alttestamentlicher Eindringlichkeit und Ausfiihrlichkeit
geschilderte Vergeltung andererseits: ,Alleluja! Das Heil und der Ruhm und die
Kraft ist unseres Gottes. Denn wahr und gerecht sind seine Gerichte. Er hat die grofie
Buhlerin gerichtet, die die Erde mit ihrer Unzucht verderbte, und hat das Blut seiner
Knechte an ihr gericht® (ebd. 19, 1 ff.; vgl. 18, 20)? Nichts anderes als ein dhnliches
Amen und Alleluja zum vernichtenden Gericht Gottes sind jedoch, werden sie in ihrem
literarischen Gattungszusammenhang gelesen, auch die affirmatorischen Aussagen des
Psalters iiber das Geschick der Feinde. Man sieht: Das Problem ist zu weitldufig und
wurzelt zu tief, als dafl ihm mit dem Streichen von ein paar besonders anstofigen
Stellen wirksam beizukommen wire. Es betrifft das Wesen und die Struktur der
gesamtbiblischen (d. h. der alt- und neutestamentlichen) Botschaft und Theologie und
kann deshalb, wenn iiberhaupt, nur aus deren Gesamtgefiige verstanden und geldst
werden.

Der bibeltheologische Aspekt

Fiirs erste wire hier die wesentlich soteriologische Ausrichtung all jener Aussagen
im Auge zu behalten, die — sei es appellativ oder affirmativ — von der Bestrafung,
Unterdriickung und Austilgung der Ubeltiter und Widersacher sprechen. Thnen zu-
grunde liegen hauptsichlich zwei fiir die ganze Schrift fundamentale Vorstellungs- und
Ausdrudkskategorien, die sich, da sie im letzten dasselbe besagen, des ofteren iiber-
schneiden und vermischen: das Gericht und der Krieg. Bei beiden gibt es immer drei
Akteure: Gott (bzw. dessen Vertreter), der richtet und kidmpft; der Vergewaltigte
und Unterdriickte, fiir den Gott in Gericht und Kampf eintritt; der Feind und Wider-
sacher, durch dessen Verurteilung und Besiegung dem Vergewaltigten und Unter-
driickten Heil widerfihrt. Damit aber erweist sich alsogleich, dafl die Bestrafung und
Uberwindung des Bosen und Feindlichen nie Selbstzweck ist; sie ist vielmehr lediglich
die negative Kehrseite eines an sich eminent positiven Sachverhalts: des Heils.

Vor allem ist im Hinblick auf unser Thema auf die wichtige Rolle hinzuweisen,
»die der Gedanke des Gerichts als der Entscheidung Jahwes iiber das Schicksal der
Beter bzw. ihrer Gegner in den Klageliedern spielt. Dafl Jahwe erscheint, auf seinem
Thron Platz nimmt zum Gericht . . ., ist die Voraussetzung, auf der die mannigfachen,
oft stiirmischen Bitten und Aufforderungen zum Gericht [und, davon nicht zu trennen,
zur Verurteilung der Bedringer], wie iiberhaupt die gesamte Ideologie der Klage-
psalmen beruhen.® Deshalb ist der solcherart Gerettete, im Gegensatz zu dem als
schuldig verurteilten ,Bosen® (ra%a’), der ,Gerechte® (saddiq), und die durch das

8 A. Weiser, Die Psalmen (ATD 14/15, Géteingen 81963) 51. Hierher gehdren u. a. folgende zu den
inkriminierten ,Fluchversen® zihlende Psalmenstellen: 7, 7-12; 9, 3-10. 17-21; 10, 12-18 (= 9, 33-39);
35 (34), 23-27; 54 (53), 3-7. 9; 94 (93), 1-7. 16-23.
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Gericht bewahrte bzw. wiederhergestellte ,Gerechtigkeit“ weitgehend synonym mit
jenem ,Heil®, das (vgl. z. B. Ps 9, 18ff.) von Jahwe vor allem den aus der Unter-
driickung befreiten ,Armen“ und ,Elenden® (den ’anawim) zuteil wird. Den Benach-
teiligten und Unterdriickten, die zu thm um Hilfe schreien, Recht zu schaffen, ist denn
auch die Aufgabe des davidischen K&nigs (des sogenannten Messias): ithm hat Gott
sein Gericht iibergeben, damit er, wiederum durch die Bestrafung und Ausrottung der
Gewalttitigen, sie ,befreie, ,erlose® und ihnen ,Heil schaffe*®, womit drei Schliissel-
termini der neutestamentlichen Soteriologie ein fiir allemal mit dem g6ttlich-messiani-
schen Gerichtsgedanken verbunden sind.

Ahnliches gilt von den dem Krieg zugehrigen Bildern und Begriffen: Im ,heiligen
Krieg“ iiberwindet und vernichtet Jahwe — bisweilen durch den von ihm bestellten
davidischen Konig — Israels Feinde, um auf diese Weise seinem Volk und seinem
Gesalbten ,rettend” und ,erldsend ,Frieden® ($além) und ,Heil* (te$f’a) zu ge-
wihren10. Wie die Gerichtsterminologie ist auch die Kriegskategorie vom Neuen
Testament iibernommen worden: sowohl der vor- als auch der nachésterliche Christus
bewirkt Heil und Erlosung durch seinen siegreichen Kampf gegen das Bose und den
»der Feind“ genannten ,Bdsen®11; und die Christen nehmen nicht nur am Sieg, son-
dern, wie an seinem Gericht (vgl. auf dem Hintergrund von Ps 149, 6-9 und Dn 7, 22.
27, Mt 19, 28 und 1 Kor 6, 21.), so auch an seinem Kampf teil — und das nicht zuletzt
durch ihr Gebet, das wesentlich zum Kampf gegen die ,Gewalten und Michte® ge-
hért (Eph 6, 10-18) und als Fiirbitte geradezu ein ,Kimpfen® fiir die Mitchristen
genannt werden kann (Kol 4, 12) — ein Kimpfen, das zugleich auch den wie und wo
immer (zum Beispiel in Vietnam oder Biafra) Unterdriickten und Ausgebeuteten, Ver-
sklavten und Benachteiligten zum Heil gereichen soll, die, auf sich selber gestellt, den
Michten und Systemen unserer Welt in hilfloser Ohnmacht ausgeliefert sind: ,Erldse
uns“ — damit dein Reich komme und alle ihr Brot haben — ,von dem B&sen®
(Mt 6,9-13).

Sodann wiire — der Begriff ist weit zu fassen und will nicht geprefit sein — auf die
damonisch-eschatologische Firbung der in den Psalmen bekimpften und verwiinschten
Feinde hinzuweisen. Der bzw. die Widersacher — Singular und Plural (vielleicht han-
delt es sich bisweilen um einen singularisch zu iibersetzenden ,pluralis excellentiae®)
wechseln des 6ftern auf unerklirt abrupte Weise — ist, wiewohl es sich im allgemeinen
stets um Menschen handelt, , der Bose“ (ra$a’) und ,der Feind® oder ,Hasser®, wird
also mit Begriffen benannt, die im Neuen Testament den Satan oder Teufel als den
»BOsen” und den ,Feind“ schlechthin bezeichnen. Als Morder und Liigner (vgl. u. a.
Ps 5,7 mit Jo 8,44!) gehort er zu den geheimnisumwitterten ,,Ubel-Titern® (den
po’alé, *awen), die irgendwie mit dem, wie es scheint, dimonischen ,Belial® in Ver-

® Ps 72, 1f. 4. 12f.; vgl. Pss 45 (44), 8; 101 (100), 3. 5.8 sowie Is 11, 4; Jer 23,51,

10 Vgl. z. B. Pss 60 (59), 13f.; 74 (73), 18-23; 79 (78), 9-12; 83 (82), 2-19 sowie Pss 18 (17), 4-20.
32-515 110 (109),.1f.:5E.

1 Vgl. Mk 3, 27 parr.; Jo 12, 31; 16, 33; Kol 2, 15 einerseits und Offb 17, 64; 19, 11-19 andererseits.
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bindung stehend 12, durch ihre zwielichtig-undurchsichtigen Machenschaften dem Beter
nicht nur nach der Ehre und dem Leben trachten, sondern ihn, indem sie sein gldubiges
Gorttvertrauen zu erschiittern suchen, iiberdies von Jahwe abspenstig machen mdchten 13

Um offensichtlich ,dimonische Michte®, die die gottliche Ordnung (den Kosmos) durch
ihr chaotisches Treiben zu zerriitten versuchen und sich zu diesem Zweck auf Erden der
»Bosen®, deren ,Existenz vom Augenblick der Geburt an im Zeichen der Entartung und
Abirrung® steht, als ,Organe und Werkzeuge® bedienen, handelt es sich nach H. J. Kraus
und anderen neueren Exegeten zum Beispiel im (angeblich zu eliminierenden!) Ps 58 (57):
»Unter der korrupten Weltordnung leidet der Psalmensinger ... Unter diesen Horizont des
Totalen, Weitriumigen treten die Organe des aus iiberweltlichen, dimonischen Bereichen aus-
gehenden Frevels, die re¥a’im (die ,Bdsen‘), und die in der Bundes- und Rechtsordnung
Jahwes lebenden saddigim (die ,Gerechten®) gegeniiber. Dunkel und abgriindig ist das Bild,
das von den re¥a’im in 4-6 geschildert wird. Die Vernichtungsbitte 7-10 will aus dem Bereich
der geschaffenen Welt. .. das als unertriglich empfundene Bdse ausscheiden. 14

Auch erscheint der Widersacher zumindest ab und zu deutlich mit dem personifizier-
ten Tod oder Hades assoziiert. In Ps 18 (17), 4-21 zum Beispiel wird der ,Feind®
und ,Hasser®, aus dessen Gewalt Jahwe den Konig befreit, zusammen mit nicht zu
iberhdrenden Anklingen an das archetypisch geprigte Exodusgeschehen, mit dem
,Tod* und dem ,Belial®, der ,,Scheol® und der ,Wassertiefe® identifiziert15. Damit
aber tritt das Bose und Feindliche deutlich in den Bereich des Mythischen, das dies-
beziiglich in den Psalmen in doppelter Prigung auftritt: als Chaoskampf-Mythos, in
dem das Widergoteliche als ,Drache® (Tannin, Leviatan oder Rahab) geschildert
wird 18, sowie als Volkerkampf-Mythos, demzufolge alle Vlker der Erde Israel (bzw.
den Sion und den Davidskonig) vereint bedrohen und bekimpfen.

Hierher gehore beispielsweise der als angeblich inopportun auszuscheidende Ps 83
(82). Fiir dieses Volksklagelied gibt es keine konkrete innergeschichtliche Situation,
denn die vielen hier aufgezihlten Volker und Stimme, die sich, es von allen Seiten
bedringend, gegen das Gottesvolk verschworen haben, haben nie gleichzeitig mit-
einander existiert; ithre Namen (vgl. V. 7 ff.) sind im Psalm von Anfang an als
chiffrenartige Symbole aufgefafit worden. Das heifit: ,, Visionir schaut der prophetische

12 §, V. Maag, Belija’al im Alten Testament; in: Theol. Zeitschr. 21 (1965) 287-299.

13 Vgl, u. a. Pss 38 (37), 12-18; 41 (40), 5-10; 141 (140), 4. 9f. sowie dazu neuerdings H. J. Kraus,
Psalmen (BKAT 15; Neukirchen 31966) 40-43; 751; Ch. Hauret, Les ennemis-sorciers dans les suppli-
cations individuelles, in: Aux grands carrefours de la révélation er de I'exégise de ’Ancien Testament
{Recherches bibliques VIII; Bruges 1967) 129-137.

14 Kraus, Psalmen 416fF. Vgl. zu Ps 82 (81), ebd. 570; 572f. sowie Weiser, Psalmen 291 und 379f.

15 Zum ,Tod* als dem ,Feind® (vgl. 1 Kor 15, 26: der ,Tod® als der von Christus zu iiberwindende
Jletzte Feind“) s. M. Dahood, Psalms I (Anchor Bible 16; Garden City 1966) XXXVI; 105; 110;
Psalms I1 (Anchor Bible 17; Garden City 1968) 155; 160, wo verwiesen wird auf Pss 7,6; 13 (12), 3;
18 (17), 4. 49; 31 (30), 9; 41 (40), 3; 61 (60), 4; 69 (68), 15. 19.

16 So in Ps 74 (73), 12ff. (vgl. Pss 68 [67], 31 89 [88], 10f.); im Neuen Testament ist ,der grofle
Drache, die alte Schlange® ,der Satan und der Teufel® (Offb 12, 9). Inwieweit andere auf die ,Feinde®
iibertragene Tiermetaphern — u. a., zusammen mit der ,Pest® und dem ,Verderben®, der ,Schlange®
und dem ,Drachen®, der ,Lowe® (vgl. Ps 91 [90], 6. 13 mit 1 Petr 5, 8) oder die ,Hunde® (vgl. Ps 59
[58], 7. 15 mit Offb 22, 15) — mythisch-dimonische Resonanzen haben, muf} hier offen bleiben.
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Singer einen ,Vélkersturm®, den er mit einer Fiille konkreter Namen belegt (vgl.
Ps 46, 7). Er hort das bedrohliche ,Raunen‘ der Verschworer, die sich gegen das Volk
Gottes erheben wollen (vgl. Ps 2, 1ff.) ... In den mythologischen Vorstellungen vom
Vélkersturm sind die Nationen Inbegriff chaotischer Krifte, die sich gegen die Ord-
nung erheben. In der alttestamentlichen Rezeption dieses Mythus handelt es sich um
mehr: Israel ist ein Zeuge der Herrschaft Jahwes. Dieser Gottesherrschaft, die sich
Israel zugewandt hat, gilt der Vernichtungsplan der Volker.“ 17 Dieselbe Thematik
und Symbolik findet sich sowohl in den Sionsliedern als in den Kdnigspsalmen: stets
geht es um einen anscheinend zeitlos-iiberzeitlichen Kampf kosmisch-universalen Aus-
mafles. Ahnliches gilt aber auch von den sogenannten Konig-Jahwe-Hymnen: das
Gericht — auch der Kampf gegen die Vélker wird als Gericht gesehen —, durch das
Jahwe, alles Widergdttliche endgiiltig iiberwindend, seine Konigsherrschaft erweist
und durchsetzt, ist, indem es die Grenzen von Raum und Zeit iibersteigt, irgendwie
tibergeschichtlich und auf diese Weise offen fiir die eschatologische Deutung 8.

Mag dies und jenes von dem eben Angedeuteten auch etwas vag und hypothetisch
scheinen, so diirfte doch feststehen, dafl die Feinde, deren Uberwindung in den Psal-
men erhofft und erfleht, beschricben und bejubelt wird, mehr und anderes sind als
die Gegner, mit denen wir es in unserem personlich-privaten oder politisch-nationalen
Lebensbereich fiir gewShnlich zu tun bekommen: es geht um die Auseinandersetzung
zwischen Kosmos und Chaos, Leben und Tod — wobei schon im Alten Testament
»Leben und ,Tod“ Hoheres und Tieferes als rein physiologisch-biologische Werte
und Sachverhalte einschlieflen und ausdriicken 19,

Schliefilich wire nachdriicklich auf den ausgeprigt theozentrischen Aspekt, auf die
eminent theokratische Ausrichtung der anstofigen Vergeltungsbitten und -aussagen
aufmerksam zu machen. Drei ebenso fundamentale wie zentrale Gedanken dringen
sich diesbeziiglich vor allem auf. Erstens: Gott selber ist der Angefochtene. Die Feinde
sind Jahwes personliche Feinde (vgl. u. a. Ps 92 [91], 10: ,Fiirwahr, deine Feinde,
Jahwe, miissen vergehn, alle Ubeltiter werden zerstreut . . .*), sowie die Feinde seines
Volks und seines Heiligtums, seines Gesalbten und seines Knechts, der seinerseits um
Jahwes willen Schmach erleidet 2. Ausgerechnet in dem der Elimination verfallenden
Psalm 83 (82) kommt dieser Sachverhalt besonders nachhaltig zur Sprache: ,Schweige

17 Kraus, Psalmen 577f.; vgl. 342-345,

18 Vgl. hinsichtlich der Uberwindung und Bestrafung der Widersacher Pss 47 (46), 4. 10; 97 (96), 3. 7.
9f.; 98 (97), 1ff.9 sowie 94 (93) 1-10.23: ,Gott der Rache, Jahwe, erscheine ... Erhebe dich, Richter
der Welt, vergilt den Stolzen ihr Tun.* Weiter geht Dahood, der in Stellen wie Pss 1, 5; 5, 115517/ (16),
15; 37 (36), 38 ,the final judgement® (Psalms II 99) ausgedriickt sieht.

19 Zu diesem Schluff kommt in seinem ausgewogenen Forschungsiiberblide G. W. Anderson. Enemies
and Evildoers in the Book of Psalms, in: The Bulletin of the John Rylands Library 48 (1965) 18-29,
bes. 29; vgl. auch H. Ringgren, The Faith of the Psalmists (London 1963) 46.

20 Vgl. u. a. Pss 2, 1ff. (,. .. wider Jahwe und seinen Gesalbten: Lafit uns zerreissen ihre Bande . . .%)
sowie Ps 69 (68), 8. 10: (. ..um deinetwillen trage ich Schande. .. der Eifer fiir dein Haus hat mich
verzehrt, und die Schmihungen derer, die dich schmihen, sind auf mich gefallen® — vom Neuen Testa-
ment in Jesu Mund gelegt Jo 2, 17; Rom 15, 3).
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doch nicht . . ., o Gott! Denn siche, deine Feinde toben, und die dich hassen, erheben
das Haupt wider deine Schiitzlinge . . . Ja, sie beraten eintrichtigen Sinnes und schlie-
Ren einen Bund wider dich...* (VV. 2ff. 6). Das heifit: ,Die Verschwiorung richtet
sich gegen Jahwe selbst. Sein Wirken, seine Setzungen in der Geschichte wollen die
feindlichen Michte ausmerzen. Angesichts dieser Not ruft das Gottesvolk Jahwe zu
neuem Eingreifen herbei.” 2!

Zweitens: Gott allein ist Richter und Richer. Der Gott um Hilfe gegen den Feind
bittende Psalmist richt sich nicht selbst; er verzichtet, gerade als Beter, im Bewuf8tsein
seiner eigenen Armut und Ohnmacht, aber auch im Vertrauen auf Gottes Gerechtigkeit
und Liebesmacht auf die eigene Vergeltung?2. Indem er Gott um das Gericht bittet
(Ps 43 [42], 1 u. 6.: ,Richte mich...“), tibergibt und iiberldflt er seine Sache Gott.
Damit aber liefert er nicht nur seine Feinde, sondern auch sich selbst dem aus, der ins
Verborgene schaut und Herz und Nieren priift, und tut, wenn auch bisweilen in einer
uns niichternen Abendlindern allzu vehement anmutenden Weise, im Grund nichts
anderes, als was das Neue Testament, mit Berufung auf das Alte (Dt 32, 35), von
den Christen verlangt: ,Richt euch nicht, Geliebte, sondern gebt Raum dem (escha-
tologischen) Zorn Gottes; denn es steht geschrieben: ,Mir gehtre die Rache, ich will
vergelten®, spricht der Herr® (R6m 12, 19) .

Drittens: Es geht um Gottes Herrlichkeit und Herrschaft. Das Flehen um Gottes
Gericht ist, gerade in seinem ungestiimen Dridngen (man ist versucht zu sagen: in
seinem unerhdrten, vom Neuen Testament Parrhesia genannten Freimut) nicht nur
ein gliubig-hoffendes Bekenntnis zu Jahwes Heiligkeit, die nichts Boses dulden kann
(Ps 5,5f.), zu Jahwes Treue, mit der er zum Bund — zu seinem Volk und zum
einzelnen ,Frommen® (hasid) — steht (Ps 9,4f.), und zu Jahwes Liebe, die sich
der Armen und Bedriickten annimmt und erbarmt (Ps 12 [11], 6)2%, sondern auch
die Bitte um die Heiligung seines Namens und das Kommen seines Reichs. Denn
letztes Ziel des Gerichts und des Siegs iiber das Bose und die Bosen — gerade die soge-
nannten ,Fluchpsalmen® betonen das immer wieder — ist die anbetende und lobprei-
sende Anerkennung Gottes, selbst von seiten der Volker und Feinde: »Erfiille ihr Ant-
litz mit Schmach, dafl sie deinen Namen suchen, Jahwe. Sie sollen- beschimt und
erschisttert werden fiir immer, daf sie vor Schande vergehen. Und sie werden erkennen,

21 Kraus, Psalmen 580. )

22 Fine gewisse Ausnahme bildet diesbeziiglich einzig Ps 41 (40), 11: ,Du aber, Jahwe, sei mir
gnidig; richte mich auf, dafl ich ihnen vergelte.“

23 Vgl. von Paulus, neben Apg 23,3, 2 Tim 4, 14: ,Alexander . . . hat mir viel Béses zugefiigt; der
Herr wird ihm nach seinen Werken vergelten®, sowie von dem den Christen als Beispiel vor die Augen
gestellten Christus, 1 Petr 2, 23: ,Als er gescholten wurde, schalt er nicht wieder; als er litt, drohte er
nicht; er iibergab es vielmehr dem, der gerecht richtet.”

24 Vgl. die Bemerkung von Kraus, Psalmen 418f., zum (zu eliminierenden!) Ps 58 (57): »Von Rache-
und Vergeltungswiinschen kann hier keine Rede sein. Der Psalmensinger gehort zu den ,nach der Gerech-
tigkeit Hungernden und Diirstenden® (Mt 3, 6). Die Stimme dieser Gottesmanner schweigt auch im
MNeuen Testament nicht (Offb 6, 10) . . . Mit den verschwommenen Forderungen nach ,Liebe’ und ,Hu-
manitit’ ist der prophetischen Gewalt dieser Bitten nicht beizukommen . . .¢
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dafl du, dessen Name Jahwe ist, allein der Hochste bist iiber die ganze Erde.*25 Hier
wird zudem deutlich, dafl die vernichtende Uberwiltigung der Feinde nicht unbedingt
in ihrer endgiiltigen Vernichtung bestehen muf: ihre ,Beschimung®, um die gebetet
wird, kann ihnen zum Heil gereichen: ,damit sie Jahwe suchen®26. Denn schlieRlich
findet der einzelne sein Heil nur bei Jahwe und in der von ihm durch das sieghafte
Gericht iiber alles Chaotisch-Widergottliche gewihrleisteten und wiederhergestellten
kosmischen Ordnung (der sedaqa oder ,,Gerechtigkeit®) und Ganzheit (dem $ilém oder
»Frieden®).

Im iibrigen braucht wohl nicht eigens darauf hingewiesen zu werden, daff die alttestament-
lichen Aussagen iiber die Vernichtung der Feinde an sich nicht das beinhalten, was man heute
im christlichen Bereich unter ewiger Verdammnis zu verstehen pflegt. Schon eher ist es vielleicht
erlaubt, in diesem Zusammenhang ganz sachte auf neutestamentliche Stellen wie 1 Kor 5,5
(vgl. 1 Tim 1,20!) zu verweisen: der (christliche!) Frevler ,soll im Namen des Herrn dem
Satan libergeben werden zum Verderben des Fleisches, damit der Geist gerettet werde am
Tag des Herrn®. Denn auch bei den im Psalter enthaltenen Verwiinschungen scheint es sich,
analog zu den sogenannten Fluchritualien Dt 27-28, wenigstens bisweilen (vgl. z.B. Ps 52
(51), 7ff.) um ,die Ausscheidung der Gottlosen aus der Jahwegemeinde® zu handeln2? —
um einen Vorgang also, dem im Neuen Testament 1 Kor 11, 30ff. sowie Offb 2, 5. 15; 3,16 in
etwa entsprechen.

Stellt man die Vergeltungsappelle in diesen ihren zugleich theozentrischen und
soteriologischen Zusammenhang, in den sie hineingehdren, werden sie bibeltheologisch
verstdndlich. Auf die Frage jedoch, wie sie, als alttestamentliche Texte, neutestament-
lich realisiert und so zum christlichen Gebet werden konnen, soll ein abschlieRender
Hinweis auf drei hermeneutische Grundsitze eine Antwort zu geben versuchen.

Der hermeneutische Aspekt

Fiirs erste ist damit Ernst zu machen, da8 die Psalmen Gedichte (bzw. Lieder) sind.
Die daraus gerade auch fiir die ,anstoRigen® Texte sich ergebenden Konsequenzen
konnen hier nur stichwortweise angedeutet werden 28, Erstens: Die poetische Sprache
ist nicht begrifflich, sondern bildlich. Die einzelnen Aussagen sind deshalb nicht (wie

25 Ps 83 (82), 17ff. — also ausgerechnet einer der zu eliminierenden Psalmen. Ahnlich iibrigens der
Schluf des vom gleichen Schicksal bedrohten Ps 58 (57): ,Dann wird man sagen: Ja, es gibt noch einen
Gott, der richtet, auf Erden* (V. 11f.)

26 Vgl., neben Ps 83 (82), 17, besonders noch die Mahnung von Jahwes Gesalbtem an die gegen ihn
rebellierenden und von ihm ,mit eisernem Stab® zu zerschlagenden Vélker und Konige: ,Nun denn,
ihr Kénige, werdet weise ... Dienet Jahwe mit Furcht. . .» dal er nicht ziirne und euer Weg nicht ins
Verderben fiihre ... Wohl allen, die vertrauen auf ihn® (Ps 2, 10ff.).

27 Weiser, Psalmen 32.

# Niheres bei N. Fiiglister, Das Psalmengebet (Miinchen 1965), wo die aus dem poetischen Charakter
der Psalmen resultierenden Folgerungen fiir ihre christliche Aktualisierung eingehender begriindet
werden. Zur wieder zu entdeckenden Funktion des Poetischen in Katechese und Verkiindigung vgl. jetzt
H. Halbfas, Fundamentalkatechetik. Sprache und Erfahrung im Religionsunterricht (Diisseldorf 21969).
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es von den eher rational-intellektualistisch ausgerichteten Theologen und Liturgikern
leider nur allzu leicht geschieht) nach Art dogmatischer Begriffe und Lehrsitze zu
pressen und buchstiblich zu verstehen (und mifzuverstehen!), sondern spielend-
elastisch als Bilder aufzunehmen und auf sich wirken zu lassen — als Bilder iibrigens
von nicht selten archetypischer Wucht und Weite 29.

Zweitens: Noch mehr als bei andern Texten darf bei Gedichten die einzelne Aussage
(d. h. der einzelne Vers) nicht verabsolutiert und aus seinem Zusammenhang heraus-
geldst werden, von dem her er seinen Sinn und Tenor erhdlt und nicht selten modi-
fiziert und relativiert wird. So sind die Vergeltungsbitten als Teil der Klagelieder
Ausdruck des Schmerzes, der Hilflosigkeit, des Nicht-mehr-weiter-Wissens, das schlieft-
lich, wie die gattungsspezifische Struktur der Klagelieder zeigt, immer wieder iiber-
wunden und aufgehoben wird in- zuversichtliches Vertrauen und triumphierendes
Loben.

Drittens: In der Poesie geht es, zumindest primir, nicht um das Mitteilen von
Sachverhalten, sondern um den Ausdruck von Stimmungen. Was da zur Sprache
kommt, ist Freude und Hoffnung, Angst und Furcht, Wut und Zorn — der ganze
Mensch mit allem, was ihn bewegt. So auch in den Psalmen: in ihnen findet (warum
sollte es nicht?) auch das wesentlich zum Menschen — auch zum neutestamentlich-
christlichen Menschen — gehérende Iraszible seinen legitimen Ausdruds?®0, So sind die
separat fiir sich genommen, sehr schockierend wirkenden Schlufiverse des 137. (136.)
Psalms (,Wohl dem, der dir vergilt... Wohl dem, der deine Kinder packt und sie
am Felsen zerschmettert“) Wortwerdung jenes elementaren Zorns, der nichts anderes
ist als der negative Ausdruck der eminent positiven Liebe zum jerusalemischen Sion,
die den Psalm als ganzen beseelt und durchwaltet.

Des weiteren wire, sowohl in der Theorie wie in der Praxis, vor allem das funda-
mentale hermeneutische Prinzip zu beachten, dafl die einzelnen Aussagen der Schrift
— also auch die Vergeltungsaussagen und -wiinsche — aus dem Gesamtzusammenbang
der ganzen, das Alte und das Neue Testament umfassenden Schriff zu interpretieren
und zu aktualisieren sind. Die ganze Schrift ist der Kontext, der die einzelne Aussage
determiniert, modifiziert, relativiert, in und aus dem sie Stellenwert und Sinn, Bedeu-
tung und Funktion erhilt3t, Diesem objektiven, letztlich auf dem theologischen Glau-

29 Ein wortliches Verstindnis schlieft sich auflerdem schon dadurch aus, dafl sich die Aussagen, gerade
was die Verwiinschungen der Feinde betrifft, werden sie beim Wort genommen, nicht selten wider-
sprechen, ja gegenseitig ausschlieflen.

30 Zu der gerade auch vom integral akzeptierten Neuen Testament her (es gibt auch hier — man denke
an Jesus, z. B. Mk 8, 33; 11, 15 parr., oder an Paulus, u. a. Gal 5,12; Phil 3,2 — einen ,heiligen
Zorn®) lingst fillig gewesenen Rehabilitierung des christlichen Ziirnens vgl. das ,Lob der Ziirnkraft*
von J. Pieper, Das Viergespann (Miinchen 1964) 267-271.

81 Vgl. hierzu vor allem N, Lohfink, Uber die Irrtumslosigkeit und Einheit der Schrift, in dieser
Zschr, 174 (1963/64) 161-181 = Das Siegeslied am Schilfmeer (Frankfurt 1965) 44-80. Im Zusammen-
hang mit dem Grundsatz, dafl ,ein neues Zumsprechenbringen der Einzelaussagen im Lichte des Ganzen®
zu geschehen habe, stellt Lohfink mit Recht die Frage, ,ob man bei der Entfernung der ,Fluchpsalmen®
nicht sogar das Kind mit dem Bade ausschiitte® (178 resp. 74).
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bensfaktum von der Einheit der Offenbarung basierenden Auslegungsgrundsatz32
korrespondiert vom Subjektiven her das allgemein hermeneutische Prinzip der ,,Hori-
zontverschmelzung®, demzufolge die Bedeutung eines jeden Textes im Vollzug des
Interpretationsvorgangs von den im Interpreten bereits vorhandenen Voraussetzungen
gefirbt und geprigt wird3s. So wird es, ganz allgemein, einem Christen, der sich
auf Grund von Mt 5, 43f. (vgl. Lk 6, 28; 1 Petr 3,9) zum immer wieder von neuem
anzustrebenden Ideal — die Forderungen der Bergpredigt sind keine kanonischen
Gesetzesnormen, sondern durch das bevorstehende eschatologische Gericht (!) motivierte
Idealhaltungen — der Feindesliebe bekennt, kaum je auch nur in den Sinn kommen,
beim Beten der ,Fluchpsalmen® an etwaige personliche Gegner zu denken34, Oder,
um als Einzelbeispiel nochmals Psalm 137 (136) heranzuziehen: der jerusalemische
Sion (VV. 1.3.5f.) und Babylon-Edom (VV. 1.7ff.) als sein Gegenpart — Begriffe, die
schon im Alten Testament (man denke z. B. an die sog. Sionspsalmen) mehr bedeuten
als rein geographisch-politische Gegebenheiten — wedken im Christen, nicht zuletzt
auf Grund des Neuen Testaments (vgl. u. a. Hebr 12, 22; Offb 21, 2 sowie 1 Petr 5, 13;
Offb 18, 2.10.21) Vorstellungen, im Zusammenhang mit denen auch die Aussage iiber
die am Felsen zu zerschmetternden Kinder (V. 9) jede ethische Problematik (,die
armen unschuldigen Kindlein!®) verliert. Hierbei geht es, wohlverstanden, nicht um
kiinstlich konstruierendes oder willkiirlich erzwungenes Allegorisieren, sondern um
einen hermeneutischen Prozeff, der erstens dem Text nicht etwas ihm absolut Fremdes
von auflen aufpfropft und sich zweitens im Leser (bzw. Beter) ohne sein bewufltes
Zutun spontan vollzieht.

Endlich muf} in diesem Zusammenhang auf das Problem des in den Psalmen (und die
Psalmen) betenden Subjekts hingewiesen werden: Es ist kein kleines, rein individuelles
Ich, sondern etwas, was man, provisorisch, ein #berindividuelles Grofi-Ich nennen
konnte — ein Sachverhalt, der sich, trotz manchem, was bislang noch hypothetisch
bleibt, exegetisch gut fundieren Jift. Denn abgesehen von den sogenannten kollektiven
Psalmen (den Geschichtspsalmen, Sionsliedern und vor allem den Klage- und Dank-
liedern des Volks), die von der ganzen Israelgemeinschaft handeln und ihr in den
Mund gelegt werden, geht es auch in den, literarisch gesprochen, individuellen Psalmen,
bei denen iibrigens nicht selten ausdriicklich die ganze Gemeinde sowohl in den Lob-
preis als in die Klage und Anklage einbezogen wird, um mehr als nur ein gewdhn-

32 Vgl. in der Offenbarungs-Konstitution des Zweiten Vatikanums n. 12 und n. 16.

3 Vgl., neben der allgemeinen erkenntnistheoretischen Maxime ,Quidquid recipitur secundum
modum recipientis recipitur®, den gerade auch exegetisch und kerygmatisch #uflerst fruchtbaren Ansatz
von H. G. Gadamer, Wahrheit und Methode (Tiibingen 21965).

# Doch sollte gerade hier der Gegensatz zwischen dem Alten und dem Neuen Testament nicht
kiinstlich polarisiert werden. Denn einerseits gibt es auch im Neuen Testament sehr heftige Aussagen
gegen Widersacher, und andererseits kennt das Alte Testament, wenn auch nicht ein allgemeines Gebot
der Feindesliebe, so doch — neben dem verzeihenden Nichtvergelten (Ps 7, 5f.; Spr 20, 22; Sir 28, 1-7) —
das Verbot des Hasses (Lv 19, 17f.) sowie das Gebot, dem personlichen Gegner notfalls zu helfen
(Ex 23, 4f.; Spr 25, 21).
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liches Privat-Ich. Und das in zweifacher Hinsicht: Einmal kann es sich um ein kollek-
tives, ganz Israel verkdrperndes Ich handeln, sei es — wie in Ps 129 (128) — auf
Grund poetischer Personifikation, sei es, wie eine besonders den Klagepsalmen oft
innewohnende merkwiirdige Ambivalenz nahelegt, mittels einer Neuinterpretation,
durch die, manchmal vielleicht mit Hilfe von Zusitzen und Einschiebseln, urspriinglich
individuelle Psalmen bei ihrer nachexilischen Aufnahme in das Psalterium auf das
ganze Volk gedeutet wurden 3. Sehr erleichtert wurde dieser Prozefl durch die gerade
in den Psalmen sehr weit vorangetriebene Typisierung der Notsituation und der Feind-
gestalt: einerseits begegnen Krankheitsmetaphern in den kollektiven, andererseits
Kriegsbilder in den individuellen Klageliedern. Sodann hat die Theorie, derzufolge das
individuelle Ich der Psalmen nicht einer beliebigen Privatperson, sondern — auch in
nicht spezifischen Konigspsalmen — dem davidischen Kénig gehort und deshalb ein
,potentialisiertes® Ich ist, einige Wahrscheinlichkeit fiir sich: nicht nur das in Wir-
Psalmen sporadisch erscheinende Ich sowie das Faktum, daf auch in individuellen
Klagepsalmen die Gegner des dftern die ,Vélker® (gojjim) sind (vgl. z. B. der oben :
angefiihrte Ps 59 [58]!), sondern auch die Gottesknechtsideologie (,,dein Knecht®)
sowie die iiberdimensionierte Auswirkung der gottlichen Errettung (s. bes. Ps 22 [21]
und Ps 69 [68]) finden so eine angemessene Erklirung.

Diese schon an sich gerade fiir die Feind- und Vergeltungsaussagen folgereichen
exegetischen Feststellungen iiber das Ich der Psalmen gewinnen ihre volle Bedeutung
im Zusammenhang mit dem Neuen Testament und im Hinblick auf Christus, der,
nach dem Zeugnis der neutestamentlichen Schriften, als der , Abrahamssame® das Israel
und als der ,Davidssohn® der Christus und infolgedessen nicht nur das eigentliche
Objekt der Schrift, sondern, was die Gebetstexte anbelangt, auch ihr Subjekt ist. Das
hat hinsichtlich der ,Fluchpsalmen® zwei konkrete Konsequenzen: Insofern Christus
die Verwiinschungen spricht, konnen sie auch mich meinen und von ihm iiber mich
gesprochen sein. Die Drohungen des 109. (108.) Psalms zum Beispiel knnten sich auch
an mir — ,weil er nicht daran dachte Liebe zu iiben® gegeniiber dem Armen und
Unterdriickten, Verfolgten und Verfemten (V. 16; vgl. Mt 25, 41-46) — erfiillen und
verwirklichen. Das heifit: der Psalmenbeter stellt sich selber (vgl. z. B. Ps 7, 4ff.) unter
das gbttliche Gericht. Insofern aber die Psalmen vom Christen mit Christus gebetet
werden (vgl. Augustinus’ Prinzip vom ,Christus totus, caput et membra® als dem
Objekt und Subjekt der Psalmen) kann es sich in ihnen nicht mehr um einer rein per-
sonlichen Privatsphire angehdrende Feinde handeln. Denn wie alles andere erhalten
auch die Feinde eine neue Dimension, oder, genauer gesagt: ihre bereits im Alten Testa-
ment mehr oder weniger latent vorhandene iibermenschlich-metahistorische Dimension
wird nunmehr vollends enthiillt und offenbar.

Es soll nun nicht behauptet werden, dal mit dem Gesagten alle durch die ,Fluch-
psalmen® aufgeworfenen Probleme gelst seien — das Bose und der Bdse in der Schrift

35 So J. Bedser, Israel deutet seine Psalmen (SBS 18; Stuttgart 1966) bes. 24.
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(und zwar gerade auch im Neuen Testament) ist und bleibt ein Problem. Es aber
durch die Elimination unbequemer Texte einfach totschweigen und verdriingen zu
wollen, ist nicht einmal eine billige oder schlechte, sondern iiberhaupt keine Losung.

In diesem Zusammenhang wire, gerade was die Psalmen betrifft, auf verschiedene Aufle-
rungen Dietrich Bonhoeffers zu verweisen. So sagt er unter anderem: Wir diirfen, ,jeden Tag
mehrere Psalmen miglichst gemeinsam® lesend und betend, ,keine Auswahl nach eigenem
Gurdiinken vornehmen, damit tun wir dem Gebetbuch der Bibel Unehre und meinen besser zu
wissen, was wir beten sollen, als Gott selbst. In der alten Kirche war es nichts Ungewohn-
liches, ,den ganzen David® auswendig zu kénnen... Mit dem Psalter geht einer christlichen
Gemeinde ein unvergleichlicher Schatz verloren, und mit seiner Wiedergewinnung werden
ungeahnte Krifte in sie eingehen.®36 — Damit soll nun freilich nicht gesagt sein, alle Psalmen
oder, ganz allgemein gesprochen, alle Schrifttexte seien gleichbedeutend und fiir den Gottes-
dienst gleich geeignet. Fiir den theologisch aber auch nur einigermafien Gebildeten — und fiir
ihn ist ja das Brevier faktisch in erster Linie bestimmt — sollten jedoch, auf Grund seiner
theoretischen Schriftkenntnisse und vor allem kraft seiner praktischen Schriftvertrautheit,
grundsitzlich alle Psalmen nachvollziehbar sein. Doch wenn sich, wie beispielsweise bei Pre-
digten immer wieder zu konstatieren ist, die gesamten Schrift- und Exegesekenntnisse ange-
hender und arrivierter Theologen und Liturgiker (denen iiberdies vielfach jedes Sensorium
fiir Sprache und Poesie abzugehen pflegt) auf den - iibrigens allzu strapazierten und deswegen
bereits abgestandenen und schal gewordenen — Begriff ,Heilsgeschichte® reduzieren und, wenn
es hoch geht, auf die forcierten und kiinstlich geziichteten Gegensatzpaare Altes Testament—
Neues Testament = Verheiflung und Erfiillung, Gesetz und Gnade, Gerechtigkeit und Liebe,
dann wird es verstindlich, daf} ihnen die Psalmen nichts zu sagen und zu bieten vermbgen und
sie mit ihnen nichts anzufangen wissen. (Aber, darf man vielleicht fragen, wer weifl da eigent-
lich mit wem nichts anzufangen? Die Theologen mit den Psalmen? Oder nicht vielmehr die
Psalmen — und die Schrift im allgemeinen — mit den Theologen und Liturgikern?) Doch bleibt
hierbei dem Alttestamentler zumindestens ein Trost: dieselben Theologen und Liturgiker, die
mit dem Alten Testament nichts anzufangen wissen, kennen fiir gewdhnlich auch das Neue
Testament nicht besser und wissen mit ihm in der Verkiindigung und dementsprechend wohl
auch bei ihrer Meditation und beim Gebet im Grund genausowenig aufzufangen. Und er wird
es, allen Entscheidungen angeblich katholischer Instanzen zum Trotz — jede willkiirlich ge-
troffene Auswahl, gerade auch in der Schrift, ist, weil  hiretisch® (haireisthai = auswihlen),
anti-katholisch (katholisch = allumfassend) — bis auf weiteres mit Minnern wie dem beken-
nenden Protestanten Dietrich Bonhoeffer halten. Das heifit fiir ihn, des Paulus Wort leicht
abgewandelt: Ich schime mich nicht der Schrift; sie ist ja so wie sie ist, n,eine Gotteskraft Fiir
jeden, der glaubt® (R6m 1, 16). Und: Selig, wer an mir, dem Wort Gottes, keinen Anstof}
nimmt (vgl. Mt 11, 6).

Doch ganz abgesehen davon: auch rein exegetische Uberlegungen — soviel darf wohl
im Riickblidk auf das im Vorangehenden mehr Angedeutete als Ausgefiihrte festge-
halten werden — legen uns nahe, auf die eingangs gestellte dreifache Frage mit einem
dreifachen Nein zu antworten: die Eliminierung der sogenannten Fluchtexte aus dem
Psalter — Entsprechendes gilt von der Erwihnung des dem Gericht verfallenden Bosen
in anderen Schriftpartien — ist literarisch nicht legitim, bibeltheologisch nicht moglich,
hermeneutisch nicht notwendig.

% Das Gebetbuch der Kirche, Eine Einfithrung in die Psalmen (1940): Gesammelte Schriften IV,
(Miinchen 21965) 544-569, 552; vgl. u. a. auch: Gemeinsames Leben (Miinchen 121966) 35-40.
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Agitationskino in Berlin

Eindriicke von den 19. Internationalen Filmfestspielen

Die Internationalen Filmfestspiele in Berlin
sind auf dem Weg, ein eigenes Gesicht zu be-
kommen, sich deutlich von #hnlichen Ver-
anstaltungen abzuheben. Nicht zuletzt mag
die Situation Berlins und die Tatsache dazu
beigetragen haben, daf hier Filmfestspiele
nicht im Klima eines mondinen Urlaubsorts
mit entsprechenden kommerziellen Verpflich-
tungen stattfinden, sondern in einer Grof3-
stadt. Jedenfalls konnte man aus dem Ablauf
des diesjihrigen Festivals den Eindruck ge-
winnen, als hitten die Proteste und Reform-
bestrebungen des Vorjahrs in Berlin nicht nur
verschlossene Ohren gefunden. Schon seit
mehreren Jahren unterscheidet sich das Ber-
liner Festival im Filmangebot merklich von
anderen Festspielen. Wihrend San Sebastian
immer noch auf der bequemen Woge des ,gut-
gemeinten® Films den Traditionalisten tra-
ditionelle Filmkunst feilbietet, wihrend in
Cannes’ modischer Palette Filme wie ,An-
tonio-das-Mortes“! mehr exotische Neugier
befriedigen als Wege zu einem neuen, diskus-
sionsbereiten Kino weisen, wihrend Venedig
auf der Suche nach einer neuen Konzeption
noch nicht aus der Krise herausgekommen
ist, hat Berlin die Pforten seines Festspiel-
hauses mit immer nachhaltigerer Konsequenz
den Neuerern des Films, auch den Auflen-
seitern und Angefeindeten gedffnet. Zu alten
Berliner ,Stammgisten® wie Ray und Hani
gesellten sich Straub und Godard, Saura und
Zadek, Bergenstrihle und Zilnik. Bei aller
Kritik, die man im einzelnen vielleicht an-
bringen méchte, sollte man dem Leiter der
Festspiele, Dr. Alfred Bauer, und den jihr-
lich wechselnden Auswahlgremien einmal be-

1 8. diese Zschr. 184 (1969) H. 7, 61-64.

scheinigen, daf} sie programmlich in den letz-
ten Jahren eine gliicklichere Hand hatten als
manche ihrer auslindischen Kollegen. Wenn
in diesem Jahr nahezu die Hilfte aller Wett-
bewerbsbeitrige nicht nur diskutable, sondern
durchaus festspielreife Filme waren, wenn
sich darunter sechs Erstlingsfilme junger Re-
gisseure befanden, so ist das schon ein ver-
dienstliches Ergebnis. Immer noch ist der
Zwang einer bestimmten Mindestzahl von
Filmen, die man nicht unterschreiten will,
der Qualitit des Festivals hinderlich. Immer
noch gehen auch die Diskussionen dariiber
weiter, ob die Auswahlgremien offizielle No-
minierungen grofler Filmlinder in jedem Fall
anerkennen miissen. Doch es lifit sich nicht
iibersehen, daf Berlin auf dem Weg ist, vom
Star-Festival der fiinfziger Jahre endgiiltig
zu einer Leistungsschau des jungen Films
tiberzuwechseln.

Die Verinderung des Festspielniveaus be-
dingt eine Verinderung des Publikums. Noch
gibt es bei Godard, Straub, Bruno oder Saura
Unmutsiuflerungen im Zoo-Palast, die mehr
auf mangelnde Verstindnis- und Diskussions-
bereitschaft als auf qualifizierten Protest zu-
riidszufiihren sind. Doch schon bei den 6ffent-
lichen Diskussionen, die dieses Jahr regel-
miflig iliber alle Wettbewerbsfilme stattfan-
den, trafen Leute zusammen, die nicht nur
die aus Pressekonferenzen gewohnten Fragen
nach Produktionsbedingungen und den Le-
bensgewohnheiten der Hauptdarsteller vor-
brachten, sondern die sich mit den vorwiegend
politischen Argumenten der Jungfilmer ernst-
haft beschiftigten. Die Festspielleitung hat
erstmals selbst dazu beigetragen, den Filmen
ein breiteres Echo zu sichern, indem sie den
Gedanken des jungen Regisseurs Werner Her-
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zog aufgriff und die Festspielfilme in Bezirks-
theatern fiir geringe Eintrittspreise wieder-
holte. Die Resonanz in der Berliner Bevol-
kerung war grof}, sogar Diskussionen in den
Vorstadtkinos wurden zum Teil lebhaft be-
sucht.

Ein weiteres Positivum ergab sich bei einer
offentlichen Aussprache iiber Berlinale-Pro-
bleme am vorletzten Tag des Festivals. Der
Miinchener Journalist Hans Stempel, in die-
sem Jahr Mitglied des Auswahlausschusses,
regte an, die Anonymitit der Auswahlent-
scheidungen zukiinftig fallenzulassen und der
Nominierung eines Films stets eine kurz-
gefafite Begriindung hinzuzufiigen. Ein Mit-
glied des Auswahlausschusses solle iiberdies
bei den &ffentlichen Diskussionen anwesend
sein, um gegebenenfalls iiber die Argumente
Auskunft geben zu kénnen, die den Ausschufl
bewogen haben, den Film fiir den Wettbe-
werb zu akzeptieren. Nachdem Woalther
Schmieding, Leiter der Berliner Festspiele
GmbH., zugesichert hat, sich fiir ein solches
Verfahren wie auch fiir eine vermehrte Un-
abhiingigkeit des Auswahlausschusses iiber-
haupt einzusetzen, diirfte gewihrleistet sein,
dafl Berlin in den kommenden Jahren iiber
die Praktiken anderer A-Festivals einen wich-
tigen Schritt hinausgehen wird.

Die jungen Filme, iiber die zu berichten
uns am wichtigsten erscheint, haben einen ge-
meinsamen Grundzug: die Auseinanderset-
zung mit der Gesellschaft, mit ihren politi-
schen und sozialen Ordnungen. Die Kritik
findet ithren Ausdruck bald mit ungehemmter
Leidenschaft, bald in sarkastischen Aphoris-
men, bald in versteckter Hintergriindigkeit
scheinbar privater Vorginge. Auf je ver-
schiedene Weise, mit sehr unterschiedlichem
Temperament ist die Rebellion in diesen Fil-
men offen oder versteckt vorhanden. Die
Diskussion um die Verwirklichung marxi-
stischer Ideen und eines recht verstandenen
Sozialismus spielen in mindestens acht Berli-
nale-Filmen eine entscheidende Rolle, Filmen
nicht etwa aus einem Land oder aus geistig
eng verwandten Lindern, sondern Filmen
aus Italien, Frankreich, Jugoslawien, Spanien,
Schweden, den USA und Deutschland. Man
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konnte auch noch die Beitrige der siidameri-
kanischen Linder hinzuzihlen, wiren sie nicht
in der Realisation ihrer oft noch ein wenig
verworrenen Ideen reichlich unqualifiziert
ausgefallen. Aber man weil von fritheren
Festivals, dafl vor allem aus Brasilien enga-
gierte kritische Arbeiten kommen (z. B. die
Filme Glauber Rochas und Nelson Pereira
dos Santos’), dafl auch in Cuba politisch bri-
sante Filme entstanden sind.

Am hausbackensten, am wenigsten klar in
ihrer geistigen Konzeption sind leider immer
noch die jungen Filme aus der Bundesrepu-
blik, Der beachtete Theaterregisseur Peter
Zadek steuerte mit seinem Erstlingsfilm ,Ich
bin ein Elefant, Madame® ein opportunisti-
sches Stiick Film bei, das sich zwischen mo-
disch-konservativer Ausbeute des fotogenen
Pauker-Themas und irritierender Aufsissig-
keit gegeniiber dem autoritiren System nicht
entscheiden kann. Vermutlich hat Zadek
gerade eine Ambivalenz zwischen den extre-
men Positionen angestrebt, ohne dafl sie ihm
aber iiberzeugend gelungen ist. Zadek erweist
sich mit diesem Film als ein Autor ohne
klare Uberzeugung, ohne die Entschiedenheit,
die dem ins Politische vorgetriebenen Kon-
flikt zwischen Lehrer und Schiiler nottut.

Neben der Bedeutungsschwere, die bei aller
modernistischen Spielhaltung dem Zadek-
Film noch aus allen Nihten gudkt, nimmt
sich der iibermiitige Spaff, der aus den USA
unter dem Titel ,Greetings™ nach Berlin kam,
beinah wie ein Leichtgewicht aus. Doch in
den behenden Karikaturen, den politischen
Scherzen und geistvollen Pop-Effekten ist
weitaus mehr kritisches Bewufltsein verstedst
als in manchem anspriichlichen ,,Problemfilm*.
Drei junge Leute stehen im Mittelpunkt. Jeder
von ihnen schleppt seinen ,Tick® mit sich
herum, typisch amerikanische Ticks, die im
Begriff sind, einer ganzen Nation zu Kom-
plexen zu werden: die Sex-Horigkeit, der
Kennedy-Mord und der Vietnam-Krieg. Paul
soll zur Musterung, und man iiberlegt ge-
meinsam, wie er sich aus der Affire ziehen
kann. Zuerst versuchen die Freunde, ihn als
Homosexuellen herauszuputzen; dann gibt
er sich als reaktionirer Faschist; schliefllich
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halten die Freunde ihn einfach durch Sex-
Geschichten Tag und Nacht wach. Lloyd in-
teressiert sich so sehr fiir den Kennedy-Mord,
daf er sich als Neffe von Oswalds Hauswirtin
fiihlt und sich selbst bedroht sicht. Jon gerit
nach Vietnam, wo er von einem Kriegsbericht-
erstatter zum Helden einer Reportage erkoren
wird. Eingerahmt von dem Auszug aus einer
Johnson-Rede (sinngemifl: ,Ich will nicht
behaupten, dafl es euch noch nie so gut ge-
gangen ist; aber tatsichlich ist es doch so¥)
liflt Autor-Regisseur Brian de Palma ein
wahres Feuerwerk an Gags ab, bei denen
einem der bittere Nachgeschmadk wie ein
Klofl im Hals stecken bleibt. Am treffendsten
sind jene Sequenzen, in denen mehrere Kom-
plexe zusammentreffen und einer geradezu
erst die absurden Konsequenzen des anderen
entlarvt. Lloyd hat ein Midchen zu sich ein-
geladen. Als es nackt auf der Couch liegt,
beschiftigt er sich mit Feuereifer, die Angaben
des Warren-Reports iiber die Schuflwunden
Kennedys pedantisch auf ihrem Kérper ein-
zuzeichnen. Das Midchen liegt lingst in tie-
fem Schlaf, als er enthusiasmiert zu der Fest-
stellung kommt, dafl Kennedy zur Zeit des
Attentats auf dem Kopf hitte stehen miissen,
sollten die offiziellen Angaben richtig sein.
Oder: Jon erfindet eine neue Kunstform, die
»Peep-Art®. Er bringt Frauen in seine Woh-
nung und betitigt sich als Spanner, indem er
sie einlddt, sich vor der Kamera auszuziehen,
um einen ,intimen Augenblick® ihres Allein-
seins festzuhalten. Als er am Schlufl des
Films, von dem Kriegsberichterstatter gefolgt,
eine Vietnamesin im Busch entdeckt, wieder-
holt er das nimliche Spiel wie bei der Auf-
nahme des ,intimen® Films. Brian de Palmas
»Greetings® ist ein respektloser Film, der
aufmuckend an den Tabus einer Nation nagt,
deren junge Generation sich entweder auf den
Protest, den Spott oder die Resignation
zurlickzieht. De Palmas Spott ist eine Art
von Protest. Resignation ist ihm fremd; seine
Helden bleiben in ihren Konflikten fixiert,
ohne jede Hoffnung, sich von ihnen befreien
zu konnen. ,Ich mdochte nicht behaupten,
daf} es euch noch nie so gut gegangen ist; aber
tatsichlich ist es doch so0.”

Wihrend ,Greetings® die oppositionelle
Haltung junger Leute auf bewufit unterhalt-
same, auch optisch abwechslungsreiche Art
formuliert, fliichtet sich der junge Italiener
Edoardo Bruno in ein dialektisches Diskus-
sionsstiick. Sein Film ,La swa giornata di
gloria® ist denn auch in Berlin vornehmlich
unter dem Aspekt diskutiert worden, ob dies
denn iiberhaupt noch Film sei oder ein nur
mangelhaft illustrierter Diskurs iiber Theorie
und Praxis auflerparlamentarischer opposi-
tioneller Gruppen. Bruno bietet eine Art Mo-
dellfall an. Ausgehend von einer zukiinfligen
Revolution, macht er mit einer Guerilla-
Gruppe bekannt, die von Claude angefiihrt
wird. Richard stofit zu den Rebellen und
fiihlt sich von ihren Ideen angezogen. Er
beginnt, sich an den Agitationsversuchen der
Gruppe zu beteiligen, verrit den Anfithrer
jedoch schon bald an einen Polizei-Komman-
danten. Um sein Versagen und den Tod des
Freundes gutzumachen, entwickelt er den
Plan zum Uberfall auf ein Munitionslager. Im
entscheidenden Augenblick aber bleibt er mit
einem Midchen zusammen, wihrend man von
fern die Freunde kimpfen hort.

Ein Brecht-Zitat iiber die praktische Un-
fihigkeit jener, die theoretisch fiir ein bes-
seres Dasein kimpfen, beendet den Film.
Und Brecht ist es denn auch, von dem Bruno
sich entscheidend beeinflufit zeigt. Nicht nur
die endlosen Diskussionen, die Claude, Ri-
chard und ihre Freundin iiber Brecht fithren
(von den Schauspielern improvisierte Dialoge
iibrigens), signalisieren die geistige Vater-
schaft Brechts, sondern auch Brunos Versuch
einer- Verfremdung der Handlung durch zu-
gegebenermaflen oftmals auch fragwiirdige
Mittel. Bruno hat seinen Film mit der 16-mm-
Kamera aufgenommen und nachtriglich auf
35-mm-Format ,aufgeblasen®. Dadurch hielt
er nicht nur die Produktionskosten gering,
sondern erzielte auch ein sehr grobkérniges
Bild, das ihm als Mittel der Distanzierung
wichtig erschien. Ahnlich Straub bevorzugt
er an entscheidenden Stellen extrem lange,
fixierte Einstellungen oder Kamerafahrten
durch Straflen, an Hiusern entlang, die kei-
nen direkten Zusammenhang mit dem ge-
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sprochenen Wort haben. Bruno versucht, eine
Gleichrangigkeit von Bild und Wort durch
deren wechselseitige Hervorhebung zu erzie-
len, doch ist die Folge oft nur eine Erschwe-
rung fiir den Zuschauer, seinen Diskursen zu
folgen, weil Bruno noch kein rechtes Gespiir
fiir die Proportionierung reflektiver und
aktionsbetonter Szenen besitzt.

Wer sich dennoch die Mithe macht, dem
Film aufmerksam zu folgen, wird in ihm
eine hochinteressante Weiterfithrung der Aus-
einandersetzung mit der jungen italienischen
Linken finden, die bei Bertolucci, Bellocchio
und Samperi begonnen hat. Vor allem im
Vergleich mit Bertoluccis Helden Fabrizio aus
,Prima della rivoluzzione®, dem nach wie
vor bedeutendsten Film der jungen Avant-
garde Italiens, zeigt sich eine bemerkenswerte
Variante. Auch Bertolucci hat in seinem Film
die Unfihigkeit der jungen Generation be-
schrieben, sich jenseits theoretischer Erkennt-
nis der etablierten biirgerlichen Ordnung und
dem von ihr abhingigen politischen System
zu widersetzen. Fabrizio endete in der Resig-
nation, im Arrangement mit jener sozialen
Schicht, die er aufs tiefste verachtete. Wih-
rend dort aber die Umstinde und die all-
mihliche Erkenntnis der eigenen Ohnmacht
die Voraussetzungen fiir eine Kapitulation
schufen, ist es in ,La sua giornata di gloria®
mehr die insistierende Beschreibung einer in-
neren Labilitit, die das Scheitern des Helden
begriindet. Dabei wird die Gruppe selbst nicht
ausgenommen. Gerade die Umkehrungen und
spiegelbildlichen Ubertragungen der Argu-
mentationen von Claude bzw. der Gruppe
auf Richard und umgekehrt rufen ein Span-
nungsverhiltnis hervor, das die Aktion der
Gruppe im gleichen Mafl relativiert wie das
Verhalten Richards.

Ist schon Brunos Film i{iber weite Strecken
weniger dialektischer Film als dialektisches
Theater, so hat sich Jean-Luc Godard mit
seinem Fernsehfilm ,Le gai savoir® vollends
in die Sackgasse des reinen Rede- und Lese-
films begeben. Die Helden seines ,Masculin —
féminin®, Jean-Pierre Léaud und Juliette
Berto, erscheinen hier als Emile Rousseau
und Patrice Lumumba auf der Leinwand
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wieder, um sich zu abendlichen Gesprichen
iiber die westliche Zivilisation zu treffen.
Godard versetzt die Dialoge mit allen Ele-
menten antithetischer Zeigetechnik, der Col-
lage und der Ciné-Tracts, reiht Zitate von
Descartes und Rousseau, Marx, Marcuse und
Cohn-Bendit in schier endloser Fiille, lific
seine Protagonisten diskutieren iiber Moglich-
keiten und Unmdglichkeiten der Kommuni-
kation, iiber Probleme des Horens, Sehens
und Verstehens, der Sprache und des Spre-
chens, des Films und des Fernsehens. Nichts
gibt es, was in diesem Film nicht in Frage
gestellt wiirde, bis hin zum vélligen Verzicht
auf das Bild: langen Passagen Schwarzfilm,
»Horfilm® sozusagen. Das Ende wiederum
ist brillantester Godard. ,Dieser Film ist ein
Miferfolg®, hért man von der Leinwand und
vernimmt die Bestitigung sogleich aus dem
Publikum. Godard fiihlt sich an einem End-
punkt angekommen, an dem er selbst keine
Méoglichkeiten agitativer filmischer Gestal-
tung mehr sieht, wohl eine Fiille neuer Stoffe.
Glauber Rocha, so hért man, wird sie in
Brasilien, Bertolucei und Jean-Marie Straub
werden sie in Italien in Angriff nehmen. Fol-
gerichtig kénnte Godard jetzt nur aufhdren
mit dem Filmemachen. Doch er dreht weiter
Filme, weil er — wie er schon friiher sagte —
ohne Film nicht leben kann. Freilich, so dicht
wie in ,Le gai savoir® standen bei ihm noch
nie Erkenntnis und Geschwitzigkeit, Einfall
und Stupiditit einander gegeniiber. Man wird
den Verdacht nicht los, als habe Godard fiir
diesen Film alles an Lesefriichten zusammen-
gekarrt, was ihm aus den letzten Monaten
im Gedichtnis war. Manches entsteht in
der dialogischen Formulierung, in der De-
monstration, in der prononcierten Mon-
tage mit gefundenen wund arrangierten
Wirklichkeitspartikeln zu  iiberraschender
Eindringlichkeit, anderes bleibt Aphorismus,
unvergorene Pseudo-Philosophie, zufilliges
Schnitzelwerk. Die Ermiidung des Zu-
schauers bleibt nicht aus und damit die Frage
nach dem Sinn eines solchen Films, der allen-
falls noch intellektuelles Gedankenspiel fiir
Intellektuelle ist. Godard, der so gern ein
Apostel der Massen sein mochte, macht sich



Umschan

zum Wegbereiter des Elite-Kinos — und, wie
ich meine, nicht einmal eines guten.

Ganz anders verfihrt der junge schwedische
Regisseur Joban Bergenstrdhle in seinem er-
sten Spielfilm ,Made in Sweden®. Auch hier
Agitation, auch hier jugendliche Revolte,
auch hier Diskussion und Versuch einer Be-
wufltwerdung, doch alles in einem filmischen
Stil, nicht immer frei von Klischees, aber um
eine kritische Position bemiiht, die den Dia-
log mit dem Publikum sucht. In Schweden,
dem Wohlfahrtsstaat, stehen Auswirkungen
und Begleitumstinde des Wohlstands im Vor-
dergrund des kritischen Interesses der jungen
Regisseure. Bo Widerberg hat sich in mehre-
ren Filmen damit auseinandergesetzt, Johan
Bergenstrihle greift sich einen speziellen
Aspekt heraus: die Manipulationen einer
michtigen Finanzgruppe. Jorgen, der Held
seines Films, hat auf eine Karriere in der
Wirtschaft verzichtet und ist Journalist ge-
worden. Er sucht den suspekten Geschiften
des Konzerns auf die Spur zu kommen. Zu-
sammen mit seiner Freundin, einer Sozio-
login, fliegt er nach Bangkok, wo er unter
Lebensgefahr herausbringt, daff eine Tochter-
gesellschaft des schwedischen Konzerns in
Thailand Waffen an Guerilla-Truppen liefert.
Gerade als sich der Konzern mit einer ande-
ren einfluffreichen Weltfirma fusionieren will,
legt er sein Material auf den Tisch.

Bergenstrdhle vergifit in seinem Film kei-
nen Augenblick, was das Publikum im Kino
erwartet. Es gibt Elemente des Gesellschafts-
films, des Abenteuerfilms, des Krimis, der
schwedischen Schirenlyrik und Ferienpoesie,
aber auch der effektsicheren Revolte. Bergen-
strahle hilt seinen Film dadurch im Vorder-
griindigen abwechslungsreich, manchmal viel-
leicht ein wenig zu viel und zu bunt. Doch
all diese Klischees des Unterhaltungsfilms
betreffen nur die Oberfliche; die beiden jun-
gen Leute agieren gegen sie. So wird die
abenteuerliche Verfolgung auf einem thai-
lindischen Flufl iiberlagert von Fanon-Zita-
ten und Reflexionen iiber die Position der
jungen Sozialisten im Wohlfahrtsstaat; die
Idylle der Liebesgeschichte wird aufgesprengt
durch Erinnerungsbilder an das Elend in

Bangkok, eine Methode, die in der Endlos-
schleife einer Schmalfilmvorfithrung solcher
Elendsbilder gipfelt. Dazwischen schieben sich
immer wieder Aufnahmen von Protestziigen
schwedischer Studenten und Diskussionen, die
die scheinbar glatte Oberfliche aufreifien.
Bergenstrdhle macht sehr bewufites Kino.
Nicht alles wirkt dabei logisch und iiberzeu-
gend, doch ist die Chance, mit dieser fafili-
chen, konkreten Methode eine relativ breite
Publikumsschicht zu erreichen, sicher grofl.

Kino macht auch der Jugoslawe Zelimir Zil-
nik, dessen Film ,, Rani Radovi® (Friihe Werke)
den Groflen Preis der Berlinale erhielt. Sein
Film ist Agitationskino par excellence. Ange-
regt zu seinem Film wurde Zilnik durch die
Studentenunruhen in Belgrad 1968. Die Be-
teiligung an diesen Demonstrationen und die
Erfahrung ihres ,tragischen Endes® (Zilnik)
lenkten Zilniks Aufmerksamkeit auf die not-
wendigen Voraussetzungen fiir den Erfolg
oder auch nur den Widerhall eines revolu-
tiondren Aktes und auf die Mdoglichkeiten
struktureller Verinderungen, die neben der
ideologischen Neubesinnung unerlidflich sind,
soll die Ideologie nicht eine private Ange-
legenheit bleiben.

Regisseure wie Du¥an Makavejev und Pu-
rifa Djordjevié¢ haben in Jugoslawien den Bo-
den bereiter, Uberlegungen wie diese konkret
im Film darstellen zu kénnen. Sie haben sich
von dem Klischee des heroisierenden Parti-
sanenfilms abgewandt, der bis zur Mitte der
sechziger Jahre den jugoslawischen Film be-
herrscht hatte, und suchten die .Konflikte,
ohne propagandistische Vorzeichen, in der
intimen Welt ihrer Helden. Zilniks Film nun
entziindet sich an dem Zusammenprall einer
Gruppe idealistisch gesinnter junger Leute
mit der jugoslawischen Wirklichkeit. Ein jun-
ges Midchen vom Lande hat Marx gelesen
und versucht, gemeinsam mit ihren Freunden,
die Welt zu verindern. Sie zieht iiber Land
und mochte die Gesellschaft der permanenten
Revolution verwirklichen, wie sie Marx in
seinen ,,Frithschriften® (darauf spielt der Film-
titel an) beschrieben hat. Doch sie stofit auf
eine Mauer des Unverstindnisses, wird ver-
priigelt, aus den Dborfern getriecben und
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schliefflich, in ihre Heimat zuriickgekehrt, mit
Benzin iibergossen und verbrannt. Am Schlufl
des Films steht ein Zitat von Saint-Just: ,Die
Revolutionire, die die Revolution nur halb
durchfiihren, schaufeln sich selbst ihr Grab.*
Zilnik bezieht diesen Satz in seinem Film auf
beide Richtungen: Sowohl in der blofi ver-
balen Radikalitit der jungen Leute sicht er
einen Grund fiir das Scheitern wie auch in der
Situation des jugoslawischen Sozialismus, der
auf halbem Weg stehengeblieben ist. Kein
Wunder, dafl offiziellen politischen Kreisen
der Film — und erst recht seine Entsendung
auf das Berliner Festival — suspekt war. Noch
wenige Tage vor der Berliner Auffithrung
war ungeklirt, ob der Film {iberhaupt gezeigt
werden konnte. In Belgrad hatte ein regel-
rechtes Gerichtsverfahren dariiber stattgefun-
den, in dem der von Haus aus als Jurist aus-
gebildete Zilnik als Verteidiger seines Films
auftreten mufite.

Irritiert, auch in Berlin, hat manche Zu-
schauer der Hinweis im Vorspann, es handle
sich um eine Komodie. Das ist freilich auch
nicht im Sinn eines Lustspiels gemeint, wohl
aber wird damit schon die ,komische“ Rolle
signalisiert, die Revolutionire in einer Gesell-
schaft spielen, die von sozialer und politischer
Riickstindigkeit geprigt ist. Zilnik: ,Die

Tragddie der sozialistischen Revolutionen liegt
darin, dafl sic zwar erfolgreich sind auf dem
Gebiet der politischen Macht — politische
Machtverhiltnisse sind durch sie verindert
worden. Dagegen bleibt die Gesellschaft, in
der wir leben, mit so vielen riickwirts ge-
wandten Elementen behaftet, dafl Revolu-
tiondre in dieser Gesellschaft hiufig sehr ko-
mische Rollen spielen.”

Wenn ich zu Anfang sagte, Zilniks Film
»Rani Radovi® erscheine mir als Agitations-
kino par excellence, so meine ich das nicht
nur im Hinblick auf seine prizisen Vorstel-
lungen von der Verinderbarkeit einer poli-
tischen Ordnung, sondern ebenso wegen seines
»offenen® Stils, der sich erlaubt, mit dem
vorhandenen Material sehr frei zu verfahren,
der sich nicht an Phrasen und didaktische
Formeln klammert, sondern der eine gehorige
Distanz gegeniiber dem behandelten Thema
mitbringt und es geradezu spielerisch verar-
beitet. Spott und Ironie, Karikatur und Wi-
derspruchsgeist prigen den Ablauf des Films
und reflektieren die Position seines Autors,
der iliberzeugt ist, dafl man auch mit der
Ideologie seinen Spott treiben kann, ohne
dafl damit notwendig Verachtung verbunden
sein muf.

Franz Everschor

Die politische Zeitschrift

Von der Tribiine der Zeitschrift her sind die
bahnbrechenden Gedanken aller Epochen zu-
erst an die anderen Medien und dann iiber
sie an die Offentlichkeit herangebracht wor-
den. In Zeitschriften, von denen die Wochen-
zeitschriften gegenwirtig am einfluflreichsten
sind, erfolgen zu jeder Zeit die entscheidenden
Anstéfe zu Verinderungen im staatlichen, ge-
sellschaftlichen oder wirtschaftlichen Leben.
Verfolgt man die sich in der &ffentlichen Mei-
nungsbildung vollziehenden Auseinanderset-
zungen, so bestitigt sich die These, daf die
Zeitschrift Ursprung neuer Impulse ist. Das
ist sie bis in die Gegenwart — und trotz des
Aufkommens konkurrierender (elektronischer)
Informationsmittel — geblieben.
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Die Zeitschrift ist ein Kommunikationsmit-
tel erster Ordnung. Um seine wissenschaftliche
Erforschung haben sich bisher nur wenige Ge-
lehrte bemiiht. Sogar von der zustindigen
Disziplin, der Publizistikwissenschaft, ist die
Erforschung der Zeitschrift weitgehend ver-
nachlissigt worden. Erst Joachim Kirchner hat
mit seinem zweibindigen Werk Die Grund-
lagen des deutschen Zeitschriflenwesens (Teil 1:
Leipzig 1928, Teil II: Leipzig 1931) einen An-
fang gesetzt. Anhand umfangreichen biblio-
graphischen Materials versuchte Kirchner die
spezifischen Wesensmerkmale der Zeitschrift
herauszuarbeiten. Das unternahm er unter
vorwiegend historischen Aspekten. War er
somit zunichst den Grundlagen des Mediums



Umschan

Zeitschrift nachgegangen, so zeichnete er spiter
in seiner zweiten, wiederum doppelbdndigen
Arbeit iiber Das deutsche Zeitschriflenwesen,
seine Geschichte und seine Probleme (Teil I1:
Wiesbaden 1958, Teil 1I: Wiesbaden 1962)
einen detaillierten Abriff des Werdens der ver-
schiedenen Zeitschriftengattungen von 1665
bis 1900 auf. In diese Genealogie hat er nicht
nur eine Fiille von ihm erstmals ans Licht ge-
zogener Periodika eingearbeitet, sondern dar-
iiber hinaus alle greifbaren Erkenntnisse be-
nachbarter Wissenschaften ausgewertet. Der
wissenschaftliche Rang der Leistung Kirchners
ist unbestritten.

In seiner universalen Genealogie aller seit
Beginn der Aufklirung wichtigen Wochen-,
Monats- und Vierteljahresschriften vermochte
er freilich noch nicht der politischen Zeitschrift
die ihr gebiihrende Beachtung zu schenken.
Diesem Typus hat lediglich Hubert Max durch
seine Schrift Wesen und Gestalt der politischen
Zeitschrift (Essen 1942) Aufmerksamkeit be-
zeugt. Seine liickenhafte Untersuchung er-
streckt sich bis zu den Karlsbader Beschlissen
des Jahres 1819. Unbeachtet sind beispiels-
weise geblieben die im Vormirz aufkommende
politische Publizistik der Parteien, erst recht
die sozialistischen Zeitschriften mit ihrem ho-
hen theoretischen Niveau. Um diese und an-
dere Liicken der Zeitschriftenforschung fest-
zuhalten und sie auszufiillen, lief Wilmont
Haacke eine Darstellung der Problematik des
Kommunikationsmittels unter dem Titel Die
Zeitschrift — Schrift der Zeit (Essen 1961) er-
scheinen. Neben Erorterungen iiber die viel-
filtigen Wandlungen der Zeitschrift vom
Rationalismus bis zur Gegenwart hat Haacke
insbesondere auf die Bedeutung der Zeit-
schrift als Mittel der Kulturpolitik hingewie-
sen. Darin klang an, in welcher Richtung
Haacke — in Fortfithrung von Kirchner und
Max — seine Studien vertiefen wiirde. IThm ging
es stets um das Entdecken der politischen Zeit-
schrift. ,Man greife einen bestimmten Zeit-
schriftentypus heraus! Man verfolge ihn von
seinem Auftauchen an in seiner Entwidslung,
in seinen Héhepunkten und Tiefen! Man mu-
stere und vergleiche die von ihm iiberlieferten
Zeugnisse! Man untersuche die Einzelgattung

nach ihren publizistischen Zielen und frage
nach der publizistischen Wirkung auf die Zeit-
genossen! Auf solche Weise lifit sich das ver-
nachlissigte Gebiet der Zeitschriftenforschung
von neuem erhellen®, hiefl es in dem Werk
von 1961. Diese Sitze erweisen sich als Pro-
gramm seines weiteren Forschens.

Soeben legt Haacke die ersten Ergebnisse
seiner intensiven Recherchen iiber die fithren-
den politischen Zeitschriften vor. Es wire ver-
fehlt anzunehmen, daf® Haadke blof dort wei-
terarbeitete, wo einst Hubert Max seine Dar-
stellung abgeschlossen hat. Andere inzwischen
publizierte Schriften von Haacke sind weit
mehr als ein Versuch, die Erkenntnisse Kirch-
ners auf einem Teilsektor auszubauen. Haackes,
mit der 1936 verbotenen und erst 1950 publi-
zierten Studie Julins Rodenberg und die Deut-
sche Rundschau. Ein Beitrag zur Publizistik
des deutschen Liberalismus, 1870-1918 (Hei-
delberg 1950) begonnenes wissenschaftliches
Anliegen strebt an, den Forschungsgegenstand
politische Zeitschrift in giiltiger Form zu er-
fassen.

Im Rahmen einer Gottinger Antrittsvor-
lesung und Immatrikulationsrede hat Haacke
das Wesen der politischen Zeitschrift umrissen
und sie gegen andere Formen periodischer
Publizistik abgegrenzt. Das ist nachzulesen in
der Schrift Erscheinung und Begriff der poli-
tischen Zeitschrifl (Reihe: Recht und Staat, H.
355, Tiibingen 1968). Ausgehend von der unge-
klirten Differenzierung zwischen Zeitung und
Zeitschrift ist es Haackes Ziel, erstens die Zeit-
schrift allgemein, die politische
Zeitschrift zu Hierbei unter-
zieht er das Attribut ,politisch® genauer
Analyse. Den Wandlungen dieses Begriffs
seit dem Beginn der Aufklirung spiirt
er nach. Nachdem er beide Begriffe — sowohl
den Terminus Zeitschrift wie das Attribut po-
litisch — griindlich geklirt hat, erwigt er die
Forschungsmethoden und priift sie auf ihre
Anwendbarkeit. Das Fazit lautet: , Insgesamt
ergibt sich, dafl die politische Zeitschrift als
Gegenstand der Forschung mit mannigfachen
Methoden zu erfassen ist, die je nach Mafigabe
des Objektes iiberdisziplinir anzuwenden
sind.“ Drei Wege sieht Haacke als gangbar an:

zweitens
definieren.
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1. die traditionelle historiographische, 2. die
moderne soziographische, 3. die rein fachliche
publiographische, d. h. die auf einer Analyse
der Selbstaussagen der einzelnen Zeitschrift
basierende Methode.

Jedoch fordert Haacke ein ,schritcweises
Praktizieren®. Statt schematischer Anwendung
der Einzelmethoden befiirwortet er ein sinn-
volles Auswihlen und Kombinieren.

Der anschauliche und reichhaltige Bericht
bildet den Auftakt zu der umfangreichen For-
schungsarbeit Die politische Zeitschrift 1665
1965 (Band I, Stuttgart 1968). Mit diesem
Band legt Haacke erste Ergebnisse langjih-
riger historischer Enqueten vor. Seine Erfah-
rung lautet, daf} die politische Zeitschrift von
Beginn bis heute eminenter Faktor der politi-
schen Meinungsbildung geblieben ist. Damit
widerlegt er folgerichtig Stimmen, die ihr an-
gesichts des modernen Kommunikationswesens
nur noch minderen Rang einrdumen. Insbe-
sondere kritisiert er Ansichten, hinter de-
nen sich eine Geringschidtzung der politischen
Zeitschrift auf Grund ihrer quantitativ kaum
ins Gewicht fallenden Auflagezahlen verbirgt.
Tatsichlich bemifit sich die meinungsbildende
Wirkung eines Kommunikationsmittels nie-
mals allein aus der Hohe der Leserschaft oder
der Zahl der Zuhorer und Zuschauer. Jedes
Medium besitzt im Prozeff der politischen
Meinungsbildung eine eigene, spezifische Wir-
kungsweise. Nur aus solchem Verstindnis lific
sich der Wert der Zeitschrift als meinungsbil-
dendes und -formendes Organ beurteilen.

In den ersten beiden Hauptabschnitten des
Buchs iiber ,Erscheinung und Begriff der poli-
Zeitschrift finden sich alle Quellen iiber Ge-
nesis und Prisenz der Zeitschrift. Wesentliche
Belege erweisen sich als bislang unbekannte,
jedoch entscheidende Funde. Nach einem Ab-
wigen der fiir die Zeitschriftenforschung vor-
zugsweise anwendbaren Methoden dringt
Haacke zu seiner Hauptthese vor: die politische
Zeitschrift habe ihre besondere Funktion als
Forum des Angriffs gegen Mifistiinde und
Willkiirherrschaft in Staat und Gesellschaft.
»Die freie politische Zeitschrift publiziert Ap-
pelle gegen jeglichen Anspruch, stets recht zu
haben und stets recht zu behalten. Sie ist das
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Medium, auf dessen Druckbogen das gespro-
chene, das geschriebene und schlieflich das ge-
druckte Wort der Opposition sich nieder-
schligt, das auf die Dauer zu Rebellion, Revo-
lution und, wenn nbtig, Resurrektion fiihre.”
Widerstand gegen eingerissene Ubel zu iiben,
Résistance zu ermuntern, das sei die Quint-
essenz der politischen Journale aller Epochen.
Das Buch Haackes besticht durch die Ein-
dringlichkeit und Anschaulichkeit der Zeit-
aussagen, mit denen jene Leitsitze fundiert
werden.

Um die Aussagekraft der in den ersten bei-
den Teilen des Buchs vorgetragenen Thesen
zu beweisen, hat die Mitarbeiterin Inez Leh-
mann im dritten Teil des Bandes I markante
Textstellen aus politischen Zeitschriften ver-
schiedener Epochen in Auswahl abgedruckt.
Eine Bibliographie schliefit sich an.

Auf diese Weise zeichnet Haacke mit seinen
Mitarbeitern die Linien der geistigen, kultur-
politischen und 6konomischen Entwicklungen
nach. Er beriicksichtigt moderne soziologische
Methoden und gelangt durch sein Studium
der von der Geschichtswissenschaft hiufig
aufler acht gelassenen Zeitdokumente zu iiber-
raschenden Erkenntnissen iiber das Entstehen
neuer Meinungen im Raum der politischen
Offentlichkeit.

Wissenschaft und Forschung sollten in der
Gegenwart stets unter dem Postulat der Syn-
these stehen. Thnen ist die Aufgabe gestellt,
iiberdisziplinir zu sehen und zu wirken. Ent-
sprechend solchen Mafistiben muf jegliche Pu-
blikation aus dem Bereich der Publizistikwis-
senschaft ausgelegt sein, da diese Disziplin wie
kaum eine andere im Schnittpunkt zwischen
Geistes- und Sozialwissenschaften steht. Haadke
zeigt mit dem ersten Band iiber die politische
Zeitschrift, wie solchen Forderungen zu ent-
sprechen ist. Das Medium Zeitschrift sieht er
nicht als isoliertes Phinomen, vielmehr ordnet
er es in den Zusammenhang aller relevanten
Wissenschaftsbereiche ein.

Das Fazit lautet: die politische Zeitschrift
ist und bleibt durch ihre Ideen insofern unent-
behrlich, als sie die Meinung aller anderen
Meinungen bildenden Medien vorprigt.

Hansjiirgen Koschwitz



BESPRECHUNGEN

Neues Testament

Ewangelienforschung. Ausgewihlte Aufsitze
deutscher Exegeten. Hrsg. von Johannes
B. BAuer. Graz: Styria 1968. 315 S. Lw.
24,50.

PescH, Rudolf: Newuere Exegese — Verlust
oder Gewinn? Freiburg: Herder 1968. 176 S.
Kart. 13,80.

Die historisch-kritische Bibelwissenschaft hat
im kirchlichen Bereich immer noch um Ver-
stindnis und Anerkennung zu ringen. Man
mufl deshalb jede Publikation begriifien, die
in sachlicher und leicht verstindlicher Form
iiber exegetische Methoden, Problemstellungen
und Ergebnisse berichtet und damit tiefeinge-
wurzelte Vorurteile abbauen hilft.

Das vom Grazer Ordinarius fiir Neues
Testament, J. B. Bauer, herausgegebene Buch
vereinigt mehrere Aufsitze namhafter deut-
scher Exegeten zu grundsitzlichen und spe-
ziellen Fragen der Evangelienforschung. Vom
Herausgeber selbst stammen der wichtige Ein-
leitungsbeitrag zur Geschichtlichkeit der Evan-
gelien und eine kurze Untersuchung der mat-
thiischen Ehescheidungsklausel. Mit der form-
geschichtlichen Methode setzt sich R. Schnak-
kenburg in gewohnt magistraler Art ausein-
ander, wihrend J. Schmid die Zwei-Quellen-
Theorie gegeniiber neueren franzdsischen Hy-
pothesen verteidigt. Zum Problem der Ent-
mythologisierung nimmt K. H. Schelkle Stel-
lung, und derselbe Gelehrte duflert sich auch
zum Problem der ,,Geschichte Jesu® sowie zur
Eigenart einer ,Theologie des Neuen Testa-
ments®. Nicht minder instruktiv sind die Auf-
sitze, die sich mit Einzelthemen der Synop-
tikerexegese beschiftigen: Salz- und Lichtwort
(R. Schnackenburg), Petrus der ,Fels“ (J.
Schmid), Mt 18 (Wilhelm Pesch), Parabel von
den zwei Sohnen (J. Schmid), Gleichnis vom

15 Stimmen 184, 9

Hochzeitsmahl (W. Trilling), Mk 1,21-28
(Rudolf Pesch). Hier lernt der Leser an ausge-
wihlten Texten, wie die historisch-kritischen
Methoden zu handhaben sind und zu welch
reichen Ergebnissen sie fithren konnen.

Systematischer und thematisch geschlossener
wirkt das Buch von Rudolf Pesch, dem durch
seine grofle Arbeit iiber Mk 13 hervorgetre-
tenen Neutestamentler. Es beginnt mit einer
Besinnung iiber Aufgaben und Grenzen der
Exegese, wobei das Verhiltnis zum kirchlichen
Lehramt besondere Aufmerksamkeit findet.
Breiten Raum nimmt dann die Diskussion der
Entmythologisierungsfrage ein, und auch hier
begniigt sich der Autor nicht mit der Wieder-
holung tiblicher Ein- und Ausreden. Es folgen
eine kurz gefafite Einleitung in die Schriften
des Neuen Testaments und in die Methoden
der Synoptikerexegese. Zum Abschluf8 bringt
Pesch eine breit ausgefilhrte Exegese von
Mk 1,29-31 parr (Heilung der Schwieger-
mutter des Petrus), um an dieser Perikope die
Methoden der Literaturkritik, der Form- und
Redaktionsgeschichte zu demonstrieren.

Beide Publikationen verdienen es, aufmerk-
sam gelesen und bedacht zu werden.

F. ]. Schierse

McKEenziE, John L.: Die Botschaft des Neuen
Testamentes. Neu damals und neu heute. Lu-
zern, Stuttgart: Ridber 1968. 366 S. Lw. 29,50.

Wihrend ich dieses Buch verfafite, festigte
sich in mir immer mehr die Uberzeugung, dafl
das, worin wir uns daheim glauben, gar nicht
das Neue Testament ist. Es ist vielmehr ein
konventionell verstandenes Neues Testament®
(Vorwort). Dem will McKenzie abhelfen, und
es ist ihm gelungen. Die explosive Kraft des
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Neuen Testaments wird nicht durch oberflich-
liche Modernisierung, sondern durch Freilegen
des urspriinglichen Geistes erreicht, z. B. heiflt
es zum Abschlufl der Darstellung des Apostel-
konzils: ,Diese Auseinandersetzung verrit
jene Art von Unruhe, die der Geist in der
Kirche schafft, eine Ungeduld gegeniiber dem
Bestehenden; denn das Bestehende ist nie
ganz so, wie es sein sollte. Die Kirche hitte bei
dieser Gelegenheit ihre Reihen straff schlieflen
kénnen. Wire dies geschehen, so hitte sie sich
nach innen statt nach auflen gewandt und sich
als eine rein menschliche Organisation erwie-
sen, die sich schiitzt, indem sie Risiken aus-
schaltet® (268). Aber das ist nicht Geist vom
Geist des Evangeliums, wie man in dem gan-
zen, glinzend geschriebenen Buch selbst nach-
lesen mége. G. Schiwy S]

Evangelisch-Katholischer Kommentar zum
Neuen Testament. Vorarbeiten Heft 1. Hrsg.
von E. Schweizer, U. Wildkens, R. Schnacken-
burg, J. Blank (in Gemeinschaft mit dem Neu-
kirchener Verlag). Einsiedeln: Benzinger 1969.
108 S. Kart. 16,80.

Der Benzinger-Verlag plant in Gemein-
schaft mit dem Neukirchener Verlag ein evan-
gelisch-katholisches Kommentarwerk zum
Neuen Testament. Als Herausgeber zeichnen
auf evangelischer Seite die Professoren
E. Schweizer (Ziirich) und U. Wildkens (Ham-
burg), auf katholischer Seite R. Schnackenburg
und J. Blank. Zur Vorbereitung des Unter-
nehmens, das eine enge personliche Zusam-
menarbeit der Autoren vorsieht, findet jihr-
lich eine Tagung statt, auf der umstrittene
Fragen in Referaten und Aussprachen behan-
delt werden. Das Protokoll dieser Tagungen
soll jeweils in einem Heft verdffentlicht wer-
den.

Das erste Heft beschiftigt sich mit dem
Christushymnus Kol 1,15-20 (Referenten:
E. Schweizer, R. Schnackenburg) und der pau-
linischen Gesetzeslehre (U. Wildsens, J. Blank).
Als Berichterstatter fungiert R. Pesch. Wegen
der Bedeutung der Themen und der Kompe-
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tenz der Autoren wird das Heft sicher iiber
den Kreis der Tagungsteilnehmer hinaus auf
Interesse stoflen.

Nun kinnte die Ankiindigung eines oku-
menischen Kommentars die Vorstellung wek-
ken, als gibe es zwei verschiedene Auslegun-
gen der Schrift, eine katholische und eine evan-
gelische, und man miifite beide gleichsam auf
einer gemeinsamen hoheren Ebene wiederver-
einigen. Von den Texten her gesehen, die jeder
Exeget — gleich welcher Konfession — mit den-
selben historisch-kritischen Methoden auslegt,
kann es aber nur richtige, weniger zutreffende
oder falsche Interpretationen geben. In der
Tat verlaufen heute die Fronten und Rich-
tungen quer durch alle Konfessionen. Trotz-
dem wire es unrealistisch, das Vorhandensein
oder richtiger vielleicht das Fortbestchen kon-
fessionell betonter Differenzen leugnen zu
wollen; aber solche Differenzen scheinen uns
eben nicht primir exegetisch, sondern durch
die verschiedenartigen lebensmifligen und
dogmatischen Voraussetzungen bedingt zu
sein. Dies gilt genauso fiir die evangelischen
Exegeten, die ihre reformatorischen Vorbe-
halte gegeniiber allem, was Sakrament, Kult,
Amt oder Werk heiflt, nicht verleugnen kon-
nen, wie fiir ihre katholischen Kollegen, denen
es mehr oder minder Mithe macht, mit aner-
zogenen kirchlichen Denk- und Daseinsfor-
men zurechtzukommen. Ein Gkumenisches
Kommentarwerk kann also nur den Sinn ha-
ben, diese konfessionellen Vorverstindnisse
bewufit zu machen und ihre Giiltigkeit an den
neutestamentlichen Texten zu iiberpriifen. Da-
bei wird sich wahrscheinlich zeigen, daf schon
das Neue Testament eine Vielheit von ,Kon-
fessionen® und Interpretamenten kennt, wo-
durch sich jede theologische Gleichschaltung
von selbst verbietet. Um so klarer miifite dann
aber das hervortreten, was sich vor und hinter
allen legitimen Deutungsversuchen als die ge-
meinsame Mitte und Einheit der neutesta-
mentlichen Botschaft zu erkennen gibt, die
unaufgebbare und fiir alle Zeiten giiltige
»Sache Jesu®.

F. J. Schierse
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Philosophie

VriEs, Josef de — Lotz, Johannes B.: Philo-
sophie im Grundriff. Wiirzburg: Echter 1969.
386 S. Kart. 26,—.

Damit liegt in neuer Bearbeitung die 3. Auf-
lage des friiheren Werks ,Die Welt des Men-
schen® vor. Ein Buch, das sich nicht an die
Fachphilosophen, nicht einmal allein an die
akademisch Gebildeten wendet, sondern jedem
aufgeschlossenen Menschen die Hilfe anbietet,
die eine christliche Philosophie auch und ge-
rade heute zur Bewiltigung des Lebens sein
kann. Christliche Philosophie, das bedeutet
hier: zunichst negativ, nicht Theologie, so
»unzeitgemifRl® das sein mag gegeniiber dem
modischen Kurzschluf von Theologie (gar nur:
Exegese) und Naturwissenschaft. Es bedeutet
dann, positiv, klassisch scholastische Tradition
in der Begegnung mit den Entwiirfen des neu-
zeitlichen Denkens, seinen philosophischen,
wissenschaftlichen (besonders naturwissen-
schaftlichen) Aussagen und Fragen und seiner
Geistigkeit iiberhaupt. Darum steht (wie der
frithere Titel es deutlicher sagte) der Mensch
im Mittelpunkt der Darstellung. Von der
Wahrheit menschlicher Erkenntnis (de Vries),
Vom Sein des Menschen in Welt und Uber-
welt (Lotz), Vom Guten im menschlichen Han-
deln (de Vries) sind die drei Hauprteile iiber-
schrieben. Es wird darin ,ein Mittelweg ver-
sucht zwischen wissenschaftlicher Vorlesung
tiber Philosophie und gelegentlicher Darlegung
einiger ihrer Kerngedanken in der volkstim-
lichen Glaubensverkiindigung® (24), und man
darf diesen Versuch mit Dank als sehr gegliickt
bezeichnen.

Der Umfang (wie iibrigens auch der Preis
— jedenfalls der Studien-Broschur, die man
sich schon stabiler wiinschte) liegt zwar an
der oberen Grenze fiir ein solches Buch; den-
noch mufl es in vielen nicht nur sekundiren
Fragen bei den ersten prinzipiellen Antwor-
ten bleiben. Darum ist besonders auf die
»Winke zum Weiterstudium® hinzuweisen:
7 Seiten ausgewihlte Literaturangaben zu den
einzelnen Kapiteln. Ein Namens- und vor al-
lem ein ausfiihrliches Sachverzeichnis vervoll-
stindigen den Band. J. Splett

is*

MarcEL, Gabriel: Dialog und Erfabrung. Vor-
trige in Deutsch. Hrsg. v. Wolfgang Ruf.
Frankfurt: Knecht 1969. 134 S. Paperback
7,80.

Mit diesem Bindchen erscheint (nach ,Auf
der Suche nach Wahrheit und Gerechtigkeit.
Vortrige in Deutschland®) eine zweite Samm-
lung von Vortrigen, die der franzésische Phi-
losoph in deutscher Sprache gehalten hat. Als
Herausgeber zeichnet wiederum W. Ruf, der
frither in Freiburg wirkende und vor Erschei-
nen des Buches unerwartet verstorbene Stu-
dentenpfarrer. Dafl fiinf der sechs Abhand-
lungen Vortrige sind, ist keine blof duflerliche
Feststellung:Man spiirt hinter ihnen etwas vom
Leben des Gespriichs, das Marcel bedachte und
praktizierte, von der Offenheit fiir Seiten-
blicke, vom Eingehen auf den Standort des
Horers. Unter dem Anspruch des geschriebe-
nen Worts erweisen sich diese Vorziige leben-
diger Rede jedoch als nachteilig. Bei den bei-
den ersten Vortrigen ,Der Glanbe als geistige
Dimension® und ,Weisheit und Pietit in der
hentigen Welt™ gewinnt man den Eindrudk,
einer schongeistigen Plauderei zuzuhoren. Es
kommt der Punkt, und er kommt immer wie-
der, an dem man in sie hineinfragen mdchte:
Was will Marcel eigentlich sagen? Als Leser
bleibt man zuriick mit dem Bediirfnis, die Ge-
dankenassoziationen nun in philosophische
oder theologische Zusammenhinge zu bringen.
»Der Mensch vor dem totgesagten Gott®, ein
Neuabdruck aus ,Sinn und Sein. Ein philo-
sophisches Symposion“ (Tiibingen 1960) er-
weckt anfangs Hoffnungen durch die Beto-
nung der Aktualitidt Nietzsches (50), lifit aber
von Nietzsche nicht mehr iibrig als ,eine hohe
schriftstellerische Begabung als der eines der
grofiten Prosaisten aller Zeiten® und ,eine
geistige Askese von ungeheurer Strenge® (58),
um schlieflich bei einer allzu undifferenzierten
Entgegensetzung von Hybris der Technik und
Gnade (66 f.) zu enden. Dabei erscheint die
Weltraumfahre als schlagendes Beispiel fiir die
Versuchung des ,Eritis sicut dii“. Die beiden
anschlieflenden Vortrige handeln iiber zwei
Denker aus Marcels ,eigener geistiger Familie®
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(92). Man spiirt, daff der Vortragende hier
mehr zu Hause ist. ,Die philosophische An-
thropologie Martin Bubers® gibt eine origi-
nelle Einfithrung in Bubers Denken, auch
wenn seine schon an anderer Stelle vorge-
brachte Kritik an einigen Begriffen Bubers (vor
allem ,Beziehung®, vgl. 81) nicht zu iiberzeu-
gen vermag. Der Wiener Vortrag ,Die gei-
stige Entwicklung Ferdinand Ebners®, in dem
Marcel sich als kongenialen und bis in die
Kritik hinein verstindnisvollen Biographen
des ®sterreichischen Dialogphilosophen er-
weist, diirfte den qualitativen Hohepunkt des
Buchs darstellen. Marcels eigene Denkweise
aber zeigt sich zweifellos am klarsten im
letzten Stiick: ,Mein Leib — mein Leben —
mein Sein®, in dem er auf sein , Journal Méta-
physique® von 1920 zuriickgreift: feinsinnige
phinomenologische Ansitze einer ,konkreten
Philosophie®. Es bleibt hier freilich bei An-
sitzen. — Das Buch wird fiir diejenigen von
Wert sein, die Marcel horten, aber auch fiir
die entschieden an Buber und Ebner — oder
eben an Marcel Interessierten.

]. Heinrichs S]

GuereNU, Ernesto de: Das Gottesbild des
jungen Hegel. Eine Studie zu ,Der Geist des
Christentums und sein Schicksal®. Freiburg.
Miinchen: Alber 1969. 120 S. (Symposion. 29.)
Kart. 16,80.

Einer der zentralen Punkte, um die das
Denken des jungen Hegel kreist, ist die Frage

nach der wahren Religion. Diese wird nach
einem organischen Modell verstanden, wo
Gott das unendliche umgreifende Ganze ist,
innerhalb dessen jedes den ihm gebiihrenden
Eigenstand gerade in der Einordnung bewahrt.
Im alten Griechenland sieht Hegel diese Reli-
gion verwirklicht, wobei die Schonheit das
einigende Band und die Mitte ist. Dieses mehr
vorausgesetzte als ausdriicklich entwickelte
Gottesbild, wie es in der Arbeit ,Der Geist
des Christentums und sein Schicksal® zugrunde
liegt, wird hier herausgearbeitet. Ein zweiter
Teil zeigt die Atmosphire auf, in der dieses
Gottesbild gewachsen ist, die Gemeinsamkeit
mit Schiller und Hélderlin bei verschiedenen
Akzenten. SchlieRlich erfolgt ein Ausblick auf
die spitere Religionsphilosophie Hegels; trotz
des zunichst stark in die Augen fallenden
Unterschieds erweist es sich doch, dafl wesent-
liche Motive der Frithzeit sich darin, wenn
auch abgewandelt, durchhalten.

Die klar geschriebene Arbeit ist ein ver-
dienstvoller Beitrag zur Kenntnis der Ent-
widslung Hegels, vor allem seiner Auffassung
vom Gbttlichen. Sie enthilt sich jeder Aus-
einandersetzung mit dieser; nur an einer Stelle
wird ein Wesentliches beriihrt, wenn gesagt
wird: Es ,wird die Unumkehrbarkeit der
Beziehung, in welcher Gott Gott ist und das
Geschdpf Geschopf ist, verwischt in den Kreis-
lauf eines gottlichen Lebens, der zwar die
Grofle des Geschenkten echt religios erfahren
1i8c, die Huld des Schenkens aber dariiber
vergific” (83). A. Brunner S]

Kunst

BaDT, Kurt: Kunsttheoretische Versuche. Aus-
gewihlte Aufsitze. Hrsg. v. Lorenz Ditt-
mann. Kéla: M. DuMont Schauberg 1968.
180 S., 29 Abb. Lw. 48,~.

Es wird immer schwerer, das Wesen der
Kunst zu definieren, denn ein Teil der Kiinst-
ler selbst — um von den Werken der Pop-Art
und des Neo-Realismus zu schweigen — hat
sich gegen- das Schone entschieden und fordert
eine ,Anti-Kunst®. In dieser schwierigen Si-
tuation sucht Kurt Badt, dem die Kunstge-
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schichte so viele wertvolle Werke verdankt,
die theoretischen Grundlagen des kiinstleri-
schen Schaffens zu bestimmen. Dabei ist der
Kunsthistoriker, der von den grofien Werken
der Kunst ausgeht, der philosophischen Tra-
dition des Abendlands besonders verpflichtet.
Von Platon bis Heidegger werden die bedeu-
tenden Denker der Vergangenheit zu Rat
gezogen, so dafl zusammen mit den Uber-
legungen des Verfassers eine Geschichte der
4sthetischen Theorien geboten wird.
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In einer ersten Untersuchung konfrontiert
Badt das Wesen des Kunstwerks mit dem
Begriff der Einfachheit. Einfachheit, die mit
Reichtum begabt ist, reprisentiert das Ganze
durch das Gesetz. So erfihrt das Kunstwerk
eine erste Bestimmung durch seine Didte,
ein Begriff, der Intensitit und Poesie in sich
zusammenfafit. In einer weiteren Untersu-
chung wird die Idee der Welt und das Selbst,
d. h. der personale Urgrund des Schaffens
als Fundament der Kunst erkannt. Selbst
meint das Seins-Verstindnis des Ich. ,Das die
Wirklichkeit Verwandelnde ist die Wesenhaf-
tigkeit der gestaltenden Personlichkeit® (35).
Hier identifiziert Badt seine Auffassung von
Kunst — ohne die Namen zu erwihnen — mit
der A. Schopenhauers und M. Beckmanns. Den
»gefihrlichen Begriff Kiinstler* (Nietzsche)
umschreibt der Verf. mit der dialektischen
Nomenklatur ,artifex vates* und ,artifex
rhetor®. Der ,Seher® entdeckt nicht das
Neue, sondern das Alte, ewig Geltende. Der
»Redner® weifl durch die ,Geschicklichkeit
der Mache“ zu blenden. Das antike Begriffs-
paar markiert also Grenzsituationen wund
Wesensbestimmungen des Kiinstlers zugleich.

In die Mitte der Badtschen Konzeption
der Kunst fithren uns die Themen ,Der Gott
und der Kiinstler und ,Feiern durch Riih-
men®. Ausgehend von der ,Gott-ist-tot-Si-
tuation® der Gegenwart, erkennt der Gelehrte
die Gemeinsamkeit des Gottlichen und des
Kiinstlerischen in der Sinngebung der Welt.
»In der Offenbarung des Sinnes aber liegt die
Erlosung® (101). Wihrend Gott dem heiligen
Menschen sein Antlitz zuwendet, steht er un-
sichtbar hinter dem Kiinstler und iiberschattet
ihn mit seinem Geist. Die Sinngebung des
Daseins, die der Kiinstler im Werk vollzieht
und die ihn Gott dhnlich macht, kommt einer
Feier gleich. Sein ,Rithmen® verklirt den Ge-
genstand und macht Wahrheit offenbar. Mit
dieser Formel nzhert sich Badt der Definition
des Kunstwerks von Helmut Kuhn; denn
auch fiir den Philosophen ist das Kunstwerk
vor allem im Bild des ,Festes“ zu begreifen.
Diesem numinosen Verstindnis des Kunst-
werks als ,Feier® und ,Fest® stellt sich das
Wort Philos von Alexandrien als Frage ent-

gegen: ,Gott allein feiert in Wahrheit Feste®
(Cherub. 86). Bei aller Grundlegung im Per-
sonalen behilt deshalb Badts monumentaler
Kunstwerkbegriff nur in metaphysischen Ho-
rizonten Geltung. Auflerhalb seiner gewalti-
gen Vision vom Kunstwerk bleiben das
»ready-made® von Marcel Duchamp, die -
Coca-Cola-Pline von Rauschenberg und die
flache Einfachheit der Monochromisten. War-
hols Suppendosen und Lichtensteins Raster-
bilder werden nicht erwihnt. Es scheint, als
ob viele Kiinstler der Gegenwart durch Badts
Schau ,exkommuniziert seien. So wird die
Kunstwissenschaft — ohne dafl Badt ein Wort
dariiber verliert — zum Gericht.

H. Schade S]

RosE, Barbara: Amerikas Weg zur moder-
nen Kunst. Von der Miilltonnenschule zur
Minimal Art. Aus dem Englischen iibers. v.
S. B. Milczewsky. Kéln: M. DuMont Schau-
berg 1969. 302 S., 224 Abb., 37 Farbtaf.
Kart. 17,50.

Die amerikanische Kunst ist ,das kleinste
Schinkenbrot, das auf dem grofiten und lau-
testen Bankett der Welt ausgepackt wurde®.
So charakterisierte der Kritiker E. A. Park
die Kunst der zwanziger Jahre in den USA
(86). Diese Kunst, die in der Bundesrepublik
besonders durch die 4. documenta in Kassel
bekannt wurde, hat inzwischen den europii-
schen Schulen ihren Rang abgelaufen. Deshalb
miissen wir fiir die Information durch das
vorliegende Werk aus der Reihe der DuMont-
Dokumente dankbar sein. Wir erfahren, dafl
die Kunst in den Staaten um die Jahrhun-
dertwende durch die Gruppe der ,Acht* revo-
lutioniert wurde. ,Die Acht* mit Henri und
Sloan waren vorwiegend sozialistisch einge-
stellte Kiinstler, machten Armut und Elend
zu ihrem Thema und erhielten bald den Na-
men ,Miilltonnenschule® (,Ash Can School).
Henri und seiner ,schwarzen Bande® stand
der Fotograf Alfred Stieglitz (seit 1905) mit
seinen Ausstellungen in einer Dachkammer
der Fifth Avenue Nr. 291 gegeniiber. Stieglitz,
der ,Patriarch®, war ein Berliner Jude, der
sein Unternehmen als ,Versuch fiir sich selbst
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ein Amerika zu errichten, in dem er als freier
Mensch wiirde atmen konnen®, bezeichnete.
Seine Leute nannte man ,Mop- und Eimer-
Brigade® (,Mop- and Pail Brigade®).

Zum wichtigsten Ereignis in der Geschichte
der modernen amerikanischen Kunst wurde
die ,Zeughaus-Ausstellung® (,, Armory-Show*)
vom Jahr 1913, die 1600 europdische und
amerikanische Werke vereinte. Die Werke
reichten von Cézanne iiber Matisse und Du-
champ bis zu Sloan, Sheeler und Maurer. Der
»Skandalerfolg® der Ausstellung, die als
»Vorbote allgemeiner Anarchie® bezeichnet
wurde, war grofl. Kunstgeschichtlich offnete
sich Amerika durch diesen ,Schock von auflen®
dem Kubismus und der abstrakten Kunst.
Der amerikanische Kubismus (vielleicht besser
Futurismus) erhielt im sogenannten ,Synchro-
nismus® von St. Mcdonald-Wright und
M. Russel, der ,mit geometrischen Mustern®
(95) arbeitet, Richtung und Gestalt. Die
Werke des Dadaisten und Surrealisten Mar-
cel Duchamp lenkten die Aufmerksamkeit
der amerikanischen Kiinstler auf die Indu-
striegesellschaft und ihre Konsumwelt. Shee-
ler, Schamberg, Stella und O’Keefe standen
zunichst unter dem Eindruck der Maschine.
In den dreifliger Jahren erhielt die ,, American
Scene“ (das ,amerikanische Milieu®) durch
den verfremdenden Realismus eines Shan,
Albright und Greene neue Impulse. Stuart
Davis, Willem de Kooning und Arshile
Gorky setzten eine abstrakte Malerei durch,

die jedoch nicht ohne den Einflufl des Sur-
realismus zu verstehen ist. Mit Jackson Pol-
locks ,Overall-Bildern® erfihrt die ,Form-
handlung® (,Action Painting®) ihren Durch-
bruch, die mit dem abstrakten Expressionis-
mus 1960 ihren Hohepunkt iiberschritten
hatte.

Die sogenannte Pop-Art setzt ungefihr im
gleichen Jahr ein und nimmt das Anliegen
der ,American Scene” mit verinderten Vor-
zeichen wieder auf. Der ,unruhige Karneval
des Lebens® wird unmittelbar zum Sprechen
gebracht. R. Rauschenberg — ein Schiiler von
J. Albers — erfindet seine ,Verbundbilder®.
J. Johns bringt in seinen Fahnen und Schief3-
scheiben die ,Identititskrise® zum Ausdruck.
R. Lichtenstein, T. Wesselmann, J. Rosenquist
und A. Warhol geben den ,verrufenen Mas-
senmedien® den Rang von Kunst zuriick. Fiir
Cages (Komponist und Theoretiker) ist Kunst
nur Kunst aufgrund ihres Kontextes, nicht
aufgrund ihrer inneren Werte (242).

Sicher wird man die Abhingigkeit der
Pop-Art vom Dadaismus stirker unterstrei-
chen konnen als B. Rose es tut. Das Environ-
ment und die Kinetik wiren eigens zu be-
handeln gewesen. Das Kapitel ,amerikanische
Plastik® scheint zu gedringt. Jedoch erhalten
wir mit diesem — auch in der Ausstattung —
preiswerten Dokumenten-Band eine ausge-
zeichnete Einfithrung in die umstrittene Kunst
der Vereinigten Staaten im 20. Jahrhundert.

H. Schade S]

Medienpolitik

BUHLER, Karl-Werner: Die Kirchen und die
Massenmedien. Intentionen und Institutionen
konfessioneller Kulturpolitik in Rundfunk,
Fernsehen, Film und Presse nach 1945. Ham-
burg: Furche 1968. 136 S. Kart. 9,80.

Die Arbeit ist Teil einer Untersuchung des
Rahmenthemas ,Die konfessionelle Zugeho-
rigkeit der Bevolkerung der Bundesrepublik
Deutschland, untersucht nach ihrer gesellschaft-
lichen Bedeutung im wirtschaftlichen, politi-
schen und kulturellen Verhalten® durch das
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Institut fiir Christliche Gesellschaftswissen-
schaften an der evangelisch-theologischen Fa-
kultit der Universitit Miinster. Sie gliedert
sich in ,Katholizismus und Publizistik* und
»Protestantismus und Publizistik“. Bihler
kommt im wesentlichen zu dem Ergebnis:
»Kritischer Dialog oder Repressionen, ge-
sprichsbereite Kooperation oder verschleierte
Zensur — zwischen diesen Extremen schwankt
die Medienpolitik der Kirchen® (12).
Leider wird dieses Fazit durch eine Methode
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ermittelt, die dem selbstgesetzten wissenschaft-
lichen Anspruch nicht geniigt. So nennt Biihler
weniger Tatsachen als Vermutungen, die durch
Zitierung ungepriifter Sekundirquellen ,be-
stitigt“ werden sollen. Ein Beispiel: ,,Im Um-
gang mit den Verleihfirmen beschreitet man
vermutlich (!) einen anderen Weg. So (!) mel-
deten 1962 die ,Filmkritik* und das ,Film-
telegramm®, dafl fiir den Film ,Viridiana‘ im
Erzbischoflichen Ordinariat in K&ln eine Art
Vorzensur stattgefunden habe“ (44). Tatsache
ist, dafy der Film im Studio der Diézesanfilm-
stelle K6ln einem Kreis von Interessenten ge-
zeigt wurde. Vorfithrungen dieser Art fanden
hiufig statt; in diesem Zusammenhang von
Zensur zu sprechen, ist absurd. Deutlich gibt
Biithler zu erkennen, dafl er die katholische
und evangelische Medienarbeit mit dem Makel
der Gesinnungspublizistik behaftet sieht: ,Die
Diskussion (um ,Publik®) zeigt, wie wenig
man sich bisher noch iiber die Aufgabenteilung
von siakularer und katholischer Publizistik im
klaren ist, wie stark iiberall noch Unterténe
der Gesinnungspublizistik und der Kampf-
presse des 19. Jahrhunderts durchdringen®
(52). Abgesehen davon, dafl dieser Vorwurf
eine blofle Behauptung bleibt, solange man
vergebens nach stichhaltigen Argumenten
sucht, erscheint es merkwiirdig, dafl an anderer
Stelle einer der Exponenten einer bestimmten
slinks“-orientierten Gesinnungspublizistik (E.
Patalas) nicht nur kritiklos zitiert, sondern als
yeiner der fithrenden Filmkritiker Deutsch-
lands“ gelobt wird (100). Dafl diese unter-
schiedliche Handhabung von Wertmafistiben
augenscheinlich nicht absichtslos geschieht,
wird deutlich, wenn eine Kritik an der gesin-
nungsbezogenen Methode des evangelischen
Filmbeobachters und des katholischen Film-
dienstes durch die Zitierung eines ,promi-
nenten® Filmkritikers (des mit Patalas welt-
anschaulich verbundenen H. D. Roos) autori-
siert wird (101). In den Verdacht, unzurei-
chende oder fehlende Sachargumente durch
vorgefafite Meinungen zu ersetzen, begibt sich
Biihler auch, wenn er veraltete Quellen be-
nutzt, um aktuelle Situationen zu beschrei-
ben. So bezeichnet er die actio catholica als
einen integralistischen Versuch der Kirche,

sihr die abgefallene Welt zuriickzugewinnen,
sie zu rekatholisieren® (65f£.). Der hier Zitierte
ist W. Sucker mit einer Verdffentlichung aus
dem Jahre 1952. Zumindest seit dem II. Vati-
kanum diirfte klar sein, daf seine auch schon
vor 17 Jahren kaum abgesicherte Wertung
nicht zutrifft. Im iibrigen ist Biihlers Arbeit
mit einer Vielzahl von falschen Sachangaben
und unkorrekten Zitierungen belastet. Es ist
einfach unverstindlich, dafl einem solchen Un-
ternehmen die Soliditdt wissenschaftlicher For-
schung bescheinigt werden konnte (Prof. Dr.
T. Rendtorff im Vorwort, 9).

Diese negative Bilanz soll allerdings nicht
den Anschein erwecken, als biete die Medien-
politik der Kirchen nach 1945 nur Anlaf zu
einer positiven Wiirdigung. Fiir den Vorwurf
mangelnder Sachbezogenheit, hiufiger Igno-
rierung von Eigengesetzlichkeiten der Medien
und des vordergriindigen Taktierens gibt es
viele Belege. Die Bemiithungen der katholi-
schen Kirche lassen vor allem in der Rund-
funk- und Fernsehpolitik die Konzeption einer
weitsichtigen, den Gegebenheiten einer plura-
listischen Gesellschaft gemiflen und den &f-
fentlich-rechtlichen Anstalten nicht unbedingt
konformen Planung weithin vermissen. We-
niger sachgerechte als klerikale Positionen
haben nicht zuletzt in dem von Biihler zu
Recht kritisierten Konzilsdekret ,De instru-
mentis communicationis socialis® ihren fatalen
Niederschlag gefunden. Hinzu kommen Ver-
siumnisse in der Offentlichkeitsarbeit, die
seine Untersuchung zweifellos zusitzlich er-
schwert haben. Es wire verdienstvoll, diesen
Bereich kirchlicher Bemiithungen mit wissen-
schaftlicher Prizision und Unvoreingenom-
menheit zu erarbeiten und dabei das Vergan-
gene nicht nur mit heutigen Mafstiben zu
messen. G. Graf

Marx, Karl — ENGELS, Friedrich: Pressefrei-
beit und Zensur. Hrsg. u. eingel. v. Iring Fet-
scher. Frankfurt: Europdische Verlagsanstalt
1969; Wien: Europa Verlag 1969. 235 S. (Po-
litische Texte.) Kart. 15,-.

Es kann ohne Einschrinkung als eine ge-
gliickte Idee bezeichnet werden, dafl in einer
Zeit der intensiven theoretischen Auseinander-
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setzung mit dem Marxismus und dem Werk
von Karl Marx selbst auch an dessen kommu-
nikationspolitische ~ Auffassungen erinnert
wird. Die Herausgabe des vorliegenden Ban-
des mit all jenen relevanten Stellungnahmen
von Marx und Engels, welche die Problematik
einer zensierten oder permanent von der Zen-
sur bedrohten Presse zum Gegenstand haben,
vermag in dieser Hinsicht sehr wohl die Dis-
kussion anzuregen: einmal erhidlt der Leser
einen Eindruds von der Marxschen Meister-
schaft, als Publizist das Recht auf ungehinderte
Meinungsfreiheit zu propagieren, von der Le-
bendigkeit und Flexibilitdt seiner Argumen-
tationsweise; zum anderen wird er fraglos
veranlafit werden, iiber die Giiltigkeit der von
Marx dargelegten Thesen zum Wesen einer
echten freien Volkspresse in der Gegenwart
nachzudenken. Insonderheit wird er dies tun
anhand der ,Bemerkungen iiber die neueste
preuflische Zensurinstruktion® und der ,De-
batten iiber die Pressefreiheit”. Die von Marx
verantwortlich redigierten Tagesblitter ,Rhei-
nische Zeitung® (1842/43) und ,Neue Rhei-
nische Zeitung® (1848/49) bilden die eigentli-
chen Quellen fiir die Erforschung der marxi-
stischen Presseidee. In spiteren Jahren, nach
Abschluf seiner journalistischen Titigkeit, hat
sich Marx nicht mehr ausfithrlich zu presse-
politischen Fragen geduflert. Demnach ist stets
auf den frithen Marx zu verweisen, wenn un-
tersucht werden soll, inwieweit die Presse-
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theorie des modernen Sozialismus die Marx-
schen Forderungen iibernommen hat und sich
ihnen verpflichtet fiihlt. Aus den einzelnen
Artikeln zum Thema Pressefreiheit und Zen-
sur wird deutlich, wie sehr Marx noch in der
Tradition des Liberalismus stand, wenn er
iiber die Pflichten der Presse urteilte.

Das Verdienst des Herausgebers der vorlie-
genden Anthologie sei nicht angezweifelt. Je-
doch fragt es sich, ob nicht — vor allem im
Hinblidk auf den historisch und politologisch
weniger geschulten Leser — das zusammenge-
tragene Material hitte ausfiihrlicher kommen-
tiert werden sollen. Manche Details werden
dem Nicht-Fachmann unklar bleiben miissen.
Fetscher hat allerdings versucht, durch eine
Einleitung die Haltung von Marx und Engels
in den aufgeworfenen Streitfragen zu inter-
pretieren. Er glaubt, durch die Sammlung
vor allem beweisen zu knnen, wie sehr Marx
und Engels ,Anwilte einer besseren Tradi-
tion® sein konnten, wenn es um eine Demo-
kratisierung heutiger sozialistischer Systeme
geht. Dem ist kritisch entgegenzuhalten, dafl
die Begriinder des modernen Sozialismus einer
Prizisierung des Begriffes Pressefreiheit im
nachrevolutiondren Staat auffillig aus dem
Wege gegangen sind. Somit hinterliefen sie
kein Konzept einer sozialistischen Pressetheo-
rie. Thre Postulate konnten somit in spiteren
Jahrzehntenn nur allzu leicht verfilscht wer-
den. H. Koschwitz

fiir Kirchenrecht an der Philosophisch-Theolo-
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Das Echo auf die in unserem Juni-Heft publizierte Umfrage zur Synode iiberraschte
uns. Urspriinglich sollte die Umfrage auf die Leser der Stimmen der Zeit beschrinkt
bleiben. Die Reaktion auf unsere Initiative war jedoch derart lebhaft, dafl wir uns
entschlossen, die Umfragekarten auch anderen Interessierten zuginglich zu machen.
Katholische Buchhandlungen, die Referenten der katholischen Bildungswerke und die
Jesuitenhiuser in der Bundesrepublik und in West-Berlin erhielten eine grofiere Anzahl
Karten mit der Bitte, sie aufzulegen oder zu verteilen. Eine noch groflere Zahl von
Fragekarten wurde von Interessenten direkt angefordert. Dazu gehorten vor allem
Katholikenrite und Katholikenkomitees von Pfarreien und grofleren Stidten, Stu-
dentengemeinden, Religionslehrer, Pfarrer und die Teams der ,action 365“. Den Text
der Umfrage verdffentlichten auch die Wochenzeitung im Bistum Essen ,Ruhrwort®
und die ,Kirchenzeitung fiir die Didzese Augsburg®. Andere Kirchenzeitungen warben
durch Hinweise auf unsere Umfrage. Auf diese — sich unserer Kontrolle entziehende —
Weise wurden rund 50 000 Fragekarten verteilt. Wir mdchten allen an der Umfrage
Beteiligten — innerhalb wie auflerhalb der Redaktion dieser Zeitschrift — fiir ihren
Beitrag danken.

Die Auswertung begann am 16. Juli 1969. Bis zum 15. Juli waren 7153 Antworten
aus der Bundesrepublik und West-Berlin bei uns eingegangen. Auf diese bezieht sich
die Auswertung. Das bedeutet ein Riicklaufergebnis von 14 9/ der verteilten Karten.
Antworten, die nach dem 15. 7. eintrafen, konnten nicht mehr in die Auswertung
einbezogen werden. Da es sich um eine Synode der Bistiimer der Bundesrepublik
handelt, beriicksichtigten wir nur Antworten aus der Bundesrepublik und aus West-
Berlin.

Die Antworten wurden nach Geschlecht, Altersgruppen und Berufsgruppen aufge-
schliisselt. Bei den Berufsgruppen nahmen wir aus den Standard-Gruppen noch solche
Berufe heraus, die uns fiir die Auswertung im Hinblick auf die Synode wichtig schienen.
Es handelt sich um Geistliche und Ordensleute, Schiiler und Studenten, Theologie-
studenten. Da viele Einsender als Beruf nur ,Hausfrau® oder ,Rentner® angaben,
fihrten wir eine letzte Berufsgruppe ,Hausfrauen und Rentner® ein. Nicht mehr
Berufstitige, die ihren fritheren Beruf angaben, wurden unter dieser Gruppe einge-
ordnet. :

Eine Aufschliisselung nach Regionen oder nach Stadt und Land unterblieb, da eine
gleichmifige riumliche Streuung der Karten bei der vorgegebenen Situation nicht
moglich war. Aus der Verteilung der Karten und vor allem aus den Herkunftsorten
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der Anforderungen ergibt sich jedoch, dafl stidtische Gebiete gegeniiber lindlichen
tiberwiegen.

Hinweise fiir das Lesen der Tabellen

Die Tabellen sind auf ganze Prozent auf- oder abgerundet. Die zugehtrige Absolutzahl
(N = Gesamtzahl der Fille = 100 %) wurde jeweils angegeben, soweit es sich nicht um die
Gesamtzihlung handelt, die sich immer auf die 7 153 Antworten aus der Bundesrepublik und
aus West-Berlin bezieht.

Tabellen mit der Aufschliisselung nach Minnern und Frauen werden nur dann gebracht,
wenn signifikante Unterschiede (mindestens + 5 %) auftreten. Fehlt ein Hinweis, dann sind
die Prozentzahlen der Minner- und Frauenstimmen — bezogen auf die Gesamtzahl der Min-
ner- bzw. Frauenstimmen ~ gleich hoch.

Der Anlage der Fragekarten entsprechend sind im allgemeinen die Ja-Stimmen ausschlag-
gebend. Viele Einsender haben deswegen die Nein-Spalte nicht angekreuzt, wenn diese Frage
durch die Bejahung einer anderen Frage ausgeschlossen wird. Wer z. B. wiinscht, dall die
Lajenmitglieder der Synode nur durch die bereits bestehenden Laiengremien benannt werden,
tut seine Meinung hinreichend kund, wenn er nur bei diesem Punkt die Ja-Spalte ankreuzte
und die Fragen, die andere Mbglichkeiten nennen, unbeantwortet lief. Aus diesem Grund
ist auch bei einer Reihe von Fragen die Zahl der Nicht-Antworten (,Ohne Angabe®) ver-
hiltnismiflig hoch.

Gesamtiibersicht

Tabelle 1: Gesamtiibersicht der Antworten

(ab 16 Jahre, Bundesgebiet mit West-Berlin) im Vergleich zur amtlichen Bevlkerungsstatistik
(nach Ergebnissen der Volkszihlung 1961 mit Fortschreibung bis 1967):

Umfrage Amtliche Umfrage Amtliche

Geschlecht: Statistik ~ Berufsgruppen®: Statistik
Minner 63 % 46 % Arbeiter 3% 48 %/o
Frauen 33 % 540/ (Landarbeiter 2 %/o)
Ohne Angabe 49/ (Landwirte 8 %)
Angestellte 25 %, 23 %

1009 100 9/,
o ; Beamte 19 %, 7%

Selbstindige in Handel 6% 11 %
und Gewerbe

Altersgruppen: Freie Berufe 6% 1%
16-29 Jahre 25%" " 27% Geistliche und Ordensleute 10 %0
30-44 Jahre 36%  26% Studenten und Schiiler 10 %
45-59 Jahre 22%  249% Theologiestudenten 2%,
60 Jahre und ilter 11 % 23 9% Hausfrauen und Rentner 12 %
Ohne Angabe 6% Ohne Angabe 7%
100% 100 % 100°% 100 %

* Landarbeiter und Landwirte wurden nicht quotiert, weil die Zahl der Antworten zu
gering war. Landarbeiter wurden als Arbeiter, Landwirte als Selbstindige in Handel und
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Gewerbe gezihlt. Fiir die Berufsgruppen Geistliche und Ordensleute, Studenten und Schiiler,
Theologiestudenten, Hausfranen und Rentner fehlten uns die Zahlen der amtlichen Statistik.
Deswegen sind in dieser Spalte keine Vergleichszahlen angefithrt. Bei der Gruppe Hausfranen
und Rentner machen die Rentner nur einen Anteil von 8 % aus, Sie konnen deswegen in der
Auswertung praktisch aufler Betracht bleiben.

Die Umfrage erhebt keinen Anspruch, reprisentativ im strengen Sinn zu sein. Schon
die Sammlung der Daten konnte sich nicht an den Regeln einer reprisentativen Befra-
gung ausrichten. Aus der Ubersicht iiber das Gesamtergebnis geht dariiber hinaus
hervor, dafl die Frauen und die nicht schreibgewohnten Bevélkerungsgruppen — wie
bei allen schriftlichen Umfragen — unterreprisentiert sind. Besonders stark vertreten
sind die Ménner, die Altersgruppe von 30-44 Jahren, die Beamten, die freien Berufe
und die Studenten, vor allem die Theologiestudenten. Daraus 1488t sich schliefen, dafl
die Einsender in gewisser Weise den Teil der Katholiken vertreten, der ein aktives
Interesse an der Synode und damit an der Kirche tiberhaupt zeigt. Aus diesem Grund
meinen wir, dafl das Ergebnis der Umfrage Beachtung verdient.

Der Fragenkatalog umfafite nicht alle anstehenden Probleme. Wir griffen Fragen
auf, die im Vordergrund der Diskussion stehen, die uns fiir Durchfithrung und Erfolg
der Synode besonders wichtig erscheinen und fiir die verschiedene Losungen moglich
sind. Ein Vergleich mit dem offiziellen Statutenentwurf fiir die Synode zeigt, dafl die
Vorschlidge dieses Entwurfs in nicht wenigen Punkten vom Ergebnis unserer Umfrage
abweichen.

Frage 1: Vorbereitung der Synode

Die erste Frage bezog sich auf die Vorbereitung der Synode, und zwar auf das
Grundproblem der Offentlichkeit dieser Vorbereitung. Wir wollten herausfinden, ob
die Einsender dabei eine umfassende Einbeziehung der Basis des Kirchenvolks wollen.
Eine solche Beteiligung ist mindestens in zwei Formen denkbar. Sie schliefen sich nicht
aus, miissen aber auch nicht zusammen verwirklicht werden: Uffentliche Diskussion
aller die Synode betreffenden Fragen und (oder) Befragung der Katholiken nach
ihren Wiinschen, und zwar durch die Amtskirche und (oder) durch Meinungsfor-
schungsinstitute.

Tabelle 2: Vorbereitung der Synode

a) Soll nach Ihrer Meinung die Vorbereitung Ja Nein ohne Angabe
offentlich sein? ; 88 %o 9% 3% =, 300 %e
b) Sollen alle Katholiken nach ihren Wiinschen
fiir die Synode befragt werden? 81 % 99/, 10% - = 100%%
1. Durch die Amtskirche? 43 %0 31 9% 26% = 100%
2. Durch Meinungsforschungsinstitute? 559 23 % 22,95/ = 100"

16* 219



Wolfgang Seibel S]

Die Ja-Stimmen nach Alters- und Berufsgruppen
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Von den Einsendern wollen also 88 %/o eine 6ffentliche Vorbereitung. 81 %/ sind fiir
eine Befragung aller Katholiken nach ihren Wiinschen fiir die Synode. 43 9/ wiinschen,
diese Befragung solle durch die Amtskirche geschehen. 55 %6 wollen Meinungsfor-
schungsinstitute eingeschaltet wissen. Von diesen kreuzte eine Reihe beide Moglich-
keiten der Befragung an.

Die jiingeren Altersgruppen wiinschen entschiedener die Uffentlichkeit der Vor-
bereitung und die Befragung aller Katholiken (95 bzw. 88 %o der 16-29jdhrigen gegen-
iber 74 bzw. 70 /o der iiber 60jihrigen). Der Wunsch nach Befragung durch die Amts-
kirche wichst mit dem Alter. Von den Jahrgingen bis 44 Jahren wollen 70 bzw. 55 %
eine Befragung durch Meinungsforschungsinstitute und nur 35 bzw. 44 % die Befra-
gung durch die Amtskirche. Die iiber 45jihrigen hingegen sprechen sich mehrheitlich
fiir die Befragung durch die Amtskirche aus (50 bzw. 49 % fiir Befragung durch die
Amtskirche, 43 bzw. 40 % fiir Befragung durch Meinungsforschungsinstitute).

Bei den Berufsgruppen weichen die Studenten und Theologiestudenten am weitesten
von der Gesamtzihlung ab. 96 %/ der Studenten und 97 /o der Theologiestudenten
verlangen Offentlichkeit der Vorbereitung (Gesamtzihlung: 88 %/o). Fiir die Befragung
aller Katholiken sind 89 %/ der Studenten und 91 %o der Theologiestudenten (Gesamt-
zihlung 81 %), und zwar mit grofler Mehrheit fiir die Befragung durch Meinungs-
forschungsinstitute (69 % der Studenten und 7690 der Theologiestudenten). Am
zuriickhaltendsten gegeniiber den Forderungen nach Offentlichkeit und Befragung
verhalten sich die Selbstindigen in Handel und Gewerbe (82 %, fiir Offentlichkeit,
72 %y fiir Befragung aller). Bemerkenswert ist auch, daff die Geistlichen entschiedener
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Meinungsforschungsinstitute herangezogen wissen wollen als die anderen Berufsgrup-
pen (Studenten und Theologiestudenten ausgenommen): Mit 60 %/p Stimmen fiir Mei-
nungsforschungsinstitute liegen sie um 5 %/p tiber der Gesamtzihlung.

Die Beschliisse der Deutschen Bischofskonferenz vom 29. August entsprechen dem
Ergebnis der Umfrage: Die Entwiirfe zur Thematik und zum Statut der Synode
wurden verdffentlicht. In einer Fragebogenaktion werden alle Katholiken nach ihren
Wiinschen befragt. Auflerdem soll eine Reprisentativbefragung durchgefiihrt werden.

Frage 2: Die Laienmitglieder der Synode

In der zweiten Frage ging es um die Bestellung der Laienmitglieder der Synode. Zur
Auswahl standen vier Modelle: a) Berufung durch die Amtskirche, b) Benennung
durch die katholischen Verbinde, ¢) Benennung durch die Laiengremien (wie Katho-
likenrite), d) Wahl durch die Kirchenbesucher. Eine Kombination einiger oder aller
dieser Methoden war ebenfalls moglich. Auf diese Weise ergaben sich 15 mogliche
Methoden.

Tabelle 3: Laienmitglieder

Auf welchem Weg sollen die Laienmitglieder der Synode aufgestellt werden?

Anmerkung zur Tabelle: Die Antworten sind in der Reihenfolge des Stimmenanteils ge-
ordnet. Die Buchstaben, die auch auf der Fragekarte aufgefiihrt waren, bedeuten:
a = Berufung durch die Amtskirche,
b = Benennung durch die katholischen Verbinde,
¢ = Benennung durch die bereits bestehenden Laiengremien (z. B. Didzesankatholikenrite),
d = Wahl durch die Kirchenbesucher.
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Alters- und Berufsgruppen
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Vier Methoden erreichten mehr als 10 9/y der Stimmen, und zwar in dieser Reihen-
folge: 1. Benennung der Laienmitglieder durch die bereits bestehenden Laiengtemien
(20 /o), 2. eine Kombination von Benennung durch die Laiengremien und Wahl durch
die Kirchenbesucher (15 %), 3. eine Kombination von Benennung durch die Verbinde
und die Laiengremien (12 %), 4. Wahl durch die Kirchenbesucher (11 %/).

Aus diesem Ergebnis spricht eine hohe Einschitzung der Laiengremien. Jeder fiinfte
Einsender sieht diese Rite als so reprisentativ an, dafl er die Bestellung der Laien-
mitglieder der Synode ihnen allein iibertragen will. Auch bei den an zweiter und
dritter Stelle folgenden Kombinationen werden die Laiengremien genannt. Alle Stim-
men, die sich fiir die Laiengremien — in welcher Kombination auch immer — ausspre-
chen, ergeben 73 %/, fast drei Viertel der Antworten. Die Verbinde fallen dagegen
stark ab. Sie erreichen bei dieser kombinierten Zzhlung 37 9/p. Fiir die Benennung
der Laienmitglieder durch die Verbinde allein sind nur 3 %/o. Die hier sichtbar wer-
dende Bevorzugung von Verfahrensweisen, bei denen sich alle kirchlichen Gruppen
aktiv beteiligen, bestitigt sich auch von einer anderen Seite: Nur 2 %/ aller Einsender
wiinschen die Berufung aller Laienmitglieder durch die Amtskirche. Fiir eine Beteili-
gung der Amtskirche — bei den méglichen Kombinationen — sprechen sich insgesamt
26 %/o aus. Bei den vier am hiufigsten genannten Méglichkeiten ist die Berufung durch
die Amtskirche nicht enthalten.

Die Aufschliisselung nach Altersgruppen zeigt, dafl die Kombinationen 2 (Laienrite/
Wahl) und 3 (Verbinde/Laienrite) vorwiegend von den unter 45jihrigen gewiinscht
werden. Die (ausschlieffliche) Benennung durch die Laienrdte (1) und die (ausschlief’-
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liche) Wahl durch die Kirchenbesucher (4) erhielten von allen Altersgruppen annihernd
die gleichen Prozentzahlen. Es fillt auf, dafl nur ein Prozent der unter 45jihrigen fiir
die Berufung aller Laienmitglieder durch die Amtskirche ist, wihrend von den iiber
60jihrigen 4 %o dieses Verfahren wiinschen.

Die Berufsgruppen zeigen nur wenig nennenswerte Abweichungen von der Gesamt-
zihlung. Auffallend ist, dafl die Kombination 2 (Laienrite/Wahl) von den Geistlichen
mit 17 %/o (gegeniiber 15 %o der Gesamtzihlung), den Studenten (19 °/o) und vor allem
den Theologiestudenten (30 9/o) bevorzugt wird. Bemerkenswert scheint uns auch,
daf} die Wahl als alleinigen Bestellungsmodus der Laienmitglieder 7 9/o der Geistlichen
und 5 9o der Theologiestudenten befiirworten: damit bleiben sie unter dem Prozent-
satz der Gesamtzihlung (11 %y).

Vergleicht man dieses Ergebnis mit dem Statutenentwurf, zeigen sich nicht uner-
hebliche Unterschiede. Nach diesem Entwurf — der allerdings nicht zwischen Laien und
Geistlichen unterscheidet — gehoren der Synode folgende Mitglieder an: alle Mit-
glieder der Deutschen Bischofskonferenz (also alle Bischéfe und Weihbischife), je ein
Vertreter jedes Ordinariats, jedes Priesterrats, jedes Seelsorgerats und jedes Dibzesan-
katholikenrats der 22 deutschen Dibzesen, 50 vom Zentralkomitee der Deutschen
Katholiken gewihlte Mitglieder, 20 Ordensleute und bis zu 50 weitere Mitglieder, die
die Deutsche Bischofskonferenz beruft. Dafl die Seelsorgerite (denen auch Laien ange-
héren) und die Dibzesankatholikenrite (reine Laiengremien) eingeschaltet werden,
entspricht durchaus dem Ergebnis der Umfrage. Ob die Befiirworter einer Beteiligung
der Laiengremien auch das Zentralkomitee der Deutschen Katholiken meinen, ist den
Daten nicht zu entnehmen. In der Fragestellung waren als Beispiel nur die Didzesan-
katholikenrite genannt. Das Prinzip der Wahl won unten fehlt im Statutenentwurf
vllig — im Unterschied zum hollindischen Pastoralkonzil und zur Wiener Didzesan-
synode, wo man einen brauchbaren und auch erfolgreichen Wahlmodus praktizierte.
Die Berufung von 50 Mitgliedern durch die Deutsche Bischofskonferenz wird von
den 259 der Antworten gestiitzt, die fiir eine Beteiligung der Amtskirche an der
Benennung der Laienmitglieder eintreten. Ob aber die Zahl 50 nicht zu hoch gegriffen
ist und ob man nicht doch in stirkerem Maf} die Laiengremien heranziehen sollte, wenn
man sich schon nicht zur Wahl wenigstens eines Teils der Mitglieder durch die Kirchen-
besucher entschliefen will, scheint uns angesichts der Daten der Umfrage ernsthafter
der Uberlegung wert als bisher.

Frage 3: Beschlufjfahigkeit der Synode

Hier ging es um das wesentliche Problem der Rechtsstruktur der Synode. Nach dem
geltenden Kirchenrecht — das ,Synoden® allerdings nur auf der Ebene der Dibzesen
kennt — haben Synoden beratende Funktion, genauer: Alleiniger Gesetzgeber ist der
Bischof. Rechtsverbindliche Beschliisse sind ihm bzw. jetzt — im Rahmen ihrer Zu-
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stindigkeit — der Bischofskonferenz vorbehalten 1. Der Statutenentwurf hilt an diesem
Modell fest. Es heifit: ,Das Recht der Gesetzgebung liegt ausschlieflich bei den Bischo-
fen. Beschliisse der Synode, die eine Anordnung enthalten, erlangen Verbindlichkeit
erst durch Billigung und Inkrafisetzung durch die Deutsche Bischofskonferenz oder
- je nach Zustindigkeit — durch die einzelnen Didzesanbischife.*

Tabelle 4: Funktion der Synode

Welche Funktion soll die Synode haben? Ja Nein ohne Angabe
a) beratend? 62 % 13 % 25% = 100%
b) auch gesetzgebend? 62 % 23 9%, 15% = 100%

Alters- und Berufsgruppen
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Da eine Reihe von Einsendern beide Méglichkeiten befiirwortete, ergeben die
Ja-Stimmen mehr als 100 9/p. Hier sind die Nein-Stimmen bezeichnender: 23 9/ wen-
den sich gegen eine Synode mit Gesetzgebungsvollmacht. Eine blof} beratende Funktion
wird von 13 %/ abgelehnt.

Die jiingeren Jahrginge weisen die nur beratende Funktion stirker zuriick als die
dlteren. Die Differenz der Nein-Antworten zwischen den beiden dufleren Alters-
gruppen betrigt 7 %. Doch ist die Zahl derer, die gesetzgebende Kompetenzen ab-
lehnen, bei allen Altersgruppen gréfler als die Zahl der Gegner eines bloflen Bera-

tungsgremiums.

1 Siehe dazu J. G. Gerhartz, Keine Mitentscheidung von Laien auf der Synode? Erwigungen zum
Beschlufirecht der Gemeinsamen Synode der deutschen Bistiimer, in dieser Zschr. 184 (September 1969)

145-159.
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Bei den Berufsgruppen zeigen sich kaum nennenswerte Unterschiede von der Ge-
samtzihlung. Hervorzuheben ist, dal 31 % aller Studenten und Schiiler eine gesetz-
gebende Funktion ablehnen, wihrend 799/ der Theologiestudenten gesetzgebende
Kompetenzen verlangen und nur 18 %o diese ablehnen: Die Gruppe der Theologie-
studenten hat am wenigsten Vorbehalte gegen Gesetzgebungsvollmachten und wiinscht
diese mit groffem Abstand vor den anderen Berufsgruppen.

Im Ganzen gilt: Fast zwei Drittel (62 o) aller Einsender sprechen sich fiir eine Syn-
ode mit Gesetzgebungsvollmachten aus. Sie wiinschen eine andere Rechtsstruktur als
die von der Deutschen Bischofskonferenz vorgeschlagene. Doch werden Gesetzgebungs-
vollmachten von mehr Einsendern abgelehnt als eine blof beratende Funktion. Es
besteht also bei einer relativ starken Minderheit (23 9/o) eine deutlich wahrnehmbare
Abneigung gegen eine Synode mit Gesetzgebungskompetenzen. Der Statutenentwurf
kommt wohl den Vorstellungen dieser Gruppe am nichsten.

Frage 4: Nichtkatholische Berater

Die vierte Frage wurde durch das hollindische Pastoralkonzil angeregt. Dort waren
auch Nichtkatholiken eingeladen. Sie hatten kein Stimmrecht, konnten sich aber an
den Diskussionen beteiligen.

Tabelle 5: Nichtkatholische Berater

Sollen auch nichtkatholische Fachberater (z. B. Theologen, Soziologen, Psychologen) zur
Diskussion eingeladen werden?
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Diese Frage erhielt die grofite Zustimmung der ganzen Umfrage. Thr Anteil nimmt
zwar mit den hoheren Altersgruppen ab (Spannweite 17 9/o), aber es sind immer noch
80 0/ bejahende Stimmen der iiber 60jihrigen.

Unter den Berufsgruppen liegt der niedrigste Prozentsatz bei den Selbstindigen
in Handel und Gewerbe (87 %p). Den hochsten Anteil an Ja-Antworten erreichen die
Studenten (97 %) und die Theologiestudenten (98 %). Die iibrigen Berufsgruppen
weichen nur um + 2 %o von der Gesamtwertung ab.

Das vorldufige Statut sieht als Berater nur ,sachverstindige Katholiken“ vor. Sie
haben beschliefendes Stimmrecht in den Kommissionen. Bei einer Vorlage ihrer Sach-
kommission in der Vollversammlung nehmen sie mit beratender Stimme teil. ,Mit-
glieder nichtkatholischer Kirchen und Gemeinschaften® konnen als Giste mit dem
»Recht der Anwesenheit bei den Sitzungen der Vollversammlung® eingeladen werden.

Eine Synode der katholischen Bistiimer kann schwerlich Nichtkatholiken Stimmrecht
geben. Auf Grund des Umfrageergebnisses sollte man jedoch tiberlegen, ob zwischen
Stimmrecht und bloflem Anwesenheitsrecht keine dritte Losung denkbar ist. Den
Antworten auf unsere Frage entspriche es am ehesten, wenn man Nichtkatholiken als
Berater ohne Stimmrecht einladen wiirde. Sie sollten zu den einzelnen Fragen gehort
werden und miifiten wohl auch das Recht haben, sich in der Diskussion zu Wort zu

melden.
Frage 5: Vorsitz der Synode
Tabelle 6
Ja Nein ohne Angabe Ja-Stimmen

a) Wer soll den Vorsitz in der Minner Frauen

Synode fithren?

1. ein Bischof? 139% 419%, 46% = 100% 13% 13 9%

2. ein Kleriker? 59/ 439, 520, = 100% 490/ 49/,

3. ein Laie? 7% 41% 52% = 100% 7 % 7 %0

4. ein Prisidium mit

abwechselndem Vorsitz? 74% 10% 16% = 100% 75%  74°%

b) Das Prisidium des holldn-
dischen Pastoralkonzils umfafite
einen Priester und zwei Laien,
davon eine Frau. Befiir-
worten Sie eine solche

Zusammensetzung auch fiir
die deutsche Synode? 78% 13% 9% = 100%e 76°% 82%

c) Sollen die Vorsitzenden

von der Synode selbst
gewahlt werden? 84 % 8% 8% = 100% 85% 81%

1009 = 4504 2340
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Die Ja-Stimmen nadh Alters- und Berufsgruppen
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Eine grofle Mehrheit (74 %) wiinscht ein kollegiales Prisidium mit wechselndem
Vorsitz. Wo aber ein Einzelvorsitz befiirwortet wird (insgesamt 25 9/), spricht sich
mehr als die Hilfte (13 %/ aller Einsender) fiir einen Bischof aus.

Das holldndische Modell wurde als praktikable Méglichkeit cines kollegialen Pri-
sidiums in den Fragebogen aufgenommen. Vor allem sollte ermittelt werden, ob man
eine Frau als Mitglied des Priisidiums wiinscht. Die Zustimmung (78 %) ist eindeutig.
Noch grofler ist die Zahl derer, die das Prisidium von der Synode selbst gewahlt
wissen wollen (84 %/o).

Differenzen zwischen Minnern und Frauen zeigen sich bei den Fragen b {Hollin-
disches Modell) und ¢ (Wah! des Prisidiums): Fiir das hollindische Modell sprechen
sich mehr Frauen (82 %) als Minner (76 o) aus, wihrend das Prinzip der Wahl etwas
mehr Anhinger bei den Minnern (85 %) als bei den Frauen (81 %) findet.

Bei der Frage nach dem Vorsitz eines Bischofs zeigt sich eine beachtliche Differenz
(18 %/0) zwischen den dufleren Altersgruppen: 25 %o der iiber 60jahrigen bejahen ihn
gegeniiber nur 7 %o bei den unter 30jihrigen. Ahnliche Unterschiede zeigen sich bei
den Fragen nach dem hollidndischen Modell und nach der Wahl des Prisidiums durch
die Synode. Beidemal liegt die Zustimmung der iiber 60jihrigen mit 69 bzw. 76 %o
erheblich unter dem Stimmenanteil der jiingeren Jahrginge (83 bzw. 87 %).

Unter den Berufsgruppen weichen nur die Studenten und (vor allem) die Theologie-
studenten von der Gesamtzahl ab. Fiir ein kollegiales Prisidium entschieden sich 86 %/
der Theologiestudenten (Gesamtauswertung: 75 %), fiir das hollindische Modell 83 %/
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der Studenten und 809 der Theologiestudenten (Gesamtzihlung: 76 %), fiir die
Wahl des Prisidiums durch die Synode 87 /o der Studenten und 94 /o der Theologie-
studenten (Gesamtzidhlung: 85 %). Das holldndische Modell wird von den Geistlichen
(69 %) zbgernder akzeptiert (Gesamtzihlung: 78 %o). Bei den Selbstindigen in Han-
del und Gewerbe erreicht der alleinige Vorsitz eines Bischofs mit 20 9/y (gegeniiber
13 %/ der Gesamtzihlung) den hchsten Anteil an Ja-Stimmen.

Nach dem Statutenentwurf besteht das Prisidium der Synode aus dem Prisidenten
und vier Vizeprisidenten. Prisident ist der Vorsitzende der Deutschen Bischofskonfe-
renz. Als Vizeprisidenten werden von der Synode gewihlt: Ein Bischof, ein Priester,
ein minnlicher Laie, eine Frau. Art. 12, 1 sagt: ,Den Vorsitz in der Vollversammlung
fithrt der Prdsident.” Das braucht nicht auszuschlieflen, daff er den Vorsitz jeweils
einem anderen Mitglied des Prisidiums iibergibt; dies liegt aber in seinem eigenen
Ermessen.

Die hohe Zahl von Stimmen fiir ein kollegiales Prisidium und die noch hohere
Favorisierung der Wahl des gesamten Prisidiums durch die Synode zeigen, daf} eine
grofle Mehrheit eine andere Regelung als die in den Statuten vorgeschlagene wiinscht.

Frage 6: Die Themen

Wir beabsichtigten nicht, auf der Fragekarte eine vollstindige Themenliste zu liefern.
Bewufit griffen wir die Themen heraus, die in letzter Zeit besonders diskutiert wurden
und die doch nicht so selbstverstindlich zum Themenkatalog einer Synode gehdren
wie etwa Fragen des Glaubensverstindnisses, der Glaubensverkiindigung, der Ver-
wirklichung des Glaubens, der Seelsorge oder der Gestalt der Kirche heute. Fiir die
Formulierung nannten wir nicht den allgemeinen Themenkreis, sondern die Frage,
auf die sich die Diskussion konkret zuspitzt, also z. B. nicht ,, Verhiltnis Kirche-Staat®,
sondern ,Trennung von Kirche und Staat®, nicht ,0kumenische Frage®, sondern
»Eucharistiefeiern mit evangelischen Christen®.

Von den Fragen steht Autoritit und Demokratie in der Kirche an der Spitze;
sie wurde von allen Alters- und Berufsgruppen am hiufigsten verlangt (83 % der
Gesamtzahlung). Hier liegen offensichtlich die zentralen Probleme fiir den heutigen
Katholiken.

An zweiter Stelle folgt die Mischebe. Hier ist der Anteil der 16-29jihrigen (74 %)
kleiner als der der 30—44;jihrigen (79 /o) und der 45-59jihrigen (82 ). Bei den Beru-
fen weichen die Studenten und die Geistlichen am weitesten von der Gesamtzahl ab.
Die Geistlichen erreichen den héchsten Anteil (87 %), die Studenten den niedrigsten
(61 9/0): Man spiirt, wo die Probleme der Mischehe am bedringendsten erfahren
werden.

Der Religionsunterricht, auf der Fragekarte auf dem 11. Platz (von insgesamt 13),
riickte an die dritte Stelle (68 %o aller Antworten). Bemerkenswert ist, dafl mehr
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Tabelle 7: Themen

Anmerkung zur Tabelle: Die Einsender sollten die Themen ankreuzen, die sie behandelt
sehen wollen. Die Tabelle fiihrt die Themen nicht in der Reihenfolge der Fragekarte auf,
sondern nach der Hiufigkeit der Nennung in der Gesamtzihlung. Die Zahl in Klammer gibt
die Reihenfolge auf der Fragekarte an. Die Prozentzahlen bezichen sich jeweils auf die
Gesamtzahl der einzelnen Gruppen, z. B.: von 100 Minnern sind 84 fiir die Diskussion des
Themas ,Autoritit und Demokratie in der Kirche®.

Ges. Jahre
Zahl Minner  Fraven | 16-29 30-44 45-59 iiber 60

Autoritit und Demokratie °q %o s e T

in der Kirche (1) 83 84 81 81 86 82 84
Mischehe (3) 78 78 79 T4 79 w8l
Religionsunterricht (11) 68 65 73 61 67 75 74
Zélibat und

Priestertum (4) 66 66 67 71 67 63 63
Weitere Mitarbeit verheirateter

Priester im kirchlichen

Dienst (5) 66 66 67 68 68 68 5y
Entwicklungshilfe

und Dritte Welt (13) 63 62 66 59 .. BE 66 Hl
Geburtenkontrolle (2) 58 59 56 62 58 57 % 156
Eucharistiefeiern mit ;

evangelischen Christen (6) 55 53 61 61 56 53 46
Kirchliche Publizistik (9) 49 50 48 38 51 56 56
Kirchliche Finanzen (7) 45 44 33 37 43 38 44
Engagement der deutschen

Katholiken in Fragen der

Innen- u. Auflenpolitik (12) 37 35 39 31 37 41 44
Kirchensteuer (8) 31 33 28 31 31 30 35
Trennung von Kirche

und Staat (10) 30 30 2 O ey
N (= 100 %) 7159 | 4504 2340 | 1802 2577 1596 ' 785

Frauen (73 %) als Minner (65 %) das Thema besprochen haben wollen, und mehr
30-59jahrige (67 bzw. 75 %) als die unter 30jdhrigen (61 %0). Bei den Berufsgruppen
sind mit dem grofiten Anteil (75 %/o) die Hausfrauen vertreten, mit dem zweitgrofiten
die Geistlichen (73 %), also die Gruppen, die — als Unterrichtende oder als Miitter von
schulpflichtigen Kindern — am unmittelbarsten mit den Problemen des Religionsunter-
richts zu tun haben. Die Studenten sprechen sich — wie die 16-29jihrigen — mit 61 %o
fiir dieses Thema aus und bleiben damit um 5 %o unter der Gesamtzihlung.

Das Thema Zélibat und Priestertum (Gesamtzihlung 66 %) wird von 71 % der
unter 30jahrigen, aber nur von 63 %o der iiber 60jahrigen gewlinscht. Hier wie bei der
Frage nach der Mitarbeit verheirateter Priester nimmt die Zustimmung mit den
Altersgruppen ab. Bei den Berufen sind am stirksten die Theologiestudenten (77 %)
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Berufsgruppen
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Autoritit 70 80 87 80 85 88 82 84 81
Mischehe 75 79 76 74 80 87 67 T 81
Religionsunterricht 60 64 71 (2 Sk et TR | 66 75
Zolibat 57 65 66 61 64 65 71 77 69
Verheiratete Priester 65 65 65 61 66 68 61 83 69
Entwidklungshilfe 66 67 61 63 60 66 59 68 70
Geburtenkontrolle 61 62 59 64 61 49 60 56 60
Eucharistiefeiern 63 60 51 59 53 46 60 b2 65
Publizistik 44 49 52 52 61 57 37 51 51
Finanzen 39 41 42 43 45 49 31 36 40
Politische Fragen 39 38 38 41 38 35 31 34 43
Kirchensteuer 33 31 28 30 31 32 24 36 33
Trennung Kirche-Staat 27 26 26 25 29 26 39 40 27
N (= 100 %) 192 1766-"1384 ' ‘438" 426, 7 705" " 739 76T FUR%9

und die Studenten (71 %) vertreten, am geringsten die Selbstindigen in Handel und
Gewerbe (61 o). Die Diskussion iiber die weitere Mitarbeit verbeirateter Priester
im kirchlichen Dienst (Gesamtzihlung 66 %) wiinschen 83 /o der Theologiestudenten
und 68 %o der Geistlichen, weniger die Studenten (62 °). Am geringsten ist das
Interesse an diesem Thema wiederum bei den Selbstindigen (61 %/o), unerwartet hoch
bei den Hausfrauen (69 %y).

Die Entwicklungshilfe, auf der Fragekarte an letzter (13.) Stelle, ist weit nach vorn
gertickt (63 %o aller Antworten). Sie findet bei den Frauen (66 %/o) grofleres Interesse
als bei den Minnern (62 %s). Die mittleren Altersgruppen sprechen sich mehr dafiir
aus als die jiingeren und die ilteren: 66 %/o der 30-59jihrigen, aber nur 59 %/ der unter
30jdhrigen und 60 %/o der iiber 60jihrigen. Bei den Berufsgruppen erreichen die Haus-
frauen mit 70 %o den hochsten Anteil.

Fiir das Thema Geburtenkontrolle stimmen vorwiegend die jiingeren Jahrginge,
obwohl die Differenz von 8 %o zwischen der jiingsten und der Zltesten Altersgruppe
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nicht sehr bedeutend ist. Mit 40 /o bleiben die Geistlichen um 6 9/ unter der Gesamt-
zihlung. Seit der Enzyklika ,Humanae vitae® besteht offensichtlich nur mehr geringes
Interesse an einer Fortsetzung der Diskussion; so wurde auch auf einigen Karten eigens
vermerkt, das Thema sei ,als Problem eigentlich erledigt®, es solle ,von jedem selbst
entschieden werden®.

Unter den Stimmen fiir die Diskussion iiber Encharistiefeiern mit evangelischen
Christen (Gesamtzahl 55 /o) ist der Anteil der Frauen (61 %) grofler als der der
Minner (53 %0). Bei den Altersgruppen nimmt das Interesse mit wachsendem Alter ab.
Die Spannweite zwischen den beiden dufleren Altersgruppen betrigt 15 /0. Der Anteil
der Geistlichen (46 %/o) liegt um 9 %/o unter der Gesamtzihlung, der der Hausfrauen
um 10 %o dariiber. Auch die Studenten liegen 59/ iiber dem Durchschnitt (60 %),
die Theologiestudenten (52 9/0) bleiben knapp darunter,

Alle anderen Themenbereiche erreichen keine 50 ¢/p. Hervorzuheben ist, daf das
Interesse am Thema Kirchliche Publizistik (Gesamtzahl 49 /) mit dem Alter wichst
(Differenz der Altersgruppen 18 %). Die Studenten haben den geringsten Anteil an
Ja-Stimmen (37 %o). Die Themen kirchliche Finanzen (45 %) und Kirchensteuer
(31 %) werden — im Unterschied zur dffentlichen Diskussion — von iiberraschend wenig
Einsendern genannt. Am geringsten sind in beiden Fillen die Studenten vertreten
(31 %o fiir kirchliche Finanzen, 24 %/o fiir Kirchensteuer). Fiir eine Diskussion tiber die
Trennung von Kirche und Staat (mit 30 %0 der Antworten an letzter Stelle) stimmen
mehr Mianner (30 %) als Frauen (26 %), vor allem Studenten (39 %/s) und Theologie-
studenten (40 %o).

Eine gute Anzahl von Einsendern schlug zusitzliche Themen vor, am hiufigsten
die Stellung der Frau in der Kirche, die Sakramentenpraxis, die Liturgie und die
Verkiindigung. Im Vergleich dazu wurde die Gottesfrage weniger oft genannt. Viele
wollen auch die Probleme der Jugendarbeit erdrtert wissen. Diese zusitzlichen Nen-
nungen erfolgten auf eigene Initiative der Einsender. Auf den Fragekarten wurden
sie nicht dazu aufgefordert, wie auch keine eigene Rubrik vorgesehen war. Deswegen
lassen sich daraus keine Schliisse auf die Meinung der Gesamtheit der Teilnehmer der
Umfrage ziehen.

Zusammenfassung

Das Ergebnis der Umfrage 138t sich so zusammenfassen: Die Katholiken, die unsere
Umfrage beantworteten, verlangen mit grofier Mehrheit Offentlichkeit der Synoden-
vorbereitung. Alle Katholiken sollen nach ihren Wiinschen befragt werden, und zwar
nicht nur durch die Amtskirche, sondern bevorzugt durch Meinungsforschungsinstitute.

Die Mitglieder der Synode sollen eine echte Reprisentanz der Katholiken der Bun-
desrepublik darstellen. Eine Berufung dieser Mitglieder von oben wird abgelehnt.
Das Verlangen nach einer Wahl der Laienmitglieder durch die Kirchenbesucher (und
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zwar entweder als alleiniger Bestellungsmodus oder in Kombination mit einer Benen-
nung durch die Katholikenrite oder durch die katholischen Verbinde) kommt deut-
lich zum Ausdruck. Noch gréfier ist jedoch die Zahl derer, welche die Laienmitglieder
der Synode von den Katholikenriten benannt wissen wollen. Diese seit dem Konzil
entstandenen Laiengremien werden offensichtlich hoch eingeschitzt und als ausrei-
chende Grundlage fiir das Zustandekommen einer reprisentativen Synode angesehen.

Die Synode soll ferner nicht nur beratende, sondern auch gesetzgebende Funktion
haben. Das heifit, sie soll Beschliisse fassen konnen, die durch die Verabschiedung in
der Synode Rechtsverbindlichkeit erlangen und nicht noch eines eigenen Gesetzgebungs-
akts der Bischofskonferenz oder der einzelnen Bischtfe bediirfen.

Fast einstimmig wiinschen die Einsender die Zuziehung nichtkatholischer Fachberater
als Diskussionsteilnchmer. Der Vorsitz der Synode soll nicht in den Hinden eines
einzelnen liegen, sondern einem kollegialen, von der Synode selbst gewihlten Gremium
iibertragen werden, dem auch Laien angehdren.

In der Themenliste steht das Thema Autoritit und Demokratie in der Kirche an
erster Stelle. Dann folgen Mischehe, Religionsunterricht, Zélibat und Priestertum,
Entwicklungshilfe, Geburtenkontrolle. Die Kirchensteuer und iiberhaupt das Staat-
Kirche-Verhiltnis werden von den wenigsten als Diskussionsthema gewiinscht. Sie
erhielten von den angefiihrten Themen die wenigsten Stimmen.

Wir wollen unsere Umfrage auf Grund ihrer Voraussetzungen nicht iiberbewertet
sehen. Die von der Deutschen Bischofskonferenz angekiindigte Reprisentativbefragung
wird sicherlich zuverldssigere Daten bringen und ein objektiveres Gesamtbild liefern.
Wichtig scheinen uns heute vor allem die Grundtendenzen, die in dem Umfrage-
ergebnis sichtbar werden. Diese Tendenzen sind nicht neu; sie bestimmen heute weithin
die innerkirchliche Diskussion. Man kann sie nennen: Mitsprache und Offentlichkeit.
Eine grofle Mehrheit der Teilnchmer unserer Umfrage verlangt demokratische Ver-
fahrensweisen, oder besser die Beteiligung aller Glieder der Kirche an den Entschei-
dungen, die alle betreffen. Mafinahmen, die ohne Mitsprache einer reprisentativen
Veriretung getroffen werden, stoflen auf Widerspruch. Weil Mitsprache &ffentliche
Information und Diskussion voraussetzt, will man eine ffentliche Vorbereitung, was
sicher auch den Wunsch nach OUffentlichkeit der Synode selbst in sich schlieft. Es war
zu erwarten, dafl die Forderung nach Mitsprache und Uffentlichkeit besonders von den
jingeren Altersgruppen ausgeht. Auffallend ist, dafl der Anteil der Theologiestudenten
dabei unverhiltnismiflig hoch ist.

Das wesentliche Ergebnis unserer Umfrage stimmt mit den Vorstellungen und Be-
schliissen der Deutschen Bischofskonferenz im Grund iiberein. So sehr der vorliufige
Statutenentwurf in Detailfragen von den Antworten auf die Umfrage abweicht, die
Offentlichkeit der Synodenvorbereitung und das Mitspracherecht des Kirchenvolks
stehen fiir die Bischéfe nicht in Frage. Bei dieser Ubereinstimmung in den Grund-
intentionen diirfte es nicht allzu schwer sein, sich in den konkreten Verfahrensfragen
auf eine von allen akzepticrbare Methode zu einigen.
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Die Rolle der Theologie in der Kirche

Die Theologie und ihre Rolle in der Kirche ist weithin fast zu einer Art Schreck-
gespenst geworden. Von gegensitzlichsten Positionen aus sihen manche die Theologie
am liebsten aus der Kirche und ihrem vom Glauben an Gottes Offenbarung bestimm-
ten Leben entfernt. Die einen, weil sie fiir die Theologie eine Freiheit und Voraus-
setzungslosigkeit in Anspruch nehmen wollen, die ihr gerade wegen der ihr eigenen
Art von Wissenschaftlichkeit nicht zukommen kann. Ist Theologie doch nach ihrem —
wenigstens katholischen — Selbstverstindnis Glaubenswissenschaft, das heiflt wissen-
schaftliche Durchdringung und geordnete Darstellung dessen, was der Glaube aus der
von der Kirche verkiindeten Offenbarung Gottes entgegennimmt. Die andere Seite
mochte die Theologie aus dem Leben der Kirche hinauskomplimentieren, weil sie das
Vertrauen zu ihr und ihrer wissenschaftlichen Arbeit verloren hat. Sie meint nur da-
durch den Glauben bewahren zu konnen, daf sie der Arbeit der Theologen mifi-
traut. Denn diese hat ihren Glauben in manchem unsicher gemacht. Dabei beachten
sie allerdings doch wohl nicht geniigend, dafl das, was sie als Gegenstinde des
Glaubens unberiihrt zu lassen entschlossen sind, in Wirklichkeit zwar fester Be-
sitz bleiben mufl, aber doch nicht unberiihrt von geistig lebendigem Bemiihen
bleiben kann. Als Beispiel solcher Haltung sei eine Leserzuschrift an die Wochen-
zeitung ,,Publik® zitiert: , Es scheint so, als ob Wissenschaftler, Theologen und Intellek-
tuelle die Welt fiir sich pachten wollen, denn aus ihren Reihen kommen Unruhe und
extreme Forderungen. Auch in kirchlichen Problemen wird die Unruhe von den Theo-
logen geschiirt. Der Laie sieht die Dinge aus anderer Sicht. Er ist an den Streitgespri-
chen wenig interessiert, zumal ihm die Kirche der Vergangenheit einen festen, uner-
schiitterlichen Glauben an Gott vermittelt hat. Diesen Glauben will er behalten und
legt keinen Wert auf Neuerungen . . . Der Laie bleibt weiterhin uninteressiert und will
sich nicht neuen Glaubenszweifeln aussetzen. Deshalb sollte sich der Streit im kleinen
Kreis der Theologen abspielen. Die Masse der Gliubigen sieht keine Notwendigkeit
zu diesen Streitgesprichen.“1

Soweit man zwei Lager innerhalb der Kirche feststellen kann — und trotz aller
Vorsicht gegeniiber der Zweiteilung von progressiv auf der einen und konservativ
auf der anderen Seite wird man nicht iiber eine solche Zweiteilung hinwegsehen
kénnen —, formieren sich die Lager auch und im besonderen Sinn an der Theologié.

1 Publik® vom 27. Juni 1969, S. 14.
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Die Bewegungen ,Kein anderes Evangelium® und deren katholisches Pendant ,Bewe-
gung fiir Papst und Kirche“ einerseits und die Tendenzen fiir eine Theologie mit einer
Voraussetzungslosigkeit, wie sie nicht einmal die naturwissenschaftliche Arbeit fiir
sich beansprucht, andererseits sehen gerade in der heutigen Theologie eine Konkre-
tisierung dessen, wofiir oder wogegen sie kimpfen. Diese Situation gibt dem Thema,
zu dem hier keine erschdpfende Aussage gemacht, sondern einige Hinweise gegeben
werden sollen, seine Aktualitit.

Wenn wir nach der Rolle der Theologie in der Kirche nicht von vornherein in
falscher Richtung fragen wollen, miissen wir zwei Dinge beachten. Das Thema k&nnte
die Vorstellung wecken, als stiinde die Theologie wie eine indifferente Denkbemiihung
zunichst einmal auflerhalb der Kirche, und es werde dann gefragt, ob sie eine Rolle
in der Kirche spielen kénne und, wenn ja, wie diese Rolle auszusehen habe. Das aber
wire eine verhdngnisvolle Voraussetzung, weil Theologie, wenigstens wie sie sich als
katholische Theologie selbst versteht, eine Lebensfunktion der Kirche selbst ist. Weiter
mufl beachtet werden, dafl die Rolle der Theologie in der Kirche eine zweiseitige An-
gelegenheit ist. Der Theologie wird nur dann ihre Rolle in der Kirche richtig ange-
wiesen, wenn die Rolle der Kirche in der Theologie und fiir die Theologie beachtet
wird.

Die Frage nach der Theologie

Wer schadenfroh sein wollte, kénnte sagen, es sei die Theologie selbst, die die Rolle
der Theologie in der Kirche unwichtig gemacht habe. Das ist nicht in dem Sinn ge-
meint, dafl manche Theologen in einer Weise mit dem Glaubensgut umgehen, die sich
ihre Feinde selbst schafft. Vielmehr scheint ein Ergebnis theologischer Bemiihung selbst,
das auch im zweiten Vatikanischen Konzil einen lehramtlichen Niederschlag gefunden
hat, auf den ersten Blick in folgendem Sinn der Theologie das Fundament entzogen
zu haben.

Theologie ist Glaubenswissenschaft. Thr Bemithen geht um das tiefere Verstindnis
des Glaubensguts. Sie ist eine besondere Form jenes geistigen Ringens um das, was
Gott in Jesus Christus offenbarend seiner Kirche iibergeben hat. Sie und ihre Funktion
muf} also von dem her gedeutet werden, was Offenbarung ist. Hier aber hat gerade
das zweite Vatikanische Konzil bedeutsame Aussagen gemacht, die — besonders im
Vergleich zum ersten Vatikanischen Konzil — einen Akzent setzen, der die Bedeutung
theologischen Bemiihens und seiner Rolle in der Kirche Grenzen zu setzen scheint.
Das erste Vatikanische Konzil beantwortet die Frage, warum eigentlich Gott seine
Offenbarung hat ergehen lassen, in einer Weise, die Wasser auf die Miihle der theolo-
gischen Bemiihung ist. Gottes Offenbarung sei deshalb nétig, weil der Mensch in der
von Christus begriindeten Heilsordnung auf ein Ziel hingerichtet ist, das die natiir-
lichen Krifte und daher auch das Erkenntnisvermdgen des Menschen iibersteigt. Sein
Ziel aber muf} der Mensch doch erkennen, damit er sich dazu entscheiden kann. Denn
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den Weg seines Heils hat der Mensch in personaler eigener Entscheidung zu gehen.
Deshalb bedarf es gottlicher Offenbarungsaussage®. Durch sie gewinnt der Mensch
Kenntnis, die er sich selbst nicht aneignen kann. Und diese Inhalte, die ihm die g&ttliche
Offenbarungsaussage mitteilt, mufl der Mensch als geistig lebendige Person suchend
und fragend, also theologisch, durchdringen und sich dadurch tiefer aneignen und zum
Gegenstand seiner Entscheidung machen. Von hier aus ist der Theologie ein grofler
Bereich von Aufgaben gestellt. Sie hat nicht nur festzustellen, was alles zu dem von
Gott geoffenbarten Glaubensgut gehort, sondern muff dieses Glaubensgut auch in
seinen Zusammenhingen aufdecken, in seiner Tiefe verstehen und in seinen Werten
aufhellen®.

Das zweite Vatikanische Konzil hat nun zwar nicht die Aussagen des ersten Vatika-
nischen Konzils geleugnet oder als falsch hingestellt, aber doch die Akzente in einer
Weise gesetzt, dafl auf den ersten Blick die Bedeutung theologischer Denkarbeit in
Frage gestellt oder doch gemindert erscheinen kénnte. In der dogmatischen Konsti-
tution iiber die gottliche Offenbarung wird namlich die Frage, warum Gott seine Offen-
barung hat ergechen lassen, so beantwortet: ,Gott hat in seiner Giite und Weisheit
beschlossen, sich selbst zu offenbaren . .. In dieser Offenbarung redet der unsichtbare
Gott aus iiberstrémender Liebe die Menschen an wie Freunde und verkehrt mit ihnen,
um sie in seine Gemeinschaft einzuladen und aufzunehmen.“4 Sinn und Zweck der
gottlichen Selbstoffenbarung scheint also nach dieser Aussage nicht so sehr die Mit-
teilung von Erkenntnissen zu sein, sondern die Eréffnung eines lebendigen Austauschs
wie unter Freunden. Gott teilt sich den Menschen mit, auf daf sie seinen Anruf
héren und durch ihre eigene Selbstmitteilung beantworten.

Dann aber scheint Theologie vieles von ihrer Wichtigkeit zu verlieren. Sie hat
es nimlich mit Inhalten zu tun, die sie feststellt, geistig durchdringt, ordnet. Und
wenn man gar noch betont, dafl Theologie eine Wissenschaft, wenn auch eigener Art,
sei, dann scheint das Moment des freundschaftlichen Umgangs zwischen Gott, der
sich offenbart, und dem Menschen, der diese Offenbarung glaubend aufnimmt und
betend und lebend beantwortet, sehr zuriickzutreten. Denn Wissenschaft ist objektiv,
sachlich. Freundschaftlicher Umgang dagegen ist persénlich, um die Korrektheit der
Aussage vielleicht gar nicht so sehr bemiiht — wie es die Eigenart der Liebe ist. So
scheint in der Kirche als der Gemeinschaft der Glaubenden die Theologie nur noch eine
untergeordnete Rolle zu spielen.

Aber man mufl genauer zusehen und nicht vorschnell zum Gegensatz machen, was
zwar in Spannung miteinander stehen kann, aber einander nicht ausschliefen will.
Vielleicht enthalten die Feststellungen, Gottes Selbstoffenbarung bezwecke nicht so
sehr die Mitteilung neuer Erkenntnisse, sondern die Eréffnung des freundschaftlichen
Austauschs und Umgangs von Gott und Menschen, gar keinen wirklichen Gegensatz.

® Denzinger-Schonmetzer 3005. 3 Ebd. 3016.
4 Dogmatische Konstitution Dei Verbum, Art. 2.
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Wie ist es denn, wenn Menschen miteinander freundschaftlich umgehen? Gewifl
stellt Gottes Offenbarung nicht den Menschen dem unendlichen Gott gleich. Aber
es gehort zu jener Entiuflerung Gottes, von der Paulus im Brief an die Philipper
im Zusammenhang mit der Menschwerdung Gottes in Jesus Christus spricht (Phil
2, 6-8), daf er sich so seinen Kreaturen in Gnade mitteilt, daf die Menschen dadurch
zu einer Art Vergtttlichung — so haben es die alten Kirchenviter gern genannt — erho-
ben werden. Dann wird uns deutlich, was in der Begegnung und im Umgang des Men-
schen mit dem sich offenbarenden und darin den Menschen ansprechenden Gott
geschieht. Ein solches Umgehen geschieht — auch da, wo es letztlich auf die Hingabe
des einen an den anderen abzielt — im Horen auf das Wort, das vom einen an den
anderen ergeht. Denn ins Wort hiillt sich der sich Mitteilende, um ins Innere der ande-
ren Person einzugehen. Und diesem Horen auf das Wort der Selbstmitteilung des
einen entspricht die Antwort des anderen, der durch das Wort des einen aufgewecke
wurde, nun auch seinerseits sich dem anderen hinzugeben, was er im Wort seiner Ant-
wort zum Ausdruck bringt.

Was aber bedeutet das fiir unsere Frage? Doch wohl nichts anderes, als daR bei
solchem liebenden Austausch gewif} beide einander sich hingeben und mitteilen wollen;
daf aber diese Hingabe sich einhiillen mufl in das Sprechen beider iiber sich selbst. Mit
anderen Worten: Der Horende will letztlich den Sprechenden selbst in sich aufnehmen,
wie der Sprechende sich selbst dem anderen mitteilen, hingeben will. Dem leibhaftig
und damit auch gegenstindlich existierenden Menschen ist das aber unmittelbar nicht
moglich. Die interpersonale Kommunikation mufl durch den Ausdrucdk des Worts
vermittelt werden. Mehr als in einer dinglichen Gabe, mehr auch als in der Gestik des
eigenen Leibes driickt sich die Person im Wort aus, das sie dem anderen sagt, vor
allem natiirlich in den Worten, in denen sie zur Sprache bringt, was in ihrem eigenen
Inneren erlebt wird. Aber auch da, wo einer einem anderen Menschen von Dingen
und Ereignissen berichtet, bringt er in sein Wort immer auch sich selbst mit ein.

Wenn der offenbarende Gott in seinem Wort die Menschen anredet, um sie zur
Kommunikation, zur Lebensgemeinschaft mit sich einzuladen und anzurufen, dann
muf} auch er, eben weil er Menschen anredet, seine Selbstmitteilung vergegenstind-
lichen, in die Rede iiber sich einhiillen, wenn auch in Wirklichkeit er selbst es ist, der
sich dem Menschen gnadenhaft mitteilen und einsenken will. Wenn der Mensch in
Freiheit dem gottlichen Anruf folgen und ihn beantworten, sich also dazu entscheiden
soll, ob er sich Gott glaubend und liebend hingeben will, dann mufl Gottes Anruf
zunichst einmal gewissermaflen vor dem Menschen, ihm gegeniiberstehen und als
Wort tiber Gott vor der Tiir des Menschen warten, ob er ihn einlasse. Man kann
Gotr selbst, der sich dem Menschen mitteilen will, nur aufnehmen, indem man ihm das
abnimmt, was er iiber sich und sein Heilswirken in Wort und Tat mitgeteilt hat. Wo
Menschen im Spiel sind, gibt es keine inhaltlose Selbstmitteilung einer Person an die
andere. So gibt es auch keine inhaltlose Selbstmitteilung Gottes und keinen inhaltlosen
Glauben.
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Theologie als Lebensiufierung der Kirche

So ist doch auch im Dienst der Begegnung des glaubenden Menschen mit dem sich
offenbarenden Gott der Theologie Raum genug gegeben. Im Gesprich liebender
Menschen miteinander wirkt sich die Bereitschaft, den anderen aufzunehmen und
sich ihm antwortend hinzugeben, darin aus, dafl man zu verstehen sucht, was der
andere gesagt und mit seinen Worten gemeint hat. So hat auch das glaubende Um-
gehen der von Gottes Offenbarungswort angesprochenen Kirche sich darin auszu-
wirken, dafl sie immer tiefer zu verstehen sucht, was Gott denn mit seinem Wort ge-
meint hat und wie es hier und jetzt Aktualitit und anfordernde Bedeutung fiir
das gldubige Leben gewinnt. Das aber ist schon Theologie und wird von gepflegter
Theologie lebendig gehalten und vorangetrieben. Mégen die Ergebnisse solchen theolo-
gischen Bemiihens oft genug fragwiirdig sein und sich selbst bald wieder korrigieren
miissen: dafl es das theologische Bemiihen in der Kirche gibt, gehSrt zum Leben der
Kirche und ist Wirkung des prophetischen Geistes, den der Herr seiner Kirche ver-
heiflen hat. Es ist der Geist des Suchens, das ja durch Gottes Offenbarung nicht iiber-
iiberfliissig gemacht, sondern, im Gegenteil, herausgefordert ist.

Allerdings ist die Theologie immer wieder in Gefahr, diese ihre prophetische, die
Kirche im lebendigen Gesprich mit dem sich offenbarenden Gott haltende Funktion
im Sinn einer falsch verstandenen Wissenschaftlichkeit und Sachlichkeit dranzugeben.
Es soll damit nicht geleugnet werden, daff die Theologie Wissenschaft ist und wissen-
schaftlich betrieben werden muff. Aber so eindeutig ist ja nicht, was Wissenschaft sei.
Und in so manchen Beitrigen zur heutigen Auseinandersetzung iiber die Eigenart der
Theologie ist doch wohl nicht geniigend beachtet worden, dafl jede Wissenschaft ihre
Eigenart hat. Gewifl haben grofle Bereiche des wissenschaftlichen Arbeitens der Theo-
logie die Ziele und Methoden mit anderen Wissenschaften gemeinsam. Im Bereich der
Theologie mufl sehr vieles mit historischer und philologischer Methode bearbeitet
werden. Aber diese Teilbereiche miissen in das Ganze der Theologie integriert werden.
Theologie ist qualifizierter Glaubensvollzug und als solcher Umgang mit Gottes
Wort, das nicht nur der Mitteilung neuer Inhalte und Aussagen gilt, sondern zugleich
Verheiflungszeichen dafiir ist, daff dem Menschen, der im Glaubensbereich der Kirche
mit dem Gotteswort umgeht, eine gnadenhafte Selbstmitteilung Gottes geschenkt wird.

Gerade von der Wissenschaftlichkeit der Theologie her droht aber Gefahr. Wis-
senschaft erfafit ihre Arbeitsbereiche als Objekte, als Gegenstinde. Sie ist auf Sach-
lichkeit aus. Das kann Theologie nicht umgehen. Sie muf sich in ihrem Bemiihen von
der Wirklichkeit bestimmen lassen, die der Inhalt ihrer Arbeit ist. Aber die Wirklich-
keit des theologischen Bemiihens ist keine Sache, sondern Gott in seinem Heilswirken,
die personlichste aller Wirklichkeiten also, die es gibt. Gewiff wird man mit Recht
sagen, Gott habe sich selbst irgendwie versachlicht, da er sich in seinem heilsgeschicht-
lichen Wirken, in menschlich verkiindeten Worten, in der Institution der Kirche und
ihrer Verkiindigung mitteilt. Das alles fordert ganz gewif8 ,sachliches® Bemiithen von

237



Otto Semmelroth S]

seiten der Theologie. Aber diese Gegebenheiten wiirden nicht als das behandelt, was
sie in Wahrheit sind, wenn sie von der personalen Wirklichkeit Gottes abgelst wiir-
den, der sich in ihnen darbietet. Sie sind Gegenstand der Theologie, insofern sie Aus-
druck, Vergegenstindlichung des darin wirksamen gottlichen Du sind. Die theologi-
sche Wissenschaft kann, statt qualifizierter Vollzug des Glaubens zu sein, eine Gefahr
fiir den Glauben werden, wenn sie in der Behandlung von Sachverhalten und Gegen-
stinden dem gdttlichen Du entfremdet wird. Sie darf sich nicht scheuen, auch im wis-
senschaftlichen Umgehen mit ihren Gegenstinden diese als Ort persdnlicher Begegnung
mit Gott erfahren zu lassen. Theologie hat das Kriterium ihrer Echtheit auch darin,
dafl sie mit Gebet verbunden ist, also dem Wort, in dem der Mensch das auf ihn
zukommende und in der Theologie erschlossene Wort Gottes beantwortet.

Die Theologie iibt aber ihre Rolle in der Kirche nur dann aus, wenn sie der
Kirche eine Rolle fiir die Theologie zubilligt. Es ist mit ihr fast wie mit den Organen
in einem lebenden Organismus. Die Organtransplantationen, die in letzter Zeit so
viel von sich reden machen, erweisen sich deshalb als so kritisch, weil ein Organ seine
Rolle im Organismus nicht ausiiben kann, wenn der Organismus es als Fremdkorper
abstéft. Nur wenn der Organismus seine ihm eigene Rolle auch gegeniiber diesem
Organ ausiiben kann, kann dieses seine Rolle im Organismus ausiiben. Daf} so etwas
auch fiir die Theologie im Verhiltnis zur Kirche gilt, ist offenbar manchen heute nicht
mehr selbstverstindlich. Scheint man doch bisweilen die kritische Funktion der Theolo-
gie in der Kirche so zu verstehen, als habe die Theologie auflerhalb des kirchlichen
Glaubenslebens, beobachtend ihm gegeniiberzustehen. Aber wie ein Organ seine durch-
aus auch kritische Funktion im Leben des Gesamtorganismus nur ausiiben kann, wenn
es im Lebensverband des Ganzen steht, so kann auch Theologie ihre echte kritische
Funktion nur ausiiben, wenn und soweit sie im glaubenden Lebensverband der Kirche
steht, wenn sie also kirchliche Wissenschaft und Lebensfunktion ist.

Theologie als kirchliche Wissenschaft

Die Kirche hat als Gesamtgemeinschaft des auf der Wanderung durch die Geschichte
befindlichen Gottesvolks eine Bedeutung fiir die Theologie. Das zweite Vatikanische
Konzil hat die Kirche als das Gottesvolk dargestellt, das im Nachbild der Wiisten-
wanderung des alttestamentlichen Gottesvolks durch die Wiiste der Geschichte wan-
dert, ,auf der Suche nach der kommenden und bleibenden Stadt“ 5, Was bedeutet diese
Suche? Man sucht doch wohl immer nur etwas, das einem nicht mehr ganz fremd ist,
das man teilweise schon besitzt. Die Erfahrung dieses teilweisen Besitzes dringt zum
Suchen nach vollerem Besitz. Eine Verheilung muff von dem verheiflenen Gut
schon eine Ahnung mitgeteilt haben, so dafl man den eigentlichen Besitz erwartet und

5 Dogmatische Konstitution Lumen Gentium (Uber die Kirche), Art. 9.
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sucht. Der Kirche ist die Selbstoffenbarung Gottes in Jesus Christus mit auf ihren
Weg durch die Geschichte gegeben worden: als Werk und Wort, das in der Geschichte
bis zu Christus hin geschehen ist, zugleich aber als Verheiflung, dafl Gott mit seinem
Wort auf dem weiteren Weg durch die Geschichte bei seinem Volk sein werde.

Dieses suchende Vorangehen des Gottesvolks durch die Geschichte wird nun weithin
durch die Dynamik des theologischen Bemiihens getragen und vorangetrieben. Denn
die Theologie sucht die Tiefe und das eigentliche Verstindnis des Offenbarungsworts
Gottes zu erschlieflen und ausdriicklich zu machen; sie sucht auch immer neu zu priifen
und zu kliren, ob menschliche Aussage den Inhalt der offenbarenden Selbstmitteilung
Gottes wahrheitsgemif enthalte, erahnen lasse oder zeitgebundene menschliche Vor-
stellungshilfen wiedergebe, die den wahren Gehalt vielleicht mehr verschliefen als
enthiillen. Aber diese Suche tritt nicht an die Kirche von auflen heran, sondern erwichst
aus dem lebendigen Glauben der Kirche.

Theologie kann also gar nicht sie selbst bleiben, wenn sie durch ihren wissenschaft-
lichen Ehrgeiz und im Chor der anderen Wissenschaften die Eigentiimlichkeit drangibe,
die sie von ihrem Ursprung her kennzeichnet: die Kirchlichkeit. Sie entspringt nicht
nur dem Glaubensleben der Kirche, so daf} sie sich von ihm l6sen konnte, um aufler-
halb ein Eigenleben zu fiithren. Theologie ist und bleibt selbst Lebensfunktion der
Kirche und kann nur in deren Lebensverband sich selbst verwirklichen.

Dieses kirchliche Engagement der Theologie ist auch beziiglich ihrer Inhalte und
Einzelaufgaben festzustellen, die etwa folgende drei Bereiche umfassen.

Sie ist zunichst positive Theologie. ,Positiv® ist hier nicht als Gegensatz zu ,nega-
tiv® gemeint, sondern im Sinn der positiven Feststellung im Unterschied zur gedank-
lichen Verarbeitung und theologischen Synthese. Als positive Theologie hat sie die
Aufgabe, jene Dokumente zu erforschen und zu deuten, in denen sich im Lauf der Zeit
der Glaube der Kirche niedergeschlagen hat. Dazu gehort in grundlegender Weise die
Heilige Schrift; dazu gehdren aber auch die Schriften der Kirchenviter und spiterer
Schriftsteller der Kirche, in denen sich der Glaube der Kirche ihrer Zeit spiegelt; dazu
gehoren auch die liturgischen Texte und die Kunstdenkmiler und sonstigen Monu-
mente, in denen ja auch das Glaubensbekenntnis seine Spuren hinterlassen hat.

In diesem Bereich hat die theologische Wissenschaft mit Methoden zu arbeiten,
die ihr mit der historischen Forschung und der philologischen Arbeit gemeinsam sind.
Gerade dies bedeutet aber auch, dafl die positive Theologie nicht neben anderen Ar-
beitsbereichen der Theologie stehenbleiben kann, sondern deren Ergidnzung braucht,
wie umgekehrt die gedankliche Verarbeitung und Synthese sich an den Ergebnissen der
positiven theologischen Forschung orientieren muff. Der Ehrgeiz und auch die Gefahr
dieser Art von positiv-theologischer Arbeit liegt darin, mdglichst ohne personliches
Engagement und Voreingenommenheit die Dokumente zu untersuchen, obwohl es
natiirlich zur Sache der Dokumente gehort, daf} sie Zeugnisse vom Glaubensleben der
Kirche sind und nur als solche, also aus dem Glaubensleben der Kirche heraus ,sach-
gemifl“ gedeutet werden konnen. Jene innere Verwandtschaft mit dem Gegenstand, der
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wissenschaftlich erforscht werden soll, kann man im Fall der Theologie nur im Mitleben
des Lebens jener Kirche gewinnen, deren Glaubensleben sich in den Quellen ausdriickt,
die positive Theologie zu erforschen und zu deuten hat.

Dieser Blick der positiven Theologie in die Vergangenheit, die durch die Dokumente
in unsere Gegenwart hineinreicht, ist gerade in der Theologie ein Dienst fiir die Gegen-
wart der Kirche, wie sie heute lebt. Von da her wird die Theologie zweitens immer
auch ,kritische® Theologie sein. Damit ist folgendes gemeint:

Die Lebendigkeit der Kirche besteht vor allem in einem immer neuen Sich-Aneignen
des von Gott Geoffenbarten in das Leben der Kirche und ihrer Menschen hier und
heute. Diese Lebendigkeit mufl auch immer wieder die Gestalt der Frage haben, ob
alles einzelne, was als Glaubensgut vielleicht mit wenig reflektierter Selbstverstdndlich-
keit bis in unsere Zeit getragen wurde, jetzt aber auf Bedenken, Zweifel, Fragen stofit,
wirklich zum Glaubensgut gehdrt; und wenn ja, ob es nicht vielleicht neu zu verstehen
ist; was an der betreffenden Glaubensaussage zu den Vorstellungshilfen, zum Sprach-
gewand, zur Bindung an ein heute korrigiertes Weltbild, nicht aber zur eigentlichen
Glaubenssubstanz gehdrt. Damit ist nicht gesagt, dafl alles, was heutige Menschen als
fremdartig empfinden, deshalb auch schon unter das Verdikt der Unwirklichkeit, der
menschlich-allzumenschlichen Vorstellung falle. Aber zum mindesten fordert die Glau-
benskritik von heute die Kirche und die Theologen heraus, neu zu priifen, ob und in
welchem Sinn etwas Teil des verpflichtenden Glaubensguts der Kirche ist.

Die Kronung des theologischen Dienstes in der Kirche liegt aber weder in der posi-
tiven noch in der kritischen Arbeit — so unabdingbar beides ist —, sondern dort, wo
die Theologie das Ganze des kirchlichen Glaubensguts zur Synthese zu bringen sucht.
Es soll hier kein Plidoyer fiir iibertriebene Systematik gehalten werden, die nicht
selten von menschlicher Willkiir und Vorliebe bestimmt ist. Es mufl aber bedacht
werden, dafl das Wirken Gottes in der Heilsgeschichte einen gottlichen Heilsplan oder,
wie die alte Tradition gesagt hat, eine gottliche Heils6konomie befolgt. Wenn deshalb
Gottes Offenbarung in einem Glauben, der zur theologischen Bemiihung wird,
aufgenommen wird, gehort dazu, dafl nicht nur Einzelpunkte, Einzelwahrheiten, Ein-
zelsitze festgestellt, untersucht, ausgedeutet werden, sondern daf} ihr Stellenwert im
Ganzen der gottlichen Heilsplanung aufgesucht wird; dafl die Theologie versucht, das
Verkiindigungsgut der Kirche auf seine Strukturen abzusuchen, soweit sie die gottliche
Heilstkonomie spiegeln.

Solche Arbeit verlangt Wachsamkeit, damit nicht menschliche Systematisierungs-
sucht sich an die Stelle der Auffindung der den offenbarten Wirklichkeiten eigenen
Strukturen dringt. Diese Aufgabe verlangt vor allem auch eine innere Verwandt-
schaft mit den Gegenstinden, mit denen sie sich beschiftigt, um so mehr, als diese keine
Sachen sind, sondern Gott selbst, der sich in seinem Wort und Werk verbirgt. Diese
Verwandtschaft mit Gott, dieses Gespiir fiir Gott ist Anteil an jenem Charisma, das
der Herr seiner Kirche verheifien hat und das der Theologe durch ein Leben im Innern
der Kirche zu aktivieren suchen mufl.
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Theologie und bischofliches Lehramt

In dem lebendigen Ganzen des Gottesvolks der Kirche hat nun fiir die Theologie
jene Instanz eine besondere Bedeutung, die man das kirchliche Lehramt zu nennen
pflegt. Zur Klirung dieses Themas miissen zwei Fragen beantwortet werden: Was
ist das kirchliche Lehramt? und: Welcher Art ist seine Autoritit?

Mit kirchlichem Lehramt ist nicht einfach jene Instanz gemeint, in deren Zeugnis
und Verkiindigung die Glaubigen und daher auch die Theologen das finden, was sie
zu glauben und theologisch zu bearbeiten haben. Gewif} hat die Theologie die Doku-
mente der lehramtlichen Verkiindigung zu befragen. Aber die kirchliche Lehrverkiin-
digung, das kirchliche Lehramt kann nichts aus eigenem Frmessen vortragen, sondern
nur den Glauben der gesamten Kirche der Vergangenheit, eben das, was im eigent-
lichen Sinn Tradition genannt wird. Denn das Lehramt hat verbindlich zu verkiin-
digen, was zum Gut der Offenbarung Gottes gehort. Das aber findet es im Glauben
der ganzen Kirche, der Christus verheiflen hat, dafl der Geist Gottes sie im Glauben
vor dem Irrtum bewahren werde®.

Aber innerhalb der gesamten Kirche gibt es das Hirten- oder Leitungsamt, zu
dessen Aufgabe es gehort, iiber den rechten Glauben zu wachen. Dieses ,kirchliche
Lehramt® im engeren Sinn besteht nach katholischem Glauben im Kollegium der
Bischofe mit dem Papst als seiner zusammenfassenden Spitze. Thm in seiner Gesamt-
heit ist das Charisma irrtumsfreier Lehrverkiindigung verheiffen; dem einzelnen
Bischof nur, insofern sein Verkiindigungswort mit dem Gesamtkollegium unter seinem
papstlichen Haupt zusammenstimmt. Es gibt natiirlich Austibung des bischoflichen
Lehramts auch da, wo ein einzelner Bischof oder eine Bischofskonferenz das Lehr-
amt ausiibt. Aber weil es sich dort nicht um einen Akt des gesamten Bischofskollegiums
handelt, ist nicht der héchste und dogmatisch bindende Grad von Autoritit im Spiel.
In Fragen des rechten Glaubens kann es sich ja nicht um die Autoritit handeln, kraft
deren regiert wird und Anordnungen getroffen werden, sondern um jene Autoritit,
die bindet, weil und insoweit die Weisung kraft einer die Wahrheit sichernden Befug-
nis gegeben wird. Es entsteht also die Frage, wie die Autoritit des kirchlichen Lehr-
amts aussieht. Sie enthilt zugleich die Frage nach dem Verhiltnis von theologischer
Wissenschaft und Lehramt.

Man kann sich das Verhiltnis von kirchlichem Lehramt und Theologie in verschie-
dener Weise vorstellen. Diese verschiedenen Vorstellungsweisen trifft man auch tat-
sdchlich an — was nicht heiflt, dafl sie alle richtig wiren. Da ist eine Auffassung, die man
oft ein wenig vereinfachend als die protestantische von der katholischen unterscheidet:
daf nimlich die Theologen das mafigebliche Lehramt fiir die Kirche seien. Die Norm
fiir den Glauben — so wird das etwa begriindet — sei ja das Wort Gottes. Dieses zu
deuten sei aber gerade die Aufgabe der Theologie. So seien die Theologen dazu be-

8 Konstitution Lumen Gentium Art. 12.
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rufen, kraft ihrer theologischen Forschung und Erkenntnis die Kirche dariiber zu be-
lehren, was ihres Glaubens ist, was sie als Gottes Offenbarung festzuhalten habe.

Eine andere, heute nicht ganz seltene Sicht stellt Lehramt und Theologie in Gegen-
satz oder wenigstens Spannung zueinander: Beide schauen mit gesenkten Augen auf
ihren je eigenen Arbeitsbereich und blicken hochstens mifitrauisch aus den Augen-
winkeln zueinander auf.

Keine von beiden Betrachtungsweisen entspricht dem katholischen Verstindnis von
Lehramt und Theologie und von ihrem Verhiltnis zueinander. Da Theologie keine
aus dem Glaubensvollzug geldste Wissenschaft, sondern selbst qualifizierter Glaubens-
vollzug ist, der Glaube aber durch die Verkiindigung der Kirche, also einen Teilvoll-
zug der kirchlichen Hirtenaufgabe hier und jetzt angefordert wird, steht die Theologie
in wesentlich gleicher Weise dem Lehramt der Kirche horend gegeniiber wie der
Gliubige, der nicht Fachtheologe ist, wenn auch dieses Horen infolge der theologischen
Sachkenntnis eine eigene Gestalt haben kann und mufl. Andererseits lebt die Tatigkeit
des kirchlichen Lehramts aus dem Gesamtglauben des kirchlichen Gottesvolks. Damit
ist es auch in besonderer Weise angewiesen auf die Arbeit der Theologie.

Das sei noch verdeutlicht durch die Frage, welcher Art die Autoritit des kirchlichen
Lehramts ist. Sie enthilt zwei Elemente. Sie ist Amtsautoritit und mufl damit zugleich
Sachautoritit verbinden. Beide Elemente zu beachten ist nicht nur deshalb wichtig,
weil der Mensch von heute, auch der im Gottesvolk der Kirche lebende, blofler Amts-
autoritit skeptisch gegeniibersteht und nicht bereit ist, sich dekretieren zu lassen, was er
nicht in seiner Sinnhaftigkeit zu verstehen oder nachzuvollzichen vermag; und das
vor allem in Fragen, die nicht zur bloflen Disziplin einer Gemeinschaft gehéren, son-
dern die Wahrheit berithren. Es ist gewifd falsch, Sachautoritit zu bejahen und Amts-
autoritit als Establishment abzutun. Ebenso falsch aber wiire es, wenn ein Amtstriger
sich nicht oder wenig um Sachautoritit bemiihen wollte in einseitigem Vertrauen auf
die Autoritit seines Amts und aufgrund der Tatsache, dafl die kirchliche, durch sakra-
mentale Weihe mitgeteilte Amtsautoritit mehr ist als nur juristisch oder soziologisch
arrangiertes Amt, nimlich Verheifung charismatischer Wirksamkeit des erhohten
Herrn, ,in dessen Rolle®, wie das zweite Vatikanische Konzil mehrfach gesagt hat,
oder ,an dessen Stelle® (2 Kor 5,20) der Triger des Amts in der Kirche handelt. Papst
Paul VI. hat in einer Ansprache, die er vor zweieinhalb Jahren zum Abschlufl des
internationalen Theologenkongresses in Rom' iiber das Verhiltnis von Lehramt und
Theologie hielt, alle, die in Versuchung sind, die Amtsautoritit auf Kosten der
Sachautoritit zu betonen, eines besseren belehrt: ,,Ohne die Hilfe der Theologen. ..
wiirde das Lehramt schwerlich zu der tiefen und umfassenden Erkenntnis kommen,
die es zu einer vollkommenen Erfiillung seiner Aufgaben bendtigt. Es verfiigt ja
nicht iiber die Charismen einer ihm eigens geschenkten Offenbarung oder Inspiration,
sondern es hat lediglich den Beistand des Heiligen Geistes.“7 Hier wird also eindeutig

7 Herder-Korrespondenz 1966, 515.
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gesagt, dafl der bischdfliche Triger des Lehramts seine Aufgaben zwar nicht einzig auf-
grund theologischer Sachautoritit ausiibt, dafl aber die Sachautoritit zum Wirksam-
werden der Amtsautoritit gehort.

Die theologische Sachautoritit zu besitzen, ist fiir den Bischof heute schwierig.
Gewifl hat er theologische Studien gemacht und wird sie in gewissem Ausmaf bis
ans Ende seines Lebens weiterzufiihren suchen. Aber die theologische Glaubenswissen-
schaft geht weiter, nicht nur, weil jede Wissenschaft weiterdringt und ihre Ergebnisse
zu ergdnzen, zu korrigieren, zu vertiefen sucht, sondern weil es zum Leben der Kirche
gehort, ihren Glauben nicht durch blofles Wiederholen ein fiir allemal geprigter Glau-
benssitze zu vollziehen, sondern durch Eindringen in ihre Tiefe neues Verstindnis fiir
sie zu gewinnen. Wie die Amtsaufgaben eines Bischofs heute nun einmal sind, hat
er in den meisten Fillen nur wenig Moglichkeit, Kraft und Zeit, als Fachmann im
Bereich der Theologie auf dem laufenden zu bleiben. Er braucht also die theologischen
Fachleute, deren Arbeit mit der der Bischofe eine echte Funktionseinheit eingehen mufi.
Die Theologen kénnen den Bischéfen nicht ihre hirtenamtliche Aufgabe und Autoritit
abnehmen, iiber den Glauben der Gemeinden zu wachen und das Glaubensgut kraft
sakramental begriindeter Autoritit zu verkiinden. Aber das bischéfliche Lehramt kann
nicht auf die Sachautoritit der Theologen verzichten, sondern muf diese in der Aus-
iibung der bischdflichen Amtsautoritit wirksam werden lassen. Jeder, der in irgend-
einer Weise Amts- und Sachautoritit zu verwalten hat, weifl, wie mithsam die Wah-
rung von beidem sehr oft ist und welchen Kampf die Verbindung von beidem bedeuten
kann. Deshalb darf man sich nicht verwundern, wenn auch die Funktionseinheit der
bischéflichen Amtsautoritidt mit der theologischen Sachautoritit nicht selten die Gestalt
des Ringens miteinander, ja der Auseinandersetzung haben wird.

Man sage nicht, bei dieser Sicht der Dinge wiirden nun doch die Theologen zum
kirchlichen Lehramt gemacht, da ja sie dann den Bischdfen vorschreiben, was sie zu
verkiinden und zuzulassen oder abzulehnen haben. Das ist ebensowenig der Fall,
wie wenn sich Richter bei der Bildung ihres Urteils auf Gutachten von Fachleuten
stiitzen. Gewifl werden solche Gutachten die Urteilsbildung mitbestimmen. Aber das
Urteil fillt doch der Richter, allerdings aus einer Kenntnis des Sachverhalts, die
er sich ohne Fachgutachten nicht hitte erwerben kdnnen. Die Rolle der Theologie ist
in der Kirche unabdingbar. Die Kirche ist aus der Stiftung Christi so strukturiert, dafl
sich die Theologen nicht an die Stelle des sakramental begriindeten und von der
Verheiflung des Herrn gestiitzten Lehramts dringen, dieses aber auch nicht auf den
Dienst der Theologen verzichten kann, wenn es den ihm eigenen Dienst ausiiben will.

Es mufl von daher eigentlich verwundern, daff in dem Entwurf fiir die Statuten
der geplanten Synode der Ditzesen Deutschlands fiir Vertreter des theologischen Fach-
bereichs kein Raum bereitgehalten zu sein scheint. Da eine solche Synode, wenn sie
auch ,,pastoral® sein soll, vom Glauben der Kirche bestimmt sein mufi, sollte sie darum
bemiiht sein, die Prisenz der Theologie nicht nur von dem Zufall abhingig zu machen,
daf} der eine oder andere der Teilnehmer auch Fachmann in Theologie ist.
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Mit Konfliktproblematik und Konflikttheorie befassen sich Psychologen und Sozio-
logen. Die Blickrichtungen beider sind so verschieden, dafl sie — wie mir wenigstens
scheinen will — nicht ganz dasselbe Objekt in den Blick bekommen konnen, m. a. W.,
die Konflikte, von denen die Psychologen reden, sind mindestens zum Teil von anderer
Art als die Konflikte, denen die Soziologen ihre Aufmerksamkeit schenken. Selbst-
verstandlich schliefit das keineswegs aus, dal Zusammenhinge zwischen beiden be-
stehen; psychisch motivierte Konflikte (, Aggressionen®) werden auch in das Arbeits-
gebiet der Soziologen eindringen und sich dort bemerkbar machen, wie umgekehrt die
den Soziologen primir interessierenden Konflikte, weil es Konflikte unter Menschen
sind, letztendlich in der psychischen oder psychosomatischen Verfassung dieser Menschen
thren Ursprung haben. Da ich nicht Psychologe, sondern in den Sozialwissenschaften
zuhause bin, mufl ich es mir versagen, zu der von den Psychologen entwidkelten Kon-
fliktproblematik und Konflikttheorie mich zu duflern; ich beschrinke mich auf den
Teilbereich, fiir den die Sozialwissenschaften zustindig sind.

Seit Max Weber gilt es als ausgemacht, dafl der Wissenschaft Wertentscheidungen
nicht zustehen, und ist es eisernes Gebot, Aussagen iiber Seinsverhalte und Werturteile
sauber auseinander zu halten. Wenn ich es unternehme, iiber Normatives zur Konflikt-
problematik und Konflikttheorie zu sprechen, so scheint es daher zum mindesten, ich
miflachte die der Wissenschaft gesetzten Grenzen und setze mich iiber sie hinweg, denn
hier geht es unverkennbar um Wertungen. Ich will auch weder in Abrede stellen, dafl
ich Wertiiberzeugungen habe, noch auch, daf} ich bei meinen Uberlegungen zur Konflikt-
problematik und Konflikttheorie bewuflt von einer bestimmten Werthaltung ausgehe;
das von mir zu behandelnde Thema ldft etwas anderes gar nicht zu. Wenn ich aber
recht sehe, dann sind die von meinen sozialwissenschaftlichen Fachgenossen vorgelegten,
vermeintlich reinen Explikationen und Analysen dessen, was alles unter dem Namen
»Konflikte* umgeht, ganz ebensowenig wertfrei; sie kénnen es auch gar nicht sein,
denn der Begriff ,Konflikt“ selbst ist bei ihnen — sei es negativ, sei es positiv — wert-
geladen.

Auffillig, um nicht zu sagen verriterisch, ist es, daf} die Soziologen von zwei ganz
verschiedenen, ja entgegengesetzten Seiten an das Thema ,Konflikte* herangehen.
Selbstverstindlich kann man einen Berg von zwei verschiedenen Seiten her besteigen,
und dies kann seinen Grund einfach in dem zufilligen Umstand haben, daff man sich
zur Zeit der Bergbesteigung gerade auf dieser und nicht auf der gegeniiberliegenden
Seite des Berges befindet; das hat mit einer Wertentscheidung offenbar nichts zu tun.
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Hier liegt der Fall jedoch anders. Fiir mich als Wirtschaftswissenschaftler dringt sich da
geradezu der Vergleich auf mit einem sehr bekannten Befund in unserer Wissenschaft.
Auch bei uns teilen sich die Fachvertreter in zwei Gruppen. Die einen gehen aus
vom Gleichgewicht in der Wirtschaft; sie betrachten das Gleichgewicht sozusagen als
»normal® und auftretende Ungleichgewichte als ,Stérungen®; andere Vertreter des
Fachs schlagen dagegen genau den entgegengesetzten Weg ein.

Funktionalismus und Konflikttheorie

Vom Physikunterricht in der Schule haben wir noch etwas von Thermodynamik und
Entropie in der Erinnerung; der ganze kosmische Prozef strebe dem Ausgleich aller
Spannungen zu und komme im vollkommenen Ausgleich, dem sog. Wirmetod, end-
giiltig zur Ruhe; ein ,irreversibler Prozef. Ganz trivial ausgedriickt: das Wasser
fliefe immer den Berg hinunter, niemals den Berg hinauf. Nach diesem Vorbild stellte
die klassische Nationalskonomie (und nicht sie allein) sich auch das Geschehen im
Sozialprozef der Wirtschaft vor: gewifl bringe das Wirtschaftsleben auch Spannungen
hervor (wie wir gelegentlich auch Wasser den Berg hinaufpumpen), aber die Wirtschaft
als Ganzes schreite auf einer Einbahnstrafle voran, auf der es keine Umkehr gebe, und
gelange so unweigerlich zum Ausgleich; Automatismen wirkten dahin, gestértes Gleich-
gewicht immer wieder herzustellen. Fiir diese Wirtschaftswissenschaftler ist das Gleich-
gewicht der Normalzustand; ,normal“ aber heiflt nichts anderes als mit der Norm
iibereinstimmend. Erscheint uns etwas als normal, so haben wir mindestens im Hinter-
kopf den Gedanken oder die Vorstellung, so sollte es eigentlich sein. Das ,eigentlich
so sein Sollende* aber ist ein Wert; das Urteil, es sollte eigentlich so sein, ist ein Wert-
wrteil. So hat auch der Wirtschaftswissenschaftler, der einen Zustand als ,normal®
ansicht, in seinem Hinterkopf dieses Werturteil. Dabei ergeht es ihm allerdings wie dem
bekannten Chinesen, dem der Zopf hinten hing: er merkt es nicht!

Da nun die Wirtschaftswissenschaft von allen Sozialwissenschaften — ausgenommen
die Wissenschaft von der Politik — die #lteste ist, aus der alle anderen sich entwidkelt
haben und infolgedessen auch mehr oder minder von ihr her erblich belastet sind, kann
es nicht wundernehmen, dafl auch bei der Soziologie eine solche erbliche Belastung zu
Tage tritt. Zwar nicht alle, aber doch wohl die Mehrzahl der Soziologen sehen den
Ausgleich, die Harmonie, das reibungslose Funktionieren als den gesellschaftlichen Nor-
malzustand, ja schlechterdings als die Norm an; jede Abweichung davon, m. a. W.
jeder Konflikt, ist eine Storung, bedeutet einen Krankheitszustand, ist — um das Lieb-
lingswort dieser ,, Funktionalisten® zu gebrauchen — ,, dysfunktional“. Der Funktionalis-
mus ist im Grund genommen nichts anderes als eine gesellschaftliche Gesundheitslehre,
die den Unterschied zwischen gesunder und kranker Gesellschaft folgendermaflen mar-
kiert: die konfliktfreie harmonische Gesellschaft ist gesund; die Gesellschaft, in der es
Konflikte gibt, krankt an diesen Konflikten, ist krank. Schitzen wir Gesundheit als
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einen Wert — und in diesem vorwissenschaftlichen Werturteil scheint die Menschheit
einig zu sein —, dann liegt in dieser Unterscheidung, auch wenn die Bezeichnungen
gesund und krank hier nur im iibertragenen Sinn verstanden sind und im Fachjargon
durch ,funktional® und , dysfunktional® ersetzt werden, ein durch diese Umschreibung
nur notdiirflig verhisilltes Werturteil. Eben dieses Werturteil ist nun aber bestimmend
fiir den Ansatz, den der Soziologe wihlt, und damit unausweichlich auch fiir jeden wei-
teren Gedankenschritt, den er tut, m. a. W. fiir das Verfahren, wie er seine Forschung
betreibt; alles dies ist von diesem Werturteil her bereits ,,in der Wolle gefirbc®.

Aber das ist nur die eine Richtung unter den Soziologen; eine andere Richtung, zum
mindesten eine sehr rithrige Minderheit — im deutschen Sprachgebiet vor allem Ralf
Dahrendorf —, fingt am genau entgegengesetzten Ende an. Was ihnen an der Gesell-
schaft reizvoll und der Aufmerksamkeit wert erscheint, das sind gerade die in ihr be-
stehenden Konflikte. Eine vollkommen ,harmonische® Gesellschaft entbehrt fiir sie des
Interesses; mehr noch: sie ist fiir sie etwas vollig Unrealistisches. Nicht ohne Grund
weisen sie darauf hin, daf} alle Ausmalungen einer gliickseligen Zukunft (die sog.
»Utopien®), so sehr sie sich im einzelnen unterscheiden, in dem einern Punkt iberein-
stimmen: sie alle schildern konfliktfreie, harmonische Gesellschaften; diese Harmonie
ist der ersehnte Zustand, den die Menschen in ithren Wachtriumen sich ausmalen, weil
die Wirklichkeit so ganz anders ist; die wirkliche Welt ist voller Konflikte. Mit diesen
Konflikten sich herumschlagen zu miissen ist gewifl listig; sehr oft sind die Konflikte
fiir die von ihnen Betroffenen sogar duflerst schmerzlich. Um so spannender aber sind
sie fiir den unbeteiligten Beobachter, fiir den untitig, aber leidenschaftlich parteinehmen-
den Zuschauer (wie bei Sportwettkimpfen), noch viel mehr aber fiir den streng objek-
tiven, in volliger Unparteilichkeit nicht am Ergebnis, sondern an den Kausal- und
Funktionalzusammenhingen interessierten und alle seine Erkenntnismittel zu deren
Aufhellung aufbietenden wissenschaftlichen Forscher. Fiir einen Forscher dieser Art
ist daher der Konflikt das Normale — ,normal® hier jedoch zunichst einmal in einem
durchaus wertfreien, rein empirischen Sinn verstanden: der Zustand, den man immer
und iiberall antrifft.

Nichtsdestoweniger wiirden auch diese Soziologen sich tiuschen, wenn sie glaubten,
ihr Verfahren sei — anders als jenes der Funktionalisten — wertfrei. Das wiire vielleicht
der Fall, wenn sie es dabei bewenden lieflen, die Konflikte lediglich als Faktizitit oder
Fatalitdt hinzunehmen und zu analysieren. Damit begniigen sie sich aber nicht, verlegen
sich vielmehr auf eine Apologie, um nicht zu sagen eine Glorifizierung der von den
Funktionalisten als ,,dysfunktional® abgewerteten Konflikte. Fiir sie wire eine Gesell-
schaft ohne Konflikte nur eine tote oder hochstens eine total verschlafene Gesellschaft —
Ghnlich wie in der Nationalokonomie die moderne Lehre vom Wettbewerb den ideal-
typischen ,vollkommenen Wettbewerb“ als bloflen ,Schlafmiitzenwettbewerb® ent-
larvt und damit der in unserer Wirtschaftspresse immer noch herumgeisternden Mir, die
in diesem Sinn wettbewerblich verfafite Wirtschaft sei die beste aller Welten, den Boden
unter den Fiiflen entzieht.

246



Normatives zur Konfliktproblematik und Konflikttheorie

Diese Soziologen, die nicht ohne weiteres Konflikte als ,,dysfunktional® disqualifi-
zieren, erliegen zwar im allgemeinen nicht der Versuchung, nun umgekehrt den Kon-
flikt als solchen zu einem Wert in sich, einem Selbstwert hinaufzusteigern. In ihren
Augen ist der Konflike als solcher eher ambivalent. Aber auch diese Qualifikation ist
ein Werturteil; ihr zufolge kénnen Konflikte unheilvoll sein, kénnen aber ebensowohl
der Gesellschaft wertvollste Dienste leisten. Wer es so sieht — und zu denen, die es so
sehen, zihle auch ich mich —, fiir den ist die Konfliktproblematik an erster Stelle eine
gesellschaftspolitische Problematik: welche Dienste konnen die in der Gesellschaft
bestehenden Konflikte leisten? K&nnen wir uns ihrer als Instrumente bedienen, um
unseren gesellschaftspolitischen Zielen naher zu kommen? Wie kénnen wir sie je nach
Bedarf ins Spiel oder aus dem Spiel bringen? Wie konnen wir lenkenden Einfluf} auf sie
nehmen? Bewufit oder unbewufit, gewollt oder ungewollt wird die Analyse zur Kunst-
lehre und praktischen Anleitung, fast méchte man sagen: zur Technologie, wie Kon-
flikte als Instrumente sich einsetzen lassen, um angestrebte gesellschaftspolitische Ziele
zu verwirklichen.

Konflikt — wertgeladener Begriff?

An dieser Stelle kénnte mir der Einwand entgegengehalten werden, es treffe zwar zu,
dafl in den beiden von mir geschilderten Fillen eine Werthaltung oder ein Werturteil
vorausgebe; dieses Werturteil bestimme aber nur die Problemwahl, was unbestritten
zuldssig sei; habe jedoch die Problemwahl einmal stattgefunden, so fliefle die Wert-
haltung des Forschers in die weitere Argumentation nicht mehr ein. Dem vermag ich
nicht zuzustimmen. Wie der erste, so werden in diesem Fall auch alle weiteren Denk-
schritte immer wieder Problemwahlen in sich schliefen, die sich nur immer weiter
spezialisieren: was frage ich jetzt? worauf habe ich jetzt mein Augenmerk zu richten?
von welcher Seite habe ich an dieser Stelle Einwinde oder iiberraschende neue Erkennt-
nisse zu erwarten, die meine bisherigen Ergebnisse in Frage stellen kénnten? Ist der
Gegenstand meines Forschens objektiv oder doch fiir mich wertfrei, dann kénnen auch
diese Fragen und die Antworten, die ich darauf gebe, die Entscheidungen, die ich treffe,
ebenso wertfrei sein. Ist dagegen der Gegenstand meines Forschens selber objektiv oder
doch fiir mich wertgeladen (und sei es auch nicht als Selbst- oder Eigenwert, sondern
nur als Dienstwert), dann wird dieser positive oder negative Wertgehalt oder die
Wertambivalenz in alle im Fortschritt der Untersuchung anzustellenden Uberlegungen,
in alle Entscheidungen dariiber, welcher Gedankenschritt im gegenwirtigen Augenblick
als ndchster ansteht, notwendig mithineinspielen, wird diese Uberlegungen und Ent-
scheidungen mitbestimmen. Genau das aber ist unser Fall: fiir beide Richtungen unter
den Soziologen ist Konflikt ein wertgeladener Begriff. Als Menschen konnen wir uns
unter ,Konflikt“ schlechterdings nichts vorstellen und noch weniger denken, ohne ihn
in unsere Wertewelt einzuordnen, und diese Wertbetonung wird in unser Nachdenken
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und Forschen iiber Konflikte im allgemeinen und iiber einen bestimmten Konflikt im
einzelnen eingehen und auf dieses unser Nachdenken und Forschen bestimmend ein-
wirken.

Konflikte konnen offen zutage treten, die Konfliktsituation kann fiir jedermann,
fiir Beteiligte und Unbeteiligte, klar durchschaubar vor aller Augen liegen. Konflikte
kdnnen aber auch mit allen méglichen anderen Dingen verfilzt, Konfliktsituationen von
anderen Erscheinungen iiberlagert oder iiberwuchert sein. Gesellschaftspolitische Mafi-
nahmen konnen dazu beitragen, Konfliktsituationen ans Tageslicht zu zichen, sie sozu-
sagen auf den Seziertisch des Soziologen zu bringen, kdnnen aber auch mit Absicht
Briiche im Organismus der Gesellschaft iiberkleistern, Konfliktsituationen dem Blick
vielleicht sogar der Beteiligten selbst entziehen oder aus ihrem Bewufltsein verdringen.
Spitestens an dieser Stelle geridt der Soziologe, dem es bis dahin gelungen war, sein
Alibi zu wahren, in die Gefahr, sich zu verraten. So z. B. wenn er Versuchen partner-
schaftlicher Art oder der wirtschaftlichen Mitbestimmung der Arbeitnehmer mit dem
Einwand entgegentritt, sie seien dazu angetan, die Konfliktsituation zu verunklaren —
nicht, weil er als Mann der Wissenschaft Klarheit schitzt und Unklarheit verabscheut
(was auch ein Werturteil ist), auch nicht nur, weil ein fair ausgetragener Konflikt ihn-
lich wie ein elegant ausgetragenes wissenschaftliches Florettgefecht ein von ihm hoch-
geschitzter dsthetischer Genuf} ist, sondern weil er dem Konflikt oder jedenfalls dessen
sauberem und redlichen Austrag Fruchtbarkeit im Sinn einer Vermenschlichung der
Gesellschaft zuschreibt. M. a. W.: sein Konfliktbegriff war von Anfang an werthaltig,
positiv wertgeladen, und diese positive Wertladung war in jedem Stadium der Analyse
gegenwirtig und mindestens potentiell an ihr beteiligt. In der Sachfrage, ob diese oder
jene Mafinahme zur Bereinigung der Situation oder zur Verwischung der Gegensitze
und damit zu einer Verunklarung der Konfliktslage fithrt, bin ich zum Teil anderer
Meinung als beispielsweise Dahrendorf; in dem Postulat, bestehende Konflikte nicht zu
beschonigen, sondern sie ehrlich anzuerkennen, sie den Verantwortlichen ins Bewuf}t-
sein zu riicken und keineswegs aus dem Bewufitsein zu verdringen sowie auf eine in
jeder Hinsicht saubere und redliche Lésung zu dringen, darin gehe ich mit diesen
Soziologen durchaus einig.

Wenn ich zu Beginn meiner Ausfiihrungen sagte, die Konflikte, mit denen die Psycho-
logen sich befassen, seien andere als diejenigen, an denen die Soziologen interessiert
sind, so m&chte ich nunmehr sagen: die ,,dysfunktionalen® Konflikte der Funktionali-
sten sind etwas anderes als die zukunfstrichtigen oder mindestens ambivalenten
Konflikte der — wenn ich sie mangels eines Eigennamens einmal so nennen darf —
sresoluten® Konflikttheoretiker, deren Position auf jeden Fall den Vorzug hat, reali-
stisch zu sein.

Galt das bis hierhin Ausgefiihrte mehr den Soziologen und der Eigenart ihrer Kon-
fliktproblematik und Konflikttheorie, so miissen jetzt die Konflikte selbst zur Sprache
kommen. Zwei Arten von Konflikten seien unterschieden: Uberzeungungskonflikte und
Interessenkonflikte.
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Uberzeugungskonflikte

Stehen zwei im Ganzen oder in Teilen sich widersprechende U/ berzengungen einander
gegeniiber, dann kénnen deren Vertreter oder Anhinger sich sehr verschieden verhalten,
Sie konnen sich beiderseits in ihrer Uberzeugung einkapseln; alsdann kommt es zu
keinen Interaktionen; der Konflikt wird nicht aktuell. Sie kénnen auch versuchen —
und das ist in groftem Umfang tatsichlich geschehen —, einander gegenseitig ihre Uber-
zeugung aufzuzwingen, im Weg der Gewalt Ubereinstimmung herzustellen, duflersten-
falls dadurch, daff man die Andersdenkenden vertreibt oder ausrottet. Beklagenswerter-
weise ist das gerade bei Meinungsverschiedenheiten religioser und weltanschaulicher Art
geschehen, aber nicht bei solchen allein. So wird beispielsweise behauptet — wie weit es
zutrifft, entzieht sich meiner Nachpriifung —, bei Vélkern, bei denen Beschliisse nur ein-
stimmig gefallt werden konnten, habe man die Einstimmigkeit notfalls dadurch herbei-
gefithrt, dafl man die Dissentierenden ins Wasser warf und ertrinkte; gewisse Ver-
fahrensweisen totalitdrer Regime laufen ziemlich auf dasselbe hinaus. Anstatt einander
umzubringen, kdnnen die Anhinger verschiedener Uberzeugungen aber auch geistig
miteinander ringen, und dieses Ringen kann dazu beitragen, den in jeder der in die Aus-
einandersetzung eintretenden Uberzeugungen oder Anschauungen steckenden Gold-
gehalt an Wahrheit nicht nur immer klarer herauszuarbeiten, sondern ihn auch durch
den Wahrheitsgehalt der anderen anzureichern, und selbstverstindlich ebenso die in
jeder von ihnen enthaltenen Irrtiimer aufzudecken und zu berichtigen. Nach aller Er-
fahrung schreitet die menschliche Erkenntnis nur selten geradlinig fort; meist vollzieht
der Fortschritt sich in miihseliger Auseinandersetzung zwischen Wahrheit und Irrtum.

Uberzeugungskonflikte konnen ihrer Art nach nur mit Griinden, d. i. mit Erkenntnis-
mitteln, ausgetragen werden; durch Einsatz anderer Mittel, z. B. Machtiiberlegenheit,
wird der Konflikt nur denaturiert. Zum mindesten derjenige, der die Macht einsetzt,
kimpft nicht mehr um die Erkenntnis der Wahrheit; er will sich vielmehr zum Herrn
der Wahrheit aufwerfen; die Wahrheit aber gehorcht keinen Befehlen.

Dariiber, wie Uberzeugungskonflikte sich abspielen, kénnen die Soziologen uns tiefe
und lehrreiche Einblicke erdffnen. Sie konnen uns die unschonen und unwiirdigen
Formen vor Augen fithren, in denen selbst wissenschaftlich hochstehende Personlich-
keiten ihre Meinungsverschiedenheiten austragen und nicht selten mit hochst unsach-
lichen personlichen Eitelkeiten u. dgl. vermengen. Wir konnen aber auch fragen, was
das Ringen der Uberzeugungen, namentlich in Fragen nach den letzten und tiefsten
Dingen, geistesgeschichtlich an Friichten erbracht hat; diese Frage richtet sich ihrer Natur
nach an den Historiker und an den Philosophen. Der Preis an objektiven Irrtiimern
und subjektiven Fehlbarkeiten, den die Menschheit hat zahlen miissen, ist erschreckend
hoch; nichtsdestoweniger wird niemand verkennen, daf die geistige Hohe, zu der die
Menschheit vorgestoflen ist, anders als in solchem Ringen, in harten Uberzeugungs-
konflikten, nicht erreicht werden konnte. An dem Tag, an dem es keine wissenschaft-
lichen Meinungsverschiedenheiten mehr gibe, kime der wissenschaftliche Fortschritt

18 Stimmen 184, 10 249



Oswald won Nell-Breuning S]

zwar vielleicht nicht zum vélligen Stillstand, aber nach aller bisherigen Erfahrung der
Menschheit wiirde er bestimmt erlahmen; das menschliche Geistesleben wire in Gefahr,
zu versumpfen. Wir brauchen aber gar nicht zu fiirchten; mgen noch so viele Irrtiimer
ausgerdumt, moge in noch so vielen Stiicken volle Klarheit und Sicherheit der Erkennt-
nis erreicht werden; die menschliche Erkenntnis steht vor immer neuen Ritseln, mufl
sich an immer neue Fragen herantasten; der Fortschritt in den neuen Erkenntnisberei-
chen wird immer wieder den Weg iiber error and trial nehmen miissen.

Die Menschheit hat lange gebraucht, um zu lernen, wie man Uberzeugungskonflikte,
bei denen es um die wahre Erkenntnis und um nichts anderes geht, sachlich und damit
zugleich sachférderlich austrdgt; aber auch heute haben wir darin bei weitem noch nicht
ausgelernt. Die Art, wie wir diese Konflikte austragen, konnten wir nicht nur ohne
Schaden, sondern zu groflem Nutzen der Sache weiter versachlichen und ethisch durch
echte Toleranz, verbunden mit Irenik, veredeln.

Toleranz besagt weder Gleichgiiltigkeit gegeniiber der Wahrheitsfrage noch deren
Verharmlosung; im Gegenteil. Da bei diesen Konflikten die Wahrheit selbst den Gegen-
stand des Streits bildet, ist der Konflikt erst dann ausgetragen, wenn nicht mehr strittig
ist, was wahr und was falsch ist, welche Meinung recht und welche unrecht hat. Hier
gibt es keine andere Mdglichkeit, als daf} ein Streitteil, nimlich der Irrtum, unterliegt
und der andere, nimlich die zutreffende Erkenntnis, die Wahrheit, siegt. Handelt es
sich um eine bedeutungslose Frage, dann kann (und sollte) man den Streit, wie die
Gerichte es bei Bagatellsachen tun, ,wegen Geringfiigigkeit einstellen®. Nur eines ist
unter allen Umstinden ausgeschlossen: in der Wahrheitsfrage gibt es keinen Kompro-
mifl. Der Kompromif} ist ein Verfiigungsakt; die Wahrheit ist #nverfiighar.

Interessenkonflikte

Bei Interessenkonflikten und iiberhaupt bei Konflikten praktisch-politischer Art ver-
hilt sich das anders; sie sind der Kompromifilésung nicht nur zuginglich, sondern rufen
geradezu nach ihr. — Die Wertung dieser Konflikte bestimmt sich, wie es nicht anders sein
kann, nach der Werthaltung des Wertenden. Eine snobistische Haltung, die sich iiber
Interessen schlechthin erhaben diinkt und in ihnen nur etwas Schmutziges erblidst,
kann iiber Interessenkonflikte nur die Nase riimpfen. Eine solche Haltung widerspricht
aber der unumstofllichen Tatsache, dafl menschliches Handeln immer nur Handeln ,um
etwas willen® sein kann, m. a. W., dafl der Mensch nur um dessentwillen handelt und
iiberhaupt handeln kann, was ihm erstrebenswert erscheint, woran ihm etwas liegt.
Das gilt selbst vom Spiel; auch spielen wird der Mensch nur, wenn ihm daran etwas
liegt. Das, woran mir etwas liegt, das nennen wir ,,Interesse®. Dann aber ist es schlech-
terdings gegen die Menschennatur, Interesse und Handeln aus Interesse in Bausch und
Bogen zu verdammen; vielmehr ist jedes einzelne Interesse auf seinen Wert- oder
Unwertgehalt zu priifen. Solange der Mensch materielle Bediirfnisse hat und alle
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menschliche Kultur auf materieller Grundlage aufbauen muf, sind auch materielle Inter-
essen und folgerecht auch Konflikte um sie legitim.

Konflikte um Interessen kénnen von zweierlei Art sein. Einmal konnen mehrere
Menschen oder Gruppen das gleiche Interesse haben. Alsdann liegt der Konflikt in der
Konkurrenz um das Gut, das man sich gegenseitig streitig macht; so der Streit um die
Verteilung des Sozialprodukts. Zum andern Mal konnen sie werschiedene Interessen
haben, d. h. verschiedene Ziele erstreben, die sich nicht gleichzeitig verwirklichen lassen,
sei es weil sie unvereinbar sind, d. h. sich ganz oder doch teilweise ausschlieflen, sei es
aus anderen Griinden, z. B. weil die verfiigbaren Mittel nicht ausreichen, um beides zu
verwirklichen, Ein in letzter Zeit im Zusammenhang mit der Wihrungspolitik viel-
genanntes Beispiel dafiir ist das sog. ,magische Dreieds®.

Alle diese Konflikte haben nicht den absoluten Charakter der Uberzeugungskon-
flikte; sie gestatten oder erfordern, ja manche von ihnen erzwingen geradezu Kompro-
mifllésungen, bei denen keiner sein Ziel voll erreicht, jeder ein Stiick nachgeben mufl.
Geht der Streit, wie im praktisch-politischen Leben hiufig, mehr um die anzuwenden-
den Mittel und einzuschlagenden Wege als um das Ziel selbst, so lifit sich, vorausge-
setzt, daf} die Streitenden nicht aus purer Rechthaberei oder aus Eigensinn hartnickig
jeder auf dem von ihm bevorzugten Weg zum Ziel bestehen, manchmal ein ,dritter
Weg® finden, der zur vollen Befriedigung aller Beteiligten fithrt und damit den Kon-
flikt gegenstandslos macht.

Klassenkimpfe und Kriege

Interessenkonflikte grofiten Ausmafles sind Klassenkimpfe und Kriege. Marx und
Engels reduzierten die ganze Menschheitsgeschichte auf eine Geschichte der Klassen-
kimpfe; wir wissen, welch grandiose Simplifikation das ist. Mit vollem Recht aber
diirfen wir fragen, ob Konflikte, d.i. kimpferische Auseinandersetzungen etwa von
der Art unserer Arbeitskimpfe, den sozialen Fortschritt, den Aufstieg der breiten
Massen der Bevilkerung getragen haben und heute noch tragen. Allzu billig wire es,
zu sagen, dazu hitte es der kimpferischen Auseinandersetzung nicht bedurft, das alles
hitte sich mit Vernunftargumenten bewerkstelligen lassen. Tatsache ist jedenfalls, dafi
die im Besitzstand Befindlichen nur selten und meist nur in sehr beschrinktem Maf}
Zugestandnisse gemacht haben; meist haben Vernunftargumente sich nur dann als
" wirksam erwiesen, wenn hinter ihnen die Macht stand, das, was freiwillig nicht zuge-
standen wurde, notfalls dem Widerwilligen zu entreiffien. Oder denken wir an die von
der neoliberalen Schule aufgestellte These, auch ohne die Gewerkschaften wiirden die
Lohne die heutige Hohe erreicht haben.

Die Konflikttheorie kann hier Grofles leisten, wenn sie aufzeigt, wie Interessenkon-
flikte dieser Art sachgerecht ausgetragen werden kénnen. Damit ist gemeint: wie die
Beteiligten ihre Aktionen anlegen kdnnen, um den Streit auf das wirklich Strittige zu
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beschrinken, alles Sachfremde herauszuhalten und den Konflikt mit einem MindestmaRQ
an eigenem und fremdem Kraftaufwand und geringstmdglicher Schidigung Dritter an
ein gutes Ende zu bringen. Wie lassen sich durch geeignete Verhandlungstaktik, gege-
benenfalls mit Hilfe unparteiischer Vermittler oder Schlichter u. a. m., Kampfmafi-
nahmen im engeren Sinn (Streik, Aussperrung, Boykott) ersparen? Gibt es Mittel und
Wege, sie iiberhaupt zu ersetzen und iiberfliissig zu machen? Grof3e Teile unseres Arbeits-
rechts, namentlich des kollektiven Arbeitsrechts, sind wertvollste Beitrige der Jurispru-
denz zu einer Theorie der dem Arbeitsleben eigenen Konflikte und zu einer Kunstlehre,
diese Konflikte auf eine verniinftige Weise zu meistern.

Im spezifisch politischen Bereich iiberragt der Krieg alle anderen Arten von Kon-
flikten an Grofle und Schrecknissen. Ungeachtet der beispiellosen technischen Fort-
schritte, zu denen gerade der 2. Weltkrieg Anlafl gegeben hat, wird heute wohl niemand
mehr den Krieg als den Vater aller Dinge (polemos pater panton) preisen. Schreiben
wir der Konflikttheorie fiir den sozialen Bereich die Aufgabe zu, die Auseinander-
setzungen zu versachlichen und die trotz allem nicht ganz zu vermeidenden Arbeits-
kimpfe, wenn man so sagen darf, zu rationalisieren, dann werden wir, was den politi-
schen Bereich angeht, ihr zur Pflicht machen, uns Kriege zu ersparen. Einmal, indem
sie tiberzeugend dartut, dafl der Krieg keine Probleme 18st, sondern immer nur neue
Probleme schafft. Zum andern Mal, indem sie den Staatsmann in der Kunst unter-
weist, wie er Eskalationen, die zum Krieg fithren, vermeiden kann. Gute Ermahnungen
in allen Ehren; sie sind gewif8 nicht iiberfliissig, nur leider ebenso unzureichend. Die
Wissenschaft von der Politik hat uns aber mit Forschungsergebnissen beschenkt, die
hochste Beachtung verdienen. Meist ist es nicht Bosheit, sondern Unerfahrenheit und
Ungeschicklichkeit, die die Dinge bis dahin treiben l48t, wo mindestens eine von beiden
Seiten glaubt, nicht mehr zuriick zu kénnen. Wenn schon die Basis wechselseitigen Ver-
trauens fehlt und man daher nur noch den Weg der Abschreckung als gangbar an-
sieht, dann kommt alles darauf an, nicht nur das militirische, sondern auch das diplo-
matische Abschreckungspotential richtig zu kalkulieren. Nach den scharfsinnigen Uber-
legungen von Fachleuten, die ich mir mangels eigenen Sachverstands zu eigen mache,
kann sowoh] ein Zuviel als auch ein Zuwenig an abschredsender Drohung nicht wieder-
gutzumachende Folgen haben. Solange der Weltfrieden durch Interessenkonflikte der
Staaten bedroht ist, ganz besonders, wenn diese obendrein noch, wie das heute der Fall
ist, zu Uberzeugungskonflikten aufgeladen werden, besteht ein dringender Bedarf nach
einer gut ausgebauten Theorie der politischen, hier speziell der internationalen Kon-
flikte. Gute Konflikttheorie kann ein unschitzbarer, ja unersetzlicher Dienst am Frieden
sein.
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Hebung des Intelligenzniveaus

Der sich verstirkende Ruf nach Pflege und Mehrung der Begabungen, nach Steigerung
der Intelligenz und Vervollkommnung der charakterlichen Anlagen, wie Ausdauer,
Sinn fiir Zusammenarbeit usw., die fiir die volle Entfaltung der geistigen Talente
unentbehrlich sind, 148t sich zunichst aus dem Wissen um die hohen Leistungen her-
vorragender Menschen verstehen. Heute tritt aber noch die starke Nachfrage nach
qualifizierten Persdnlichkeiten hinzu, deren Wissenschaft und Technik in immer grofie-
rem Umfang bediirfen. Dieser Bedarf scheint in geometrischer Proportion anzusteigen.
Tatsichlich ist die Zahl der Wissenschaftler und Techniker, vor allem der Spezialisten,
in den Forschungs- und Fertigungszentren in den beiden letzten Jahrzehnten geradezu
sprunghaft in die Hohe gegangen.

Auch bei voller Ausnutzung aller Reserven bleiben die hichstqualifizierten, genialen
Forscher relativ selten, und die anderen reichen nicht aus, um den Bedarf zu decken.
Die Nachfrage iibersteigt das Angebot. Pflege und Mehrung der Begabungen innerhalb
der einzelnen Staaten und der gesamten Menschheit ist deshalb ein Gebot der Stunde.
Man benétigt heute nicht so sehr ,Menschenkrifte®, sondern ,Gehirnkrifte®. Sollte
es trotz der erheblichen, entgegenstehenden Schwierigkeiten einmal gelingen, alle fihi-
gen Menschen der Welt zu ermitteln, ihnen die bestmdgliche Ausbildung zu geben und
den fiir sie passenden Einsatz zu finden, so wiirde damit nur das in der Menschheit
vorhandene Potential an Begabungen voll ausgeniitzt. Eine wirkliche Steigerung der
Intelligenz wire damit noch nicht erreicht.

So kann es sein, dafl bei der gegenwirtigen stiirmischen Expansion und Fortent-
widslung Technik und Wissenschaft iiber kurz oder lang an eine Grenze stoflen und
ihr Tempo wohl oder iibel mifligen miissen. Die andere Grenze bilden die ins Unge-
heure anwachsenden Kosten der wissenschaftlichen und angewandten Forschung, die
das Bruttosozialprodukt der einzelnen Staaten auf die Dauer iiberbeanspruchen.

Hoffnungen und Befiirchtungen

Man hofft, ja man ist vielfach davon iiberzeugt, Intelligenz und Begabung steigern
zu kdnnen . Es gibt nimlich keine Anzeichen, wie Muller (1960) sagt, ,dafl wir uns
in der Gegenwart einer physiologisch gesetzten Grenze oder einem Optimum ndhern®.

1 Uber Vervollkommnung der Intelligenz durch Manipulationen am menschlichen Gehirn siche
P. Overhage, Manipulationen am menschlichen Gehirn, in dieser Zschr. 184 (1969) 52-60.
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»Das allgemeine Niveau erblich bedingter Intelligenz®, so duflert sich Huxley (1963),
»kann durch eugenische Auslese gehoben werden. Schon ein leichtes Ansteigen des
durchschnittlichen Niveaus wiirde ein merkliches Ansteigen der Zahl auferordentlich
intelligenter und fihiger Menschen nach sich ziehen, die notwendig sind, um unsere
fortlaufend komplexer werdende Gesellschaft in Gang zu halten.“ Es geht dabei zu-
nichst noch nicht einmal so sehr um das Schaffen, Ziichten oder Durchbrechen aufler-
gewGhnlicher, bisher noch nie dagewesener Talente und Fahigkeiten, sondern um eine
allgemeine Anhebung der mittleren Intelligenzlage. Einem solchen Bestreben steht
aber nach Ch. G. Darwin (1960) vorerst noch die weltweit durchgefiihrte Geburten-
kontrolle entgegen, und zwar weil sie, genetisch gesehen, vollig willkiirlich ohne jede
Riicksicht auf Pflege und Mehrung von Begabungen durchgefithrt wird. Sie berge
sogar die Gefahr in sich, daf die mittlere Intelligenzlage absinke. Auch Dice (1960)
weist darauf hin, daf seit der Einfiihrung der kontrazeptiven Mittel sich vor allem
die Fruchtbarkeit der begabten Menschen und Klassen vermindere und dadurch mit
jeder Generation gerade die fiir hohe Intelligenz giinstigen Faktoren abnehmen.

Andere, z. B. Scott (1961), betonen die ungeheure Konstanz des Verhaltens, wie es
Ziichtung und Domestikation von Haustieren so eindrucksvoll zeigen. Der Hund z. B.
wurde allen Mechanismen der genetischen Anderung, einschlieRlich Auslese und Inzucht
innerhalb kleinster Populationen, wihrend ungefihr der letzten 10 000 Jahre unter-
worfen. ,,Uberblickt man aber die Hundezuchten, dann wird offenbar, dafl die allge-
meinen Verhaltensmuster in jeder Zucht die der Vorfahren, des Wolfes oder des Scha-
kals, sind. Sie mogen verstirkt oder auch teilweise unterdriickt worden sein, aber im
Grunde hat sich nichts verindert.“ Wird es bei der Domestikation des Menschen
anders sein? Jedenfalls hat seit dem Neandertaler vor etwa 50000 Jahren nach
Ausweis der palidontologischen Funde, wie Mayr (1963) betont, keine weitere Gehirn-
vergroflerung mehr stattgefunden, ein recht erstaunliches Phinomen. Haldane (1960/
1961) spricht die Vermutung aus, ,daff unsere nichsten zehn Millionen Jahre der
Evolution (vielleicht bewufit kontrollierter Evolution) eher in Richtung einer Sterili-
sierung unserer geistigen Krifte fortschreiten als in Richtung einer Erwerbung neuer
geistiger Anlagen oder einer weiten Verbreitung solcher Begabungen, wie sie sporadisch
in Menschen wie Aristoteles, Virgil, Tansen (wahrscheinlich Indiens grfter Musiker),
Newton und Goethe in Erscheinung treten®. Es gibt noch viele solcher und dhnlicher
Hoffnungen und Befiirchtungen. Der Spielraum der Auffassungen und Hypothesen
ist beim Thema ,Hebung des Intelligenzniveaus“ jedenfalls recht grof.

Intelligenz und Vererbung
Es ist bekannt und anerkannt, dafl die Entfaltung von Begabungen stark von den
Umweltbedingungen, z. B. von der geistigen Héhe einer Familie und der kulturellen

Pragung der sozialen Schicht, in der jemand lebt und aufwichst und von der iiber
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zahlreiche feinste Wege Einfliisse ausgehen, abhingig ist. Viele Menschen, die an sich
die biologischen Voraussetzungen und Anlagen fiir hervorragende geistige Leistungen
besaflen, versagten, weil die Umweltbedingungen ungiinstig waren. Intelligenz und
Begabung haben aber auch eine erbliche Grundlage. Sie ist in ihrer Struktur und ihrem
Einfluf} auch heute noch weithin ein Geheimnis. Sie exakt zu ergriinden und die Art
und Weise der Weitergabe intellektueller Anlagen an die nichste Generation im ein-
zelnen zu analysieren, stellt die eigentliche Crux bei allen Uberlegungen und An-
strengungen dar, Intelligenz und Begabung zu mehren und zu steigern, weil die gene-
tischen Mechanismen, die sich auf Intelligenz und Personlichkeit beziehen, bis jetzt
kaum verstanden sind. Hier ist noch eine gewaltige wissenschaftliche Arbeit zu leisten,
wie spiter noch deutlich werden wird.

Das l14flt sich zunichst darauf zuriickfithren, dafl der Mensch, wie Mather (1964)
sagt, »ein schwieriges Subjekt fiir die genetische Forschung darstellt: seine Familien
sind klein, die Zeit zwischen der Geburt einer Generation und der nichstfolgenden
ist lang und seine Ehen sind ohne genetische Kontrollen, so dafl sich Informationen,
die fiir die Herausarbeitung eines genetischen Befunds wesentlich sind, nur aufler-
ordentlich miithsam gewinnen lassen.“ Weiterhin scheint es sicher zu sein, dafl es
zahlreiche Gene gibt, die bei der Entwicklung der Intelligenz mitspielen, jedoch ist
ihre Zahl und die Methode der Ubertragung nicht bekannt. Nach Simpson (1960) wird
die Intelligenz ,,von einer groflen Zahl von Genen, die miteinander in Wechselwirkung
stehen, bestimmt, vielleicht auch vom gesamten System, das als eine komplexe Einheit
wirkt®. , Viele oder vielleicht alle Erbfaktoren, die zur Erzeugung einer iiberlegenen
Intelligenz und Personlichkeit beitragen, haben ihre Grundlage, so nimmt man an,
in multiplen Genen.“ Es besteht ,ein multipler Faktoren- oder polygenischer Typ der
Vererbung® (Dice 1960). Die Bezichung von genetischer Substanz zu Begabung und
Charakter ist deshalb, wie v. Verschuer (1966) sagt, ,so komplex und ganzheitlich,
daf sie im Bereich des Normalen nicht in einzelne Genwirkungen zerlegt werden kann.
Nur fiir einige wenige krankhafte Storungen sind bisher Einzelgene als Ursache ana-
lysiert worden.“ Wegen dieses Befunds wird der Vorgang, der eine auffergewdhnliche
Personlichkeit hervorbringt, hochst verwickelt.

,Die multiplen Gene, die die Vererbung geistiger Eigenschaften kontrollieren®, so
meint Dice (1960), ,miissen in jeder menschlichen Bevdlkerung weit verbreitet sein.
Auf Grund der Rekombination dieser Gene in jeder Generation ist eine betrichtliche
Variation unter den Kindern einer Familie zu erwarten; dennoch werden gewisse
Familienghnlichkeiten auftreten. Die Kinder eines Menschen mit auflergewdhnlichen
Fihigkeiten brauchen deshalb in diesem Merkmal ihren Eltern nicht véllig zu gleichen.
Es ist nichtsdestoweniger zu erwarten, dafl die Kinder von Eltern, die eine hohe
Begabung spezieller Art besitzen, fir diese Begabung oberhalb des allgemeinen
Niveaus der Bevélkerung, der sie angehdren, stehen werden.“ Diese Annahme liegt
allen Bestrebungen zur Hebung des Intelligenzmittels zugrunde. Wiirden sich ndmlich
Triger hoher Begabungen zur Weitergabe ihres Erbguts immer wieder zusammen-
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finden, dann sei im Verlauf einiger Generationen eine Vermehrung dieser wertvollen
Merkmale zu erwarten. Das allgemeine Intelligenzniveau wiirde sich auf diese Weise
heben. Nach Huxley (1962) ,diirfte sich schon ein geringes Ansteigen der durchschnitt-
lichen Begabung notwendig in einer Aufwirtsbewegung der gesamten Hiufigkeits-
kurve auswirken und damit in einem erheblichen Zuwachs in der absoluten Zahl hoch-
intelligenter und bestveranlagter Menschen®.

Fiir die Annahme, daf§ aus begabten Familien im Durchschnitt begabte Kinder ent-
springen, diirften z. B. die Schulen von Oakridge und Los Alamos, zweier Zentren
der amerikanischen Atomforschung, bieten. In beiden Orten hat, wie Buddecke (1965)
berichtet, eine {iberdurchschnittliche Ansammlung Intellektueller mit Spezialbegabun-
gen stattgefunden. Es gibt dort Schulklassen, bei denen der durchschnittliche Intelli-
genzquotient bei 140 liegt, wihrend in der Durchschnittsbevolkerung auf 300 Kinder
nur ein einziges mit einem Intelligenzquotienten von 140 kommt! Die Gaben und
Talente der Vorfahren scheinen hiernach eine erhebliche Bedeutung fiir die Nachfahren
zu haben. Handgeschicklichkeit bei den Vorfahren von Artisten, rhetorisches Talent
bei den Vorfahren von Dichtern, philosophische, naturwissenschaftliche oder didak-
tische Begabungen bei den Vorfahren von Wissenschaftlern und so fort diirften deshalb
bemerkenswerte pradisponierende Faktoren fiir den Aufbau auRergewdhnlicher Bega-
bungen sein.

Zur Zeit fehlt es aber noch an detaillierten und exakten Kenntnissen iiber die Zu-
sammenhinge von Intelligenz und Vererbung. Wir wissen nicht, wie sich Intelligenz-
unterschiede, die im Bereich der normalen Variation liegen, wvererben. Wir kennen
auch nicht die Verteilung und Hiufigkeit der verschiedenen erwiinschten Typen von
Intelligenz und Personlichkeit innerhalb einer Bevolkerung. Es gibt weder eine Klassi-
fikation von Spezialbegabungen, noch ist es moglich, die Geschwindigkeit der Zu- und
Abnahme der Zahl der Gene, die die geistige Tiichtigkeit beeinflussen, abzuschitzen,
so dafl eine Planung ihrer Vermehrung in den Bereich des Mdglichen triite. Erst recht
ist wegen der ungeheuren Zahl von Variablen und der aulerordentlichen Unterschiede
in den geistigen Fihigkeiten zwischen den Individuen menschlicher Bevdlkerungen
noch keine Analyse iiber die Stirke und Richtung der Auslese in Hinsicht auf Verbrei-
tung und Hohe der Intelligenz innerhalb von Bevélkerungsgruppen gemacht worden.
Simpson (1960) meint sogar, es gebe kein Beweismaterial, dal die Auslese die Intelli-
genteren begiinstige. Wegen dieser Situation fordert Dice (1960) die Errichtung eines
Instituts zur Erforschung derartiger Fragen und Zusammenhiinge. Das sei notwendig,
weil ,geistige Tiichtigkeit und charaktervolle Personlichkeit die wertvollsten Reich-
tiimer darstellen, die die Welt besitzt. Diese Reichtiimer sollten im héchstméglichen
Grad ausgeniitzt werden... Alle Schritte, die sich in einer Mehrung des Anteils an
geistig iiberlegenen Personlichkeiten in der Bevélkerung auswirken, sind deshalb von
unschitzbarem Wert fiir die Welt der Zukunft.«
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Intelligenz und Fruchtbarkeit
Kiinstliche Befruchtung

Haben Begabte im Durchschnitt mehr begabte Nachkommen als weniger Begabte
— gleiche Fruchtbarkeit vorausgesetzt —, dann muf sich der Anteil der Begabten inner-
halb einer Bevdlkerung durch positive Beeinflussung der Fruchtbarkeit gerade der
Begabten steigern lassen. Die Eugenik hat diese Moglichkeit aufgegriffen. Muller ver-
teidigt und propagiert deshalb die kiinstliche Besamung durch Spender von aufer-
gewdhnlichem geistigen Niveau, woriiber wir schon an anderer Stelle gesprochen
haben. ® Er hofft, auf diese Weise hervorragende Eigenschaften des Korpers, des Geistes
und des Herzens mehren und méglichst weit in der Menschheit streuen zu kénnen. ,Es
ist evident®, so sagt er (1960), ,,dafl wir unbegrenzt aus einem kontinuierlichen An-
wachsen unserer Geisteskrifte Nutzen ziehen konnen: durch groRere Fahigkeit fiir
Analysen, quantitative Verfahren, integrierende Arbeitsweisen und phantasiereiche
Schopfungen, durch tiefgriindige Untersuchungen, durch leichteres Verstchen allge-
meiner Strukturen, wenn sie tief verborgen liegen, durch gleichzeitiges und koordi-
niertes Erfassen von immer mehr Elementen einer Situation, durch Erkennen von mehr
Schritten nach vorwirts, durch stirkeres multidimensionales Denken und durch frucht-
barere schopferische Phantasie. Uberdies ist noch zu hoffen, daf vielleicht neue Durch-
briiche gefunden werden.“ Jedenfalls, so meint Hardin (1959), hebe die kiinstliche
Besamung den menschlichen Stamm auf eine héhere Stufe.

Wenn erst einmal auf den ,Spermabanken® reiches, nach eugenischen Gesichtspunk-
ten ausgewihltes, also hochqualifiziertes Material an Spermien unterschiedlicher gene-
tischer Struktur und kommender phinotypischer Ausprigung zur Verfiigung steht,
dann sei auch, wie Muller (1963) betont, die freie ,Keimwahl®, die ,germinal choice,
durch die Eheleute gewihrleistet. Da die wihlenden Paare aus der gesamten Bevilke-
rung kdmen, sei auch die Streubreite der Auswahl gesichert, so daf eine Vielzahl
geistiger und korperlicher Fihigkeiten, die jeweils der einzelne hochschitze, fortge-
pflanzt wiirde. Dadurch sei zugleich eine gesunde Mannigfaltigkeit garantiert. Muller
(1964) glaubt, dafl sich die Verbreitung und Zunahme der Praxis der kiinstlichen
Besamung noch in ihrem frithen Stadium in einer Menge eindeutig vorbildlicher Kinder
auswirken werde. ,Diese lebenden Lektionen werden dann anderen den iiberzeugend-
sten Beweis liefern und so zu immer festerer Annahme und immer stirkerem Uber-
wiegen dieser Praxis fithren.“

Gleichen eugenischen Zielen sollen die kiinstliche Befruchtung eines menschlichen
Eis in vitro durch menschliche Spermien mit nachfolgender Einpflanzung und die
kiinstliche Parthenogenese beziehungsweise klonische Fortpflanzung, etwa durch

2 P. Overhage, Manipulationen an der menschlichen Keimesgeschichte, in dieser Zschr. 183 (1969)
2344,
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Ubertragung unreduzierter Zellkerne in entkernte Eier, dienen.® Diese Verfah-
ren wiirden nach Muller (1962) ,die Mdglichkeiten der Samenauswahl gewaltig stei-
gern®. Die kiinstliche Befruchtung, die jetzt vor allem zum Ausgleich der Folgen einer
Unfruchtbarkeit angewendet wird, miisse aber noch stirker eugenisch ausgerichtet
werden. Dann erfiille sie den dringenden Wunsch der Ehepaare, ihren Kindern eine
genetisch iiberlegene Veranlagung zu iibermitteln. Um diese Moglichkeit zu verwirk-
lichen, so faflt Muller (1963) seine Auffassung und Zukunftshoffnung noch einmal
zusammen, ,miissen ausgedehnte Keimzellenbanken errichtet werden, die Material
von hervorragenden Spendern nebst allen wichtigen Daten iiber den Spender und
dessen Verwandte enthalten. Sowohl die lange Speicherung als auch die anerkann-
ten Fihigkeiten des Spenders werden die notwendige Offenheit und Freiwilligkeit
der Wahl gewihrleisten und die Beratung unterstiitzen. Die idealistische Vorhut
und ihre Nachfolger werden durch allgemeine Zustimmung zum iiberragenden
Wert von Gesundheit, Intelligenz und Briiderlichkeit einen gesunden genetischen
Fortschritt einleiten. Ihre unterschiedliche Haltung gegeniiber besonderen Veran-
lagungen wird eine heilsame, gesunde Mannigfaltigkeit begiinstigen.®

Weniger Nachkommen aus begabten Familien

In der wissenschaftlichen Literatur findet sich immer wieder die als hinreichend
gesichert betrachtete Aussage, dafy die begabten Familien im Durchschnitt weniger Kin-
der haben als weniger begabte Familien. ,,Es ist moglich, wenn nicht wahrscheinlich®,
sagt z. B. Simpson (1960), ,dafl im Durchschnitt heutzutage jede neue Generation
ihrem Ursprung nach zum gréfleren Teil von weniger intelligenten Mitgliedern der
letzten Generation stammt®. Aus der Tatsache, so duflert sich Buddecke (1965), dafl
Individuen mit positiven geistigen Eigenschaften, wie spezielle natur- und geisteswis-
senschaftliche Begabungen, hohe Intelligenz, Verantwortungsgefiihl, geistige Regsam-
keit, eine unterdurchschnittliche Fortpflanzungsquote aufweisen, resultiert ein beun-
ruhigendes soziologisches Phinomen. Da Intelligenz und Begabung nimlich ,genetisch -
festgelegte Merkmale darstellen, findet auf diese Weise eine den Interessen der Mensch-
heit entgegengesetzte Auslese statt®.

Dieser Folgerung laflt sich kaum ausweichen. Haben nimlich bestimmte genetische
Typen innerhalb einer Bevolkerung weniger Kinder als der Durchschnitt der Bevil-
kerung, dann wird sich von einer Generation zur anderen die Hiufigkeit ihres gene-
tischen Typs innerhalb der Bevélkerung vermindern. Es findet eine Auslese, die ja
nichts anderes als differenzierte Fruchtbarkeit ist4, gegen diesen Typus statt. Wenn
dagegen bestimmte andere genetische Typen mehr Kinder als der Durchschnitt hervor-

& Siche Anm. 2.
4 P. Overhage, Biologische Auslese als differenzierte Fortpflanzung, in dieser Zschr. 176 (1965) 605-615.
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bringen, dann wird ihr genetischer Typ Generation fiir Generation an Hiufigkeit zu-
nehmen. Die Auslese wird sie begiinstigen. Tatsichlich hatten zum Beispiel die gebil-
deten Bevolkerungsgruppen wihrend der grofien wirtschaftlichen Depression in den
USA, wie Osborn (1960) berichtet, weithin nur die Hilfte an Geburten aufzuweisen
als die anderen. Die Auslese war, was die Begabung betrifft, in ihr Gegenteil verkehrt.

Die Beobachtung, daf in industrialisierten Lindern die intellektuellen und fachlich
ausgebildeten Bevolkerungsgruppen eine Geburtenhdufigkeit aufweisen, die nicht
ausreicht, um ihre Zahl gegeniiber den anderen Schichten zu halten oder zu steigern,
hat, wie Penrose (1951) sagt, alarmierend gewirkt. Die gegenwirtige Beurteilung
dieses Befunds neigt zu einer stirkeren pessimistischen Interpretation, obwohl, wie
Rostand (1961) sagt, zur Zeit ,nichts unsicherer ist als die genetischen Auswirkungen
dieser unterschiedlichen Fruchtbarkeit®. Man spricht von der Gefahr einer ,genetical
erosion® (Sirks 1961).

Ursachen der unterschiedlichen Fruchtbarkeit

Penrose (1950) hilt das soeben erwihnte Phinomen nicht unbedingt fiir ein Anzei-
chen von Degeneration, weil ja die verschiedensten Faktoren zu seinem Zustandekom-
men beitragen kénnen. Dice (1960) nennt z. B., wie schon erwihnt, die Auswirkungen
der Anwendung antikonzeptioneller Mittel, die eher und leichter in sozial hoher-
gestellten Gruppen als in Familien ungelernter Arbeiter Eingang finden. Vielleicht
spielt auch die Gattenwahl hinein, z. B. das Streben, sich mit Gleichgestellten zu ver-
heiraten, die 6konomisch-finanzielle Lage, spite Heirat wegen der Kosten einer
langen beruflichen Ausbildung. Vielleicht bestehen auch sozial bedingte Unterschiede
in der Grofe der Familien. Wenn tatsichlich die Griinde auf dieser Ebene zu suchen
sind, dann konnten relativ leichte Anderungen in den sozialen, Skonomischen und
psychologischen Bedingungen zu einem giinstigeren Bild der Verteilung der Geburten-
hiufigkeit fithren. Jedenfalls, so meint Carter (1966), wird eine vorsorgliche Gesell-
schaft nicht nur ihren geistig beschrinkteren Mitgliedern alle Unterstiitzung bei der
Planung ihrer Familiengrofie angedeihen lassen, ,sondern auch ihre am héchsten
begabten ermutigen, ihre Familiengrofle iiber das reine Ersetzen hinaus zu planen®.

Es ist aber auch moglich, daf sich die Hypothese von Penrose (1955) bestidtigt, daf§
nimlich die Gene, die die Intelligenz kontrollieren, wegen der Heterozygotie auch
die Fruchtbarkeit beeinflussen. Dann wiirden diese die Intelligenz bestimmenden
Gene, wenn sie in homozygoter (reinerbiger) Kombination vorhanden sind, entweder
niedrige Intelligenz in Verbindung mit geringer Fruchtbarkeit hervorrufen oder hohe
Intelligenz, ebenfalls in Verbindung mit geringer Fruchtbarkeit. Sind jedoch diese
Gene in heterozygoter (gemischterbiger) Kombination vorhanden, dann, so nimmt
Penrose an, erzeugen sie nicht nur einen mittleren Grad von Intelligenz, sondern auf
Grund der meist gesteigerten Vitalitit der Heterozygoten auch eine Zunahme der
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Fruchtbarkeit. Danach wiren also Menschen von mittlerer Intelligenz auf Grund ihres
heterozygotischen genetischen Aufbaus fruchtbarer und so im biologischen Sinn taug-
licher, wihrend die Extreme, die von Genen in homozygotem Zustand bedingt werden,
also Personen von iiberdurchschnittlicher oder ganz geringer Intelligenz, eine herab-
gesetzte Fruchtbarkeit aufweisen. Sollte das zutreffen, dann ist natiirlich der Versuch
in Frage gestellt, das Intelligenzniveau durch bewufite Auslesemafinahmen auf die
Dauer zu erhdhen. Ebenso unwahrscheinlich wire es aber auch, dafl das Intelligenz-
niveau automatisch als Ergebnis differenzierter Fortpflanzung absinkt. Es besteht dann
vielmehr ein Gleichgewicht innerhalb einer Bevolkerung oder der Menschheit, das in
gewissen Grenzen positive oder negative Schwankungen aufweisen kann.

Aus diesem Grund hilt Penrose (1959) nichts von den Vorhersagen eines schnellen
Absinkens des Intelligenzniveaus als Folge von Unterschieden in der Fruchtbarkeit.
»Jede solche nachteilige Wirkung wiirde sehr stark von der Tendenz zu einem gene-
tischen Gleichgewicht abgedimpft. Im allgemeinen hat ja die Vielfalt polymorpher
Systeme, die im Menschen vorhanden sind, wahrscheinlich einen evolutiven Wert auf
lange Sicht.“ Auch Medawar (1962) betont, dafl jedem Anstieg, aber auch jedem
Abfall eine natiirliche Grenze gesetzt sei. , Wiirde ein Diktator den Versuch machen®,
so meint Medawar, ,durch natiirliche Auslese die Intelligenz der ganzen Bevélkerung
auf das gegenwirtig erreichbare Maximum hochzutreiben, oder sie bis auf ein
noch mdgliches Minimum herabzusetzen, dann wiren diese Anstrengungen, ich bin
sicher, selbstzerstrend. Die Bevélkerung wiirde zahlenmiBig abnehmen und im Ernst-
fall aussterben. Die iiberlegene Tauglichkeit der Heterozygoten wiirde seine heimtiicki-
schen Pldne auf lange Sicht vereiteln.5

Nach anderen Autoren besteht keine direkte Beziehung zwischen hoher Intelligenz
und Fruchtbarkeit, zumindest erscheine die Heterosis bei Genen, die fiir Intelligenz
verantwortlich sind, als kein bedeutsamer Faktor, der differenzierte Fruchtbarkeit
bei den Gesellschaftsklassen hervorrufe. Nach Mayr (1963) ist die geringere Frucht-
barkeit der Menschen mit hoher Begabung weniger ein biologisches Merkmal, sondern
eher Ausflufl sozialer und 6konomischer Faktoren.

Hebung der Geburtenquote bei begabten Familien

Diese widerstreitenden Meinungen zeigen, wie sehr es vorerst noch gesicherter In-
formationen bedarf, Informationen iiber die Gréfle der Unterschiede in der Geburten-

5 ,Man stelle sich einmal vor®, meint Hardin (1953), ,was geschehen wiirde, wenn wir auf magische
Weise erreichen konnten, dafl alle Menschen unserer Gesellschaft einen Intelligenzquotienten von wenig-
stens 140 bekommen wiirden, und zwar vom niichsten Freitag 16 Uhr ab. Man male sich aus, wie diese Men-
schen von fast genialer Intelligenz alle die Routinearbeiten des tiglichen Lebens verrichten wiirden . . .
Werden bei all dieser Intelligenz die Aufgaben der Gesellschaft besser vollzogen werden? Vielleicht fiir
ein bis zwei Tage, aber nicht fiir lingere Zeit. Wir kénnen mit Sicherheit voraussagen, dafl bald ein
Massenaufruhr unter den gelangweilten Genies ausbrechen wird. Hohe Intelligenz ist nimlich nur in
Situationen, die sie erfordern, von Vorteil.®
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hiufigkeit, die bei den einzelnen Berufen und den sozialen Klassen einer Gesellschaft
vorliegen, iiber die angeborene Variation von Intelligenzmerkmalen, iiber Zusam-
menhinge von Intelligenz und Familiengrofie und der Stellung des Kindes in der
Familie, iiber das Alter der Mutter bei der Geburt des Kindes, iiber die Korpergrofle
und so fort. ,Wenn erst einmal entsprechende Informationen iiber den Grad, bis zu
dem jeder Typ spezieller Begabung vererbt wird, iiber Umweltfaktoren, die die Ent-
wicklung der Begabungen eines jeden Individuums beeinflussen diirften, und iiber die
Verteilung der geistigen Fihigkeiten in einer Bevdlkerung zur Verfiigung stehen,
dann konnen unsere Biirger darauf vertrauen®, so hofft Dice (1960) zuversichtlich,
,dafl die notwendigen Schritte unternommen werden, um den gesamten Vorrat an
Begabungen zu vermehren.®

Trotz der Unsicherheit dariiber, ob bei der Menschheit ein Absinken des Intelligenz-
niveaus stattfindet oder ob die Menschheit einen Gleichgewichtszustand erreicht hat,
bemiiht man sich darum, den Grundsatz zu verwirklichen: , Je grofler die Ausstattung
mit Begabungen und Talenten ist, deren sich jemand erfreut, um so wichtiger ist es, dafl
er oder sie eine grofere Zahl an Kindern als der Durchschnitt der Bevélkerung besitzt®
(Dice 1960). Man hat deshalb eine Reihe von Vorschligen, vor allem sozialer oder
wirtschaftlicher Art gemacht, um das gesteckte Ziel zu erreichen, z. B. die Erhdhung
der Gehilter junger Wissenschaftler, um ihre Kinderfreudigkeit anzuregen, Erleichte-
rung der finanziellen Lasten eines langen wissenschaftlichen Studiums durch gezielte
Unterstiitzung, damit die Begabten friiher, d. h. schon wihrend ihrer langen Ausbil-
dungszeit, heiraten konnen. Es liegen auch schon eine Anzahl von Schemata vor, deren
Anwendung die Geburtenquote begabter und erfolgreicher Menschen zu erhdhen
trachtet.

Jedenfalls sollte die Gesellschaft versuchen, so meint Osborn (1964), ,fiir Bedin-
gungen Sorge zu tragen, die darauf ausgerichtet sind, die unterschiedliche Geburten-
hiufigkeit der Menschen auf unterschiedliche Art und Weise zu beeinflussen. Es sollten
Mittel gefunden werden, um gréfiere Familien bei den Ehegatten zu férdern, deren
Leistung bei ihrer privaten Tatigkeit oberhalb des Mittelmafles liegt; zu gleicher Zeit
sollten die Bedingungen derart sein, dafl die Paare, die weniger erfolgreich sind, dahin
neigen, kleinere Familien als der Durchschnitt zu haben . .. Die Suche nach Mirteln,
um eine solche Unterschiede machende Geburtenauslese durchzufiihren, hat gerade
erst begonnen.“ Der allererste Schritt in diese Richtung sei aber die Erziehung der
ffentlichen Meinung zum Verstehen des Evolutionsprozesses, das Sichverantwortlich-
fihlen fiir die kommenden Generationen und die weitere Evolution der Menschheit.

Hinweis: Die Arbeiten der im Text zitierten Autoren sind angegeben in P. Overhage, Experiment
Menschheit. Die Steuerung der menschlichen Evolution (Frankfure 21968).
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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
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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.

19+ 267



Paul Konrad Kurz S]

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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Vietnam in Hanoi, Stodsholm, Bensberg

Fiir die Regierung johnson war die Auf-
nahme regelmifliger Luftangriffe auf Nord-
vietnam eine logische Konsequenz ihrer Viet-
nam-Politik: der kommunistische Feind sollte
nicht nur im Siiden bekimpft, sondern auch in
seinem eigenen Land zermiirbt werden. Auf
einen groflen Teil der Uffentlichkeit in den
USA und bei ihren Verbiindeten aber wirkten
die Bombardierungen wie ein Schock, der sie
erstmals die Hirte erkennen liefl, mit der
die amerikanische Regierung den Konflikt zu
l6sen bereit war. Die offentliche Kritik ent-
ziindete sich daher vornehmlich an den Scheuf’-
lichkeiten dieses Bombenkriegs gegen ein klei-
nes Entwicklungsland. Thre Haupttriger wa-
ren nicht mehr nur Studentengruppen, son-
dern die grofie Schar ,liberaler Humanisten®,
die den Krieg gegen Nordvietnam wegen
seiner iiberschaubaren Grausamkeit zum be-
vorzugten Objekt demonstrativen Protests
und moralischen Abscheus machten.

Nicht immer verband sich diese Entriistung
in gliicklicher Weise mit der Erkenntnis der
allgemeinen Voraussetzungen dieser konkre-
ten Politik. Die Dialektik der Verhiltnisse
lieR sogar manchen Kriegsgegner cbenso ge-
bannt nur nach Nordvietnam starren wie
seine Gegner im Pentagon: fiir diese redu-
zierte sich der ganze Konflikt auf eine nord-
vietnamesische Aggression gegen Stidvietnam,
fiir jenen auf eine amerikanische Aggression
gegen Nordvietnam. Beide iibersahen, dafl
der Krieg im Siiden von Siidvietnamesen
begonnen wurde und beendet werden mufl.
Gemeint sind hier weniger die Politiker,
Wissenschaftler und Journalisten, die sich ge-
wissermaflen beruflich mit dem Vietnam-
Krieg auseinandersetzten, sondern jene meist
etablierten Intellektuellen, die ihr Kénnen
und ihren Ruf zeitweise in die Protestbewe-
gung einbrachten. Einige von thnen hatten

Gelegenheit, Ausschnitte des Kriegs auf der
Seite ihrer offiziellen Feinde zu erleben. Die
bemerkenswertesten Berichte seien kurz vor-
gestellt.

Harrison E. Salisbury, stellvertretender
Chefredakteur der ,New York Times®, kann
zwar nicht direkt dieser Gruppe zugerechnet
werden. Seine Berichte aus Nordvietnam!
waren aber fiir die liberalen Kriegskritiker
das erste glaubwiirdige Zeugnis fiir die Maf}-
losigkeit des Bombenkriegs. Er war der erste
bekanntere Amerikaner, der diese Reise ma-
chen konnte. Sein Visumantrag war zwar
motiviert von einer generellen Vorliebe fiir
schwer zugingliche Linder, doch der Zeit-
punkt, zu dem ihm stattgegeben wurde, stellte
die Reise unter ein unverkennbar politisches
Vorzeichen: Nach nordvietnamesischer Dar-
stellung hatten nimlich am 13. und 14. De-
zember 1966 amerikanische Flugzeuge zum
ersten Mal Bomben auch iiber dem stidtischen
Wohngebiet Hanois abgeworfen, eine Be-
hauptung, die sofort von der amerikanischen
Regierung zuriickgewiesen wurde. Schon am
Morgen des 15. Dezember erhielt Salisbury
die Nachricht, sein Visum liege in Paris zum
Abholen bereit.

Unterwegs notierte er: ,Ich glaube, dafl
meine Reise dazu ausersehen ist, angesichts
der amerikanischen Bombenangriffe den Ein-
druck des Selbstvertrauens und der Wider-
standskraft hervorzurufen; Abscheu vor dem
von uns Angerichteten; ein positives Image
von Nordvietnam. Gleichzeitig ist sie aber
auch dazu bestimmt, den Frieden oder einen
Waffenstillstand oder doch darauf gerichtete
Gespriche niherzubringen, teilweise indem

1 Harrison E. Salisbury, Hinter den feindlichen
Linien. Ein Amerikaner in Hanoi. Frankfurt:
Fischer 1967. 254 S. Paperb. 14,—.
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man den USA bzw. der amerikanischen Of-
fentlichkeit beibringt, dafl die gegenwirtige
Haltung nicht zum Sieg fiihrt, teilweise in-
dem man die Einsicht und Vernunft auf seiten
Nordvietnams unter Beweis stellt* (32). Salis-
bury fand seine Erwartungen im wesentlichen
bestitigt. Er konnte bezeugen, was der regie-
rungsamtlichen Darstellung direkt wider-
sprach: die Bombardierung und Beschieflung
ziviler Objekte in ganz Nordvietnam, auch
in Hanoi (darunter Kirchen, medizinische Ein-
richtungen wie z. B. das berithmte Leprosa-
rium von Quyuh Lap) - und zugleich den
Miflerfolg der Luftangriffe. Militirisch: Die
Nordvietnamesen setzten die zerstorten Trans-
portwege schnell und geschickt wieder in-
stand. Politisch: Das unterschiedslose Bom-
bardement stachelte den Widerstandswillen
der gesamten Bevodlkerung an.

Gespriche mit Ministerprisident Pham Van
Dong und anderen Politikern beseitigten die
letzten Zweifel Salisburys an der Verhand-
lungsbereitschaft Hanois. Als Grund hierfiir
vermutete er Besorgnis {iber die Auswirkun-
gen, die die Entwicklung in China und im
sowjetisch-chinesischen Konflikt auf das von
den beiden Groflen des sozialistischen Lagers
abhingige Nordvietnam haben mufite. Salis-
bury fiithrt auch niher aus, warum Verhand-
lungen zur Wahrung der tatsichlichen ameri-
kanischen Interessen nicht nur méglich, son-
dern auch nétig seien. Die Absicht seines Buchs
wird hier deutlich: iiber die Berichterstattung
hinaus auf die Politik der amerikanischen
Regierung einzuwirken. Erfolg hatte er damit
nicht. Schon die Tatsache seiner Reise erschien
der Regierung als Affront. Seine Berichte, so
unpolemisch und fast pedantisch sie auch ge-
schrieben waren, veranlafiten ,einige ameri-
kanische Amtspersonen, insbesondere Zivili-
sten aus dem Pentagon..., eine Schimpf-
kanonade gegen mich loszulassen® (221). Die
Glaubwiirdigkeitsliicke, deren Ausmafle erst
durch seine Beobachtungen sichtbar wurden,
vergroflerte sich dadurch betrdchtlich.

Die Argumenten unzugingliche Haltung
der Regierung provozierte Verhirtung und
Emotionalisierung im Lager der Kriegsgegner.
Verstirkt wurde diese kritische Einstellung
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gegen die Regierung durch den Umstand, dafl
die Biirgerrechtshewegung neuen Hohepunk-
ten zusteuerte und sich mit der Kriegskritik
verbiindete. In dieser Situation reiste Daniel
Berrigan, Jesuit, Dichter und aktiver Teil-
nehmer an der Biirgerrechtsbewegung, zu-
sammen mit Howard Zinn im Februar 1968
nach Hanoi, um als Vertreter einiger Frie-
denskomitees drei gefangene amerikanische
Piloten abzuholen® Die Freilassung geschah
ausdriidklich, wie es in dem Telegramm aus
Hanoi hief, ,zur Feier des Tet-Festes* (dem
Beginn der entscheidenden Friihjahrsoffen-
sive) und ,an die amerikanische Friedensbe-
wegung® (IX). Das Leitmotiv seiner Refle-
xionen, Berichte und Gedichte ist der Zu-
sammenhang zwischen Vietnamkrieg und Biir-
gerrechtskampf: ,Ein einziger Krieg mufite
gekimpft wenden auf zwei Feldern: Vietnam
und den amerikanischen Ghettos. Also kam
alles darauf an, ohne Riicksicht auf Hinder-
nisse, an beiden Orten gegenwirtig zu sein.
Um den Frieden herbeizufiihren, mufiten we-
nigstens ein paar Amerikaner wenigstens in
gewissem Mafl das harte Leben in Hanoi tei-
len, den Schrecken und den Tod aus der Luft®
(XIII). Zu Hause brachte ihn seine Teilnahme
an verschiedenen Antikriegsaktionen inzwi-
schen ins Gefingnis.

Berrigan reprisentiert den Typ des Intel-
lektuellen, der sich als ,amerikanisch bis auf
die Knochen® versteht (XIV) und betroffen
ist davon, daf} seine Nation einer viel schwi-
cheren solches Leid zufiigt. Im Gefiihl der
Ohnmacht gegeniiber der offiziellen Auflen-
politik setzt er diese Betroffenheit um in mo-
ralische Appelle und (symbolische) Protest-
aktionen. Er will anklagen, nicht analysieren.
Seine Parteinahme ist eindeutig und schroff —
und erscheint in ihrer Einseitigkeit wie ein
fotografisches Negativ der offiziellen Ideo-
logie: fiir ihn sitzen die good guys eben in
Nordvietnam und die bad grys im Pentagon.
Sein Reisebericht ist voll dtzender Kritik an
amerikanischen Politikern und voll ehrfiirch-

2 Daniel Berrigan, Night Flight to Hanoi. War
Diary with 11 Poems. New York, London: Mac-
millan Company, Collier-Macmillan Ltd. 1968.
139 S. Lw.
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tiger Bewunderung fiir die nordvietnamesi-
schen.

Mary McCarthy und nach ihr Susan Sontag
besuchten Nordvietnam im Mirz, April und
Mai 1968 — nicht als Repridsentanten einer
Organisation, aber ausgestattet mit dem
Selbstbewufitsein prominenter Vertreter der
etablierten Intelligenz. Der Bericht McCar-
thys? profitiert von der kiihl distanzierten
Beobachtungsweise der Verfasserin. Er gibt
eine Fiille von Einzelheiten, die den ungebro-
chenen Widerstand der Bevdlkerung begreif-
lich erscheinen lassen: von den bekannten ori-
ginellen Luftschutzvorkehrungen iiber die De-
zentralisierung (und damit Demokratisierung)
der Verwaltung bis zur stindigen Aktivie-
rung des vietnamesischen Geschichtsbewufit-
seins.

Im Unterschied zu Berrigans Bericht besticht
hier der Grad der Reflexion auf die eigene
Rolle zwischen den Fronten des Kriegs.
McCarthy spiirte schon bald, ,dafl man so
wenig Gemeinsames hat, aufler der Oppo-
sition gegen die amerikanische Beteiligung®
(87). Mehrfach kommt sie auf eine Identitits-
krise zu sprechen, die sie in Nordvietnam
erlitt und die gerade ihr Selbstverstindnis als
»Intellektuelle® betraf. Im Riickblick schreibt
sie dariiber: ,Verursacht war sie zweifellos
durch die Bombardierungen, die mich ,auf-
riittelten’, aber auch durch das unausgespro-
chene Gefiithl eines Konflikts mit der nord-
vietnamesischen Wertskala — eines Konflikts,
der immer verworrener wurde, je mehr ich
bemiiht war, ihn ans Licht zu bringen. Bei
meiner Ankunft war ich irgendwie einer —
wenn nicht persdnlichen, so doch gegneri-
schen — Uberlegenheit sicher gewesen; es war
das Selbstvertrauen des Amerikaners, der
weifl, dafl er geistig aufgeschlossen ist, beide
Seiten zu sehen vermag, unparteiisch ist, ob-
jektiv usw., anders also als jene in einem Ge-
leise festgefahrenen Menschen, denen er sei-
nen Besuch macht ... Aber nach ein paar Ta-
gen unter diesen ,einspurigen® Vietnamesen
merkte ich, dafl mein Anspruch, neutral zu

3 Mary McCarthy, Hanoi 1968. Miinchen, Zii-
rich: Droemer Knaur 1968. 208 S. Lw. 12,80.

sein, wenn nicht gerade verschwand, so doch
sich versteckte, als schime er sich... Bestiir-
zender aber als diese — rein menschlich unter
den gegebenen Umstinden wohl unvermeid-
liche — rasch wachsende Sympathie war das
Gefiihl, dafl meine Objektivitit und roman-
cierhafte Beobachtungsgabe nicht nur unan-
gebracht, sondern auch eine Art von Alibi
waren® (191-194). ,Meine Objektivitdt®,
schreibt sie mit bewdhrter McCarthyscher Iro-
nie, ,storte mich wie ein Warenzeichen oder
ein Firmenschild, das fiir einen echten Mary-
McCarthy-Artikel warb“ (197).

Was bei ihr schmerzliche Widerfahrnis war,
setzte sich Susan Sontag* als Reiseziel: , Wenn
ich nicht in mir selbst einen Umschwung,
eine Anderung meines Bewufitseins erreichte,
wiirde es kaum etwas ausmachen, daf ich tat-
sichlich in Vietnam gewesen war® (9f).
Ahnlich wie ihre Vorgingerin erfihrt sie un-
iiberwindliche Verstehensschwierigkeiten, stellt
tiefgehende kulturelle Unterschiede fest und
kommt zu der Erkenntnis: ,Hier stimmt tat-
sichlich die politische und moralische Realitdt
mit der simplen kommunistischen Diktion
tiberein® (18). Zwar gelingt es ihr im Ver-
lauf ihres Besuchs, die Kluft im Verstehen
einigermaflen zu iiberbriicken, doch nur in
seiner aktiven Konfrontation mit den Gren-
zen meines eigenen Denkens... Denn letzt-
lich ist es einem Amerikaner nicht moglich,
Vietnam in sein Bewufitsein zu integrie-
ren® (83).

Was die Biicher von Mary McCarthy und
Susan Sontag so erregend macht, ist die Radi-
kalitit, mit der die Autorinnen sich selber in
Frage stellen. Susan Sontag: ,Wenn ameri-
kanische Radikale nach Nordvietnam kom-
men, wird alles in Frage gestellt: ihre —
zwangsliufig amerikanische — Einstellung zum
Kommunismus, zur Revolution, zum Patrio-
tismus, zur Gewalt, zur Sprache, zur Hoflich-
keit, zum Eros — ganz zu schweigen von den
allgemeinen westlichen Ziigen ihrer Person-
lichkeit. Ich kann bezeugen, daff mir, seit ich
in Nordvietnam war, die Welt zumindest viel

4 Susan Sontag, Reise nach Hanoi, Hamburg:
Rowohlt 1969. 86 S. Kart. 6,80.
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grofler vorkommt als zuvor® (84). Ahnlich
Mary McCarthy: ,Nichts wird jemals wieder
sein wie zuvor, und sei es auch nur wegen
dieser schmerzlichen Selbsterkenntnis, zu der
dieser Krieg gezwungen hat® (201).

Was bedeuten diese Erfahrungen fiir einen
Intellektuellen tatsichlich? Nur eine neue
Stufe privater
Selbsterkenntnis? Nimmt man diese Zeugnisse
wortlich, so besagen sie mehr: eine Krise nicht
nur bestimmter Meinungen, sondern auch der
sozialen Definition des Intellektuellen in der
biirgerlichen Gesellschaft. Man greift daher
mit gespannter Aufmerksamkeit zum Reise-
bericht eines erklirtermaflen sozialistischen
Schriftstellers, von dem man erwarten kénnte,
daf} er dieses Problem besonders scharf in den
Blick bekommt. Peter Weiss besuchte Nord-
vietnam in Begleitung seiner Frau kurz nach
Susan Sontag im Mai und Juni 19685, Zu-
nachst scheint es, als hitte seine Fragestellung
keinen Platz fiir solche Reflexionen. Er sucht
eine Erklirung fiir die Stirke des vietna-
mesischen Widerstands: ,Wie ist es der Be-
volkerung, die sich nun in der dritten Gene-
ration im Kampf befindet, moglich, einem
Angriff zu widerstehen, der in seiner Totali-
tit die Zerstdrungsaktionen des Zweiten
Weltkriegs weit iibertrifft. Wie ist es den
Menschen in Nord Viet Nam, und mit ihnen
der Befreiungsfront im Siiden, mdglich, nicht
nur die Destruktion zu tiberdauern, sondern
auch zur erfolgreichen Offensive iiberzugehen
gegen die starkste Militirmacht der Welt. Was
befahigt diese Nation, trotz der Zertriimme-
rung alles Erbauten, ihre Produktion und
ihre gesellschaftliche Einheit aufrechtzuerhal-
ten (9). Die Antwort darauf findet er in der
historischen und kulturellen Tradition der
Vietnamesen. ,Sie sind der materiellen Ge-
walt Uiberlegen, weil sie im Besitz einer inne-
ren Geschlossenheit und Ubereinstimmung,
ciner Festigkeit und geistigen Widerstands-
kraft sind, die sich seit Jahrzehnten, Jahrhun-
derten, in ihnen herangebildet hat® (152).

Horizonterweiterung oder

5 Peter Weiss, Notizen zum kulturellen Leben
der Demokratischen Republik Viet Nam. Frank-
furt: Suhrkamp 1968. 157 S. Kart. 9,—.

278

Seine Aufzeichnungen enthalten historische
Riickblenden sowie Gespriche mit Autoren,
Kiinstlern und Funktioniren, die entweder
diese Traditionen oder den Weg der Kunst
zuriick ins Volk und damit in die eigene Uber-
lieferung erhellen. Sozialismus und Demo-
kratie erscheinen dabei in erster Linie als Mit-
tel zur Mobilisierung der gesamten Kraft des
Volks zum Endzweck der nationalen Unab-
hingigkeit. Weiss enthilt sich zwar einer ana-
lytischen Klirung der hierin einbeschlossenen
Problematik, zieht aber unbefangen Folge-
rungen fiir seine Einschdtzung der Kunst im
kapitalistischen Westen: ,Hier, angesichts der
Vernichtungsaktionen im Namen der kapita-
listischen Zivilisation, werden auch die letzten
Argumente zugunsten des westlichen Moder-
nismus hinfillig. Gegeniiber den auf das Mi-
nimum zuriickgeworfenen Existenzbedingun-
gen in Viet Nam, zeigt sich diese Kunst nur
noch als selbstgefilliges Produkt des Uber-
flusses . . . So verstidrkt sich noch einmal unser
Standpunkt, alle #sthetischen Bewertungen
beiseite zu lassen, zu untersuchen nur, was
dem Gemeinniitzlichen entspricht, was An-
satzpunkte ergibt zu einer Neuorientierung®
(99).

Weiss erlebt also ebenfalls in Vietnam die
Unangemessenheit iiberkommener kiinstleri-
scher Bewertungsmafistibe, allerdings nicht im
Sinn einer Selbstkorrektur, sondern als Selbst-
bestiatigung. Wenn er aber glaubt, die An-
nahme neuer Mafistibe I6se bereits den er-
fahrenen Widerspruch, dann vergifit er, daf
die politische Rolle des Kiinstlers sich noch
nicht dadurch dndert, dafl er ,das Gemein-
niitzliche sucht*. Er macht dann Kunst mit
neuen Inhalten vielleicht, aber doch Kunst im
Rahmen der alten kiinstlerischen Praxis. Der
schon bei Mary McCarthy klar erkannte Wi-
derspruch in der Wirklichkeit wird bei Weiss
gelost — aber bloff im Bewufltsein und auf
Papier, ganz im Stil biirgerlicher Kiinstler.
Unterstellt man aber das Unwahrscheinliche,
dafl Weiss sich hier selbst korrigieren will, so
erwartet man mit Spannung, welche Konse-
quenzen er daraus fiir sein Arbeiten ziehen
wird.

Daf} der Vietnamkrieg nicht bloff militi-
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risch ein neuartiges Phinomen ist, zeigt sich
in der Kritik und den Skrupeln, die er im
sogenannten Westen hervorrief. Literarisches
Zeugnis davon geben nicht nur die vorgestell-
ten Reiseberichte einzelner, sondern auch kol-
lekeive Stellungnahmen ganz neuer Art und
von ganz unerwarteter Seite. Als markan-
testes Beispiel fiir eine von diesem Krieg pro-
vozierte neuartige Form politischer Stellung-
nahme kann das Stockholmer Tribunal gel-
ten, auf dem die Prominenz der Kritiker
unter dem Vorsitz von Bertrand Russell und
Jean-Paul Sartre eine Reihe von Sachverstin-
digen vernahm und daraufhin volkerrechts-
widrige Aggressionshandlungen der USA fest-
stellte. Das Protokoll der ersten Sitzung des
Tribunals vom 2. bis 10. Mai 1967° enthilt
eine Reihe von Gutachten mit Informationen
iiber die Auswirkungen des Kriegs fiir die
Zivilbevilkerung, die uns deutschen Zeitungs-
lesern lange vorenthalten wurden. Unbefrie-
digend ist allerdings die Form des Tribunals
selbst. Mit ihr wird vor der Weltoffentlich-
keit eine Unvoreingenommenheit in der Streit-
frage beansprucht, die durch die Zusammen-
setzung des Tribunals schon desavouiert ist.
Dort sitzen Ankliger zu Gericht. Thre An-
klage mag noch so berechtigt sein — das rich-
terliche Amt muf von allen Streitenden ak-
zeptiert werden und verlangt deshalb eben
das, was die Mitglieder des Tribunals nicht
bieten konnen: leidenschaftslose Unparteilich-
keit. Die Positur des anklagenden Richters
zeigt nur aufs neue die Zwiespiltigkeit einer
unparteiischen Parteinahme, das Schwanken
zwischen kiihler Sachlichkeit und menschlich
engagiertem Einsatz auch bei linksstehenden
Kritikern der amerikanischen Kriegsfithrung,
die, Marx zum Trotz, die Kritik der Waffen
durch die Waffe der Kritik ersetzen wollen.

Von deutschen Katholiken hitte man kaum
eine Erklirung zum Vietnamkrieg erwartet:
erstens weil in der Bundesrepublik aufler den
beriichtigten radikalen Minderheiten kaum

8 Bertrand Russell, Jean-Paul Sartre, Das Viet-
nam-Tribunal oder Amerika vor Gericht. Ham-
burg: Rowohlt 1968. 184 S. (rororo aktuell. 1091.)
Kart, 2,20,

jemand 6ffentlich Kritik an den USA iiben
mochte, zweitens weil geradezu die Katholi-
ken hierzulande als verldflichste antikommu-
nistische Truppe gelten. Einzelfiguren wie Da-
niel Berrigan sind in der Bundesrepublik un-
vorstellbar. Mit um so groflerem Interesse
nimmt man das Memorandum zum Vietnam-
krieg in die Hand, an dem die Fachleute des
Bensberger Kreises zwei Jahre lang gearbeitet
haben?. Sein Erscheinen zu einem Zeitpunkt,
da die amerikanische Regierung schon lingst
einen Kurswechsel eingeleitet hat, miifite nicht
von Nachteil sein, wenn von ihm iiber den
unmittelbaren Anlafl hinausfithrende Anstofle
in wenigstens zwei Richtungen ausgehen kdnn-
ten: einmal zur Uberprifung der Haltung
katholischer Christen zu Unrecht und Unter-
driickung dort, wo nicht die Kirche selbst die
Leidtragende ist, zum andern auf ein besseres
Verstindnis der politischen Zusammenhinge
hin, die eine ,tragische Verstridung® wie
den amerikanischen Vietnamkrieg hervor-
brachten und deshalb anvisiert werden miis-
sen, will man verhiiten, daf} ,zwei, drei, viele
Vietnams“ von neuen Che Guevaras und
neuen Johnsons geschaffen werden. Der Bens-
berger Kreis geht einen guten Schritt in die
erste Richtung, etwa wenn er fordert: ,Der
Christ muf} gegen jede Form der Unterdriik-
kung Partei ergreifen (16), oder wenn er
warnt vor der Gefahr, dafl die Kirche durch
falsche Enthaltsamkeit in politischen Stellung-
nahmen einem ungerechten Status quo zur
ideologischen Rechtfertigung dienen kann,
und wenn schliefllich gezeigt wird, daf blin-
der Antikommunismus zu einer unchristli-
chen Solidarisierung mit den Herrschenden
anstatt mit den Unterdriidsten fithren kann.

So fruchtbar das Memorandum fiir die
Diskussion des Verhiltnisses von Kirche und
Politik auch sein mag — die in ihm enthaltene
Analyse des Vietnamkonflikts selbst und sei-
ner politischen Voraussetzungen bleibt in
wichtigen Punkten unzureichend. Wie viele

7 Die Christen und der Krieg in Vietnam. Ein
Memorandum deutscher Katholiken. Hrsg. vom
Bensberger Kreis. Mainz: Matth. Griinewald 1969.
111 S. Kart. 5,80.
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andere Kritiker ist der Bensberger Kreis, auf-
geschreckt durch die Wirkungen des Bomben-
kriegs, auf die letzte Phase der Eskalation
fixiert. Das Memorandum gibt zwar einen
historischen Riickblick, doch es wird nicht
deutlich, in welchem Ausmafl etwa die USA
sich schon seit der Genfer Konferenz auf
eine Politik festlegten, die in diesen Jahren
ihren Hohepunkt fand. Ferner wird, mangels
zureichender Analyse der Entwicklung von
Unterdriickung und Widerstand im Siiden,
die Legende weiterverbreitet, die Befreiungs-
front sei eine blofle Kreation der Nordviet-
namesen. Weil diese Zusammenhinge nicht
geklirt werden, bleiben auch Begriffe wie
»Neokolonialismus® und ,Neoimperialismus®
zur Bezeichnung der amerikanischen Politik
ebenso leer wie die Behauptung, der Vietnam-
krieg stelle einen Ausschnitt aus dem Siid-
Nord-Konflikt zwischen den reichen und den
armen Nationen dar. Es hitte hier zum Bei-
spiel hingewiesen werden miissen auf die

Funktion der amerikanischen Wirtschaftshilfe,
deren negative Auswirkungen nur im allge-
meineren Rahmen der amerikanisch-siidviet-
namesischen Beziehungen begriffen werden
konnen und nicht blof eine Art finanztech-
nischer Betriebsunfall sind, wie es das Memo-
randum nahelegt. Uberlegungen dieser Art
hitten Strukturihnlichkeiten in den Bezie-
hungen zwischen westlichen Industrienationen
und Entwicklungslindern erkennen lassen
und dem Memorandum eine vorerst bleibende
Aktualitit gesichert. So aber bleibt es poli-
tisch unverbindlich: eine Zusammenstellung
historischer Materialien und allgemeiner Be-
hauptungen, gruppiert um eine menschlich
sympathische und fiir deutsche Katholiken
mutige Solidarititserklirung mit dem viet-
namesischen Volk. Wie zahlreiche andere Stel-
lungnahmen zum Thema gibt auch dieses Me-
morandum mehr Aufschliisse iiber seine Au-
toren als iiber den Krieg in Vietnam.
Markus Kreis S§]

Gehen wir einem Neo-Modernismus entgegen?

Daf es in der Kirche immer schon Krisen ge-
geben hat, die an Heftigkeit den beunruhi-
genden Erscheinungen unserer Tage nicht nach-
stehen, beweist die Geschichte des sog. Mo-
dernismus, dessen erschiitternde Folgen den
Alteren unter uns noch lebhaft in Erinnerung
sind. Die es noch mehr oder weniger betroffen
miterlebt haben,
Trauma gezeichnet, das ihr Verhiltnis zur
Kirche triibte, ja zuweilen sie von ihr entfrem-
dete. Es ist nicht leicht, sich in die Mentalitit
jener Zeit um die Jahrhundertwende einzu-
fithlen, die in der Kirche eine geradezu hyste-
rische Ketzerjagd gegen alles, was auch nur
den Schein des Modernismus an sich hatte,
moglich werden liefl. Wir sind heute in der
Lage, die Dokumente jener kirchlichen Ge-
heimorganisation nachzulesen, die unter dem
Pontifikat Pius X. eine regelrechte Theologen-
verfolgung inszenierte, nachdem Emile Poulat,
der verdienstvolle Modernismusforscher, sie
nach langer miihseliger Arbeit ediert hat. Die

bliecben oft wvon einem
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Wiederentdeckung dieser Dokumente?, dienach
ihrer Beschlagnahme durch die Deutschen im
ersten Weltkrieg lange Zeit verschollen blie-
ben, bildet fiir sich allein eine abenteuerliche
Geschichte. Kein Bischof und kein Theologe
war vor dieser geheimen kirchlichen Ge-
stapo sicher, und die Korrespondenz jenes be-
riichtigten Monsignore Benigni in Rom war
durch eine Unzahl von Chiffren getarnt. Diese
traurige Episode der Kirchengeschichte bleibt
ein Skandal, dem erst Benedikt XV. ein Ende
bereitete.

Wir kénnen uns heute nicht mehr vorstellen,
daf ein solcher Fall von geheimer kirchlicher
Uberwachung und Verfolgung von Theologen
sich noch einmal wiederholen konnte. Die
Macht der 6ffentlichen Meinung, die durch die

1 Emile Poulat, Intégrisme et catholicisme inté-
gral. Un réseau secret international antimoderniste:
La ,Sapinidre® (1909-1921). Paris: Casterman
1969. 625 S. Brosch. 45 F.
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Massenmedien noch gewachsen ist, macht ein
solches geheimes Vorgehen schon praktisch
unmdglich, selbst wenn solche Versuche noch
vorkommen mégen. Es liegt nun nahe, in einer
innerkirchlichen Krise wie der heutigen mit
fritheren Krisen Vergleiche zu zichen und auch
Zusammenhinge mit den Ereignissen im Mo-
dernismusstreit herzustellen. Oskar Schrider,
der selbst der reformkatholischen Bewegung
nahestand, hat in seinem Werk ,Aufbruch
und Mifiverstindnis. Zur Geschichte der re-
formkatholischen Bewegung“? einen solchen
Versuch unternommen. Liest man z. B. die
Kapitel iiber George Tyrell, Ernesto Buonai-
uti, den Jugendfreund Roncallis, iiber Romolo
Murri, Hermann Schell und Albert Ehrhard,
so spiirt man die ganze Sympathie des Ver-
fassers fiir den modernistischen und reform-
katholischen Aufbruch jener Zeit. Die warme
Anteilnahme, mit der diese Opfer der romi-
schen Zensur als Menschen wie als Theologen
gewiirdigt werden, vermag den Leser anzu-
stecken, um so mehr, als die Darstellung hochst
spannend und interessant ist. Sicherlich ist es
ein grofles Verdienst Schroders, das sehr ver-
streute Material zu einer solchen Geschichte
des Modernismus und des Reformkatholizis-
mus in so iibersichtlicher Weise zusammen-
getragen zu haben.

Und doch dringen sich bei der Lektiire
dieses Buches Fragen auf, welche die Glaub-
wiirdigkeit einer scheinbar geradlinigen Ent-
wicklung vom Modernismus iiber den Re-
formkatholizismus bis zu einem heutigen Neo-
Modernismus, wie der Verfasser diese ge-
schichtlichen Phinomene deutet, nicht voll
iiberzeugend erscheinen lassen. So verstindlich
die Sympathie des Autors fiir seine Helden
sein mag, und so sehr wir seine Antipathie
gegeniiber einer rein juridisch waltenden kirch-
lichen Biirokratie nachfiihlen kdnnen, so muf}
man sich doch fragen, ob solche Affekte einer
niichtern kritischen geschichtlichen Wiirdigung
nicht im Weg stehen. Insbesondere verfiihren
solche gefiihlsbetonte historische Vergleiche
leicht zu kurzschliissigen Verallgemeinerungen
oder zu Uberspitzungen, wie etwa dem Aus-

2 Graz: Styria 1969. 562 S. Lw. 42,—.

20 Stimmen 184, 10

spielen einer rein charismatischen gegeniiber
der institutionellen Kirche. Sympathie und
Antipathie lassen einen den Abstand der
Sache gegeniiber verlieren, so daff das Unter-
scheidungsvermégen nicht mehr recht zur Aus-
wirkung kommt. Wenn Rom aus dem Mo-
dernismus ein Phinomen miteinander zusam-
menhidngender Irrlehren gemacht hat, so lag
das weniger an der sehr vieldeutigen histori-
schen Realitit als an der Art und Weise, wie
eine damals herrschende monolithische Schul-
theologie, die sich gefihrdet fiihlte, reagieren
zu miissen glaubte. Der Durchbruch wissen-
schaftlichen Bewufitseins, die modernen phi-
losophischen Fragestellungen, und vor allem
das Dringen zur Demokratie in der Welt,
mufiten auch im Denken der Theologie ihre
verschiedenfiltigsten Auswirkungen haben,
was durchaus nicht bedeutet, daff all diese
Minner, die man spiter als Modernisten be-
zeichnete, miteinander iibereingestimmt hit-
ten. Man braucht nur an die rastlosen Bemii-
hungen des Barons v. Hiigel zu denken, der
unentwegt bestrebt war, die Gegensitze zwi-
schen den einzelnen Freunden, wie etwa zwi-
schen Loisy und Blondel, auszugleichen. Man
erinnere sich an das schmerzliche Ende einer
langen Freundschaft zwischen Blondel und
Laberthonniére, als dieser von Rom verurteilt
wurde. Der Verfasser hat diesen iibrigens in
seinem Buch leider nicht eigens behandelt. Eine
Interpretation, die in geduldiger Kleinarbeit
die Ideen jener Minner aus ihrem geschicht-
lichen Kontext herausgearbeitet hitte, das
heifit aus dem Kontext der Ideen der theo-
logischen Freunde, wie aber auch der theolo-
gischen Gegner, hitte gewifl ein bunteres Bild
zutage gefordert, hitte zugleich auch die Un-
terschiede der einzelnen Denker untereinan-
der und zu den Theologien unserer Zeit besser
verdeutlicht.

In der Tat ist der Kontext, in dem unsere
modernen Theologien argumentieren, ein vllig
anderer als zur Zeit des Modernismus. Die
Welt hat sich in einem Ausmafl verindert,
das die Maflstibe von damals und von heute
unvergleichbar erscheinen lafit. Der kritische
Historismus, der Kantsche Subjektivismus und
die anbrechende demokratische Bewegung je-
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ner Zeit, welche die Motive fiir den Aufbruch
der modernistischen Bewegung waren, spielen
heute in dieser Form kaum mehr eine Rolle.
Uns bedringen andere Fragen, nachdem das
Bewufltsein der Geschichtlichkeit, der Existen-
zialitit und der personalen Mitmenschlichkeit
das Denken iiber den Menschen und die Welt
geprigt haben. Selbst der Neo-Positivismus
unserer Tage hat ein anderes Gesicht als der
Positivismus jener Zeit. Wie sehr selbst das
religitse Empfinden damals und heute ein
anderes geworden ist, erkennt man daran, wie
die exkommunizierten Priester in der moder-
nistischen Krise unter der Last ihres Aus-
schlusses aus der Gemeinschaft der Kirche
litten, was Schroder sehr gut herausgearbeitet
hat. Heute erleben wir, wie so viele Priester
ihren Beruf aufgeben, und dies ohne die Be-
gleiterscheinung solcher Erschiitterung, weil
das innere Verhiltnis zu Amt und Kirche ein
anderes geworden ist.

Darum mufl man, bei aller Anerkennung
des Grundsatzes ,Ecclesia semper reforman-
da®, gegeniiber jeglicher Tendenz, eine gleich-
sam innerlich notwendig fortschreitende Re-
formbewegung in der Geschichte der Kirche
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zu konstruieren, ebenso wie gegeniiber einer
geschichtlichen Wiederholung des Modernis-
mus im Sinn eines Neo-Modernismus Beden-
ken anmelden. Es ist nur seltsam, dafl die
Versuchung, die Ereignisse so zu sehen, nicht
nur auf seiten des kirchlichen Lehramts vor-
kommt, wenn es sich allzusehr einer von einer
philosophia perennis geprigten Theologie ver-
schreibt, sondern oft auch auf reformwilliger
Seite. Wie so oft bleibt der, der sich gendtigt
sicht, anzugreifen, dem Gesetz unterworfen,
unter dem der Angegriffene handelt. Man ist
zwar geneigt zu sagen, jene Ménner des ,Mo-
dernismus®, die die Zeichen der Zeit erkannt
hatten, seien fiinfzig Jahre zu friih erschienen.
Doch darf man nicht iibersehen, dafl sie mit
ihren Problemen damals so wenig fertig ge-
worden sind wie die damalige Schultheologie.
Man sollte nicht verschweigen, dafl die vor-
konziliare Theologie viele dieser Probleme
inzwischen bewiltigt hat. Sie lernten von je-
nen ,Modernisten®, die die Krise iiberstanden.
Die nachkonziliare Theologie sieht sich vor
Fragen gestellt, die mit dem alten Liberalis-
mus nur mehr wenig zu tun haben.

Robert Scherer



BESPRECHUNGEN

Kirche

Nennt euch nicht Meister. Die Autoritdt in
einer sich wandelnden Kirche. Hrsg. v. Nicho-
las LasH. Graz, Wien, Kéln: Styria 1968.
231 8. Kart.9,80.

Die katholische Kirche in England, die Jahr-
hunderte hindurch um ihre Selbstbehauptung
hat ringen miissen, erschien in besonderem
Mafl dafiir anfillig, die ihr vorgegebene so-
ziale Rolle zu einem theologischen Anspruch
auf defensive Abriegelung gegeniiber der Um-
welt und totale Loyalitit, ja nahezu mysti-
schen Gehorsam gegeniiber den Trigern kirch-
licher Autoritit zu erheben; umgekehrt ver-
leiht heute die gleiche Situation dem Bemiihen
um die Realisierung des vom Konzil angereg-
ten innerkirchlichen Pluralismus eine beson-
dere Eindringlichkeit und Schirfe. Auf diesem
Hintergrund wird das heftige Fiir und Wider
um die pipstliche Enzyklika verstindlich;
ein weiteres, teilweise iiberraschendes Zeugnis
radikaler Auseinandersetzung bietet die Do-
kumentation iiber die im September 1967
durchgefithrre Spode-House-Conference, auf
der man sich von verschiedenen Ausgangs-
punkten her kritisch dem Phinomen kirchli-
cher Autoritit zu nihern versuchte.

Die biblische Sicht will die Unterscheidung
zwischen ,Evangelium® und ,Institution®
sichtbar machen, wobei dem ersten Begriff
die mehr urspriinglichen pneumatischen Mo-
mente der gottlichen Selbstmitteilung, des
Bundes, der eschatologischen Erwartung und
des Glaubens, dem zweiten dagegen die se-
kundiren Elemente des alttestamentlichen
Konigtums, des Tempels und Gesetzes sowie
der friihkirchlichen institutionellen Struktu-
ren zugeordnet werden. Die dogmatische Per-
spektive betont das Ineinander von mensch-
licher Erfahrung und christlicher Offenbarung,
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deren Analogie im personalen Bereich gefun-
den werden mufl; dogmatische Formulierun-
gen des Offenbarungsgeschehens miissen an die
geschichtlich-personale Erfahrung der mit dem
unfehlbaren Glaubenssinn ausgestatteten Ge-
meinschaft, in die das Lehramt eingebettet ist,
riickgebunden werden, sind also jeweils revi-
sionsfihig und -bediirftig. Uberhaupt lifit
sich die Stellung des Amts, im besonderen
die des Priesters, nur iiber eine Theologie der
Kirche bestimmen; denn in dieser Kirche und
fiir sie gibt es das Prinzip der Glaubenseinheit
und Gemeinschaft. Leitlinien der Kirchenge-
schichte wollen die Entwicklung der Kirche
aus einer ,Bewegung®, deren Hauptfakroren
innere Uberzeugung, Glaube an die Sache und
charismatische Fiihrerschaft bilden, zur ,Insti-
tution®, die durch Organisation und Kontrolle
sowie durch eine klar gegliederte Rangord-
nung gekennzeichnet ist, veranschaulichen.
Und schlieflich verweist eine spirituelle Ak-
zentsetzung auf das durch den Geist Gottes
der Kirche eingestiftete demokratische Ele-
ment, insofern die Kirche nicht ausschlieflich
aus der Initiative des Amts lebt, sondern ein
Gewebe verschiedener Krifte und Dienstlei-
stungen bildet, deren Gleichgewicht durch Of-
fenheit, selbstkritische Verantwortung und
Toleranz garantiert wird. Die skizzierten
Grundsatzerwigungen werden erginzt durch
einen Bericht tiber die Situation der hollindi-
schen Kirche, deren Bischofe bereits daran
sind, auf die Ausiibung formeller Autoritit,
die nicht durch sachliche und persénliche Kom-
petenz gedeckt ist, zu verzichten und neben
ihrer eigenen Autoritit die der Experten fiir
das Wohl der Gemeinschaft anzuerkennen.

Eine Sammlung wie die vorliegende kann
nicht den Sinn haben, eine ausgewogene und
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abgerundete Darstellung iiber Fragen kirch-
licher Autoritdt zu geben; dazu ist die inner-
kirchliche Situation zu gespannt und die theo-
logische Vorarbeit nur ungeniigend entwickelt.
Im Augenblidk geht es wohl erst darum, sich
nicht ohne weiteres mit den von der Hierar-
chie ,in eigener Sache® angebotenen L8sun-
gen zufriedenzugeben, sondern die sachliche
Diskussion selbst bei ungeschiitzter, zuweilen
gar radikaler Formulierung weiterzufiihren.
Unter dieser Riicksicht ist das Buch nicht nur
ein mutiges Zeugnis des Dialogs in der engli-
schen Kirche, sondern auch eine Anregung fiir
die bisher erst zaghaft gefiihrte Diskussion in
Deutschland. F. Hengsbach S]

Kritischer Katholizismus. Argumente gegen
die Kirchen-Gesellschaft. Hrsg. v. Ben van
Onna und Martin Stankowski. Frankfurt:
Fischer 1969. 156 S. (Fischer-Biicherei. 1015.)
Kart. 3,20.

Ein Buch, das sich die Kombination schein-
bar unversdhnlicher Elemente zum Thema
stellt, kann nach dem Essener Katholikentag
mit einem starken Interesse auf seiten enga-
gierter Christen rechnen. Dieses Interesse bleibt
bei der Lektiire insofern erhalten, als die
besonders virulenten Themen der augenblick-
lichen Diskussion iiber die Beriihrungsflichen
von Kirche und Gesellschaft aufgegriffen wer-
den: das Problem Hierarchie-Demokratie, die
nach dem Zusammenbruch entwickelte Vor-
liebe der Kirche fiir die CDU sowie ihr mili-
tanter Antikommunismus, die Fragen der
Militir- und Vertriebenenseelsorge, der Kir-
chensteuer und der Kriegsdienstverweigerung,
schlieflich die kasuistische Engfithrung der
Sexualmoral im Zusammenhang mit Ehe- und
Zolibatsenzyklika.

Man wird dem Autorenkollektiv beschei-
nigen miissen, dafl es sich auf der Oberfliche
der kirchlich-gesellschaftlichen Problematik
herumgetummelt hat. Man wird auch mit
einem Teil der offen oder unterschwellig vor-
getragenen Forderungen sympathisieren kon-
nen — nimlich mit der stirkeren Akzentuie-
rung der sozialen und praktischen Dimension
des Christentums, mit der Uberwindung eines
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schwirmerischen Biblizismus um das ,reine
Wort®, mit der theologischen Auseinander-
setzung um die historische Verflechtung von
Kirche und jeweiliger Gesellschaftsstruktur,
mit der Beseitigung der unzumutbaren Halb-
heiten auf dem Gebiet der Liturgiereform
und der Mischehengesetzgebung.

Fiir die Bewertung des Budhs ist jedoch
die Frage entscheidend, ob die Autoren dem
Anspruch gerecht werden, kritische Katholi-
ken zu sein. Hier sind allerdings erhebliche
Bedenken anzumelden. Es ist z. B. methodisch
unsauber, die These vom absolut totalitiren
Charakter der kirchlichen Autoritit durch
eine Bliitenlese aus Pius XII.-Zitaten, aus
einer Stelle des Minderheitsgutachtens zu Hu-
manae Vitae, aus einem Hirtenwort der deut-
schen Bischéfe und einer isolierten Passage
der Kirchenkonstitution des 2. Vatikanums
zu belegen. Ferner sind einprigsame Etiket-
tierungen noch kein Kriterium fiir ihren
Wahrheitsgehalt: es ist eben fraglich, ob sich
die Geschichte der Bundesrepublik seit 1945
in die zwei Phasen des Konkurrenz- bzw.
Spitkapitalismus zerlegen 1iflt; ob das Pau-
schalurteil, Sakramentenspendung, Wortver-
kiindigung und Theologie wiirden der Unter-
driickung kritischer Impulse bzw. der Organi-
sation des Triebverzichts dienen, in allem
durch die empirische Wirklichkeit gededst
wird. Der Versuch, Rahners Ekklesiologie aus
einem einzigen, dazu noch in der Rahner hier
fremden gesellschaftskritischen Perspektive
gelesenen Artikel zu erheben, um sie dann als
Anpassungstheologie zu klassifizieren, diirfle
entweder auf Naivitit oder bésem Willen
beruhen. Uberhaupt wirken die Exkurse tiber
einige zufillig und deshalb beschrinket aus-
gewidhlte theologische Entwiirfe reichlich di-
lettantisch; die Skizzierung ist fiir den Nicht-
eingeweihten undurchsichtig, fiir den Kenner
liickenhaft.

Beunruhigend ist das Ausmaf}, wie sehr die
Autoren durch Aprioris festgelegt sind, die -
einer Art elitirer Arroganz entsprungen —
fiir den Gesamtaspekt des jeweiligen Pro-
blems fast blind machen. Das gilt einmal fiir
die Unfihigkeit, soziale Gebilde wie Gesell-
schaft und Kirche im Zeitablauf, in dynami-
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scher Entwicklungsrichtung zu schen; zum
anderen fiir die Unkenntnis der positiven,
nimlich ausgleichenden Funktion des Amts in
einer von verschiedenen Gruppeninteressen
durchsetzten Gesellschaft; schliefllich fiir den
klischeehaften Gebrauch starrer Begriffe, die
weder erklirt noch begriindet, sondern ledig-
lich suggeriert werden — man spiirt direkt das
verbissene Wiederkiuen eines schlecht ver-
dauten Marcuse-Jargons.

Leider wird in diesem Buch wenig analy-
siert und argumentiert. Dabei sollten kriti-
sche Katholiken wissen, dafl der Mangel an
Rationalitit, umfassendem Sachverstand und
kritischer Vernunft nicht einfachhin durch das
revolutionire Pathos eines warmen Herzens
kompensiert werden kann.

F. Hengsbach S]

HeNRICH, FRANZ: Die Biinde katholischer Ju-
gendbewegung. Thre Bedeutung fiir die litur-
gische und eucharistische Erneuerung. Miin-
chen: Kosel 1968. 528 S. Lw. 48—

Die Erforschung des Phinomens ,Katho-
lische Jugendbewegung®, dieses letzten gro-
fen Aufbruchs in der Kirche vor dem II. Va-
tikanum, steckt noch in ihren Anfingen. Es
gibt dariiber bisher noch keine umfassende
Dokumentation, es fehlen ein spezielles Archiv
und eine zentrale Bibliothek (auf seiten der
ofreien® Jugendbewegung hat man lingst be-
gonnen, das unersetzbare Material zu sam-
meln!).

Auf diesem Hintergrund bekommt die Un-
tersuchung von Franz Henrich ihren besonde-
ren Wert. Henrich, Direktor der Katholischen
Akademie in Bayern, zeichnet jenen epoche-
machenden Vorgang nach, wie eine kleine
Zahl von Biinden mit relativ wenig Mitglie-
dern in knapp 20 Jahren eine Umgestaltung
fast der gesamten Jugendseelsorge in Deutsch-
land von ,unten® her bewirkte.

Basis seiner Untersuchungist eine umfassende
Sichtung des Schrifttums, das zwischen 1896
und 1945 innerhalb der kath. Jugendbiinde
entstand — bei der Vielfalt und Produktivitit
dieser ,bewegten Generation eine immense

Fleif- und Sammelarbeit, zumal deshalb, weil
viele der zu ihrer Zeit als unbedeutsam erach-
teten Publikationen von offentlichen und
kirchlichen Bibliotheken nicht gesammelt
wurden oder wihrend der NS-Zeit und des
2. Weltkrieges verlorengingen. Dazu hat Hen-
rich die Chance genutzt, die noch erreichbaren
»Ehemaligen® selbst zu befragen und dadurch
»Hintergrundmaterial® festgehalten, das bald
nicht mehr greifbar sein diirfte.

Ausfithrlich dargestellt werden im 1. Teil
mit einer Fiille von Belegen und minutidsen
Darlegungen der einzelnen Entwidklungspha-
sen: 1. die ,Grofldeutsche Jugend®, die sich
als erste kath. Gruppe schon vor 1918 als Ju-
gendbewegung verstand, 2. der aus Abstinen-
ten-Zirkeln nach dem 1. Weltkrieg zur orga-
nisierten kath. Jugendbewegung erwachende
»Quidcborn®, 3. der aus Schiilervereinen alten
Stils ab 1921 zur Jugendbewegung durchsto-
flende Bund ,,Neudeutschland®, schlief8lich fiir
die biindisch geprigten Gruppen innerhalb des
spiteren Kath. Jungminnerverbandes die
Gruppe ,Jung-Scharfenedk®, die ,Kreuzfah-
rer und die ,Sturmschar®.

Unbestreitbare Stirke des Buchs ist, dafl
es in Analyse und Darstellung zentriert bleibt
um das Unterthema, die Frage nach der Be-
deutung dieses Aufbruchs fiir die liturgische
und eucharistische Erneuerung. Dafl dabei an-
dere Aspekte biindischen Selbstverstindnisses
(z. B. die des politischen Engagements oder
der politischen Abstinenz) in den Hintergrund
treten, mindert nicht den Wert der Arbeit,
verdeutlicht vielmehr, wie sehr sie ein erster
grofler Schritt zur Aufhellung eines bedeut-
samen kirchengeschichtlichen Phinomens und
Anstof} fiir die weitere Forschung ist.

Als Erginzung des ersten chronologischen
bietet der zweite Teil eine systematisch ge-
gliederte Analyse der pastoraltheologischen
Verinderungen, die sich durch die kath. Ju-
gendbewegung angebahnt haben. Gerade in
dieser konzentrischen Zusammenschau, die je-
weils bei der Praxis und Pastoral der Aus-
gangssituation ansetzt, wird sichtbar, in wel-
chem Ausmaf der religidse Anstoff der Biinde
in den zwanziger und dreifliger Jahren in die
Breite der Jugend- und Pfarrseelsorge hinein-
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wuchs und von ,unten® her jene Reformatio
mdoglich machte, die in der Liturgie-Konstitu-
tion des II. Vatikanums ihre offizielle Besti-
tigung fand.

Hervorzuheben an dem wohltuend niich-
tern, chronikhaft geschriebenen Buch, das sich
zuweilen allzu zuriickhaltend historisch-kri-
tischer Fragen an die Quellen enthilt, ist seine
ebenso umfangreiche (127 Seiten!) wie tiber-
sichtlich gegliederte Bibliographie, die iiber
die behandelten Themen hinaus alle erreich-
baren Publikationen aus dem Bereich der kath.
Jugendbewegung aufzufiihren sucht und da-

mit zu einer unersetzbaren Orientierungs- und
Arbeitshilfe fiir jeden Interessierten und vor
allem fiir die weitere Forschung geworden
ist.

Das Buch von Franz Henrich gehdrt nicht
nur als Standardwerk in die einschligigen
Bibliotheken, sondern in die Hinde aller, de-
nen am Aggiornamento der Kirche liegt. Der
Blick zuriick auf den ,langen Weg“ dieses
letzten groflen Aufbruchs in der Kirche konnte
manchem Hoffnung geben, dem iiber der
Schwerfilligkeit innerkirchlicher Erneuerung
der Atem auszugehen droht. Klaus Breuning

Psychologie

Szonol, Leopold: Kain, Gestalten des Bésen.
Bern, Stuttgart, Wien: Huber 1969. 188 S,
11 Abb., 9 Tab., Lw. 24,—.

L. Szondi ist der Begriinder der ,,Schicksals-
analyse®, einer tiefenpsychologischen Rich-
tung, die die in verschiedene Schulen zer-
splitterte Tiefenpsychologie zu integrieren
und zugleich mit den Einsichten der modernen
Psychiatrie, insbesondere der psychiatrischen
Erblehre, zu verbinden sucht. Sein System,
das auf der klinischen Untersuchung und
Stammbaumanalyse tausender sog. Normaler
und psychisch Kranker beruht, wurde erst
kiirzlich in dieser Zeitschrift dargestellt (182
[1968] 346-348)).

In seinem neuesten Buch bringt Szondi
einen Beitrag, der weit iiber den engeren Be-
reich der Erforschung von Neurosen und Psy-
chosen hinausfiithrt. Zwar geht er vom Schidk-
sal von 33 Anfallskranken, Kriegsverbrechern,
Raub- und Lustmérdern, Brandstiftern, Amok-
liufern und Selbstmérdern aus. Im Grund
jedoch postuliert er, dafl die tStende Gesin-
nung, die Wut und Rache, Neid und Eifer-
sucht jener Menschen, die er ,Kainiten® nennt,
als anlagemiflig vorgegebene Schicksalsmog-
lichkeit in jedem von uns verborgen liegt —
freilich in jeweils verschiedener Intensitit,
die sich iibrigens mit einem Test experimen-
tell bestimmen lift. Der Masse der Menschen
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mit mehr oder minder grofler kainitischer An-
lage steht eine geringe Anzahl von ,Kaini-
ten® im engeren Sinn gegeniiber, also von
Menschen, bei denen jenes gefihrliche Erbgut
eine bedrohliche Intensitit erreicht hat. Aller-
dings wird auch unter ihnen die gemein- oder
selbstgefihrliche kainitische Anlage nur selten
so deutlich erkennbar wie bei den geschilder-
ten Geisteskranken, Asozialen und Kriminel-
len. Viele der ,Kainiten“ leben unter den
verschiedensten Tarnkleidern relativ unauf-
fillig in der Masse, eine kleine Gruppe nimmt
hochgeehrt eine Spitzenstellung in der Gesell-
schaft ein. Erst zu gewissen Zeiten, vor allem
jenen, die die Historiker gern die ,groflen®
nennen, werden die latenten kainitischen Be-
diirfnisse manifest. Dabei zeigt sich eine Wech-
selbeziehung zwischen ,groflen® und ,klei-
nen® Kainiten insofern, als kainitische Fithrer
und Generile ihre groflenwahnsinnigen Pline
niemals ohne Hilfe der kleinen Kainiten im
»Volk® ausfithren konnten, denen sie durch
ihre Zicle eine willkommene Moglichkeit zur
Triebabfuhr liefern.

Das Kainschicksal mufl allerdings nicht
immer nur in negativer Form ausgeiibt wer-
den. Szondi zeigt, dafl es gerade die Triger
des Kainschidksals sind, die das Gesetz ,Tote
nicht!“ unter die Menschen bringen und fir
dessen Einhaltung sorgen. Er spricht in die-
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sem Zusammenhang von Mosesgestalten. Mo-
ses, der den Agypter im heftigen Zorn erschlug
und dann zum Gesetzgeber seines Volks
wurde, ist nach Szondis Auffassung mit dem
Kain schicksalsverwandt, wird aber zum Uber-
winder von dessen Schicksal.

Da das Kainschicksal zwar vererbbar, je-
doch unter gewissen Voraussetzungen beein-
flulbar ist, folgt daraus die Unhaltbarkeit
der Ideologie jener Utopisten, die meinen, das
Bése auf Erden wiirde eines Tages verschwin-
den, wenn nur erst ihre eigene Anschauung
zum Zug gekommen sein wird. Andererseits
irren aber auch jene Fatalisten, die dem Men-
schen jede Steuerungsmoglichkeit seiner An-
lagen absprechen.

Die zukiinftige Diskussion des Problems
des Bsen, die in den letzten Jahren besonders
durch die Verdffentlichungen von K. Lorenz
und A. Plack in Gang gekommen ist, wird
an den von Szondi gesammelten Tatsachen
genausowenig vorbeigehen konnen wie an
seinen zum Teil duflerst kithnen und neu-
artigen Hypothesen. W. Huth

Herzoc-DURCK, Johanna: Probleme mensch-
licher Reifung. Person und Identitit in der
personalen Psychotherapie. Stuttgart: Klett
1969. 330 S. Lw. 28,50.

Der hier vorgelegte Entwurf einer perso-
nalen Psychotherapie hat seine Mitte in den
Begriffen Person und Identitit. Nach der Mei-
nung der Autorin erschopft sich das Wesen
der Neurose nicht im Triebkonflikt im Sinn
Freuds und seiner Schule. Tatsichlich erweisen
sich Stérungen und Hemmungen im Bereich
der Triebe und Antriebe in der therapeuti-
schen Praxis oftmals als ,Ausdruck einer
schon im Ansatz behinderten Selbstfindung,
eines schon im Ansatz behinderten Vertrauens
zum Mitmenschen, der Unmdglichkeit einer
sinnvollen und liebevollen Weltbezogenheit®
(15). Diese epochale Not verlange nach einer
erweiterten Heilungsidee, einem ,existentiell
dynamischen Heilungsentwurf, der den Men-
schen in seiner Ganzheit, in seinem wesen-
haften Konflikt mit sich selbst und seinem

Sein in der Welt umgreift® (15). Identitdt
meint in diesem Zusammenhang Selbstwer-
dung und Selbstfindung im Sinn der perso-
nalen und geschichtlichen Reifung des Men-
schen an seiner Existenz (313), genauer an
deren Grundbedingungen, unter denen Zeit,
Tod, Geschlecht und Schuld die bedeutsamsten
sind. Ebenso ist Person nicht metaphysische
Substanz, auch nicht Triger von Vermdgen
und Eigenschaften (Vermdgenspsychologie)
oder ,Kompositum von Teilen und Anteilen,
deren Beziige untereinander sich nach dyna-
mischen Gesetzen verschieben® (klass. Psycho-
analyse); sie ist die vernehmende und ant-
wortende Offenheit des Menschen fiir seine
Existenz, dessen ,originires Sonans- und Per-
sonans-sein® (315) ,als Moglichkeit seiner
Freiheit, auf sein Sein in den Bedingungen
und Grundbedingungen seiner Existenz zu
antworten® (18).

Es ist nur konsequent, wenn die Autorin
die ,naturwissenschaftlich vorgeprigte® Li-
bidotheorie als ungeeignet aufgibt und das
Wesen der Neurose und ihrer Wurzeln aus
dem ,anthropologischen Raum®, dem ,Sein
von Mensch zu Mensch®, d. h. aus der Eigen-
tiimlichkeit und Irreduktibilitit menschlicher
Existenz versteht (43). Dem dient auch der
Begriff des Humanfelds. Darunter wird die
soziale Umwelt, genauer die Anschauungswelt
des Kindes verstanden. Die neurosenrelevante
Problematik wird nun darin gesehen, daf} in-
folge der stindigen und rapiden Erweiterung
des urspriinglichen familidgren Horizonts
durch Wissenschaft, Technik, Fernsehen etc.
die Menschen dieses Humanfelds, Vater, Mut-
ter, nichste Angehérige, fiir die Entwidslung
des Kindes immer wichtiger werden. Sie wer-
den in wachsendem Umfang zu den ,tragen-
den Siulen dieser vom Kind noch gar nicht
integrierbaren Welt“ (44). Ihre eigene Ein-
stellung zu den Grundbedingungen, ihre eigene
Identititsindung und ihr Personsein beein-
flussen Gelingen bzw. Mifllingen der Reifung
des Kindes.

Die Fallstudien des zweiten Teils zeigen,
vor allem anhand von Traumsequenzen und
deren Deutung, wie sich die Identitdtsfindung
in der therapeutischen Behandlung anbahnt.
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Die Darstellung unterscheidet vier Form-
kreise der Neurose, denen jeweils ein be-
stimmtes Humanfeld zugeordnet wird, so dem
schizoiden Typ das Humanfeld der Daseins-
unlust, dem depressiven das der Weltangst,
dem Zwangshaften das der Menschensatzun-
gen und dem hysterischen Formkreis das
Humanfeld des selbstherrlichen Ego.

Der dritte Teil behandelt wesentliche Mo-
mente der therapeutischen Praxis: die thera-
peutische Situation, Ubertragung und Gegen-
ibertragung, die personale Bedeutung des
Traums, das therapeutische Gesprich und
Probleme der Heilung. Stets wird dabei der
anthropologische Aspekt herausgestellt. So
wird u. a. betont, in der Ubertragung ge-
schehe nicht nur die Projektion infantiler

. Triebwiinsche; in-ihr steckt ,letzten Endes
der unbewufite Wille zur eigenen Identitit
und die Suche nach ihr* (261). Der wirkliche
Leidensdruck des Neurotikers habe seine
Quelle nicht allein in den Symptomen, son-
dern letztlich in einem Menschsein, das sich
nicht zu seiner Freiheit und Moglichkeit ent-
falten darf (263). Der Traum ist der ,Er-
wecker aus dem menschlichen Wesensschlaf®
(269); er macht die Begegnung des Bewuf3t-
seins mit dem Unbewufiten, Hauptziel tiefen-
psychologischer Bemiihung, méglich und erar-
beitet so neue Méglichkeiten der Integration
(270). In der fiir die therapeutische Situation
typischen Meditation werden Triume zu
Schritten der Identititsfindung (287); der
Mensch ,lernt®, die Stimme seines Unbewuf}-

ZU DIESEM HEFT

ten zu vernehmen und darauf schépferisch
zu antworten. Die Rolle des Therapeuten ist
keine rein technische, sondern eine personale.
Er ist der therapeutische Mitmensch, von dem
nicht allein eine griindliche Eigenanalyse, die
Vertrautheit mit den Symbolen des Unbe-
wufiten und methodisches Wissen gefordert
wird, sondern auch ,eine innere Schulung an
den groflen Reifungsmodellen menschlichen
Lebens, wie die Mythen, die Religionen, die
Werke der groflen Kiinstler sie enthalten.
Aber auch dariiber hinaus noch darf er eine
Menschlichkeit vertreten, fiir die der Mensch
noch Geschenk ist, die schenken darf und
sich beschenken lassen darf...® (257).

Wie mir scheint, leistet die Verfasserin
durch die Betonung des Personalen einen we-
sentlichen Beitrag zu einer psychotherapeu-
tischen Theorie, die nicht nur (durchaus legi-
time) Teilziele, wie z. B. eine bessere Anpas-
sung an gegebene Lebensbedingungen, ver-
folgt, sondern den Menschen in seiner Ganz-
heit in den Blids nimmt und zu einer schop-
ferischen Begegnung mit seiner Existenz fiihrt.
Die Nihe zur Seelsorge wird hier deutlich.
Was hier iiber die ,,Grundbedingungen® der
Existenz, iiber Glaube, Vertrauen, Liebe und
andere ,Tugenden® gesagt wird, sollte den
Theologen herausfordern. Meines Erachtens
konnte das Gesprich mit dieser personal aus-
gerichteten Psychotherapie die notwendige
Revision mancher Denkvorstellungen und Ver-
haltensweisen in Theologie und Pastoral er-
leichtern und beschleunigen. N. Mulde S]

Dem Beitrag von OSWALD v. NELL-BREUNING liegt ein Vortrag am Sender RIAS Berlin vom

30. 6. 1969 zugrunde.

ROBERT SCHERER ist Cheflektor im Verlag Herder.
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Johann Baptist Metz

~Politische Theologie” in der Diskussion *

I. Zu Begriff und Gegenstand einer ,politischen Theologie®

Zwar habe ich in meinem bisherigen Versuch, eine neue ,politische Theologie® zu
bestimmen, immer deren Unterschied, ja Gegensatz zu jeder Form einer direkt politi-
sierenden Theologie hervorgehoben und ausdriicklich jenes Miftverstindnis einer Neo-
politisierung des Glaubens oder gar einer Neoklerikalisierung der Politik abgewiesen,
das der Begriff der ,politischen Theologie®, nicht zuletzt wegen seiner historischen
Hypothek, zu assoziieren scheint. Die Diskussion iiber diesen theologischen Ansatz
hat jedoch gezeigt, dafl ich diese Unterscheidung zu abstrakt getroffen habe und daf
ich dabei wohl auch — wie H. Maier das ausdriickte — die historische Schwerkraft dieses
Begriffs unterschitzt habe!. Wenn ich hier nun erneut den Gebrauch dieses Begriffs zu
rechtfertigen und zu erliutern suche, so tue ich das zwar teilweise immer noch aus dem
Mangel an einer geeigneten Alternative zur Bezeichnung des mit ihm verbundenen
kritisch-hermeneutischen Anliegens der Theologie. Gleichwohl soll die Klirung der
theologischen Bedeutung dieses Begriffs auch die Frage nach seiner historischen Legiti-
mation erneut zur Sprache bringen.

Die Kritiker der neuen ,politischen Theologie“ scheinen mir zu gebannt auf den
klassischen Inhalt dieses Begriffs zu blicken und dabei zu wenig jenen Wandel zu
berticksichtigen, der gerade der Kategorie des Politischen selbst im Gefolge der Auf-
klirung widerfahren ist und der m. E. auch eine neue, kritische Form der Verbindung
von ,politisch® und ,theologisch® erlaubt — vorausgesetzt dafl, was spiter zu zeigen
ist, Theologie selbst fiir diesen Wandel des Politischen offen ist. Ich meine hier einmal
die durch die politische Aufklirung wirksam gewordene Unterscheidung von Staat
und Gesellschaft?, die in keiner der bekannten Formen der politischen Theologie
beriicksichtige ist und die auch von jenen politischen Theologien ignoriert bzw. riick-

* Eine erweiterte und ausfithrlicher belegte Fassung dieses Beitrags erscheint in dem Sammelband:
Diskussion zur ,Politischen Theologie®, hrsg. v. H. Peukert (Mainz, Miinchen 1969). Zum ersten Entwurf
des Verfassers iiber politische Theologie vergleiche J. B. Metz, Zur Theologie der Welt (Mainz, Miin-
chen 1968) 99-116 und: Politische Theologie, in: Sacramentum Mundi ITI (Freiburg 1969) 1232-1240.

1 Zum Diskussionsstand iiber diese ,politische Theologie® vgl. den unter * genannten Sammelband.
Dort ist auch der Aufsatz von H. Maier abgedrucke, der urspriinglich in dieser Zeitschrift (183 [1969]
73-91) erschien.

2 Vgl. J. Habermas, Theorie und Praxis (Neuwied 1963); R. Schottky, Untersuchungen zur Geschichte
der staatsphilosophischen Vertragstheorie im 17.und 18. Jahrhundert (Diss. Miinchen 1963); H. Koselledk,
Kritik und Krise (Freiburg 1959); H. H. Hoffmann (Hrsg.), Die Entstehung des modernen souverinen
Staates (Berlin, Kéln 1967).
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gingig gemacht wird, die in der Zeit nach der Aufklirung entstanden: etwa in der
politischen Romantik oder im franzdsischen Traditionalismus (L. G. A. de Bonald,
J. de Maistre, J. Donoso Cortes) und ihrer restaurativen Idee eines ,christlichen Staa-
tes“; sie alle kntipfen an voraufklirerische Traditionen an und sind mehr oder weniger
ausdriicklich gegen die politischen Traditionen der Aufklirung selbst gewendet. Nun
hat die Unterscheidung zwischen Staat und Gesellschaft, wenn immer sie im Auge
behalten wird und weder die politische Dimension der Gesellschaft véllig in den Staat
und seine Funktionen aufgehen liflt, noch den Staat selbst in die total politisierte
Gesellschaft zerfallen 14ft, wesentlich antitotalitire Tendenz. Solange freilich im Be-
reich des Politischen diese Unterscheidung nicht zur Geltung kommt, ist eine Verbin-
dung von ,theologisch® und ,politisch® wenigstens potentiell totalitir und jede poli-
tische Theologie am Ende reine Staatsideologie — was sie in ihren bisher bekannten
Formen auch tatsichlich war. Wo indes diese Unterscheidung zwischen Staat und
Gesellschaft in einer ,politischen Theologie® Beriicksichtigung findet, da kann diese
Theologie gerade das kritische Bewufitsein von jenen gesellschaftlichen Implikationen
und Aufgaben des Christentums sein, die ihm aufgrund seiner biblischen Tradition
in der durch die Aufklirung bestimmten geschichtlichen Situation erwachsen, und da
kann sie gleichzeitig zum Ort der kritischen Emanzipation von staatskirchlichen Resi-
duen in Kirche, Christentum und Theologie werden.

Ein weiterer Zug im Wandel des Politischen ist m. E. von entscheidender Bedeutung
fir die Verbindung von ,politisch® und ,theologisch®, wie sie im Begriff der ,poli-
tischen Theologie“ vollzogen wird. Im Zeitalter der Aufklirung wird die politische
Ordnung als Freibeitsordnung manifest und wirksam. Politische Strukturen und Ver-
fassungen erscheinen nun nicht mehr wie die religidse Ordnung als der Freiheit des
Menschen vorgegeben und angeboten; sie werden nun vielmehr verstanden als eine
fundamental auf der Freiheit des Menschen selbst basierende und dadurch auch prin-
zipiell verdnderliche und wandelbare Wirklichkeit. So sehr auch jetzt noch politische
Verfassungen nicht nur auf dem aufbauen, was durch die Souverinitit des Volkes in
politischer Entscheidung beschlossen wird, weil eben die Freiheit dieser Entscheidung
auch noch einmal eine Vorgeschichte hat, die nicht innerhalb der konkreten freien poli-
tischen Ordnung erst gestiftet wird, so sehr ist doch mit diesen freiheitlichen politischen
Verfassungen per definitionem das Problem und die Aufgabe ihrer Wandlung und
Verinderung gestellt. Deshalb ist kritisches politisches Bewufltsein in einer solchen
Freiheitsordnung nie von den gesellschaftlichen Fundamenten dieser Ordnung vollig
isoliert. Politisches Bewufitsein einer freiheitlich-politischen Ordnung reicht in die
gesellschaftliche Freiheitsgeschichte selbst. In diesem Sinn aber ist auch das theologische
Bewufltsein ,, politisch“. Nicht etwa, um das politische BewuRtsein selbst wieder kirch-
lich und theologisch zu bevormunden, keineswegs, sondern um Kirche und Theologie
ihrerseits auf jene Freiheitsgeschichte der menschlichen Gesellschaft zu beziehen, die
zum inhirierenden Fundament der neuen politischen Ordnungen geworden ist und
von der das Christentum aufgrund der Inhalte seiner Botschaft nicht beliebig abstra-

290



»Politische Theologie® in der Diskussion

hieren kann. Die daraus resultierende Form einer neuen ,politischen Theologie® fillt
keineswegs hinter die miihsam erreichte Unterscheidung und Emanzipation der politi-
schen von der religiésen Ordnung zuriick — wie das oft von ihren Kritikern unterstellt
wird -, sondern setzt sie gerade voraus. Das Problem der durch die Aufkldrung be-
stimmten Gegenwart ist nicht so sehr die Unterscheidung von politischer und religigser
Ordnung, sondern die im Gefolge dieser wirksam gewordenen Unterscheidung auf-
tretende Problematik der Kontingenz und Wandelbarkeit der freiheitlichen politischen
Ordnungen und Verfassungen selbst. Und deshalb kann auch eine den weltlichen Aus-
gangspunkt von Christentum und Kirche bedenkende Theologie heute nicht in einer
abstrakten Sikularisierungsthese verharren, sie mufl vielmehr die Verinderungen der
auf der Freiheit des Menschen beruhenden Ausgangsordnungen ins Auge fassen — wie
es die neue ,politische Theologie® versuchts3.

Nun hingt freilich die Legitimitit des Gebrauchs von ,politischer Theologie® im -
Horizont von Neuzeit und Aufklirung vor allem daran, wie das Verhiltnis der
Theologie selbst zu diesem Wandel des Politischen zu bestimmen ist. Gibt es hier am
Ende doch nur die Alternative, dafl entweder jede Verbindung von ,politisch® und
»theologisch® wieder in die Formen der alten politischen Theologie zuriickfillt und
damit den Wandel des Politischen selbst zwangsliufig ignoriert oder daf Theologie
nun iiberhaupt aus der politischen Dimension verschwindet und sich, wie ihr das die
Kritiker der neuen ,politischen Theologie“ empfehlen, endlich wieder ,dem Eigent-
lichen®, nimlich der Rede von Gott zuwendet?

Was aber heifit im Sinn christlicher Theologie: von Gott reden? Im Blick auf die
biblische, vor allem auch auf die neutestamentliche Botschaft von der Géottlichkeit
Gottes sprechen, heifit immer auch, von seiner angekiindigten ,kommenden® Herrschaft
sprechen4. Beides gehort zusammen wie zwei Seiten einer Miinze und bestimmt
geradezu das Spezifische der neutestamentlichen Gottesrede. So geht es in der christ-
lichen Rede von Gott zentral um eine auch politisch relevante Kategorie, nimlich um
die der Herrschaft. Die Art, wie diese Gottesherrschaft sich im Zeugnis Jesu auslegt,
zeigt, dafl sie keineswegs von den bestehenden politischen Herrschaftsformen her
ausgelegt werden kann. Im Gegenteil! Gerade um der Transzendenz und Freiheit

3 Die theologische Sikularisierungsthese und die ,politische Theologie® heben sich nicht, wie das vor
allem H. Maier (in dieser Zschr. 183 [1969] 73-91) betont, potentiell auf, sondern erginzen und korri-
gieren einander. Nur im Licht einer solchen neuen ,politischen Theologie® kann m. E. begriindet und
nicht blof postuliert werden, dafl die ressentimentfreie Anerkennung der Eigengesetzlichkeiten der Welt
(ihrer ,Profanitiat®) das Christentum nicht in eine reine private Innerlichkeit, in eine reine Belie-
bigkeit gegeniiber den emanzipierten Prozessen dieser Welt zwingt. Auch H. Maier betont das legitime
Moment an meiner Entprivatisierungsthese, auch er spricht von einem unaufgebbaren gesellschaftsbezo-
genen Charakter der christlichen Eschatologie. Wie aber soll dies denn (unter Voraussetzung der eman-
zipierten politischen Ordnungen und ihrer damit gegebenen Verdnderbarkeit) theologisch anders gedacht
und anders kategorial ausgelegt werden als es hier geschieht?

4 Vgl. z. B. W. Pannenberg, Der Gott der Hoffnung, in: Ernst Bloch zu Ehren, hrsg. v. S. Unseld
(Frankfurt 1965) 209-225; H. G. Jung, Befreiende Herrschaft (Miinchen 1965) sowie das Themenheft
Eschatologie und christliche Hoffnung, Concilium 5 (1969) Heft 1.
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dieser gottlichen Herrschaft willen ist die theologische Rede von der Herrschaft Gottes
der Beginn der Sdkularisierung und Relativierung jeder bestehenden politischen Herr-
schaftsform; sie ist vor allem der Ursprung der Kritik an all jenen politischen Herr-
schaftsformen, die sich selbst als ,absolut®, d. h. als der menschlichen Freiheitsgeschichte
entzogen und ihr vorausliegend begreifen. So ist die theologische Rede von der Herr-
schaft Gottes (als Rede von seiner Géttlichkeit) nicht nur in einem herrschafiskritischen
Sinn ,politisch®, sie ist es in gleichem Zuge auch in einem emanzipativen Sinn: Sie
stellt die politischen Herrschaftsformen unter Menschen auf die menschliche Freiheits-
geschichte. Insofern Freiheit als Fundament politischer Herrschaftsverhdltnisse der
Gegenbegriff zu absoluter politischer Herrschaft ist, ist die theologische Rede von der
Herrschaft Gottes (als Rede von seiner Gottheit) geleitet von der Parteilichkeit
fiir diese Freiheit. Dieses , Vorurteil® mufl jede theologische Erkenntnis bestimmen.
»Politische Theologie®, wie sie hier vorgetragen wird, will das Bewufitsein davon sein.
Dabei versteht sie die Freiheit und deren Geschichte, die den neuen politischen Ord-
nungen zugrunde liegt, als eine verdankte Freiheit, die sich gerade in dem Mafl frei
hilt von dem Anspruch absoluter politischer Herrschaft, als sie den Begriff einer dieser
Freiheit vorausliegenden Herrschaft — Gott vorbehilt, im sog. ,eschatologischen Vor-
behalt®. Wo Freiheit diesen Vorbehalt aufgibt, da scheint sie immer wieder dem
Zwang zu verfallen, ein innerweltliches Subjekt fiir die Gesamtgeschichte der Freiheit
einzusetzen (sei es die Klasse, die Nation, die Rasse, was immer, sei es die Kirche,
die sich im Sinn des Dostojewskischen Groflinquisitors mifiversteht), das potentiell zu
absoluter politischer Herrschaft dringt und den Unterschied zwischen Staat und
Gesellschaft, so oder so, wieder einebnet. Oder sie interpretiert diese Freiheitsgeschichte
als undialektische, gewissermaflen lineare Miindigkeitsgeschichte, als abstrakte Eman-
zipationsgeschichte, in der die neuen Konflikte und Repressionen der miindigen Frei-
heit unberiicksichtigt bleiben und Miindigkeit schliefllich, so sie ohne vorbehaltene Ver-
sohnung gedacht wird, in die banale Vorstellung des bloflen Uberlebens absinkt (oder
in einer neuen Naturalisierung, in einer neuen Stillegung des Freiheitsprozesses ver-
schwindet). Da ich auf diese Fragestellung (in Abschnitt IIT) nochmals zuriickkomme,
mochte ich hier abschliefend nur dies betonen: Gerade um in die politischen Ordnun-
gen keine falschen Absolutheiten einschiefen zu lassen, um sie also nicht mit Ansprii-
chen zu belasten, die sie als solche nicht einlésen konnen; gerade um die politischen
Ordnungen als Freiheitsordnungen zu begreifen und zu wahren, kann und darf die
diesen emanzipierten politischen Ordnungen zugrunde liegende Freiheitsgeschichte
selbst theologisch begriffen werden5. Und nochmals gelte, dafl die neue ,politische
Theologie“ versuchte, das Bewufitsein davon zu sein. Dieses Bewufltsein fillt nicht
etwa — in Richtung der alten politischen Theologie — hinter die Aufklirung zuriick,
es nimmt sie, freilich auch mit dem Blick auf die in ihr liegenden Aporien, in sich auf.

5 Vgl. dazu J. Moltmann, Revolution der Freiheit, in: Perspektiven der Theologie (Miinchen, Mainz
1968) 189-211.
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I1. Politische Theologie — Politische Ethik

Natiirlich ist mit dem bisher Gesagten die Bestimmung des Verhiltnisses von Theo-
logie, Christentum und Kirche zur politischen Wirklichkeit und damit auch die Charak-
terisierung dieses neuen theologischen Ansatzes noch keineswegs erschopft. Dies alles
verlangt vielmehr eine Erdrterung und Verdeutlichung anhand einzelner Problem-
kreise, die die Kritik dieser Theologie zur Sprache gebracht hat. Das soll, in unver-
meidlicher Kiirze und Unvollstindigkeit, in diesem und in den folgenden Abschnitten
versucht werden. Immerhin mdchte ich schon hier betonen, daf diese ,politische Theo-
logie® nicht einfach als ,Theologie der Politik* verstanden werden darf. Eine solche
»Theologie der Politik® wire in der Tat nur ein weiterer Beleg fiir die gegenwirtige
Inflation von sog. regionalen Theologien — Theologie der Arbeit, Theologie der Ge-
schlechter, Theologie der Musik usw. —, in denen sich die Theologie dem Verdacht
aussetzt, sie wolle sich auf dem Weg iiber solche , Theologien iiber alles und jedes®
ihre eingebiifite Universalitit erneut erschleichen und sich am Ende doch wieder als
»Universalwissenschaft“ inthronisieren 8.

Verfillt aber der hier zur Diskussion stehende theologische Ansatz nicht in einer
anderen Hinsicht einem hochst bedenklichen, wenn auch in seiner Abstraktheit eher
beliebigen als gefihrlichen theologischen Totalitarismus? Versucht diese Theologie
nicht unmittelbar handlungsorientierend im politischen Bereich zu werden? Will sie
nicht in gefihrlicher Kurzschliissigkeit aus theologischen, hauptsichlich eschatologischen
Sitzen politische Handlungsmaximen gewinnen? Uberspringt sie nicht die Funktion
der Ethik bei dem Versuch, Theologie als Handlungsorientierung zu verstehen? Und
verdirbt sie so nicht sowohl das Geschift der Politik wie das der Eschatologie?

Zunichst mchte ich ausdriicklich betonen, dafl auch nach meiner Auffassung ,poli-
tische Theologie® als eschatologische Theologie ihre Handlungsorientierung nur in-
direkt und mittelbar, auf dem Weg iiber eine politische Ethik, gewinnen und bestim-
men kann. Dieser Gesichtspunkt war auch schon in meinen bisherigen Uberlegungen
zu diesem Thema mafgebend. Dort wurde nur ein Problem angeschnitten, das unmit-
telbar auf Anleitung zu politischer Handlung zielt, nimlich das Thema ,Revolution®.
Das aber wurde bewuflt nicht unmittelbar und direkt im Horizont der Eschatologie
erbreert, sondern ausdriicklich unter dem ethischen Gesichtspunkt der Liebe. Und ich
habe diese Auffassung an anderen Stellen? auch ausdriicklich gegen bestimmte Formen

6 In welchem Sinn jede Theologie ,universal® sein muf, kann in diesem Zusammenhang nicht aus-
gefithre werden, Will Theologie Rede von Gott (und nicht von Gottern) sein, mufl sie in bestimmter
Weise vom Ganzen der Wirklichkeit sprechen. Doch miissen diese Ganzheitsaussagen, wollen sie Anspruch
auf Allgemeinheit erheben, gesellschaftlich-geschichtlich vermittelt werden. Diesem Thema soll sich eine
groflere systematische Arbeit widmen.

7 Vgl. z. B. meine Stellungnahme in: Die Antwort der Theologen, hrsg. v. K. Rahner (Diisseldorf
21969) 9-27; dazu auch die einschligigen Passagen in meinem Beitrag: Technik-Politik-Religion im
Streit um die Zukunft des Menschen in: Erwartung, Verheiflung, Erfiillung, hrsg. v. W. Heinen u.
J. Schreiner (Wiirzburg 1969).
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einer ,, Theologie der Revolution® kritisch abgegrenzt. Bestitigt wird das z. B. durch
die Herausgeber des Bandes , Diskussion zur Theologie der Revolution®, die in ihrer
Einleitung schreiben8: ,Es bestehen hier (sc. bei J. B. Metz) starke Vorbehalte gegen
eine Ausweitung oder gar Theologisierung des Revolutionsbegriffs und also die Nei-
gung, die Revolutionsproblematik in die ,Kasuistik® der ,politischen Theologie® zu ver-
weisen.“ Ausdriicklich habe ich mich gegen eine direkte und unmittelbare Politisierung
der Eschatologie unter dem Stichwort ,politische Theologie® verwahrt. Der Grund
(den ich aus meinen fritheren Uberlegungen zum Thema hier wiederhole): Eine un-
mittelbare Umsetzung der Eschatologie in politische Handlungsorientierung enthilt
die Gefahr der baren Ideologisierung der Politik und des Verfalls der Eschatologie.
Denn eschatologische Aussagen beziechen sich jeweils auf das Ganze der Geschichte
unter dem ,endzeitlichen Vorbehalt Gottes“. Dieses Ganze der Geschichte kann aber
— gerade in ihrer eschatologischen Interpretation — niemals zur unmittelbaren politi-
schen Handlungsmaxime werden; es kann nicht zum Inhalt eines unmittelbar politi-
schen Handelns werden. Denn es gibt — nach dieser eschatologischen Interpretation —
kein unmittelbar politisch signifikantes Subjekt dieser Gesamtgeschichte. Und wo immer
eine Partei, eine Gruppe, eine Nation, eine Klasse sich als dieses Subjekt zu verstehen
sucht und deshalb das Ganze der (kommenden) Geschichte direkt politisiert, entsteht
eine mehr oder weniger totalitire politische Ideologie.

Damit ist freilich das angeschnittene Problem des Verhiltnisses zwischen ,,politischer
Theologie® und politischer Ethik keineswegs zureichend aufgeklirt. Zunichst kdnnte
man ja aus dem Gesagten folgern, dafl es iiberhaupt keiner weiteren ,,politischen Theo-
logie“ bediirfe, denn diese insinuiere — als Theologie, im Unterschied zur politischen
Ethik — doch immer nur die Politisierung der Eschatologie. In diesem Sinn fordert
z. B. Robert Spaemann® den entschiedenen Abschied von jeder ,politischen Theo-
logie®. Doch scheint mir hier ein entscheidender Gesichtspunkt verkannt zu sein, der
die Eigenart und die Situation politischer Ethik selbst betrifft. Um ihn zu erldutern,
mufl ich nochmals auf den im ersten Abschnitt erdrterten Wandel im Politischen selbst
hinweisen, demzufolge sich politisch relevante Probleme nicht nur auf Fragen inner-
halb einer bestehenden politischen Ordnung beziehen, sondern auch auf Fragen des
Wandels solcher Ordnungen selbst, insofern sie als freiheitliche Ordnungen auf der
Freiheitsgeschichte der menschlichen Gesellschaft basieren. Politische Ethik, in der dies
beriicksichtigt wird, ist nicht nur mégliches Regulativ bei umstrittenen und nicht total
theoretisierbaren Zielen innerhalb einer politischen Ordnung und Verfassung; sie mufl
zugleich Ethik des méoglichen und tatsichlichen Wandels solcher Freiheitsordnungen
sein, abgekiirzt ausgedriickt: sie kann nicht nur Ordnungsethik sein, sie mufl auch Ver-
dnderungsethik sein. W. Pannenberg hat gezeigt1?, in welchem Sinn gerade eine christ-

8 Zur Theologie der Revolution, hrsg. v. E. Feil u. R. Weth (Miinchen, Mainz 1969).
9 In einem Vortrag ,Kritik der politischen Theologie® (Januar 1969 in Miinster).
10 Christliche Ethik und Geschichtstatsachen, in: Evangelische Kommentare 1 (1968) 688-694.
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liche Ethik eine Ethik der Wandlungen ist und sein muff. Eine politische Ethik aber,
die nicht nur eine Ethik der Ordnungen, sondern der Wandlungen ist, wird als solche
immer wieder mit Problemen der Gesamtgesellschafl, des gesamtgesellschaftlichen Wo-
her und Wohin konfrontiert, d. h. aber, sie hat es mit Problemen und Theoremen zu
tun, die auch in einem historischen Begrindungszusammenhbang stehen und die deshalb
nicht nur eine analytische, sondern eine hermeneutische Behandlung erfordern. ,Poli-
tische Theologie® ist dann die spezifische christliche Hermeneutik einer politischen
Ethik als Verinderungsethik 11,

Hier, in diesem Zusammenhang, mufl ich mich mit dieser kurzen Bestimmung des
Verhiltnisses von ,politischer Theologie® und politischer Ethik zunichst begniigen.
In ihr ist eine Fiille von Problemen enthalten, die sich freilich nicht nur einer ,politi-
schen Theologie®, sondern m. E. der Theologie iiberhaupt, nicht zuletzt der katholi-
schen Theologie, stellen und die vielleicht deswegen einseitig der ,politischen Theo-
logie“ angelastet werden, weil sie sich ein Bewuf}tsein von ihnen zu bilden sucht. So
verdeckt die Definition dieser Theologie als politischer Hermeneutik oder genauer:
als theologischer Hermeneutik politischer Ethik, insofern diese als Verinderungsethik
immer hermeneutische Verfahren impliziert, unter dem Stichwort ,,Hermeneutik® jene
Problematik, die sich der Theologie wiederum geschichtlich seit der Aufklirung explizit
stellt und die ich in meinen fritheren Uberlegungen zur ,politischen Theologie® mit
dem Stichwort des neuen Theorie-Praxis-Verhiltnisses gekennzeichnet habe. Herme-
neutische Verfahren sind selbst praxisbezogene Verfahren, insofern es in ihnen nicht
nur um die Erhellung der Verstehensbedingungen und Verstehenshorizonte in einem
bestimmten Erkenntnis- und Handlungszusammenhang, sondern um die Frage der
Verinderung solcher Bedingungen und Horizonte selbst geht 2. Theologisch gewendet
heiflt dies: es geht um eine neue Verhiltnisbestimmung von Dogmatik und Ethik. In
diesem Verhiltnis von Dogmatik und Ethik, das als primire hermeneutische Figur
der Theologie das klassische hermeneutische Thema von Dogma und Geschichte in
sich enthilt, kann die Ethik nicht nur als reiner Anwendungsfall von Dogmatik
begriffen werden. Die positive Alternative dazu ist, ohne in bekannte Finseitigkeiten
zu verfallen, duflerst schwierig zu bestimmen. Jedenfalls ist die Diskussion um den
~Primat der Ethik®, wie ihn die Aufklirung proklamierte, fiir die Theologie noch
keineswegs abgeschlossen und das damit angezeigte Problem fiir sie noch keineswegs
iiberwunden, es sei denn, man hielte die in Romantik, Restauration und Idealismus
einsetzende Gegenaufklirung, die die Ordnung des Ethos wieder (im Sinn der klassi-

11 Auch die sich auf das Naturrecht berufende klassische christliche Sozialethik kann sich heute nicht
mehr der Einsicht entziehen, dafl alle ihre materialen Normen geschichtlich vermittele sind, dafl sie also
ohne hermeneutische Diskussion gar nicht legitimiert werden k&nnen.

12 Vgl. J. Habermas, Zur Logik der Sozialwissenschaften, in: Philosophische Rundschau, Beiheft 5
(Tiibingen 1967); ders., Erkenntnis und Interesse (Frankfurt 1968). — Diese Frage der Verinderung der
Erkenntnisbedingungen und Erkenntnishorizonte wirft in neuer Weise auch das Zeitproblem auf; vgl.
dazu etwa C. v. Bormann, Die Zweideutigkeit der hermeneutischen Erfahrung, in: Philosophische Rund-
schau 16 (1969) 92-116.
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schen Ontologie) unter die Ordnung des Logos zuriickstellt, fiir eine Losung. Eine
Lésung wire das aber erst — gegen die herrschende Meinung in der katholischen Theo-
logie 18, wenn die ,Ethik“ selbst in ihrer ,Logik“ begriffen wire, die Wahrhaftigkeit
selbst in ihrer Wahrheit, und wenn man so den abstrakten Gegensatz bzw. die rein
abstrakte Vermittlung von Logos und Ethos iiberwinde, die im iiblichen Gebrauch
ontologischer Kategorien in der systematischen Theologie vollzogen wird. Ohne ,,Dia-
lektik“ freilich scheint mir dies kaum mdglich. Nur ein dialektischer Begriff von Logik
bleibt m. E. handlungsbezogen, ohne den Logos in reiner Handlungsorientierung auf-
gehen und so schlieflich zur Taktik oder Pragmatik verkiimmern zu lassen. Doch, wie
gesagt, dieses Thema kann ich hier nicht weiter verfolgen, und so will ich auch nicht
durch blofle Andeutungen neue Mifiverstindnisse produzieren 14,

ITI. Zum theologischen Charakter der ,politischen Theologie®: die Memoria-These

Es ist hier noch eindringlicher nach dem ,Theologischen® in diesem Ansatz einer
»politischen Theologie“ zu fragen. Zwei Objektionsreihen, die sachlich untereinander
zusammenhingen, dringen in diese Fragerichtung.

1. Das eine Bedenken fragt kritisch, ob dieser theologische Ansatz nicht viel zu
wenig an Jesus Christus, an die in ihm ereignete und proklamierte Heils- und Erls-
sungstat Gottes, gebunden sei, und ob deshalb diese Theologie und der von ihr betonte
»eschatologische Vorbehalt® Gottes gegeniiber der menschlichen Freiheitsgeschichte nicht
einen viel zu formalen, ,leeren® Zukunftsbegriff voraussetze, der kaum mehr etwas
»spezifisch Christliches an sich habe und der am Ende nur noch als theologisches
Pseudonym stehe fiir die noch verbleibende Varianz und unbestimmte Offenheit der
politischen Freiheitsgeschichte der Menschheit.

Nur wer die grofle Komplexitit und Schwierigkeit theologischer Vermittlung des
christlichen Glaubens heute iibersieht oder unterschitzt, wird das hier angeschnittene
Problem als leicht 16sbar empfinden. Nicht jeder, in dessen Theologie inhaltlich sehr

13 Vgl. z. B. den Artikel ,Aufklirung® in LThK I (Freiburg 21957) 1056-1066; demgegeniiber etwa:
J. Fetscher, Aufklirung, in: Sowjetsystem und demokratische Gesellschaft I (Freiburg 1966) 438—460;
neuerdings besonders W. Olmiiller, Die unbefriedigte Aufklirung (Frankfurt 1969).

14 So wenig das hier Angesprochene fundamentale Theorie-Praxis-Verhiltnis eine Selbstauflosung
aller Theorie in Praxis oder cine Funktionalisierung aller Theorie zur Taktik bedeutet, so wenig bedeutet
das neue Verhiltnis von Dogmatik und Ethik in der christlichen Theologie, in welchem die Ethik nicht
mehr einfach als der Dogmatik nachgeordnete Anwendungsdisziplin verstanden wird, eine vollige Um-
setzung der Lehre in ethische Imperative, wie das H. Maier befiirchtet. Wenn die ,politische Theologie®
dieses neue Verhiltnis von Dogmatik und Ethik, von Orthodoxie und Orthopraxie aufzunehmen und
zu reflektieren sucht — bisher vielleicht mehr schlecht als recht —, so ist sie doch (zumindest in ihrer
Intention) nicht ein Symptom der Krise, sondern ein — vielleicht unzulinglicher — Versuch, diese zu iiber-
winden. Und die Xrise selbst scheint mir mehr bei der Theologie zu liegen, die Maier ,im Augenblidk®

vermifit. — Zur Geschichte des Theorie-Praxis-Problems vgl. G. Picht, Wahrheit-Vernunft-Verantwortung
(Stuttgart 1969).
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viel von Jesus Christus die Rede ist, treibt schon ,christliche Theologie¥, die schlief-
lich immer davon bestimmt bleibt, daf der Glaube an Gott in Jesus Christus in seiner
Hoffnung verantwortet sein will. Christliche Theologie hat Rechenschaft abzulegen
von diesem Glauben angesichts derer, die nach dem Grund seiner Hoffnung fragen
(vgl. 1 Petr 3, 15) unter den Bedingungen und Herausforderungen unserer Gegenwart.
In diesem Sinn galten meine bisherigen Uberlegungen dem Versuch, den christlichen
Glauben und seine Traditionen zu verantworten angesichts der Freiheitsgeschichte der
menschlichen Gesellschaft und der damit — seit der Aufklirung — unausweichlich
gestellten Fragen. Ausdriickliches Anliegen war (vor allem gegeniiber bestimmten Ten-
denzen in der gegenwirtigen Theologie), dieses Glaubensverstindnis nicht beziehungs-
los, mehr oder minder privatistisch und letztlich beliebig gegeniiber der Welt in ihrer
gesellschaftlichen Freiheitsgeschichte zu interpretieren, da es gerade so die Identitit
mit einer biblisch iiberlieferten Grundgestalt verlieren wiirde. Das angefiihrte Beden-
ken scheint mir nun hauptsichlich durch das Andeutende und Unausgefithrte dieser
Uberlegungen verursacht. So will und kann ich auch hier nicht einfach in direkter
Apologetik erwidern, sondern mit dem Versuch, das Gemeinte zu differenzieren und
zu erweitern.

Dazu méchte ich auf eine Gestalt christlichen Glaubensverstindnisses verweisen, die
sich durchgehend schon in der biblischen Tradition selbst zeigt: Glaube als memoria,
als Erinnerung 1. Christlicher Glaube ist hier also als jenes Verhalten verstanden, in
dem der Mensch sich an ergangene Verheiflungen und angesichts dieser Verheiflungen
gelebte Hoffnungen erinnert und sich an diese Erinnerungen lebensbestimmend bindet.
Weder das intellektualistische Modell der Zustimmung zu Glaubenssitzen noch das
existentialistische der unverfiigbaren Existenzentscheidung steht hier im Vordergrund
der Glaubensinterpretation, sondern die Figur der Erinnerung. Im Glauben vollziehen
Christen die memoria passionis, mortis et resurrectionis Jesu Christi; glaubend erin-
nern sie sich an das Testament seiner Liebe, in der die Herrschaft Gottes unter uns
Menschen gerade dadurch erschien, dafl die Herrschaft zwischen den Menschen an-
fanglich niedergelegt wurde, dafl Jesus sich selbst zu den ,,Unscheinbaren®, den Ausge-
stofienen und Unterdriickten bekannte und so diese kommende Herrschaft Gottes
gerade als befreiende Macht einer vorbehaltlosen Liebe erwies.

Um die Bedeutung eines solchen Glaubensverstindnisses fiir das hier Gefragte deut-
lich zu machen, mufl diese Erinnerungsgestalt des Glaubens vom alltiglichen Ver-
stindnis von Erinnerung unterschieden werden. Gemeint ist also nicht Erinnerung,
in der wir es uns leicht machen im Verhiltnis zur Vergangenheit, Erinnerung, in der
wir alles Vergangene in einem verkldrenden, traumfarbenen Licht sehen; gemeint ist
nicht Erinnerung, in der wir alles Vergangene in seinem Vergangen-Sein dadurch

15 Zur alt- und neutestamentlichen Bedeutungsgeschichte von Erinnerung vgl. P. A. H. De Boer,
Gedenken und Gedichtnis in der Welt des Alten Testaments (Stuttgart 1962) 351f.; Anamnesis, in:
ThWNT 1, 351f.; J. Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu (Gottingen 41967); N. A. Dahl, Anamnesis,
in: Studia theologica 1 (1947/48) 69-95.
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besiegeln, dafl wir uns mit allem Gefdhrlichen und Herausfordernden an ihm aus-
gesthnt haben. Und gemeint ist nicht eine Erinnerung, in der wir uns vergangenes
»Gliick® und ,Heil“ je nur individuell applizieren!®. Hier ist eine andere Gestalt
der Erinnerung gemeint: Jene gefdhrliche Erinnerung, die unsere Gegenwart bedringt
und in Frage stellt, weil wir uns in ihr an unausgestandene Zukunft erinnern. ,Die
Erinnerung an die Vergangenheit kann gefihrliche Einsichten aufkommen lassen und
die etablierte Gesellschaft scheint die subversiven Inhalte des Gedichtnisses zu fiirchten,
Das Erinnern ist eine Weise, sich von den gegebenen Tatsachen abzul&sen, eine Weise
der ,Vermittlung’, die fiir kurze Augenblicke die allgegenwirtige Macht der gegebenen
Tatsachen durchbricht. Das Gedichtnis ruft vergangene Schrecken wie vergangene
Hoffnung in die Erinnerung zuriick.“ 17 Solche Erinnerung durchbricht also den Zauber-
kreis des herrschenden Bewufitseins. Sie reklamiert unausgestandene verdringte Kon-
flikte und unabgegoltene Hoffnungen. Sie hilt gegen die herrschenden Einsichten frither
gemachte Erfahrungen hoch und entsichert damit die Selbstverstindlichkeiten der
Gegenwart. Sie mobilisiert Tradition als kritisch-befreiende Potenz gegeniiber der
Eindimensionalitit herrschenden Bewufltseins und gegeniiber der Sicherheit jener,
»deren Stunde immer da ist“ (vgl. Joh 7, 6).

Wird christlicher Glaube als solche memoria gesehen und Kirche als 6ffentliche Form
dieser Erinnerung interpretiert, dann ist dies in vieler Hinsicht folgenreich. Glaube als
solche memoria ist keineswegs eine Gegenfigur zu Glaube als Hoffnung. Glaube als
memoria in dem erlduterten Sinn antwortet auf die unter Theologen immer wieder
diskutierte Frage nach einer Vermittlung zwischen dem ,Schon® und ,Noch nicht®
des in Jesus Christus gewidhrten eschatologischen Heils; in diesem Glaubensverstindnis
werden nidmlich beide Bestimmungen nicht einfach konstatiert und mehr oder minder
spannungslos zusammengehalten. Glaube als memoria macht schliefilich deutlich, wieso
christlicher Glaube ein inhaltsgebundener, soz. ein ,dogmatischer Glaube® ist, eine
fides quae creditur, und wieso er gerade darin jene auf die gesellschaftliche Freiheits-
geschichte bezogene kritische Freiheit verwirklichen kann, zu der der Christ im Licht
der eschatologischen Botschaft berufen ist. Oder negativ formuliert: ein solches Glau-
bensverstindnis verhindert, dafl christlicher Glaube die befreiende und provozierende
Kraft, die aus seinen Inhalten und Uberzeugungen kommt, ausblendet und daf er in
purer Formalitdt zur symbolischen Paraphrase des jeweils herrschenden Bewuftseins
herabsinkt, ohne zu dessen Verinderung etwas beizutragen.

16 Memoria, wie sie hier verstanden werden soll, ist also weder reine Verschnungsfigur noch reine
Anwendungsfigur im Verhiltnis zur Vergangenheit. Geschehenes auf mich ,anwenden® heifit - soll das
Geschehnis selbst nicht in einer Idee geschichtslos stillgestellt werden —, ihm fiir meine Gegenwart eine
unabgegoltene Zukunft geben. — Vgl. zu den folgenden Uberlegungen auch J. B. Metz, Technik-Politik-
Religion, und ders., Reform und Gegenreformation heute (Mainz, Miinchen 1969). Daraus sind einige
Passagen hier wortlich iibernommen.

17 H. Marcuse, Der eindimensionale Mensch (Neuwied 1967) 117; vgl. dazu auch H. R. Schlette,
Verdnderungen im Christentum (Olten, Freiburg 1969) 11-18.
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Die biblischen Traditionen und die aus ihnen erwachsenen Bekenntnis- und Lehr-
formeln des christlichen Glaubens erscheinen im Licht dieser Interpretation als Formeln
der memoria, als Formeln, in denen der Anspruch ergangener Verheiflungen und ver-
gangener einst gelebter Hoffnungen und widerfahrener Schrecken in die Erinnerung
zuriickgerufen werden, um den Bann des gegenwirtig herrschenden Bewufitseins in
seiner Instrumentalitit und Einsinnigkeit zu durchbrechen, um sich von den Zwangs-
mechanismen des unmittelbar Gegebenen und Einsichtigen immer wieder neu zu lésen
und die Banalitit des Bestehenden und der aus ihm allein abrufbaren Zukunft zu
durchstoflen. Diese vielleicht etwas ungewdhnlich oder iiberraschend anmutende Inter-
pretation des Sinns christlicher Glaubens- und Bekenntnisformeln wird meines Er-
achtens dann iiberzeugender, wenn die eigentiimliche Ausgangssituation unserer Gesell-
schaft beriicksichtigt wird, in der der christliche Glaube tradiert werden soll. Es ist eine
immer geschichtsloser und erinnerungsloser werdende Gesellschaft, so daf in ihr Tra-
ditionen in zunehmendem Maf} nur auf dem Weg iiber Institutionen und deren for-
muliertes Selbstverstindnis, also {iber formulierte Bekenntnisse festgehalten und in die
Gegenwart eingebracht werden. Dogmatischer Glaube oder Bekenntnisglaube ist dann
dieBindung an Lehrsitze, die als Erinnerungsformeln eines verdringten, unbewiltigten,
subversiven und gefihrlichen Gedichtnisses der Menschheit verstanden werden kénnen
und miissen. Kriterium ihrer genuinen Christlichkeit ist die kritisch-befreiende, aber
auch erlosende Gefihrlichkeit, mit der sie die erinnerte Botschaft in die Gegenwart
einbringen, so daf sich ,Menschen {iber sie entsetzen und doch von ihrer Gewalt iiber-
wunden werden“ 8, , Tot“ und nichtssagend ,leer® sind solche Bekenntnisformeln und
solche dogmatische Formeln dann, wenn die in ihnen erinnerten Inhalte nichts mehr
von dieser ihrer Gefihrlichkeit — fiir Gesellschaft und Kirche! — zeigen, wenn diese
Gefahrlichkeit unter den Mechanismen ihrer institutionellen Vermittlung erlischt und
wenn die Formeln deshalb nur noch der Selbsterhaltung der sie iiberliefernden Religion
und der Selbstproduktion einer autoritiren kirchlichen Institution dienen, die sich als
offentliche Tradentin christlicher memoria nicht mehr unter den gefihrlichen Anspruch
eben dieser memoria stellt.

Natiirlich wire das nun im einzelnen aufzuweisen anhand der klassischen Glaubens-
sdtze und Lehrformeln. So kann man z.B. die Interpretation Erik Petersons 182 als Ver-
such verstehen, die Glaubensformel von der Trinitit herrschaftskritisch zu wenden
und sie gerade so in ihrer befreienden und erlésenden Gefihrlichkeit sichtbar zu
machen — vor allem dann, wenn man die in dieser trinitarischen Formel enthaltene
Kritik eines monarchischen Herrschaftsbegriffs auch (was E. Peterson unterlift) kri-
tisch auf die Verfassung der Kirche selbst bezieht. Das oben nur andeutungsweise
formulierte Verstindnis der memoria Jesu Christi als memoria der Ankunft der Herr-
schaft Gottes in der Liebe Jesu zu den Ausgestoflenen lieRe sich wohl auch durchfithren

18 D. Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung (Miinchen 131966) 207.
82 Der Monotheismus als politisches Problem, in: Theologische Traktate (Miinchen 1951) 45-147.
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als solche gefihrlich-befreiende Wendung der klassischen dhristologischen Formeln.
Hier liegt, wie ich meine, ein grofles und verlockendes Aufgabengebiet der Theologie.
Wo nimlich eine solche Interpretation christlicher Glaubensformeln und eine dem-
entsprechende Verwirklichung christlichen Glaubens gelinge, wo die in ihm tradierten
Lehrformeln als Erinnerungsmarken verstanden wiirden, als das Buchstabieren eines
gefahrlichen Gedichtnisses der Menschheit: da horte ein solches Glaubensverstindnis
auf, toten Autorititsglauben zu suggerieren, da wiirde es gewifl nicht den Verdacht
auf sich ziehen, nur einen Glauben der Unmiindigen, Glauben gar als ,Opium des
Volkes“ zu legitimieren. Da wire dieses Glaubensverstindnis vielmehr der Versuch,
das Christentum selbst zu entfalten als gefihrlich-befreiende und erlésende memoria
Jesu Christi angesichts der gegenwirtigen Gesellschaft und ihrer ,Systeme®. Es machte
sich auch verstindlich als Hermeneutik der agonalen Freiheitssituation des Menschen
und als helfende Erinnerung in den Widerspriichen einer linear und einsinnig ver-
standenen menschlichen Freiheitsgeschichte, die meint, sich iiber die vergangenen Leiden
und Hoffnungen, iiber die Herausforderung der Toten hinwegsetzen oder sie, ohne
die Freiheit selbst zu verlieren, ignorieren zu kénnen. Gerade um das Erbe der moder-
nen Freiheitsgeschichte weder romantisch restaurativ stillzulegen noch an eine paus-
bddsig-kleinbiirgerliche oder totalitire Fortschrittsidee zu verraten, bedarf es immer
neu der Kraft der Erinnerung. Wo sie fehlt, wird das fiktive eindimensionale Jetzt
»zum Erkenntnisgrund des inneren Sinnes . .. Was im Denken geschichtlich ist, anstatt
der Zeitlosigkeit der objektivierten Logik zu parieren, wird dem Aberglauben gleich-
gesetzt, der die Berufung auf kirchlich-institutionelle Tradition wider priifenden Ge-
danken tatsichlich war. Die Kritik an Autoritit hatte allen Grund. Aber sie verkennt,
daf Tradition der Erkenntnis selbst immanent ist als das vermittelnde Moment ihrer
Gegenstinde. Erkenntnis verformt diese, sobald sie kraft stillstellender Objektivierung
damit tabula rasa macht. Sie hat an sich, noch in ihrer dem Gehalt gegeniiber verselb-
stindigten Form, teil an Tradition als unbewufite Erinnerung; keine Frage konnte
nur gefragt werden, in der Wissen vom Vergangenen nicht aufbewahrt wire und wei-
terdridngte.“1® Hilfreich freilich scheint mir nur eine bestimmte Erinnerung zu sein.
Als bestimmte Erinnerung aber kann sie sich des Erinnerten nie so entiuflern, daf} sie
von ihm nur das verwandelnd aufbewahrte, was sich allein iiber kritische Reflexion
vermitteln lifit. Als bestimmte Erinnerung trigt sie jeweils schon Ziige einer kritisch
bejahenden Aneignung, wie sie uns auch in der geschichtlich vermittelten Gestalt des
christlichen Glaubens begegnet. Solche bestimmte Erinnerung ist partikular im Hori-
zont unserer Gesellschaft, aber sie bleibt, so sie diejenige des christlichen Glaubens ist,
aus sich heraus an alle gewendet in der Bedrohtheit ihrer Freiheit und Hoffnung.

Die kritische und befreiende Kraft christlicher Erinnerung, als bestimmte Erinnerung,
zeigt dann freilich auch nie eine rein intellektuelle Attitiide. Die in ihr zur Geltung
kommende befreiende Kraft ist nicht einfach identisch mit dem, was sich in einem

1% Th. W. Adorno, Negative Dialektik, Frankfurt 1966, 60.
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dialektischen Begriff kritischer Negativitit ausdriicken liefe20, Thre kritische Kraft
bleibt gekennzeichnet durch die Bestimmtheit ihrer Erinnerung: In dieser Erinnerung
weif} sie um den ,todlichen® Konflikt zwischen den géttlichen Verheifflungen und einer
von unseren unverfremdeten Wiinschen und Interessen betriebenen Geschichte. Ihre
Kritik trage nicht die Ziige der ,totalen Kritik®; sie hat den Schmerz des Sich-Ver-
sagens, des Ausharrens, der Ungeduld #nd der Geduld an sich, wie sie christliche
memoria als ,Nachfolge Jesu® einfordert. Aus der Bestimmtheit der Erinnerung Jesu
Christi erlangt sie auch jenen Impuls, der das ,Gesetz® der Kritik in den ,Geist®
der Krisis tiberfithrt. Diese Kritik wird zum Dienst, zu einer Form des Daseins-
fiir-andere, die nicht durch die herrschenden Formen von Gesellschaftskritik definiert
werden kann. Und erst wenn eine Theologie zur Entfaltung solcher aus der memoria
Jesu Christi gewonnenen ,Kritik® wird, hort sie auf, sanktionierende Theologie zu
sein, sanktionierende Theologie, die sie auch dann bliebe, wenn sie bloff herrschende
Gesellschaftskritik reproduzierte 21,

2. Ein zweites Bedenken gegeniiber den theologischen Grundlagen der neuen ,,poli-
tischen Theologie® zielt auf das in ihr zur Geltung kommende Verstindnis von Escha-
tologie. Es riigt die Zweideutigkeit dieser Eschatologie in bezug auf das Verhiltnis von
verheiflenem Heil und geschichtlicher Zukunft; es sicht in dieser Zweideutigkeit eine
tendenzielle Identifizierung von politischer Freiheitsgeschichte und Heilsgeschichte
und damit am Ende doch eine Wiedererstehung der klassischen politischen Theologie
— diesmal zwar nicht in rechter, sondern in linker politischer Variante.

Ich glaube, daf dieser Vorwurf, soweit er sich auf das von mir skizzierte Verstind-
nis einer ,politischen Theologie* bezieht, im wesentlichen schon durch das oben zur
bestimmten Erinnerung Gesagte sich entkriften lift. Immerhin méchte ich — mehr
aporetisch als in positivem Entwurf — einen Gesichtspunkt noch herausstellen, kurz
und in grofiter Allgemeinheit. Die Kritik scheint mir nimlich ihrerseits von einer
fragwiirdigen Voraussetzung auszugehen. Sie unterstellt die Moglichkeit, dafl zwischen

20 Wenngleich dieser Begriff z. B. Th. W. Adorno unter den Zwang zu stellen scheint, immer wieder
die Idee der Versshnung (durchaus im Unterschied zu ,Emanzipation® und ,Miindigkeit®) in Anspruch
zu nehmen und sie in der ,Negativen Dialektik® (a.a. O. 396) so zu charakterisieren: ,Es liegt in der
Bestimmung negativer Dialektik, dafl sie sich nicht bei sich beruhigt, als wire sie total; das ist ihre
Gestalt von Hoffnung® (vgl. dazu theologisch: J. B. Metz, Politische Theologie, in: Sacramentum
Maundi 111, bes. 1238). Dieser Gestalt von Hoffnung korrespondiert der Gedanke der Versshnung, wie
ihn Adorno (schon 1946/47) am Ende der Minima Moralia (Frankfurt 1964) ausgedriickt hat (a. a. O.
333ff.). Dieser Text wird zwar gern auch von Theologen zitiert und reklamiert, Wichtiger wire indes,
die Frage der ,negativen Vermittlung® von Eschatologie (im dialektischen Sinn der Negativitit) aus-
fithrlich zu erdrtern und kritisch zu priifen. Da ich hier, in diesem Kontext, explizit philosophische
Fragen zum Thema des hier diskutierten theologischen Ansatzes aussparen mufite, kann ich nur auf eine
beabsichtigte grofiere Arbeit zum Thema verweisen.

21 Die Uberlegungen dieses Abschnitts — mit dem zentralen Gedanken der ,kritischen®, gefihrlich-
befreienden Erinnerung — verstehen sich in einem ersten Ansatz auch als theologischen Beitrag zu den
Apriorien der Aufklirungsproblematik, wie sie — im Blik auf die Grundlagendiskussion der Wissen-
schaften — vor allem von J. Habermas erdrtert wurden. Vgl. jetzt auch Th. W. Adorno u. a., Der Posi-
tivismusstreit in der deutschen Soziologie (Neuwied, Berlin 1969).
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geschichtlicher Zukunft des Menschen und der Menschheit und eschatologischer Heils-
zukunft ein ,eindeutiges® und ,reines* Verhiltnis herzustellen sei. Nun liflt aber
weder der Begriff der Geschichte noch derjenige des eschatologischen Heils dies zu.

In bezug auf die Geschichte verrit sich das Miflverstindnis meines Erachtens schon
in dem Vorwurf, wonach die in der ,politischen Theologie® enthaltene Eschatologie
eine Spielart ,immanenter Eschatologie® sei, die auf eine innergeschichtliche Voll-
endung der Geschichte ziele oder doch dieses Mifiverstindnis nicht zureichend aus-
schliefle. Der ausdriicklich formulierte oder wenigstens insinuierte Gedanke von innet-
geschichtlicher Verwirklichung von Geschichte zeigt indes gerade, daf hier nicht eigent-
lich von Geschichte die Rede ist, sondern allenfalls von Natur, von physis, die allein
sich nach einem immanenten telos verwirklicht und in ihm auszeitigt. Geschichte hin-
gegen ist, soweit sie iiberhaupt im Unterschied zu Natur gedacht werden kann und
kritisch gedacht werden muf, prinzipiell nicht als ,Immanenz® zu bestimmen, sie ist
in diesem Sinn grundsitzlich unvollendbar, und das aus der klassischen Naturmeta-
physik stammende Immanenz-Transzendenz-Schema scheint mir fiir die Bestimmung
geschichtlicher Wirklichkeit und ihrer Zukunft hermeneutisch ungeeignet.

Christliches Heilsverstindnis hingegen hat seinen unaufgebbaren kategorialen Ort
in und an der Geschichte. Es gibt zwar auch in der Theologie immer wieder den Ver-
such, unter dem Eindruck der Zweideutigkeit im Verhiltnis von Eschatologie und
Geschichte und der damit gegebenen Verborgenheit und Gefihrdetheit von christlicher
Heilshoffnung in der Geschichte, Geschichte selbst fiir das Verstindnis des christlichen
Heils stillzustellen — etwa in der Theorie der Geschichtlichkeit, wohl auch in Teilhards
evolutiver Eschatologie, auch in einem »Zzyklischen® Verstindnis von Geschichte22
usw. Doch wird dieser Versuch in der Theologie immer wieder auch als Versuchung
erkannt und kritisiert, wird ihm gegeniiber immer wieder zu Recht die Aufgabe zur
Geltung gebracht, das eschatologische Heilsverstindnis iiber das Problem der ge-
schichtlichen Zukunft des Menschen und der Menschheit zu vermitteln und Geschichte
als den unaufgebbaren kategorialen Ort jeder spezifisch christlichen Rede von Gott
anzunehmen.

Auch die Figur ,der einzelne angesichts der auflergeschichtlichen Ewigkeit® fiihrt
meines Erachtens nicht aus der fundamentalen Zweideutigkeit von Eschatologie und
Geschichte hinaus und entlift damit nicht aus der Verborgenheit der christlichen
Hoffnung. Abgesehen davon, dafl in diesem Begriff des einzelnen und seiner sublimier-
ten Subjektivitit Geschichte nur fiktiv iiberschritten ist: sie ist und bleibt anwesend
als eindimensionale Gegenwart; abgesehen also davon, verharrt die so auflergeschicht-
lich gedachte Ewigkeit als ,das Andere® ebenfalls in radikaler Zweideutigkeit. Denn
als dieses umfassende auflergeschichtliche ,Andere® kann eben nicht nur »Gott®, son-
dern gerade auch die ,Natur® (und damit der Zerfall des Menschen in seiner Freiheit
in und an diese Natur) gedacht werden: Deus sive natura.

22 So etwa, als Alternative zu der mit Recht von ihm kritisierten Rede von der ,linearen Zeit®, bei
U. v. Balthasar, Das Ganze im Fragment (Einsiedeln 1963).
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Angesichts dieser Problemlage habe ich in friiheren Uberlegungen das Bild von
Walter Benjamin iiber das Verhiltnis der ,Dynamik des Profanen® zur ,Richtung
der messianischen Intensitit® durchaus als erhellend angesehen, ohne natiirlich die
Inadiquatheit auch dieses Bildes (wie eines jeden) in Abrede zu stellen. , Wenn eine
Pfeilrichtung®, schreibt W. Benjamin 23, ,das Ziel, in welchem die dynamis des Pro-
fanen wirkt, bezeichnet, eine andere die Richtung der messianischen Intensitit, so
strebt freilich das Gliickssuchen der freien Menschheit von jener messianischen Rich-
tung fort, aber wie eine Kraft durch ihren Weg eine andere auf entgegengesetzt gerich-
tetem Wege zu beférdern vermag, so auch die profane Ordnung des Profanen das
Kommen des messianischen Reiches. Das Profane also ist zwar keine Kategorie des
Reichs, aber eine Kategorie, und zwar der zutreffendsten eine, seines leisesten Nahens.®
Hans Maier hat sich an den (zugegebenermaflen mifverstindlichsten) letzten Satz
gehalten und aus ihm die Synchronisation und tendenzielle Identifizierung von escha-
tologischer Heilsgeschichte und politischer Freiheitsgeschichte der profanen Gesellschaft
herausgelesen. Mir ging es indes nicht primir um die Folgerung, die Benjamin selbst
aus seinem Bild zog, sondern um einen Vergleichspunkt, den das Bild in sich bietet.
Es weist nimlich zwei Miflverstindnisse von Eschatologie und Geschichte bestimmt ab,
insofern sie beide auf Eindeutigkeit dieses Verhiltnisses dringen. Es weist — durch die
Betonung der Gegensitzlichkeit der Richtung (der Pfeile) — die Moglichkeit einer Iden-
tifizierung beider Ordnungen ab, es lifit nicht zu, dafl christliche Eschatologie sich
— wie immer — in die ,Ordnung des Profanen“ aufhebt oder sich in revolutionire
Dialektik aufldse; es 1af8t nicht zu, dafl christliche Hoffnung sich nur als Vehikel des
Sprungs in ein geschichtlich erkimpftes ,Reich der Freiheit® verstehe, nicht aber auch
als Hoffnung fiir mich und als Hoffnung fiir die Leiden und den Tod von gestern.
Es weist aber auch (im Bild der — entgegengesetzt — aufeinander wirkenden Krifte) den
Dualismus, die Disparitit oder die beziehungslose Beliebigkeit in der Bestimmung von
Eschatologie und Geschichte ab, in welcher Geschichte von Eschatologie nur als Nich-
tigkeit denunziert wird, als Rost, den man vom Eisen klopft. Es weist eine Bestimmung
dieses Verhiltnisses ab, in dem Geschichte abstrakt negiert wird, in dem der Blick sich
einseitig auf die Katastrophen der Geschichte richtet, so daf diese sich selbst ihrer
Un-Giiltigkeit iiberfiihrt, eine Bestimmung, in der Geschichte nur als Herrschafts-
gebiet des Bosen aufgefaflt wird, und der Glaube dementsprechend als gegliidkte Flucht
aus ihr und ihren Verhingnissen.

Ich weifl, dafl ich mit diesen knappen Uberlegungen nur aporetisch auf die innere
Komplexitidt und Mehrdimensionalitit des eschatologischen Themas selbst hingewiesen
habe, ohne es nun in sich positiv zu entwickeln. Ich bin mir auch bewuflt, dafl eine
Reihe von einzelnen Auferungen in meinen fritheren Uberlegungen gerade diese
»Mehrdeutigkeit® im eschatologischen Geschichtsverstindnis nicht geniigend ausge-
driickt hat. Die Betonung des ,schopferischen® Charakters christlicher Hoffnung, die

23 W. Benjamin, Zur Kritik der Gewalt und andere Aufsitze (Frankfurt 1965) 95.
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Rede von ,schopferischer Eschatologie® mag vielleicht zu rasch Prometheus oder den
jungen Marx assoziieren. Bestimmt war und ist freilich diese operationale Charakteri-
sierung von christlicher Eschatologie gerade von der Einsicht, dafl wir im Horizont von
Geschichte ,,das Andere® nur ernst nehmen konnen, wenn uns auch das Bestehende
nicht gleichgiiltig 148¢; denn, mehr als je gilt fiir eine Gotteserfahrung im Geschichts-
horizont: ,Nur wenn, was ist, sich indern liflt, ist es nicht alles.” 24 Rein kontem-
plativ scheint mir im Horizont einer geschichtlichen Welt gar kein Begriff der Kon-
tingenz dieser Welt zu gewinnen zu sein. Doch kann ich auch diese Uberlegung in
dem hier gegebenen knappen Rahmen nicht weiter verfolgen. Schwierigste, immer neu
zu bedenkende Fragen bleiben — gerade fiir eine Theologie, die sich dieser Mehrdeutig-
keit im Verhiltnis von Eschatologie und Geschichte zwar abstrakt, aber nie bestimmt
entziehen kann. Diese Fragen bleiben, vor allem in bezug auf den einzelnen, seine
tddlichen Bedrohungen, aber auch angesichts der zunehmenden Narkotisierung der
Erfahrung dieser Bedrohung des einzelnen selbst in einer Gesellschaft, in der die Un-
mittelbarkeit des einzelnen immer mehr zerfillt und das ,Ich* in sekundiren Erfah-
rungssystemen zu verschwinden scheint. Nicht um von den damit angedeuteten Fragen
abzulenken, wurde , politische Theologie“ gedacht, sondern um auch theologisch hinter
sie zu kommen und der Not des fragenden, ungetrdsteten Menschen theologisch nicht
mit Personalismen und Existentialismen antworten zu miissen, die z. B. die Todes-
erfahrung des einzelnen viel zu unmittelbar angehen und einkalkulieren, als daf}
sie sie weder im biblischen Kontext und dessen Proportionen noch im Kontext der
Bedingungen unserer Gesellschaft wirklich ernsthaft entfalten kénnten 23,

IV. ,Politische Theologie® und Kirche

Im Blick auf Kirche habe ich ,versuchsweise® und wiederum mit der Absicht eines
wkritischen Korrektivs“ die Definition von Kirche als ,Institution gesellschaftskritischer
Freiheit des Glaubens® vorgetragen. Obwohl ich — immer unter dem Zwang der Kiirze

24 'Th, W. Adorno, Negative Dialektik, a. a. O. 389.

25 Erneut zeigt sich die ,systematische® Absicht der ,politischen Theologie®. Sie will keineswegs, wie
das Maier befiirchtet, die dogmatische Glaubenslehre willkiirlich zurfickdringen (vgl. dazu vor allem die
Abschnitte IT u. III). Sie scheint mir am wenigsten auszudriicken, dafl die heutige katholische Theologie
»im Augenblidk kein Fundament im allgemeinen philosophischen Denken der Zeit® hat. Abgesehen davon,
dafl ich nicht weifl, was H. Maier mit diesem ,allgemeinen philosophischen Denken der Zeit® genau
meint und auf welches Philosophieverstindnis er sich dabei beruft, sucht gerade die Theologie in der hier
vorgetragenen Gestalt die Auseinandersetzung mit zeitgenossischen Philosophien, wissend, daff ihr dabei
weder ,die“ Philosophie noch die ,reine® Philosophie begegnet, und voraussetzend, dafl philosophisches
Denken — schon seit Kant — seine Einheit und Kontinuitit (auch mit den grofen Traditionen) gerade
in der Figur der Kritik hat. Dafl und warum das Fehlen einer gemeinsamen philosophischen Grundlage,
das Maier fiir die Krise von Dogmatik und Fundamentaltheologie verantwortlich macht, nicht ein be-
dauerlicher zeitweiliger ,Betriebsunfall der Theologie® ist, zeigt z. B. K. Rahner, Philosophie und Phi-
losophieren in der Theologie, in: Schriften zur Theologie VIII (Einsiedeln 1968) 66-87; vgl. dazu auch
meine Artikel ,Theologie®, in: LThK X (Freiburg 21965) 62-71, und ,Apologetik®, in: Sacramentum
Mundi I (Freiburg 1967) 266-276.
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jenes Beitrags — fiir diese Bestimmung eine theologische Begriindung zu geben suchte;
obwohl ich ausdriicklich dem Problem einer institutionalisierten kritischen Freiheit
nachging, ja, von ihm ausging; obwohl ich mich der Frage nach der historischen und
sozialen Basis einer solchen Kirchendefinition stellte und im Umrif Funktion und
Aufgabe einer so verstandenen Kirche zu bestimmen suchte — nie habe ich, wie das
H. Maier insinuiert, unterschiedslos von ,der® politischen Aufgabe der Kirche gespro-
chen! —; obwohl ich schlieflich die kritisch auf die Kirche selbst und die Transformation
ihres institutionellen Verhaltens zielende Absicht ausdriicklich betont und (auch an
Einzelfragen) erortert habe: hier hat mir doch die Kritik in besonderem Maf} die
Abstraktheit und Mehrdeutigkeit einer solchen Bestimmung und die Fraglichkeit ihrer
Vermittlung mit den konkreten kirchlichen Verhiltnissen bewufiter gemacht. Zu ab-

strakt und mehrdeutig erscheint mir diese Bestimmung von Kirche in verschiedener
Hinsicht.

a) So etwa insinuiert diese Definition eine zu direkte und unvermittelte Uberwin-
dung der seit der Aufklirung manifest gewordenen Privatisierung von Religion,
Kirche und Christentum. Obwohl sie die gesellschaftskritische Funktion der Kirche
immer gleichzeitig als eine selbstkritische zu verstehen suchte, hat sie doch zu wenig
beriicksichtigt, dafl es vor allem darum geht, die Ursachen fiir diese Privatisierung
primir im kirchlichen Raum und in den Verhaltensweisen der kirchlichen Institutionen
selbst zu suchen und aufzudecken 26,

b) Zwar scheint mir, abstrakt, die These immer noch richtig zu sein, daf8 das, wie-
derum seit der Aufklirung, disputierte Thema des Verhiltnisses von Institution und
Freiheit heute eine ganz neue Variante gewonnen hat: dafl es nicht mehr so sehr um
Fragen der kritischen Freiheit innerhalb von bestehenden Institutionen, sondern um
die Krise der nicht-institutionalisierten Freiheit selbst geht. Gleichwohl kann eine
solche These, wo sie abstrakt als Zwang zur Institutionalisierung der kritischen Frei-
heit vorgetragen wird, eine gefihrliche Dispenswirkung innerhalb einer bestehenden
kirchlichen Institution gewinnen, wenn und insofern diese sich ihrerseits in ihrem
Autoritdts- und Offentlichkeitsverstindnis wie in ihrem Selbstverstindnis noch nicht
entschieden genug der Herausforderung der ,, Autoritit der Freiheit® gestellt hat.

c) Soist es mir auch im Rahmen der genannten Definition von Kirche als Institution
gesellschaftskritischer Freiheit des Glaubens nicht gelungen, die damit gegebenen Funk-
tionen und Aufgaben von Kirche zureichend konkret zu bestimmen, um diese Defi-
nition erfolgreich gegen den Vorwurf unverbindlicher Allgemeinheit®? oder neointe-
gralistischer Tendenz zu schiitzen.

26 Vgl. W. Pannenberg a.a.O. (Anm. 10).

27 Wenn freilich H. Maier davon spricht, dafl ich immer nur allgemein vom Widerstand gegen den
Terror der Unfreiheit und der Ungerechtigkeit gesprochen hitte, so iibersieht er, dafl ich das getan habe
im Hinblick auf das Verhalten der Kirche in ihrer Geschichte (und im Hinblick darauf kann man kaum
sagen, dafl dieser Vorwurf nur abstrakt sei).

22 Stimmen 184, 11 305
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Im Blick auf solche und andere? Schwierigkeiten mochte ich zwar diesen Versuch
der Bestimmung von Kirche nicht einfach aufgeben. Doch will ich im folgenden auf
eine Bedeutung der ,,politischen Theologie® fiir die Kirche eingehen, die in der genann-
ten Definition zwar auch wirksam war, gleichwohl nicht unmittelbar im Blick stand.
Vielleicht kann daraufhin die Bestimmung der Kirche als Institution gesellschafts-
kritischer Freiheit des Glaubens und die damit verbundene Rede von der Kirche als
einer ,,Institution zweiter Ordnung® eine neue bestimmtere Relevanz gewinnen.

Ich meine hier das Verstindnis dieser Theologie als einer kritischen Theologie in
der Kirche, als Ort der Emanzipation von bestimmten Strukturen und Verhaltens-
weisen der Kirche. Im Blick auf die Kirche selbst ist damit das Thema des Wandels
kirchlicher Praxen und Lebensformen angeschnitten, wie es ja heute allenthalben
diskutiert wird und wie ich es auch in meinem kleinen Buch ,Reform und Gegen-
reformation heute“ aufzugreifen suchte. Nicht um den Krisenjargon in der Kirche
willkiirlich zu mehren und die Konjunktur von ,Kritik® anzuheizen, sondern um
Orientierung zu gewinnen fiir entschiedene Reformen, soll hier kritische Theologie
betrieben werden. Diese Kritik ist geleitet von dem Versuch, die Ungleichzeitigkeit
kirchlicher Verbaltensweisen und Lebenspraxen mit der beutigen Gesellschaft zu iiber-
winden. Dieser Versuch ist keineswegs gemeint im Sinn einer unkritischen oder oppor-
tunistischen Anpassung von Kirche und dhristlichen Traditionen an die Strukturen und
Verfassungen gegenwiirtiger Gesellschaftsformen oder gar im Sinn der volligen Selbst-
aufldsung von Kirche und Christentum in die Gesellschaftsprozesse hinein. Ist es nicht
vielmehr die eigentiimliche Ungleichzeitigkeit der Kirche mit ihrer gesellschaftlichen
Umwelt, die es immer wieder verhindert, dafl diese Kirche das Unzeitgemifle der in
ihr tradierten und verdffentlichten memoria Jesu Christi zur Geltung bringen kann?
Nichts scheint mir so angepafit und in dieser Anpassung so stillgestellt wie die un-
gleichzeitig lebende Religion. Nichts Gefihrliches, nichts Befreiendes und Erlésendes
scheint mehr an ihr zu sein. Denn wo Religion und Kirche in ihren Anschauungen,
Lebensformen und Strukturen ungleichzeitig zu den Problemen und Strukturen der
zeitgendssischen Gesellschaft leben, kann die provozierende Unzeitgemifheit und
»Fremdheit® ihrer Verkiindigung allzu leicht historisch dechiffriert werden, d. h. es
kann die Unzeitgemiflheit und Fremdheit der christlichen memoria als Ausdruck dafiir
angesehen werden, dafl ihr 6ffentlicher Triger, die Kirche, eben ungleichzeitig ist, d. h.
einen fritheren Status der gesellschaftlichen Entwicklung und des gesellschaftlichen Be-

2 Zum Beispiel wurde immer wieder betont, daff der Triger der direkten und unmittelbaren politi-
schen Aufgaben des Christentums primir der einzelne sei, nicht die Institution. Abgesehen davon, daff
ich nie von ,der® politischen Aufgabe der Institution gesprochen habe; abgesehen davon, daff ich diese
Aufgabe nie exklusiv fiir die Institution selbst reklamiert wissen wollte, scheint mir dieser Vorwurf
seinerseits die Aporien des einzelnen und seines freien Handelns in unserer Gesellschaft doch zu leicht
zu nehmen, vor allem wenn er das Pridikat ,direkt® und ,unmittelbar® mehr oder weniger problemlos
mit dem einzelnen und seirer Freiheit verbinden zu konnen meint. — Hinzu kommt, dafl der einzelne
als Subjekt politischen Handelns vor dhnliche Fragen wie die ,politische Theologie® gestellt wird, wenn
er sich Rechenschaft dariiber zu geben sucht, wie und warum er denn als Christ so oder so handelt.
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wufltseins reprisentiert. Und wer méchte leugnen, dafl vieles, was von Kanzel und
Katheder gar oft als das ,Paradox®, als der ,Skandal® des Christentums vorgetragen
wird, als Widerspruch und Fremdheit des Kreuzes, nur ungleichzeitiges Bewuf3tsein,
nicht aber die Unzeitgemifheit der Torheit des Kreuzes dokumentiert! In diesem
Sinn scheint mir die Uberwindung solcher Ungleichzeitigkeit eine der fundamentalen
Aufgaben gegenwiirtiger Theologie, die sich gerade nicht schiedlich-friedlich von
Kirche iiberhaupt distanziert.

Das damit bezeichnete Aufgabengebiet mochte ich hier, verkiirzt, erneut mit der
Konfrontation von Kirche mit den anhaltenden, freilich kritisch zu vermittelnden Pro-
blemen der Aufklirung kennzeichnen, die sich kirchlich vielleicht in die Frage ,Auto-
ritdt vor dem Anspruch der Freiheit® zusammenfassen lielen und die von der Theo-
logie die Anstrengung verlangen, das konstitutionelle Mifitrauen gegeniiber dieser
Freiheit abzubauen und natiirlich auch den fatalen Anschein zu zerstreuen, als kénne
man diese Freiheit ernst nehmen (und sie als Miindigkeit kirchlich proklamieren), ohne
durch das Fegefeuer einer Reform an Haupt und Gliedern hindurchgegangen zu sein.
Fiir die Erdrterung von Einzelaspekten dieses Themas ist leider nicht mehr Raum. Ich
darf dazu, aus meiner Sicht, nochmals auf meine Uberlegungen zu ,Reform und
Gegenreformation heute® verweisen. Jedenfalls werden hier Themen wie Autoritit,
Offentlichkeit, kirchliche Verfassung, Recht, Freiheit unabweislich auf die theologische
Tagesordnung geprefit. Und ersichtlich wird zudem, daf} eine solche Theologie durch-
aus auch ,Laientheologie® ist und sein mufl, dafl sie — wie eigentlich jede Theologie —
nie reine ,Amtstheologie® ist oder sein kann?2,

Nun konnte man ja meinen, dies alles sei nicht Aufgabe einer systematischen Theo-
logie, und ,politische Theologie® als kritische Theologie in der Kirche erweise sich so
mehr als Reformstrategie denn als Glaubenslehre. Doch ein solcher Einwand scheint
mir Entscheidendes, ja vielleicht das Entscheidende an der theoretischen Situation zeit-
gendssischer Theologie zu iibersechen. Denn ein kritischer Vernunftbegriff, mit dem
systematische Theologie doch offensichtlich zu arbeiten sucht, 14t aus sich selbst eine
solche Abstraktion von Uffentlichkeit, Recht, Freiheit usw. gar nicht mehr zu (ohne
damit der kritischen Vernunft etwa die Freiheit der Kontemplation zu rauben). Dieser
Einwand scheint mir aber auch die Situation der kirchlichen Theologie selbst zu ver-
kennen. In einer Zeit, in der die Theologie die Einheit und Unterschiedenheit ihres
Gegenstandes gar nicht mehr ,rein theologisch® adiquat bestimmen kann3°, sondern
dabei auf den Kanon des praktizierten kirchlichen Bewufitseins verwiesen ist, ent-
steht in der Theologie und fiir sie selbst gewissermafien ein neues Kanonproblem, d. h.
die Kirche in ihrem institutionellen Verhalten, in der Praxis ihrer Autoritit, in ihrer
Offentlichkeit usw. wird zu einem bedringenden zentralen Thema der Theologie

20 Was H. Maier in seinen ,Einwinden eines Laien® (in einer fiir mich verstindlichen Emotionalitit)
zu unterstellen scheint.

30 Vgl. K. Rahner, Der Pluralismus in der Theologie und die Einheit des Bekenntnisses in der Kirche,
in: Concilium 5 (1969) 462-471.
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selbst. Was hier ,politische Theologie“ genannt wird, méchte Forderung des Bewufit-
seins dieser kirchlichen und theoretischen Situation der Theologie sein und auch dem-
gemdf verfahrenst. Dann konnte sie vielleicht dazu beitragen, dafl eine schmerzlich
gewandelte Kirche als Veroffentlichung eines gefihrlichen und befreiend-erlésenden
Gedichtnisses der Menschheit sichtbar wird, eine Kirche als dffentliche Tradentin der
memoria Jesu Christi, und dafl von einer so gewandelten Kirche auch gelten kénne,
»dafl die Herrschenden ohne sie ruhiger schlafen®.

8 Unerdrtert mufl hier bleiben, wie denn eine kirchliche Theologie den kritischen Vorsprung gegen-
iiber der bestehenden Kirche und ihren Verhaltensweisen gewinnen und legitimieren konne. Unerdrtert
mufl bleiben, dafl und inwiefern eine solche kirchenkritische Theologie nicht einfach eine Kritik ,von
auflen® betreibt, wie sehr sie (iibrigens wie jede Theologie) in ihrer Kritik viel mchr davon bestimmt
ist, daf} sie das Objekt hat, was zugleich bestimmende Struktur ihrer erkennenden kritischen Subjektivitit
ist, ndmlich Kirche, und wie sehr sie hier ein antizipierendes eschatologisch geleitetes Erkenntnisinteresse
zur Geltung bringen muf, um als kirchliche Theologie weder auf kirchlichen Positivismus zuriickzufallen
noch Kirche einfach ,von aufen® zu kritisieren. — Hier wire auch die Frage nach der Bedeutung der
+Charismen® in der Kirche aufzunehmen und das Problem der ,particllen Identifizierung® (vgl. dazu
J. B. Metz, Reform und Gegenreformation heute, 28f.) zu diskutieren.
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Kirchensteuer und Kirchenmitgliedschaft

In Weimar wurde seinerzeit bewufit vermieden, die in Art. 137, Abs. 6 RV den
groflen Kirchen eingeriumte, spiter durch Art. 140 GG aufrechterhaltene, iiberdies
durch Art. 13 nebst Zusatzprotokoll des Reichskonkordats der katholischen Kirche noch
eigens bestitigte Berechtigung, ,auf Grund der biirgerlichen Steuerlisten ... Steuern
zu erheben®, auf die Besteuerung der eigenen Mitglieder zu beschrinken. Nichtsdesto-
weniger hat sich die Uberzeugung durchgesetzt und inzwischen auch die Anerkennung
des Bundesverfassungsgerichts gefunden, dafl die Kirchen nur ihre eigenen Mitglieder
zu besteuern berechtigt sind. Dann aber kann der Staat, der zu dieser Besteuerung
seine Mitwirkung leihen soll, nicht umhin, sich zu vergewissern, wen er als Mitglied
einer bestimmten Kirche anzusehen und zu behandeln hat. Hier aber ergeben sich
Schwierigkeiten. Aus den hinreichend bekannten Griinden kann der Staat sich dies-
beziiglich nicht schlechthin oder uneingeschrinkt an das Recht und/oder das Selbst-
verstindnis der jeweiligen Kirchen halten, sondern mufl mindestens in gewissem
Ausmafl eigene Merkmale aufstellen, an die er die Kirchensteuerpflicht ankniipft. Die
unvermeidliche Folge ist, dafl die kirchliche und die staatliche Umgrenzung des Kreises
der Kirchensteuerpflichtigen mehr oder weniger voneinander abweichen. Damit aber
erhebt sich die Frage, wie weit es dem Staat freisteht, solche Abweichungen herbeizu-
fithren oder in den Kauf zu nehmen, insbesondere dann, wenn sie zu Lasten der Kirche
gehen, im Ergebnis also Personen kirchensteuerfrei stellen, die nach dem Recht und/
oder dem Selbstverstindnis der Kirche ihr angehren.

Zu dieser Frage wird gelegentlich die Meinung vertreten, daraus, daf die Kirche
kraft Verfassungsrechts (Art. 140 GG in Verbindung mit Art. 137, Abs. 5 und 6 WRV)
berechtigt sei, ihre Mitglieder zu besteuern, erwachse dem Staat die ebenso verfassungs-
rechtliche Verpflichtung, ihr zur Heranziehung und notfalls Beitreibung der Kirchen-
steuer aller ihrer Mitglieder Beistand zu leisten; es stehe ihm also nicht frei, den Kreis
derer, die er zwangsweise zur Erfiillung ihrer kirchlichen Mitgliedschaftspflichten (hier:
Kirchensteuer) anzuhalten hat, nach seinem Ermessen enger zu umgrenzen; vor allem
aber schliefle der einer Steuer eigene Zwangscharakter es aus, dafl der Staat es den
Mitgliedern der Kirche iiberlasse, sich durch freiwillige Meldung zu ihrer Kirchen-
steuerpflicht zu bekennen.

Zwreifellos kann es bei dieser verfassungsrechtlichen Lage dem Staat nicht frei-
stehen, den Kreis der von ihm zur Kirchensteuer Heranzuziehenden willksrlich ein-
zuengen; die Frage kann also nur sein, welchen Ermessensspielraum er hier hat. Ins-
besondere ist zu fragen, ob es dem an das Grundgesetz gebundenen Staat freisteht oder
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ob er nicht vielleicht umgekehrt durch das Grundgesetz gebalten ist, obne nach der
inneren Glaubensiiberzeugung oder Zugehorigkeit zum Bekenntnis einer Kirche zu
fragen, in bezug auf die Kirchensteuerpflicht alle, aber auch nur diejenigen als Mit-
glieder einer Kirche anzusehen und zu behandeln, die fiir ibn erkennbar damit einver-
standen sind.

Die Frage geht ausschliefflich darum, was der Staat seinem eigenen Verfassungsrecht
schuldig ist. Diese Frage aber rithrt unmittelbar daran, wie dieser Staat sich selbst
und wie er sein verfassungsrechtliches Verhiltnis zur Kirche versteht.

Eine Meinung deutet dieses dahin, der Staat der Weimarer Reichsverfassung und
des Bonner Grundgesetzes erachte die Wirksamkeit der groflen Kirchen als auch fiir
ihn selbst so wertvoll, dafl er sie auf vielfiltige Weise, insbesondere auch materiell zu
fordern habe; ein Hauptstiick dieser Forderung sei die der Kirche eingerdumte Befug-
nis, von ihren Mitgliedern Steuern zu erheben und sich dabei auf staatliche Hilfe zu
stiitzen. Nachdem der Staat sich verfassungsrechtlich zu dieser materiellen Férderung
der Kirche verpflichtet habe, sei er im Verhiltnis zu ihr gehalten, jeden, der dieser
Kirche angehdre, zur Entrichtung seiner Kirchensteuer anzuhalten. Um in der Lage
zu sein, dieser seiner Verpflichtung Geniige zu tun, komme der Staat nicht umbhin,
sich von der Bekenntniszugehérigkeit jedes einzelnen Gewiflheit zu verschaffen; prak-
tisch kionne er so verfahren, dafl er prima facie jeden als Mitglied der Kirche ansehe
und behandle, bei dem der Rechtsschein fiir diese Kirchenzugehorigkeit spreche, sofern
er nur dem einzelnen die Moglichkeit offenhalte, den allenfalls unzutreffenden Rechts-
schein gegebenenfalls durch berichtigende Erklidrung zu zerstdren. Wenn der Staat also
die Einrichtung des , Austritts aus der Kirche® durch Erklirung gegeniiber dem Amts-
gericht oder einer anderen staatlichen Stelle geschaffen habe, so miisse die dort abge-
gebene Austrittserklirung von der bekenntnismdifigen Zugehdrigkeit zur Kirche ver-
standen werden (tatsichlich haben auch die betroffenen Kirchen sie bis in die jiingste
Zeit {ibereinstimmend so verstanden). Um seine aus Art. 137, Abs. 6 erflieffende ver-
fassungsrechtliche Verpflichtung erfiillen zu konnen, sei eine Einrichtung dieser Art
und dieses Verstindnis der Austrittserkldrung fiir den Staat nicht zu entbehren; darum
sei sie nicht nur verfassungsrechtlich unangreifbar, sondern geradezu verfassungsrecht-
lich geboten.

Zu der Zeit, als der Staat den , Austritt aus der Kirche® in der heute noch beste-
henden Form einfiihrte, hat auch er ihn zweifellos im Sinn der bekenntnismifigen
Zugehorigkeit bzw. Nichtangehdrigkeit verstanden; ,ex tunc® ist diese Auslegung zu-
treffend. Wenn man aber den Begriff der ,,Korperschaft des dffentlichen Rechts® bereits,
als er in Art. 137, Abs. 5 und 6 Aufnahme fand, weitgehend seiner urspriinglichen
Wortbedeutung entkleidet hat und ihn heute auch schon nicht mehr ,ex tunc®, das
ist im Sinn der Weimarer Reichsverfassung, sondern gestiitzt auf den Grundrechteteil
des Grundgesetzes, insbesondere Art. 4 GG, ,ex nunc® interpretiert, dann ist nicht ein-
zusehen, dafl die Austrittserklirung heute noch im alten Sinn verstanden werden
miisse, und sollte man nicht versuchen, im Weg iiber die Ausnahmebestimmung des
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Art. 136, Abs. 3, Satz 2 WRV dem Staat die Moglichkeit zu erdffnen, sich mittels der
»Austrittserklirung® die Kenntnis zu verschaffen, wer bekenntnismifig einer Kirche
angehdrt, um demgemifl dieser Kirche seine Mitwirkung zur Einziehung und notfalls
Beitreibung der Kirchensteuer zu leihen oder zu versagen!.

Meines Erachtens ist der Staat durch die Vorschriften seines Verfassungsrechts nicht
gendtigt und folgerecht auch nicht befugt, diese seine Mitwirkung von der inneren
Glaubensiiberzeugung oder bekenntnismifligen Haltung eines potentiellen Kirchen-
steuerpflichtigen abhingig zu machen. Wenn in den Lindergesetzen iiber den Kirchen-
austritt von ,biirgerlich-rechtlicher Wirkung® der Zugehorigkeit zu einer Kirche oder
des Austritts aus der Kirche die Rede ist, so war das, wenn damit nicht eine irgendwie
organisatorisch fafbare, sondern die bekenntnismifige Zugehorigkeit gemeint ist, m. E.
ein bereits durch Art. 136, Abs. 3, Satz 1 WRYV iiberholter, d. h. gegenstandslos ge-
wordener Begriff und ist es heute nach Art. 3, Abs. 3 und Art. 4, Abs. 1 GG noch
viel mehr?2,

Ausdriicklich spricht das preulische ,,Gesetz iiber den Austritt aus den Religions-
gesellschaften Sffentlichen Rechts® vom 30. 11. 1920 denjenigen an, der ,austreten will*
(§ 1) und bezeichnet als Wirkung der Austrittserklirung ,die dauernde Befreiung des
Ausgetretenen von allen Leistungen, die auf der personlichen Zugehorigkeit zu der
Religionsgesellschaft beruhen® (§ 2). — Nach der klaren Wortfassung des Gesetzes®
ist die Austrittserklirung keine Anzeige an den Staat, daf man die Kirche verlassen
habe, ihr nicht mehr angehtre oder was immer, sondern eindeutig Willenserklirung.
Gegenstand einer an den Staat gerichteten und von ihm entgegengenommenen Willens-
erklirung kann offenbar nur sein, was durch den iibereinstimmenden Willen dieser
beiden gestaltet werden kann. Weder zur Begriindung noch zur Aufhebung der ,per-
sonlichen Zugehorigkeit“ zur Kirche vermag der Staat auch nur das allergeringste

1 Was speziell die katholische Kirche angeht, so steht eindeutig fest, dafl sie seit dem 11. 8. 1919
(Verkiindigung der Weimarer Reichsverfassung) bis heute niemals eine mit dem Geltungsbereich der
Weimarer Reichsverfassung bzw. des Bonner Grundgesetzes sich deckende korperschaftliché Struktur
besessen hat, weder in Gestalt einer korperschaftlichen Einheit noch in Gestalt einer Mehrzahl kirper-
schaftlicher Gebilde, die sich mit dem Reichsgebiet oder dem Geltungsbereich des Bonner Grundgesetzes
riumlich deckten. — Die seit dem Konzil bestehende deutsche Bischofskonferenz ist schon deswegen keine
Korperschaft des 6ffentlichen Rechts im Sinn von Art. 137, Abs. 5 WRYV, weil sie weder eine ,Religions-
gesellschaft* noch ein Zusammenschluf von Religionsgesellschaften ist. — Die zum Gesamtverband der
deutschen Didzesen zusammengeschlossenen Bistiimer decken sich als Gliederungen der Kirche nicht mit
dem Bundesgebiet; mehrere von ihnen erstrecken sich weit dariiber hinaus.

2 7y beurteilen, ob es in Bezug auf das Schulwesen noch so etwas wie biirgerlich-rechtliche Wirkungen
der (bekenntnismifBig verstandenen) Zugehérigkeit zu einer Kirche gibt, muf ich Berufeneren iiberlassen.
Im Zusammenhang mit der Kirchensteuer spricht das Bayerische Kirchensteuergesetz in § 2, Abs. 3 vom
Austritt mit ,6fentlich-rechtlicher Wirkung®. Der Bayerische Verfassungsgerichtshof interpretiert ihn als
»Austritt aus der steuerberechtigten Religionsgemeinschaft nur mit Wirkung fiir den staatlichen Bereich®,
der das interne Verhiltnis des Biirgers (sic!) zur Kirche unberiihrt lasse und in deren Organisations- und
Aufgabenbereich nicht eingreife (Vf 127 VII 67, 12. 3. 1968). — Man kann ja auch aus dem Staatsverband
nicht ausscheiden durch eine an kirchlicher Amtsstelle abgegebene ,Austrittserklirung®!

3 Der Sache nach stimmen die anderen Lindergesetze mit dem preufischen, das heute noch im gro-
fleren Teil der BRD gelten diirfte, iiberein.

311



Oswald v. Nell-Breuning S]

beizutragen oder daran zu dndern; wenn er frither — zur Zeit der von ihm bean-
spruchten Staatskirchenhoheit—sich das anmaflte,so unter der Herrschaft der WRV und
des GG bestimmt nicht mehr. Gilt das von jeder Kirchenangehorigkeit, so auch dann,
wenn es sich um eine Kirche handelt, die er als ,6ffentlich-rechtliche Religionsgesell-
schaft” anerkennt. Allein mdglicher Gegenstand der an den Staat gerichteten und von
ihm entgegengenommenen, als , Austritt aus der Kirche* bezeichneten Willenserklirung
sind daher die biirgerlich- bzw. &ffentlich-rechtlichen Bezichungen zwischen dem Er-
klirenden und dem Staat; praktisch erschopfen diese sich in der Behandlung, die der
Staat im privatrechtlichen und 6ffentlich-rechtlichen Bereich dem ,Ausgetretenen®
angedeihen lifit.

Mit dem Begriff der Mitgliedschaft in der Kirche tut die katholische Dogmatik sich
bekanntlich schwer4; der Dogmatik anderer Kirchen scheint es nicht besser zu gehen.
Soviel aber diirfte unbestreitbar sein: der blofle innere Tatbestand, daf jemand den
Glauben einer Kirche teilt, ihr Bekenntnis als wahr annimmt, kann den Staat nicht
verpflichten, ihn zur Entrichtung von Kirchensteuer an diese Kirche anzuhalten. Nicht
ebenso eindeutig ist die Sachlage bei demjenigen, der am Leben einer kirchlichen Ge-
meinschaft teilnimmt, der nach auflen erkennbar einzelnen Mitgliedschaftspflichten nach-
kommt und damit mindestens den Anschein erweckt, Mitglied dieser Gemeinschaft zu
sein und diese Pflichten als fiir sich verbindlich zu betrachten. Das kann der Staat zur
Kenntnis nehmen und ihn jedenfalls dann, wenn die betreffende kirchliche Gemein-
schaft ihn als ihr Mitglied anerkennt, auch seinerseits als deren Mitglied ansehen
und behandeln.

Trotzdem bleibt fiir den Staat des Bonner Grundgesetzes noch ein Zweifel. Kann
er es mit seiner freiheitlichen Struktur vereinbaren, einer kirchlichen Gemeinschaft
gegen eines ihrer Mitglieder Zwangsmittel zur Verfiigung zu stellen, wenn dieses Mit-
glied in Sachen seiner kirchlichen Verpflichtungen nichts mit dem Staat zu schaffen
haben, in diesen Dingen keinem staatlichen Zwang unterworfen sein will? Kann der

4 Dasselbe gilt auch von der Kanonistik. — CIC can. 87 spricht von dem unwiderrufbaren, unent-
ziehbaren und unverzichtbaren Rechtsstand in der Kirche Christi, der durch die Taufe verliechen wird
(wbaptismate homo constituitur in Ecclesia Christi persona®); diese Art Mitgliedschaft besitzt jeder Ge-
taufte, gleichviel ob Katholik, Lutheraner, Reformierter, Orthodoxer, Anhinger einer Freikirche oder
Sekte oder was immer. Um diese Mitgliedschaft geht es hier offenbar nicht; unbeschadet ihrer kann der
Getaufte sich auch zu einer anderen als der romisch-katholischen Kirche bekennen, kann von einer
Kirche zu einer anderen iibertreten, kann sich auch von jeder Kirche abkehren und ginzlich aufer jeder
kirchlichen Gemeinschaft oder Verbindung zu einer solchen leben; in den genannten Fillen scheidet er
aus seiner bisherigen Kirche aus, hort in diesem Sinn auf, deren ,Mitglied® zu sein. - Wer auch nur
innerlich vom katholischen Glauben abfillt oder eine andere als die katholische Glaubenslehre annimmt
(fir wahr hilt), hat eben damit aufgehort, der katholischen Bekenntnisgemeinschaft anzugehdren, da
cr ja etwas anderes als wahr bekennt; in diesem bekenntnismifigen Sinn ist auch er nicht mehr als
Mitglied der Kirche zu bezeichnen. Wieder etwas anders liegt der Fall des Schismas, durch das
jemand den kirchlichen Gehorsam oder die kirchliche Gemeinschaft schlechthin verweigert. — Mit-
gliedschaft in der Kirche und dementsprechend auch Nicht-mehr-Mitgliedschaft, Verlust der Mitglied-
schaft kann also mehreres bedeuten; manche Mifverstindnisse wiirden sich wohl vermeiden lassen,
wenn man sich immer Rechenschaft gibe, um welche Art von Mitgliedschaft es geht.
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weltanschaulich neutrale Staat einer gleichviel ob religisen oder areligitsen Welt-
anschauungsgemeinschaft Zwangsmittel zur Verfiigung stellen, um ihr zu erméglichen,
die Erfiillung von Mitgliedschaftspflichten zu erzwingen? Zwar ist die Mitgliedspflicht,
sich an der Deckung des Gemeinschaftsbedarfs angemessen zu beteiligen, an sich nicht
weltanschaulicher Natur, sondern findet sich bei mehr oder weniger allen sozialen
Gebilden. Von daher laflt sich kaum ein Einwand begriinden; nichtsdestoweniger bleibt
zum mindesten ein Unbehagen. Vereine miissen nichtgeleistete Mitgliederbeitrige ein-
klagen; der Kirche stellt der Staat den Verwaltungszwang zur Verfiigung. Gewich-
tiger ist jedoch ein anderer Unterschied: das Vereinsmitglied, dem der Vereinsbeitrag
zu hoch ist, kann kiindigen und ist damit von der Beitragspflicht frei. Der Glaubige
kann nicht wegen ihm zu hoch erscheinender Kirchensteuer seinen Glauben ,kiindigen®.
Darum sollte der freibeitliche Staat ihm einen Weg offen halten, sich dem staatlichen
Zwang zur Steuerzahlung an die Kirche zu entzichen, obne dafl er deswegen dem
Staat gegeniiber eine Erklirung abzugeben braucht, die dem Wortlaut nach zum
Ausdruck bringt oder zu bringen scheint, er habe mit seiner Kirche gebrochen.

Erscheint eine Regelung in diesem Sinn wiinschenswert, dann stellt sich die Frage:
kann der Staat einen dahingehenden Wunsch erfiillen oder ist ihm das durch Art. 137,
Abs. 5 und 6 verwebrt? Wenn man annimmt, er sei den Kirchen gegeniiber durch diese
Verfassungsbestimmung (und der katholischen Kirche gegeniiber zusitzlich durch
Art. 13 des Reichskonkordats) gebunden, dann wire zu fragen, ob die Kirchen ihn
von dieser Bindung freistellen kénnen oder ob es dazu einer Verfassungsinderung
bediirfte. Meines Erachtens bedarf es keiner Verfassungsidnderung und strenggenommen
auch keiner Zustimmung der Kirchen; durch eine Regelung der hier gedachten Art
wiirden ihre Rechte nicht angetastet. Nichtsdestoweniger sollte man sich des Einver-
stindnisses der Kirchen vergewissern; die katholische Kirche hat in Ziff. 76, Satz 5
der Pastoralkonstitution ,Gaudium et spes® ihre grundsitzliche Bereitschaft schon
bekundet. Was das Grundgesetz angeht, so fithrt die ganze Entwicklung unseres
staatskirchenrechtlichen Denkens zu dessen Interpretation in einem Sinn, der das hier
als wiinschenswert Bezeichnete nicht nur gestattet, sondern rechtlich gebietet. Bereits
heute kann die Erklirung des ,Austritts aus der Kirche® meines Erachtens ,verfas-
sungskonform® nur dahin ausgelegt werden, dafl der Erklirende nichts anderes aus-
sagen will und nichts anderes begebrt, als keinem staatlichen Zwang zur Erfiillung
kirchlicher Pflichten zu unterliegen.

Eine staatskirchenrechtlich verankerte Kirchensteuerpflicht und die ihr korrespon-
dierende Pflicht des Staats, dieser Pflicht durch seine Zwangsmittel Nachachtung zu
verschaffen, unterstellt zwar sinngemif} die Kirchenmitgliedschaft des zu Besteuernden,
148 sich jedoch an das Merkmal der Kirchenmitgliedschaft nicht ankniipfen: nicht an
die Mitgliedschaft nach dem Recht und/oder dem Selbstverstindnis der Kirche; so seit
jeher die vom Staat geiibte, von der Kirche unwidersprochen hingenommene Praxis;
ebensowenig oder noch weniger an eine nach vom Staat aufgestellten Maflstiben
beurteilte Mitgliedschaft; solche Mafistibe aufzustellen ist der Staat nicht berufen;
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wenn irgendetwas eigene Angelegenheit einer Religionsgesellschaft ist (Art. 137,
Abs. 3 WRV), dann bestimmt dieses: sie allein hat dariiber zu befinden, wer zu ihr
gehdrt und wer nicht.

Da der Staat auf der anderen Seite nicht darauf verzichten kann, den Kreis derer
zu umschreiben, zu deren Besteuerung er der Kirche seinen Beistand leiht, muf er Merk-
male ausfindig machen, die sich fiir ihn zur Umgrenzung dieses Kreises eignen. Die
Kirchenmitgliedschaft selbst ist kein fiir thn brauchbares Merkmal.

Gegen eine Losung, die einfach darauf abstellt, ob der von der Kirche als steuer-
pflichtig in Anspruch Genommene der staatlichen Einziechung und gegebenenfalls Bei-
treibung der Kirchensteuer widerspricht oder nicht, wird nun eingewendet, sie wider-
sprache dem begrifflichen Merkmal der Steuer als Zwangsabgabe. Wenn Art. 137,
Abs. 6 WRV den Begriff ,Steuern® verwende, sei damit unzweideutig der Zwangs-
charakter klargestellt; ohne Verfassungsinderung konne davon nicht abgegangen
werden. Dem ist entgegenzuhalten: wenn der gleiche Verfassungsartikel den Begriff
»Korperschaft des dffentlichen Rechts® in ausgesprochen untechnischem Sinn gebraucht,
dann sollte man auch andere in diesem Verfassungsartikel gebrauchte Termini nicht
pressen. Aber davon ganz abgesehen ist auch bei der heutigen Regelung der Zwangs-
charakter der Kirchensteuer nur hypothetisch: wer keine Kirchensteuer zahlen will,
ist nicht dazu gezwungen, sondern — vom Staat her gesehen — vollig frei, sich ihr durch
Austrittserklirung zu entziehen, die ,das interne Verhiltnis des Biirgers® zur Kirche
»unberiihrt 1dft“. Mit anderen Worten: der Staat stellt die Erklirung des Austritts
frei und nimmt diese Erklirung ,mit 6ffentlich-rechtlicher Wirkung® entgegen, ohne
danach zu fragen, wie derjenige, der diese Erklirung abgibt, zur Kirche steht, ob
er ihren Glauben abgelegt hat oder an ihm festhilt; ob er sich weiter als Mitglied der
Kirche betrachtet und von ihr als Mitglied betrachtet sein will, gegebenenfalls ob die
Kirche ihn weiter als zwar eigenbrétlerisches oder aufsissiges oder abtriinniges Mit-
glied ansieht und behandelt; alles das interessiert den Staat nicht. Kurzum: ungeachtet
der in Art. 137, Abs. 6 WRV verankerten Rechtspflicht, wenn man Mitglied der Kirche
ist, auch Steuer an diese Kirche zu entrichten, besteht bereits heute kein staatlicher
Zwang dazu und kann nach allem vorstehend Ausgefiihrten kein solcher Zwang be-
stehen (ein ,Zwang®“, dem man sich legal entziehen kann, ist kein Zwang!). Wenn
der Staat darauf abstellt, dal der zur Kirchensteuer Herangezogene dagegen keine
Verwahrung einlegt, was formloser Einwilligung gleichkommt, so 4ndert sich — recht-
lich gesehen — am Zwangscharakter der Kirchensteuer gar nichts®. Der Unterschied

5 Die Besorgnis, die Kirchensteuer wiire alsdann keine ,Steuer® mehr und hitte sich in einen ,Beitrag®
verwandelr, erweist sich damit als gegenstandslos. Schon heute besteht kein echter Zwangscharakeer;
ebenso hat die Kirchensteuer als Mitgliedsbeitrag auch heute schon ausgesprochenen Beitragscharakter
im Gegensatz zu den staatlichen Steuern, die der Staat nicht nur von seinen Staatsbiirgern, sondern
ebenso von Angehérigen anderer Staaten und von ,Gebietsfremden® erhebt, wofern er nur geeignete
Ankniipfungspunkte fiir die Besteuerung findet. Zudem kdnnen Beitriige ebensogut Zwangsabgaben sein
wie Steuern; das Unterscheidungsmerkmal zwischen Beitrigen und Steuern liegt nicht in Bestehen oder
Fehlen von Zwang.
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besteht nur darin, daf die heutige Regelung in verfassungsrechtlich bedenklicher Weise
einen Zwang vortiuscht, der in Wirklichkeit nicht besteht. Aus der Kirchenmitglied-
schaft folgt notwendig und unmittelbar die Pflicht zur Abgabeleistung an die Kirche;
Verpflichtung und Zwang und erst gar staatlicher Zwang sind nicht dasselbe, sondern
wohl zu unterscheidende Dinge.

Fiir den Staat — und davon ist hier allein die Rede! — ist nach allem Vorgesagten
die Kirchenmitgliedschaft kein brauchbares Merkmal, um den Kreis der Kirchensteuer-
pflichtigen zu umschreiben, und die Art und Weise, wie er derzeit mittels der soge-
nannten Austrittserklirung versucht, dieses Merkmal anzuwenden, erweist sich als
fiktiv: es wird der Anschein eines Zwangs erweckt, wo in Wirklichkeit kein Zwang
besteht. Lassen wir es stattdessen einfach geniigen, dafl der von der Kirche als steuer-
pflichtig in Anspruch Genommene der staatlichen Mitwirkung zur Einziehung und
gegebenenfalls Beitreibung der Kirchensteuer nicht widerspricht, so wire den Belangen
des Staats, ohne dafl wir an der bestehenden Rechtslage etwas dndern, vollig Geniige
getan; die einzige Anderung, die wir damit einfiihren, bestiinde darin, daf wir das
derzeit einen falschen Namen fithrende Kind beim rechten Namen nennen. Einen
LAustritt aus der Kirche®, der mebr sein wollte als ein solcher Widerspruch gegen
staatlichen Zwang, gibt es in der BRD auch heute schon nicht; er wiirde scheitern an
Art. 3 und 4 GG, ja schon allein an Art. 137, Abs. 3 WRV.
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Probleme des Religionsunterrichts am Gymnasium

Wer von den Problemen des Religionsunterrichts am heutigen Gymnasium spricht,
mufl zunichst von den Problemen des heutigen Gymnasiums selbst sprechen. Denn
aus vielen Griinden gibt es ein breites Unbehagen an der gegenwiirtigen Form des
Gymnasiums. Sowohl seine Gesamtstruktur wie auch die Rolle der einzelnen Ficher
werden diskutiert. Die moderne Lernpsychologie und Neuansitze im Bereich der Di-
daktik zielen auf Verinderungen der bisher vorherrschenden Unterrichtsformen. Die
Forderung nach stirkerer Unterrichtsplanung und besserer Leistungskontrolle wird
allenthalben erhoben. Man verlangt von der Schule Rechenschaft dariiber, ob die von
ihr erzielten Leistungen in einem vertretbaren Verhiltnis zu den aufgewandten Kosten
und zu der vorhandenen Zeit stehen, Rationalisierung und Modernisierung sind die
gewif} nicht scharf definierten Schlagworte aus dem Bereich von Industrie und Wirt-
schaft, die heute auch die Diskussion um die Schule bestimmen.

Zu dieser Diskussion iiber die Leistungen der Schule tritt ein weiteres Thema, das
nicht minder Schiiler, Lehrer, Aufsichtsbehdrden und die Offentlichkeit bewegt. Es 148t
sich umschreiben mit der ebenfalls nicht eindeutigen Formel: ,Demokratisierung der
Schule®. Damit verbindet sich die Forderung, autoritire Strukturen der Schule abzu-
bauen sowie Schiilern — und natiirlich auch Lehrern — ein gréferes Mitspracherecht in
den Bereichen einzuriumen, in denen es um ihre Belange geht. Schiilerzeitungen werden
heute nicht mehr einer Zensur unterworfen. Die Schiilermitverwaltung hat heute gro-
Bere Rechte als je zuvor, Schiiler diirfen an den allgemeinen Konferenzen teilnehmen
und zu Fragen Stellung nehmen, die sie betreffen. Viele Schulen riumen den Schiilern
auch ein Mitbestimmungsrecht bei der Auswahl der Unterrichtsgegenstinde ein. Wo
sich Direktoren oder Lehrer gegen diese Entwicklung striuben, kommt es fast not-
wendig zu schulischen Konflikten und Krisen. An vielen Schulen hat sich die begin-
nende Demokratisierung bislang gut bewihrt.

Auch der Religionsunterricht kann von den Problemen des heutigen Gymnasiums
nicht unberiihrt bleiben. Er hat Rechenschaft dariiber zu geben, welche Stellung er in
der Schule einzunehmen gedenkt. Man verlangt Auskunft dariiber, was er bei einem
Anteil von zwei Stunden wochentlich in neun Jahren zu leisten vermag. Auch
er muf} sich eine gewisse Kontrolle tiber seine Effizienz gefallen lassen, ganz unab-
hingig davon, welche unwigbare Wirkung er auch auf die Schiiler haben mag. Das
alarmierende Wort von der »religidsen Wissenskatastrophe® unserer Schiiler darf dabei
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nicht einfach iiberhdrt werden. Wer regelmifig mit Primanern zu tun hat, kann tat-
sichlich nicht iibersehen, dafl im Lauf der Schulzeit nicht nur eine Krise des Glaubens
einsetzt, sondern oftmals auch eine Regression des religiosen und theologischen Wissens,
die in einem traurigen Kontrast zu dem Wissensfortschritt in anderen Fichern steht.
Selbst viele Schiiler, die das Studium der Theologie aufnehmen, miissen sich zunichst
eine Ubersicht iiber die elementarsten Fragen der Kirchengeschichte, Bibelkunde usw.
erarbeiten. Thre Professoren und Regenten wissen davon ein Lied zu singen.

Aber die Schwierigkeiten des Religionsunterrichts sind nicht nur auf die Bewegun-
gen zuriickzufiihren, die heute im Gymnasium stattfinden. Der Religionsunterricht hat
heute auch seine eigenen spezifischen Probleme. Seit einiger Zeit sieht er sich hirteren
Angriffen als je in den letzten 25 Jahren ausgesetzt. Radikale Schiiler- und Lehrer-
gruppen fordern die Schiiler offen auf, den Religionsunterricht zu verlassen. In den
Schiilerzeitungen hiufen sich die Artikel, die sich kritisch oder diffamierend mit dem
Religionsunterricht auseinandersetzen. Die Hauptvorwiirfe lauten: Indoktrination und
autoritdrer Stil. Man behauptet, der Religionsunterricht erziehe nicht zu kritischem
Denken, wie es die moderne Schule tun miisse, sondern versuche, den Schiiler fiir eine
fixierte kirchliche Position zu vereinnahmen. Er gehore bestenfalls in die Kirche, aber
nicht in die Schule. Demgegeniiber wirken andere Vorwiirfe, z. B. der Religionsunter-
richt sei oft langweilig, geradezu harmlos.

Die Diskussion um den Religionsunterricht

Die gegenwirtige Situation des Religionsunterrichts wird in vielen Publikationen
diskutiert. Zahlreiche evangelische und katholische Religionspidagogen haben sich den
Problemen gestellt. Auf evangelischer Seite wiren z.B. M. Stallmann, G. Otto,
K. E. Nipkow, K. Wegenast und H. Stock, auf katholischer Seite Th. Filthaut, O. Betz,
A. Lipple, W. Langer und G. Stachel zu nennen. Religionspidagogische Literatur,
die bis vor kurzem noch in dem Ruf stand, unergiebig zu sein, findet heute ein starkes
Interesse. Am auffilligsten war die Beachtung, die das Buch von Hubertus Halbfas
gefunden hat, das den wahrlich nicht reiflerischen Titel ,Fundamentalkatechetik®
trigt. Es hat eine Flut von Diskussionen und Publikationen ausgeldst. Auch unter den
Gegnern dieses Buchs ist weitgehend anerkannt, dafl die genaue Analyse des gegen-
wirtigen Religionsunterrichts und die Uberlegungen zu einer Neuorientierung des
Religionsunterrichts aufferordentlich anregend sind.

In vielen Stddten, z. B. in Miinchen, Dortmund, Ludwigshafen, Miinster, Essen und
Bonn bestehen Religionslehrerkreise, in denen heftige Diskussionen iiber den gegen-
wiartigen Religionsunterricht gefithrt werden. Mancherorts versuchen Lehrer Unter-
richtsweisen, von denen sie annehmen, daf sie von den kirchlichen Behdrden nicht
oder noch nicht gebilligt werden. Von den deutschen Bischifen wurde eine Kommission
eingesetzt, die einen Rahmenplan fiir alle Klassen des Gymnasiums entworfen hat.
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Bedauerlicherweise erscheinen die gerade verdffentlichten Vorschlige teilweise unzu-
linglich und nicht nur in Nebensichlichkeiten verbesserungsbediirftig.

Ahnliches mufl man leider auch von der Neufassung des Katechismus sagen, die
soeben erschienen ist. Das neue Arbeitsbuch, das den Titel ,Glanken — Leben — Han-
deln® trigt, ist ein kaum gegliickter Kompromif# zwischen alten und neuen Auffas-
sungen der Katechetik und entspricht in keiner Weise, nicht einmal in der #ufleren
Aufmachung, den Anspriichen, die man heute an Schulbiicher fiir das Gymnasium
stellen mufl. Wo gibt es das sonst noch in unserem Schulsystem, daf ein und dasselbe
Buch fiir alle Schularten von der Hauptschule bis zum Gymnasium, fiir Jungen und
Midchen, fiir Schiiler zwischen 10 und 15 Jahren gelten soll? Es ist wirklich zu fragen,
ob ein Einheitskatechismus heute in unserem differenzierten Schulwesen noch brauch-
bar ist. Aber offensichtlich hat der deutsche Episkopat darauf bestanden, ein solches
Buch herauszugeben. Er ist bei diesem Unterfangen nicht gut beraten gewesen.

Ein breites Echo haben die Leitsitze zum Religionsunterricht gefunden, die von der
Evangelisch-Theologischen Fakultit der Universitit Hamburg vor kurzem veriffent-
licht wurden. Sie betonen, dafl sich der Religionsunterricht nicht primir von seinem
kirchlichen Auftrag, sondern vom Bildungs- und Erziehungsauftrag der Schule her
verstehen miisse. Beachtlich ist auch der Entwurf zum Religionsunterricht in der Schule,
der vom Dezernat ,Schule und Erziehung® der Ditzese Miinster im Juni 1969 heraus-
gegeben wurde. Uberhaupt scheint man in diesem bischoflichen Dezernat verstanden
zu haben, wie es um den Religionsunterricht steht und welche Aufgaben fiir die
Zukunft in schulpolitischer und pidagogischer Hinsicht anzupacken sind. Man wiinschte
sich auch in den anderen Ordinariaten Zhnliche Initiativen.

Das bisherige Selbstverstindnis des Religionsunterrichts am Gymnasium

Die seit 1963 geltenden Richtlinien von Nordrhein-Westfalen haben auf eine gera-
dezu exemplarische Weise das Selbstverstindnis des Religionsunterrichts am Gymna-
sium formuliert. Sie gehen davon aus, dafl der Religionsunterricht Bestandteil der
katholischen Glaubensverkiindigung sei, dafl er sich an Gliubige wende und somit
zu seiner Aufgabe nicht nur die religiése Unterweisung, sondern auch die Hinfithrung
zu Liturgie und Sakramenten gehore. Es heifit hier gleich im ersten Satz: ,,Innerhalb
der katholischen Glaubensverkiindigung will der Religionsunterricht dem Jugendlichen
die von Gott offenbarte und der katholischen Kirche anvertraute Heilsbotschaft weiter-
geben und lebendigen Glauben entfalten. Somit versteht sich der Religionsunterricht
als eine ausgesprochen kirchliche Aufgabe. Die Schiiler werden verstanden als ,,Glieder
des mystischen Leibes Christi“. Eine unbestreitbar zentrale Aufgabe der Kirche wird
hier undifferenziert auch zur Aufgabe des Religionsunterrichts: ,,Mitte des Religions-
unterrichts ist die Verkiindigung des Evangeliums.“ Als Adressat des Religionsunter-
richts erscheint nicht die konkrete Klasse mit der Vielzahl unterschiedlicher Schiiler-
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positionen, sondern: ,Als Verkiindigung richtet sich der Religionsunterricht an den
geistlichen Menschen und steht damit im iibernatiirlichen Raum der Erfahrung des Men-
schen mit Gott und mit der gottlichen Gnade.“ Die Analogie des Religionsunterrichts
mit dem Heilsgeschehen in der Kirche geht sehr weit.

Noch deutlicher als in den Richtlinien ist diese Einstellung auch in der katechetischen
Nachkriegsliteratur ausgesprochen, z. B. bei Autoren wie Alfons Thome. So konnte
man noch in den sechziger Jahren bei Thome lesen, dafl die Religionsstunde den Schiiler
in das Heil oder Unheil hineinstelle. Der Religionsunterricht galt als qualitativ anderer
Unterricht als der, der sonst in der Schule gegeben wurde. Darum wollten auch einige
Autoren die profanen Regeln des Unterrichts auf ihn nicht angewendet wissen. Der
Religionsunterricht war mehr eine Stitte der Seelsorge und der Mission als des Unter-
richts. Man sprach auch lieber von Glaubensunterweisung oder Katechese als von dem
so profan klingenden Ausdruck ,Religionsunterricht®, , Verkiindigung® war seine erste
und letzte Intention.

Ursachen der heutigen Krise

Gegen dieses Selbstverstindnis des Religionsunterrichts miissen heute eine Reihe
von schwerwiegenden Griinden geltend gemacht werden. Diese sind zunichst einmal
gesellschaftlicher Art. In unseren Klassen sitzen, zumindest von einer bestimmten
Altersstufe an aufwirts, Schiiler mit héchst unterschiedlicher Einstellung zum Christen-
tum und zur Kirche. Das ist gar nicht verwunderlich, wenn man sich klar macht, dafl
die Schiiler aus Elternhdusern kommen, die selbst sehr unterschiedliche Einstellungen
zum Christentum haben. So finden wir im Religionsunterricht einige Schiiler, die sich
bewuflt fiir den christlichen Glauben entschieden haben, neben vielen, die iiberhaupt
noch keinen festen Standpunkt gefunden haben oder die nur noch eine lockere Kirchen-
bindung zeigen. In letzter Zeit ist auch die Zahl derer gestiegen, die sich als Ungliubige
oder als Atheisten ausgeben. Hier kann nicht der Frage nachgegangen werden, ob
dieses jeweils unterschiedliche Selbstbewufitsein junger Schiiler auch eine richtige Inter-
pretation ihres eigenen Selbstseins darstellt, ob sich unter ihnen also vielleicht mehr
»anonyme Christen®, aber auch mehr ,anonyme Atheisten® finden, als sie es selbst
wissen. Fest steht jedenfalls, dafl unsere Klassen von ihrer eigenen Selbstdeutung her
nicht der Struktur einer gliubigen christlichen Gemeinde entsprechen, sondern daf sie
die plurale Mannigfaltigkeit unserer heutigen Gesellschaft reprisentieren. Sie sind ein
Spiegelbild unserer ,Welt“, von der das Konzil und die gegenwirtige Theologie so
nachdriicklich geredet haben. Sehon hier erhebt sich die Frage, ob der Religionsunter-
richt fiir alle Schiiler sinnvoll sein soll oder aber nur fiir die Schiiler, die faktisch bzw.
potentiell gliubig sind.

Zu diesen gesellschaftlichen Griinden kommen psychologische Einstellungen, die sich
an dem ,verkiindigenden® Religionsunterricht stoflen. Fiir viele Schiiler ist die Kirche
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mit ihrer Geschichte und in ihrer heutigen Ausprigung eher ein Hindernis als ein
Ansporn zum christlichen Glauben. Die vielen Erscheinungen, die heute innerkirchlich
zu immer neuen Spannungen und Auseinandersetzungen fiihren, sind fiir sie Anlafl
genug, sich von dieser Institution zu distanzieren. So erscheinen vielen Schiilern die
hierarchischen Strukturen der Kirche als iiberholt, viele Gesetze und Forderungen die-
ser Kirche unmoglich oder sinnlos, die iibliche Kirchensprache salbungsvoll oder un-
verstindlich. Das gilt auch fiir neuere Auflerungen der Kirche, z. B. fiir Konzilsver-
lautbarungen, Papstworte oder Hirtenbriefe. Ein Religionsunterricht, der stark seinen
kirchlichen Auftrag betont, hat darum mit inneren Widerstinden seiner Schiiler zu
rechnen. Im iibrigen steht er unter dem Verdacht, nicht in demselben Sinn objektiv zu
sein wie die anderen Ficher. Er begegnet dem Einwand, staatlich legitimierter Einfluf-
bereich einer partikuliren Gruppe zu sein.

Erschwerend wirkt ferner auf den Religionsunterricht, dafl die von den Massen-
medien fast tdglich verbreiteten Nachrichten iiber das kirchliche Leben in vielen Schii-
lern ein Bild der Kirche entstehen lassen, das alle Ziige von Riickschrittlichkeit, auto-
ritdrer Struktur und Dogmatismus an sich trigt. Die fortschrittlichen und reformeri-
schen Ansitze, iiber die sich das Kirchenvolk mit Recht freut, erscheinen dagegen in
der Optik unserer Schiiler hiufig nur als Anpassungserscheinungen an die moderne
Welt oder als langst iiberfillige Reformen. Die kirchlichen Auseinandersetzungen un-
serer Zeit gehen nach Meinung unserer Schiiler oftmals um Forderungen, die anderswo
lingst erfiillt sind, z. B. in der Frage der Gewissensfreiheit oder der Demokratisierung.
Wo aber geht von der Kirche eine neue, zukunftstrichtige Idee aus, die nicht auch
auflerhalb der Kirche wirkungsvoll vertreten wird? Welche kirchliche Gestalt der
Gegenwart, welche kirchliche Idee unserer Zeit vermdchte auch nur den Teil der
Jugend anzusprechen, der fiir moralisches oder politisches Engagement iiberhaupt
ansprechbar ist? Immerhin gibt es ja in unseren Gymnasien heute auch Schiiler, die
sich engagieren wollen. Nicht alle leben in Indifferentismus oder in totaler Anpassung
an die moderne Konsumwelt. Aber gerade auch die engagierten Schiiler stoflen sich
oft an der konkreten Kirche, wihrend sie fiir die Evangelien oder die Forderungen
Jesu durchaus Sympathien aufbringen konnen. Intelligente Schiiler beziehen oftmals
geradezu die Mafistibe ihrer Kritik an der Kirche aus der Bibel. Aber auch die Schiiler,
die sich noch an dem Leben in ihren Pfarrgemeinden beteiligen, sind hiufig fiir den
Religionsunterricht ein Problem. Wenn sie etwa von Inhalt oder Form der Sonntags-
predigten berichten, bringen sie den Religionslehrer oft in peinliche Verlegenheit.

Auch unter pidagogischem Aspekt ist die Lage des Religionsunterrichts schwierig.
Wahrend die anderen Ficher seit Jahren an neuen, zeitgemifen Unterrichtsprogram-
men arbeiten und den Lehrern ein reiches Angebot moderner Schulbiicher zur Ver-
fiigung steht, hat die Religionspidagogik selber mit der modernen Entwicklung nicht
Schritt gehalten. Es gibt nur wenige Lehrbiicher, die unter methodisch-didaktischem
Aspekt der Qualitdt der Lehrbiicher anderer Ficher entsprechen. Mit Recht wird von
den Religionslehrern die Klage erhoben, daf das zur Verfiigung stehende Unterrichts-
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material zu schmal oder ungeeignet sei. Wir haben bestenfalls eine moderne Kirchen-
geschichte (die von Lipple), kein einziges anspruchsvolles Jesusbuch und tiberhaupt
noch keine brauchbare Sammlung von Texten, die eine Auseinandersetzung mit den
Fragen der Zeit ermbglichen. Altere Biicher, z. B. die Kirchengeschichte von Briigge-
boes, die frither einmal gute Dienste leisten konnten, sind bisher nicht so verbessert
worden, dafl sie heutigen pidagogischen oder fachlichen Anspriichen geniigen. Von der
Unzulinglichkeit des neuen deutschen Einheitskatechismus war schon die Rede. Ein
Hauptmangel der meisten vorhandenen Lehrbiicher besteht darin, dafl sie eine blasse,
wirklichkeitsfremde Sprache sprechen und mehr die Erbaulichkeit fordern als Arbeits-
anleitungen bieten.

Es miifite hier auch auf die Problematik der Religionsnote eingegangen werden.
Zwar scheint es nur noch in Ausnahmefillen so zu sein, dafl Gesinnung und From-
migkeit den Ausschlag fiir die Zensur geben. Die meisten Religionslehrer verstehen die
Pridizierung als Leistungsnote. Aber dennoch ist es dem Religionslehrer kaum mehr
moglich, ein ,mangelhaft* zu schreiben, da er fiirchten miifite, dafl der so pridizierte
Schiiler aus dem Religionsunterricht austreten wiirde. Das aber bedeutet ein Unrecht
im Vergleich zu den anderen wissenschaftlichen Fichern. Auf der anderen Seite hat
der Religionsunterricht fiir manche, wenn auch nicht fiir gar so viele Schiiler, eine
nerlosende“ Funktion. Denn eine befriedigende oder bessere Note kann unter Um-
stinden als Ausgleich fiir ein Versagen in einem anderen wissenschafilichen Fach
gewertet werden und so fiir die Versetzung ausschlaggebend sein. Es ist verstindlich,
dafl manche Schiiler auf diese Moglichkeit spekulieren und nur darum im Religions-
unterricht grofie Anstrengungen machen, zu einer positiven Note zu kommen,

Die juristischen Probleme

Zu kaum einem anderen Fach gibt es so viele Gesetze, Verfiigungen und Erlasse
wie zum Religionsunterricht. So ist es z. B. bemerkenswert, dafl der Religionsunterricht
das einzige im Grundgesetz genannte Schulfach ist. Es heifit dort in Artikel 7, Absatz 3:
»Der Religionsunterricht ist in den &ffentlichen Schulen mit Ausnahme der bekenntnis-
freien Schulen ordentliches Lehrfach.“ Ahnliche Bestimmungen finden sich in den
Landesverfassungen. Die gesetzlichen Grundlagen sind historisch bedingt durch den
starken Einfluf, den die Kirche zur Zeit der Gesetzgebung ausiiben konnte. Es I3t
. sich aus ihnen jedoch ableiten, daff der Religionsunterricht Sache des Staats ist. Darauf
weist z. B. Senatspriisident Geiger in seinem Vortrag vom 19. 5. 1969 in Vierzehn-
heiligen iiber die ,Rechtliche Stellung ‘des Religionsunterrichtes® mit groflem Nach-
druck hin. Zwar lift sich der Religionsunterricht — auch das ist gesetzlich formuliert —
nur in engster Zusammenarbeit mit den Kirchen durchfiihren. Aber der Religions-
unterricht empfingt seine Legitimation zumindest nicht einseitig nur von der kirchli-
chen Sendung her, sondern auch aus dem Auftrag des Staats. Darum unterscheidet sich
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der Religionsunterricht von Veranstaltungen, die ausschlieflich kirchlichen Charakter
haben. Konsequenterweise hat sich deshalb der Staat auch ein Aufsichtsrecht (Art 14,
Abs. 3 der Verfassung von Nordrhein-Westfalen) iiber den Religionsunterricht vor-
behalten, wobei allerdings auch der Kirche ein Recht zur Einsichtnahme eingeriumt
ist. Sie kann priifen, ob der Religionsunterricht in Ubereinstimmung mit ihren Lehren
und Anforderungen erteilt wird.

Von besonderer Aktualitit sind in den letzten Jahren die auf die Gesetzgebung
von 1921 zuriickgehenden Bestimmungen geworden, nach denen sich ein Schiiler vom
Religionsunterricht abmelden kann. Der Zeitpunkt fiir diese Religionsmiindigkeit ist
in den Bundeslindern verschieden. In Bayern tritt er erst nach Vollendung des 18. Le-
bensjahres ein, in Hessen oder Nordrhein-Westfalen liegt er bereits bei 14 Jahren.
Demzufolge kann sich der ,religionsmiindige® Schiiler jederzeit durch eine einfache
Willenserklirung beim Schulleiter vom Religionsunterricht abmelden.

Nun verdient gewifd die Freiheit des Gewissens den stirksten nur denkbaren recht-
lichen Schutz. Jeder Religionslehrer muf sich dafiir mit allen Mitteln einsetzen. Aber
es ist doch zu fragen, ob nicht eine solche Bestimmung den Religionsunterricht als
yordentliches Lehrfach®, wie es im Grundgesetz definiert ist, unertriglich belastet oder
gar unmdglich macht. Denn abgesehen von der Frage, ob ein Vierzehnjihriger schon
die Relevanz eines solchen Schritts beurteilen kann, mufl doch konstatiert werden,
dafl die meisten Abmeldungen offensichtlich nicht aus Gewissensgriinden erfolgen,
sondern aus einem Hang zur Trigheit oder aus schulischen Konfliktsituationen. Die
Aussicht, zwei Stunden unterrichtsfrei haben zu kénnen, oder die Angst vor einer
schlechten Note ist oft fiir die Abmeldung entscheidend. Es kann heute vorkommen,
daf sich ein Schiiler zur Abmeldung entschliefit, wenn der Religionslehrer nachdriick-
lich Leistungsforderungen stellt. Als Grund zur Abmeldung geniigt sogar schon, dafl
ein Religionslehrer einen Schiiler moniert hat, der unpiinktlich zum Unterricht er-
schienen ist. Leider spielen oftmals auch personliche Ungeschicklichkeiten des Religions-
lehrers eine Rolle, wenn sich Schiiler abmelden. Auf Langeweile, Intoleranz, Predigerei
oder barschen Ton reagieren die Schiiler empfindlich. Nur Gewissensgriinde sind es
selten, die die Schiiler zur Abmeldung veranlassen. Die Schiiler, die eine andere Posi-
tion vertreten als der Religionslehrer, insbesondere auch die erklirten Atheisten, blei-
ben oft im Unterricht. Sie sind nicht selten anregende Gesprichspartner und Anwirter
fiir gute Noten.

Juristen und Religionspidagogen fragen sich heute, ob die gesetzlichen Bestimmun-
gen iiber die Religionsmiindigkeit und damit iiber die mdgliche Abmeldung vom
Religionsunterricht modifiziert werden konnen und miissen, damit die grundgesetzlich
verankerte Position des Religionsunterrichts {iberhaupt noch aufrechterhalten werden
kann. Voraussetzung wire allerdings dazu, dafl sich der Religionsunterricht stirker
noch als bisher als eine schulische Veranstaltung sieht, die in keiner Weise Glaubens-
entscheidungen der Schiiler voraussetzt oder fordert. Wenn der Religionsunterricht
weder direkt noch indirekt Druck auf die Entscheidung der Schiiler ausiibt, diirfte die
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Berechtigung zur Abmeldung fragwiirdig werden. Ein Schiiler kann sich ja auch nicht
aus Gewissensgriinden vom Deutsch-, Philosophie- oder Geschichtsunterricht abmelden,
wiewohl die dort denkbare Form der Beeinflussung durch den Lehrer genauso gravie-
rend sein kann wie im Religionsunterricht. Sollte man dennoch die Abmeldemdglich-
keit fiir den Religionsunterricht beibehalten, so miifiten die Schulen wenigstens eine
Ersatzleistung fordern, z. B. eine Unterrichtsveranstaltung in Philosophie, Ethik,
Lebens- oder Religionskunde. Im iibrigen sei nur einmal am Rand gefragt, wie die
Situation in den anderen Fichern aussihe, wenn sich die Schiiler auch hier abmelden
konnten. Viele Mathematik-, Deutsch- und Lateinlehrer wiren dann sicher in einer
noch beklagenswerteren Situation als es die meisten Religionslehrer heute sind.

Im Zusammenhang mit der juristischen Frage stellt sich heute auch in verschirfter
Form das Problem der ,Missio canonica®. Hubertus Halbfas weist mit beachtlichen
Griinden darauf hin, dafl diese ein ernsthaftes Hindernis bildet, wenn man den Reli-
gionsunterricht konsequent von seiner Rolle in der Schule her konzipiert. Denn welches
andere Schulfach hat noch eine solche Riickbindung an eine nichtschulische Institution?
Die kirchlichen Stellen miiffiten wohl abwigen, was schwerer wiegt: Der Nutzen der
Missio canonica, die der Kirche eine gewisse Kontrollméglichkeit iiber Lehrer und
Unterricht einrdumt, von der sie allerdings in praxi am Gymnasium nur selten Ge-
brauch macht - oder der Schaden, den das Fach Religion erleidet, weil der Religions-
lehrer in der Optik vieler Schiiler nicht als frei erscheint und als Vertreter der Kirche
argwohnisch betrachtet wird. Konnte es zur Erteilung des Religionsunterrichts nicht
geniigen, dafl der Lehrer ein theologisches Studium und die methodisch-didaktische
Ausbildung im Studienseminar absolviert hat? Natiirlich wire es dann konsequenter-
weise moglich, daf} sich auch Nichtchristen fiir den Religionsunterricht qualifizierten.
Aber muff man hier ingstlich sein? Denn es bleibt abzuwarten, ob sich iiberhaupt
nicht-bekenntnisgebundene Lehrer zur Erteilung des so schwierigen Religionsunterrichts
finden werden. Welches Interesse sollten sie haben, ein langes Studium auf sich zu
nehmen und ein schwieriges Fach zu unterrichten, nur um dann religionskritisch wirken
zu konnen? Aus der Negation allein kann man nicht lehren. Allerdings sind hier
Prognosen schwer.

Jedenfalls sollte sowohl die Frage der Abmeldemdglichkeit vom Religionsunterricht
seitens des Staats als auch das Problem der Missio canonica seitens der Kirche neu be-
dacht werden, wenn man den Religionsunterricht stirker als frither in die Schule
integrieren und ihn als ,ordentliches Unterrichtsfach® (Grundgesetz) verstehen will.

Verkiindigung oder Information?
Im Streit darum, was der Religionsunterricht an der Schule denn eigentlich wolle,
stehen sich seit einigen Jahren zumindest auf theoretischer Ebene zwei Positionen

gegeniiber, die oftmals mit Verbitterung gegeneinander argumentieren. Die eine Seite
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— zu ihnen gehdren Autoren wie Thome, Weber, Auda und viele Religionslehrer selbst
— versteht den Religionsunterricht primir als , Verkiindigung®, d. h. als Ausrichtung
einer Glaubensbotschaft im Auftrag der Kirche. Der Religionslehrer ist dann nicht in
erster Linie Lehrer, sondern Zeuge des Evangeliums, Seelsorger im Dienst der Kirche.
Sein Unterricht will letztlich nicht Belehrung, sondern Bekehrung. Die Vertreter eines
solchen zugleich ,verkiindigenden® und ,kirchlichen“ Religionsunterrichts machen
darauf aufmerksam, dafl anders gar nicht sachgemifl unterrichtet werden konne,
weil die Botschaft der Bibel selbst Verkiindigung sei.

Dagegen wird von der anderen Seite, z. B. von H. Halbfas, aber auch von evan-
gelischen Religionspidagogen wie G. Otto oder H. Stock, die Hauptaufgabe des Reli-
gionsunterrichts in einer sachlichen ,Information® iiber Fragen der Religion, Bibel
usw. gesehen. Nun ist dieser Begriff der ,,Information“ keineswegs eindeutig. Er kann
eine ganz neutrale Art von Wissensvermittlung meinen, die in ihrer Unverbindlichkeit
an Religionskunde bzw. Religionswissenschaften denken 1ift. Man wird nicht bestrei-
ten konnen, dafl auch einer solch sachlichen Information im Religionsunterricht ein
wichtiger Platz zukommen mufl. Aber ganz gewifl darf der Religionsunterricht nicht
nur zur Stitte der Wissensvermittlung werden. Eine solche Unterrichtsform verbietet
sich ja auch in den anderen Fichern. Der Deutschunterricht darf auch nicht zur puren
Literaturkunde, der Philosophie- oder Geschichtsunterricht nicht zur reinen Fakten-
tibermittlung werden. Darum wollen die meisten Religionspidagogen mit dem Begriff
der ,Information“ durchaus auch ein personliches Engagement des Religionslehrers
verbunden wissen. Zur , Information® gehért demnach auch, dafl der Lehrer seine Stel-
lungnahme zeigt und vor den Schiilern zu begriinden versucht, ohne zu verlangen,
daf diese seine Entscheidung auch von den Schiilern iibernommen wird. Ein solch
»informierender” und ,engagierter® Religionsunterricht pafit nach Stil und Methode
in die heutige Schule.

Von den Gegnern eines ,verkiindigenden® und zugleich ,kirchlichen® Religions-
unterrichts wird auf folgendes Dilemma aufmerksam gemacht: entweder bestehen
wir auf dem ,verkiindigenden“ Religionsunterricht, der aber mit der Zeit nur noch fiir
einen Teil der Schiiler diskutabel bleibt und der darum in immer grofere Gefahr
gerit, ganz in den Innenraum der Kirche abgedringt zu werden — oder wir entschlie-
flen uns zu einem ,informativen® und zugleich ,schulischen® Religionsunterricht, der
auf seinen spezifischen kirchlichen Auftrag verzichtet und darum fiir alle Schiiler
sinnvoll sein kann, ganz gleich, ob sie sich als gldubig oder nichtgliubig verstehen.

In der Praxis diirften die Unterschiede zwischen einem ,,verkiindigenden® und einem
»informierenden® Religionsunterricht heute nicht so scharf sein wie in der Theorie.
Denn verstindnisvolle Lehrer rechnen auf jeden Fall mit der Tatsache, dafl sie in ihrer
Klasse nicht eine Glaubensgemeinde vor sich haben, der sie einen Unterricht nach Art
einer Predigt oder in der Form der Gemeindeverkiindigung anbieten k&nnen. Sie
bieten Informationen, die fiir die ,, Verkiindigung® offenbleiben, im besten Fall sogar
»Information als Verkiindigung®. Dabei handelt es sich um einen Religionsunterricht,
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der auf Grund von intensiver Arbeit und Auseinandersetzung zu einem lebendigen
Verstindnis fithrt. Dieses Verstindnis soll die Grundlage fiir die eigenen Entscheidun-
gen des Schiilers bilden kénnen. Ein solcher Religionsunterricht ist also fiir den Glauben
offen, ohne daf} er seinen Sinn fiir den Schiiler verlére, der nicht zu einer Entscheidung
fiir den christlichen Glauben kommt. Der Schiiler, der sich fiir die Annahme der christ-
lichen Botschaft entscheidet, kann durch diesen Unterricht eine durchdachte Grundlage
fiir seinen Glauben und Mafstibe fiir sein Leben gewinnen. Der Schiiler, der sich nicht
fiir das Christentum entscheidet, soll durch diesen Religionsunterricht solide Kennt-
nisse tiber die Bibel, das Christentum, die christlichen Konfessionen, die nichtchristlichen
Religionen, iiber das Verhiltnis von Glauben, Wissen und Handeln und iiber Fragen
der Religionssoziologie, -psychologie und -philosophie gewinnen. Auch wird er dazu
angeleitet, sich systematisch wichtigen Lebensfragen zu stellen und moglicherweise
vorhandene Vorurteile zu erkennen und abzulegen. Im Gesprich mit anders einge-
stellten Schiilern lernt er die Grundregeln einer fairen Diskussion und Toleranz.

Schulischer Religionsunterricht fiir alle

Aus dem Gesagten diirfte schon ersichtlich geworden sein, wie ein ,schulischer®
Religionsunterricht aussehen miifite, der sich an alle Schiiler, nicht bloff an die gliubige
Schulgemeinde wendet. Seine wichtigsten Kennzeichen seien hier zusammengestellt.

1. Ein solcher Religionsunterricht soll fiir alle Schiiler sinnvoll sein. Er darf nicht
nur die Schiiler ansprechen wollen, die eine Glaubensbereitschaft haben oder erhoffen
lassen. Gewifl wire auch fiir eine solche homogene Gruppe ein Religionsunterricht
sehr wichtig, aber er kénnte doch nur im Rahmen einer kleineren Arbeitsgemeinschaft,
einer speziellen Gruppe stattfinden.

2. Der Religionsunterricht miifite sich methodisch mehr vom Modell der kirchlichen
Verkiindigung absetzen und statt dessen Formen bevorzugen, die in der heutigen Schule
selbstverstindlich sind oder sein sollten. Er miifite informieren und orientieren, ohne
den Eindrudk von Indoktrination oder Seelenfingerei zu erwecken. Dazu ist eine
zugleich wissenschaftliche und tolerante Grundhaltung des Lehrers unerldflich. Auch
im Religionsunterricht gilt weitgehend das wissenschaftlich kontrollierbare Argument.
Damit sei nicht bestritten, daff auch einmal das ,Bekenntnis® des Religionslehrers
eine wichtige Rolle spielen kann. Aber das gilt ja auch fiir die anderen Facher. Vor
allem miiflte der Religionsunterricht viel Raum zur Diskussion bieten, die ja gerade
dann fruchtbar werden kann, wenn sich in der Klasse unterschiedliche Einstellungen
befinden.

3. Der Religionsunterricht miiffite wohl im Regelfall auf Gebet und religiose Hand-
lungen verzichten. Selbstverstindlich sollen und kénnen Gebet, Bekenntnis und reli-
gidse Akte Thema der Unterrichtsarbeit sein. Schiiler sollen dariiber nachdenken, was
religiose Menschen tun, wenn sie glauben, beten, bekennen.
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4. Vor allem wiire es wichtig, den Schiilern eine groflere Freiheit einzurdumen. Dabei
ist nicht an die Freiheit der Glaubensentscheidung gedacht. Diese Freiheit sollte selbst-
verstindlich sein. Vielmehr miifite dariiber hinaus den Schiilern der Oberstufe eine
effektive Mitsprache bei der Unterrichtsplanung zugestanden werden. Sie sollten
sich fiir bestimmte Zeitrdume, etwa fiir Halbjahre, ihre Lehrer selbst aussuchen kénnen,
wenn es sich um mehrziigige Schulsysteme handelt. Das konnte etwa so geschehen,
dafl die verschiedenen Religionslehrer einer Schule nach einer Besprechung mit den
Schiilern verschiedene Themen anbieten und zur Wahl stellen. Damit nun nicht nur
vordergriindige Aktualitit vorherrscht, kénnten alle Lehrer in dem gleichen Zeitraum
gemeinsam auch zu dem Wahlthema ein Pflichtthema behandeln. Konkret sihe das
fiir den Zeitraum eines Schulhalbjahrs bei drei Religionslehrern etwa so aus: Die drei
Wahlthemen lauten: Atheismus heute, Kirche und Staat im 20. Jahrhundert, Grenz-
fragen zwischen Religion und Naturwissenschaften. Dazu liest jede dieser drei Wahl-
gruppen eine neutestamentliche Schrift, etwa das Johannesevangelium oder einen Pau-
lusbrief. Alle Schiiler haben dann ein gemeinsames Grundwissen und verschiedene
Schwerpunkte nach eigener Wahl.

Eine solche Wahl, die allerdings nur an gréfleren Schulsystemen moglich ist, hitte
den nicht gering einzuschitzenden psychologischen Vorteil, dal Gruppen entstiinden,
die von einem gemeinsamen Interesse geleitet werden. Ferner hitte es der Religions-
lehrer nur noch mit den Schiilern zu tun, die ihn freiwillig gewdhlt haben. Wahr-
scheinlich wiirde die Zahl der Abmeldungen zuriickgehen, die aus Lehrer-Schiiler-Kon-
flikten resultieren.

Vor einem solchen Angebot miiffite man mit den Schiilern iiberlegen, wie eine
einseitige Bevorzugung eines Lehrers oder Themas vermieden werden kann. Denn
es miissen arbeitsfdhige Gruppen entstehen. Denkbar wire hier Losentscheid, Doppel-
anbietung eines Themas oder Bevorzugung eines Schiilers im nichsten Halbjahr, der
bei der ersten Wahl nicht die Gruppe seiner Wahl erhalten konnte.

5. Wenn die Kooperation mit den evangelischen Kollegen an einer Schule gut ist,
sollte man fiir bestimmte Zeitabschnitte und bestimmte Themen die Wahlmoglichkeit
in den Primen auch auf die Lehrer der anderen Konfession ausdehnen. So kénnte dann
z. B. ein katholischer Primaner bei einem evangelischen Lehrer ein biblisches, ein
evangelischer Primaner bei einem katholischen Lehrer ein kirchengeschichtliches oder
systematisches Thema hdren. Auch nichtgliubige Schiiler kénnten sich ihren Lehrer
aussuchen. Die Schiiler wiirden eine solche Grofziigigkeit ihrer Religionslehrer zu
schdtzen wissen und sehr deutlich sehen, daf ihre Lehrer nicht von konfessioneller
Angstlichkeit bestimmt werden. Eine nichtkonfessionelle Gruppe wiirde iibrigens kaum
viel ungleichartiger sein als die bisherigen konfessionellen Klassen, in denen sich ja
fast immer ein sehr breites Spektrum verschiedener Einstellungen befindet. Es ist kaum
zu erwarten, dafl der Religionsunterricht wesentlich erschwert wird oder unfruchtbar
bleiben mufl, wenn in die katholischen Klassen, die aus Gliubigen, Indifferenten und
Atheisten bestehen, auch evangelische Schiiler in einer dhnlichen Streuung hinzukimen.
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Daf so auch die Bestrebungen der Okumene gefordert werden konnen, sei nur an-
gemerkt.

6. Der Religionsunterricht sollte sich stirker als bisher zu einer Kooperation mit
anderen Fichern bereitfinden. Fraglos bieten sich z. B. mit den Fichern Deutsch,
Philosophie, Biologie, Physik, Geschichte, Kunst oder Sozialkunde viele gemeinsame
Gespriche, Diskussionen und Arbeitsaufgaben an. Der Weltbezug der Religion wiirde
sichtbarer als jetzt, wo der Religionsunterricht zumeist in einer Isolation bleibt. Die
organisatorischen und sachlichen Schwierigkeiten fiir eine solche Kooperation sind
erheblich, aber es ist auch noch nicht genug Miihe darauf verwandt worden, diese
Schwierigkeiten abzubauen.

7. Wichtig wire auch, daff der Religionsunterricht nicht nur ,Lehre“ bietet, son-
dern eine stiarkere Aktionsbereitschaft fiir Projekte erwedst, die nicht an den Klassen-
raum gebunden sind. Hier k&nnte sich eine sinnvolle Zusammenarbeit mit der Schiiler-
mitverwaltung ergeben. Dabei ist z. B. an folgendes gedacht: Hilfe bei Ungliicksfillen,
Vorbereitung oder Mitgestaltung einer sinnvollen Freizeit, soziale Aktivitit z. B. fiir
Friedensdorfer, Altersheime oder Waisenhiduser, Besuch einer Synagoge, Besuch von
kulturellen oder politischen Veranstaltungen, die auch fiir den Religionsunterricht
relevant sind.

8. Wenn der Religionsunterricht selbst auf Gebet und Bekenntnis verzichtet, so
verlangt das auf der anderen Seite eine verstirkte Bemiihung um den Gottesdienst und
andere Veranstaltungen, die den Schiilern eine lebendige Einiibung in das Christentum
ermdglichen. Es miifite eine neue Form der Schulseelsorge entstehen, die sich allerdings
bewuflt nicht auf den Unterricht selbst erstreckt. Sie sollte den Schiiler auflerhalb der
Schulstunde ansprechen, moglicherweise durch einen Seelsorger, der sich um mehrere
Schulen eines Bezirks kiimmert. Hier soll den Schiilern, die iiber die Unterrichtsarbeit
hinaus eine intensivere Form des Glaubensgesprichs, der Seelsorge, der liturgischen
oder sakramentalen Beteiligung suchen, das angeboten werden, was der Religions-
unterricht selbst nicht leisten kann. Hier knnte auch der Schulgottesdienst eine neue
Bedeutung gewinnen. Selbstverstindlich sind solche Veranstaltungen freiwillig. Die
Beteiligung wirkt sich auf die Benotung nicht aus.

Ausblick

Die Lehrer der anderen Schulficher geben dem Religionslehrer bisweilen zu verste-
hen, daf§ sie ihn wegen der heutigen Schwierigkeiten des Religionsunterrichts bedauern.
Oft wird ihm gesagt, er habe das schwerste Fach zu unterrichten. Dieser Eindruck
diirfte stimmen. Dennoch besteht kein Grund zur Resignation. Wo sich ein Religions-
lehrer redlich und geduldig den Fragen der Schiiler stellt, ist meist schon viel gewonnen.
Konnen seine gliubigen und ungliubigen Schiiler bei ihm neben guter fachlicher
Qualifikation auch Verstindnis fiir das Denken anderer entdecken und erscheint er
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ihnen selbst nicht als ein Mann von unkritischer Gewifheit, sondern bewegt von den
Fragen unserer Zeit, dann kommt der Religionsunterricht auch heute gut an. Wahr-
scheinlich haben die unerwartet vielen Schiiler, die jiingst bei grofleren Fragebogen-
aktionen in Essen, Frankfurt und im Saarland! relativ gut iiber ihren Religionsunter-
richt geurteilt haben, Lehrer gehabt, die fachliches Kénnen und Toleranz, Ehrlichkeit
und Mut, Verstindnis fiir die Schiiler und Bereitschaft zur Kritik und zu engagiertem
Handeln zeigten.

Es wire fiir die Kirche und den Staat ein grofler Schaden, wenn der Religionsunter-
richt aus unseren 6ffentlichen Schulen verschwinden miifite, weil er so angelegt ist,
dafl er nur die glaubensbereiten Schiiler anspricht. Ein »Religionsunterricht fiir alle®
muf} im wohlverstandenen Interesse von Kirche und Staat liegen. Der Kirche bietet
sich dabei die unvergleichliche Chance, daf sie hier einen Dialog mit der ganzen jungen
Generation beginnen kann, die in ihrer Pluralitit die heutige Welt reprisentiert. Im
Religionsunterricht ist auf eine exemplarische Weise ein Gesprich zwischen Kirche und
Welt moglich. Fiir den Staat aber kann es nicht belanglos sein, ob seine jungen Biirger
die Gelegenheit haben, sich mit Fragen der Bibel und Kirche, des Christentums und
der Religionen, des individuellen, gesellschaftlichen und politischen Handelns aus-
einanderzusetzen. Denn fundierte Vorstellungen iiber diese Bereiche, mogen sie auch
im theologischen Sinn noch nicht als Glauben anzusprechen sein, sind fiir unser soziales,
geistiges und politisches Leben wichtig. An einem solchen Religionsunterricht hingt
ein Stiick unserer Zukunft.

* Vgl. Albert Modk, Einstellungen zum Religionsunterricht. Eine motivanalytische Studie, durchgefiihrt
an Oberstufen katholischer freier (privater) Schulen. Unter Mitarbeit von Prof. Hitpass erstellt von der
Arbeitsgruppe fiir psychologische Forschung und Beratung (Koln 1968); Jochen Fuhrmann, Religions-
unterricht in der hoheren Schule. Bericht iiber eine Umfrage zum Religionsunterricht bei Schiilern der
Oberstufe. Hrsg. v. Bischéflichen Jugendamt, Limburg, Rofimarkt 4; Hermann Miinzel, Was sagen die
Schiiler von ihrem Religionsunterricht? Ergebnisse einer Meinungsbefragung unter katholischen Schiilern
des Saarlandes, in: Religionsunterricht an hheren Schulen, Jg. 12, 8-11,
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Grenzen der Sprache und Philosophie®

Dafl die Sprache heute ein bevorzugter Gegenstand philosophischer Uberlegungen
ist, bedarf keines langen Nachweises. Es geniigt, sich die Themenliste deutscher oder
internationaler Philosophenkongresse der letzten Jahre anzusehen. Damit ist ein fak-
tisches Verhiltnis von Philosophie und Sprache gegeben, das selbst wieder Gegenstand
philosophischen Bedenkens sein kann und sein sollte. Es ist also zu fragen, aus wel-
chem Grund sich die Philosophie gerade unserer Zeit so sehr mit der Sprache befafit,
zumal wenn man sich vor Augen hilt, dafl es bis zum vorigen Jahrhundert kaum eine
Untersuchung der Sprache in sich und um ihrer selbst willen gegeben hat, sondern die
vorausliegende Auseinandersetzung mit Sprachproblemen ,einen wechselnden prak-
tischen Zweck verfolgte, der aufBerhalb der Sprache oder Sprachen selbst lag®?, wie
Hans Arens in seiner Geschichte der Sprachwissenschaft aufzeigt.

Sprache als Problem der Philosophie

Wenn es wahr ist, dafl etwas nicht Objekt einer Untersuchung wird, solange es als
selbstverstindliche Gegebenheit aufler Frage steht, hingegen sogleich unsere fragende
Aufmerksamkeit auf sich lenkt, sobald seine Selbstverstindlichkeit dadurch in Zweifel
gezogen wird, daf eine andere Mbglichkeit neben ithm als denkbar auftaucht, dann ist
auch auf die Frage, warum sich gerade die Philosophie unserer Zeit etwa seit Beginn
des vorigen Jahrhunderts zunehmend mit der Sprache um ihrer selbst willen beschif-
tigt, die Antwort zu geben: Die Sprache hat erst fiir uns voll ihre Selbstverstindlich-
keit eingebiiflt und ist zum Problem geworden, und zwar Sprache als menschliches
Sprachvermégen ebenso wie als Einzelsprache.

Dafiir bieten sich zwei Griinde an. Nach dem Zeugnis der Kulturanthropologie 2
ist erst unsere Zeit dahin gekommen, jeder andersartigen, von der eigenen in Gebriu-
chen, Rechtsnormen, Kunstauffassungen, Weltanschauung und natiirlich auch in der
Sprache verschiedenen Kultur wenigstens in der Theorie ihren Wert nicht nur danach
zuzumessen, wie nahe sie der eigenen Kultur steht (oder deren vermeintlicher Ideal-
form, wie sie eine idealisierte Klassik fiir den Klassizismus darstellte). Sie zeigt sich

* Dieser Artikel gibt einen — geringfiigig tiberarbeiteten ~ Vortrag wieder, der am 22. 3. 1969 im
Rahmen einer Tagung der Katholischen Akademie Miinchen gehalten wurde. Sie stand unter der Frage:
»Versagt die Sprache ihren Dienst?

1 H. Arens, Sprachwissenschaft. Der Gang ihrer Entwidklung von der Antike bis zur Gegenwart (Frei-
burg, Miinchen 1955) 5.

2 Vgl. W. E. Miihlmann, Umrisse und Probleme einer Kulturanthropologie, in: W. E. Miihlmann,
E. W. Miller (Hrsg.), Kulturanthropologie (K&ln, Berlin 1966) 15-49, besonders 22 f.
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vielmehr bereit, eine grundsitzliche Gleichwertigkeit der verschiedenen Lebensformen
anzunehmen — und scheint dazu berechtigt, insofern nicht eine Kultur die Norm fiir
die anderen abgeben kann, sondern der Wertmafstab fiir einen Vergleich der Einzel-
kulturen auflerhalb ihrer selbst gesucht werden mufl. Diesen gegeniiber ist also ein
Kulturpluralismus und -relativismus vertretbar, wenn auch nicht in seiner jeden Wert-
mafistab negierenden Ausprigung eines extremen Historismus, dessen Auftreten im
vorigen Jahrhundert aber im iibrigen bestitigt, dafl es sich bei der geschilderten Hal-
tung um eine Erscheinung unserer Zeit handelt.

In ihr wird also die Pluralitit der Kulturen anerkannt und jede in ihrem Eigenwert
gewiirdigt, damit aber auch die eigene relativiert. Sie verliert folglich ihre Selbst-
verstindlichkeit und wird — auch in ihren Teilbereichen - fraglich. Daher kann dann
auch die eigene Sprache nicht linger als das unbestreitbare Normale, die Norm ange-
sehen werden, an die sich jeder hilt, der nicht als Barbar oder infantil gelten will,
weil er, wie in diesen Worten urspriinglich ausgedriickt, eben dieser Sprache nicht
michtig ist. Vielmehr ist eine andere Sprache genauso ernst zu nehmen wie die eigene
~ und von daher erst erhebt sich die Frage, warum also diese Sprache und nicht eine
andere. Die Sprache als konkrete Einzelsprache wird zum Problem, und dies wird
um so dringender, je mehr einen die wachsende Verflechtung der verschiedenen Kul-
turen in unserer Zeit zwingt, die Unterschiedlichkeit der Einzelsprachen durch Uber-
setzungsbemithungen zu iiberbriicken und sie damit aber auch von einer sie umgrei-
fenden Einheit her, die das Ubersetzen erst ermdglicht, in Frage zu stellen. Das mag
zur Bezeichnung des ersten Grundes geniigen, weshalb sich heute unser Fragen, auch
unser philosophisches, mit der Sprache befafit. Er erklirt, wieso die Einzelsprachen in
ihrer Verschiedenheit zum Problem geworden sind.

Aber auch die Sprache als Sprachvermdgen iiberhaupt ist ein Vorzugsobjekt derzei-
tiger philosophischer Untersuchungen — und dafiir ist nun ein zweiter Grund zu
nennen.

Wieder scheint er darin zu liegen, dafl die frithere Selbstverstindlichkeit einer Aus-
sage dadurch erschiittert wurde, dafl sich eine abweichende als ebenfalls méglich
herausstellte. Die frither selbstverstindliche Aussage konnte man etwa formulieren:
Ein Lebewesen von der Art des Menschen besitzt das Vermégen zu sprechen. Voraus-
gesetzt wurde dabei, dafl der Mensch eine von allen iibrigen Lebewesen deutlich abge-
hobene Art bilde, der die Sprachfihigkeit von Natur, und zwar von jeher, mitgegeben
war, so daf} sich eine weitere Frage nach dem Warum eriibrigte. Erst als mit der
Abstammungslehre die Theorie auftrat, es habe Lebewesen von dhnlicher Art wie der
Mensch und dennoch ohne Sprachvermdgen gegeben, aus denen sich dann der sprach-
fahige Mensch entwickelt habe, stellte sich auch die Frage, wie es denn zu dieser Ent-
wicklung der Sprache iiberhaupt gekommen sei.

Damit ist auch beantwortet, warum gerade in unserer Zeit die Sprache als Sprach-
fihigkeit zum Problem geworden ist, denn die Evolutionstheorie ist eben erst im
vorigen Jahrhundert zum Durchbruch gelangt.
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Die Unzulinglichkeit der Sprache fiir die Philosophie

Hier soll jedoch weder das Verhiltnis von Philosophie und Sprache iiberhaupt unter-
sucht werden noch auch die eingeschrinkte Frage, warum sich Philosophie heute in
besonderem Maf} mit der Sprache beschiftige, sondern es soll ertrtert werden, inwie-
fern die Sprache dadurch zum Problem fiir die Philosophie wird, daf sie sich ihren
Anforderungen gegeniiber als begrenzt, ja als unzureichend erweist. Es scheint, dafl
sich eben fiir diese Frage von den vorausgeschickten Uberlegungen aus eine Antwort
gewinnen laflt, zumal da man in ihnen bereits eine doppelte Funktion der Sprache
angedeutet sehen kann: sie dient der Verstindigung (Problem der Einzelsprache) und
der Darstellung von Sachverhalten (Problem der menschlichen Sprache iiberhaupt zum
Unterschied von Tier-,Sprachen®). Einmal offenbaren sie also selbst eine Begrenzt-
heit der Sprache, da sie die Bedingtheit der Einzelsprache wie auch des menschlichen
Sprachvermdgens iiberhaupt aufzeigen. Sodann bieten sie auch einen Ansatzpunkt,
um zu kléren, wie sich die Unzulinglichkeit der Sprache gerade fiir die Philosophie
duflert und worin sie begriindet liegt.

Fiir die Beantwortung der Frage, worin Sprache der Philosophie ihren Dienst ver-
sagt, kann man allgemein von den drei Perspektiven ausgehen, unter denen man heute
vielfach Sprache untersucht: man behandelt sie nach ihrer syntaktischen, semantischen
und pragmatischen Dimension. Da die syntaktische nur innersprachliche Relationen
betrifft, nimlich das Verhiltnis von einzelnen Sprachzeichen untereinander und zum
Gesamtsystem einer Sprache, kann sie aufler Betracht bleiben. In den andern beiden
Dimensionen werden Bezichungen der Sprache untersucht, die tiber sie hinausgehen, in
denen also eine Dienstfunktion der Sprache gesehen werden kann.

Semantisch betrachtet dient die Sprache zur Bezeichnung von Gegenstinden oder zur
Darstellung von Sachverhalten; pragmatisch zur Kommunikation zwischen Sprecher
und Hérer. In der Terminologie Karl Biihlers wiirde man im ersten Fall von der
Darstellungsfunktion der Sprache reden, im zweiten zwischen ihrer Ausdrucks- und
Appellfunktion unterscheiden. Diese Differenzierung erweist sich auch als zweck-
dienlich, um den Unterschied zwischen menschlicher Sprache und tierischen Auflerungen
zu untersuchen; denn man kann fragen, ob nicht gerade die Darstellungsfunktion der
menschlichen Sprache vorbehalten bleibt, wihrend ein Analogon zur Appell- und
Ausdrucksfunktion sich auch in der Tier-,Sprache® finden konnte.

In der Philosophie wird man also ebenfalls den Dienst der Sprache nach zwei
Riicksichten zu unterscheiden suchen: sie dient einmal dazu, die Philosophie selbst
darzustellen, und zweitens, sie weiterzuvermitteln vom Sprecher zum Horer. Beide
Funktionen sind in der Regel miteinander verbunden — und in beiden erweist sich
die Sprache als unzureichend, versagt sie vor den hoheren Anforderungen ihren Dienst.

Daf die Sprache als Mittel zur Kommunikation in der Philosophie versagt, erhellt
aus dem alten und unablissig neu erhobenen Vorwurf, im Gegensatz zu den anderen
Wissenschaften seien die Philosophen noch in keiner einzigen wichtigen Frage zur Ein-
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miitigkeit gelangt, oder, wie Kant sagt: ,Was die Einhelligkeit ihrer Anhinger in
Behauptungen betrifft, so ist sie noch so weit davon entfernt, daf sie vielmehr ein
Kampfplatz ist, der ganz eigentlich dazu bestimmt scheint, seine Kriifte im Spielgefecht
zu iiben, auf dem noch niemals irgendein Fechter sich auch den kleinsten Platz hat
erkimpfen und auf seinen Sieg einen dauerhaften Besitz griinden kénnen.?

Wenn nimlich einerseits der Widerspruch zwischen den Meinungsiuerungen der
verschiedenen Philosophen wohl doch weder damit zu erkliren ist, dafl der einzelne
nicht aufrichtig sagen will, was er meint, noch auch anzunehmen ist, diese Meinung
erscheine dem, der sie vertritt, nicht einsichtig oder verniinftig begriindbar, wenn ande-
rerseits auch nicht vorausgesetzt werden kann, dafl die Philosophen, denen diese
Meinung begegnet, durchwegs durch ihre Béswilligkeit oder mangelnde Verstandes-
kraft daran gehindert werden, diese Verniinftigkeit oder Einsichtigkeit zu erfassen,
dann mufl gefolgert werden, daf es an der sprachlichen Formulierung liegt, in der
diese Einsichtigkeit offenbar nicht so wiedergegeben worden ist, dafl sie jedem Ver-
niinftigen und Gutwilligen zuginglich gewesen wire. Diese Unzulinglichkeit der
sprachlichen Auflerung mag nun zwar in etlichen Fillen auf das sprachliche Unver-
mdgen oder die mangelnde Bemiihung des sich duflernden Philosophen zuriickzufiihren
sein: aber da wohl nicht generell anzunehmen ist, Philosophen seien sprachlich unbe-
gabter oder asozialer als andere Wissenschaftler, kann hier kaum der Grund fiir die
genannte Misere der Philosophie, ihre innere Uneinheitlichkeit, ja Widerspriichlichkeit,
gesehen werden; vielmehr muf er in der Sprache selbst liegen, die es nicht zu gestatten
scheint, philosophische Einsichten und Begriindungen allgemeinverstindlich wieder-
zugeben.

Damit ist aber nicht nur eine pragmatische, die Verstindigung zwischen den Phi-
losophen erschwerende, sondern auch eine semantische Unzulinglichkeit der Sprache
fir die Philosophie festgestellt, da sie unzureichend erscheint, zumindest bestimmte
philosophische Sachverhalte darzustellen.

Der hypothetische Charakter der Sprache

Wenn wir nun die Griinde fiir diesen Tatbestand untersuchen, wird sich auch die
Eigenart dieses sprachlichen Ungeniigens noch deutlicher zeigen — und vielleicht auch
etwas von der Eigenart der Philosophie. Die Frage heifit also: Warum geniigt die
Sprache nicht, um philosophische Erkenntnisse als einsichtig darzustellen und allge-
meinverstandlich mitzuteilen?

Die erste Antwort, die hier zunichst einfach thesenhaft hingesetzt sei, bevor sie
dann erldutert und begriindet wird, lautet: Weil die Sprache immer hypothetisch und
uneindeutig ist. Hypothetisch wird die Sprache genannt, weil die Bedeutung oder der

3 Kritik der reinen Vernunft, Vorrede zur zweiten Auflage (B, XV).
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Gebrauch der Sprachzeichen vom Menschen induktiv aus vielen Einzelbeispielen hypo-
thetisch erschlossen und gelernt wird und diese Verallgemeinerung dann als Hypothese
solange festgehalten wird, wie sie nicht durch ein Gegenbeispiel eingeschrinkt oder
vollig falsifiziert wird.

Das sei an einem Beispiel erliutert. Um etwa zu lernen, was mit dem Wort ,karme-
sinrot® bezeichnet wird, sieht man sich ein oder besser einige Muster dieser Farbe an.
Dann verallgemeinert man: Das Wort ,karmesinrot® wird immer fiir eine solche Farbe
verwandt. Durch einige weitere Beispiele lernt man vielleicht noch, dal auch sehr dhn-
liche Tonungen gleich bezeichnet werden, und man bildet sich durch Verallgemeine-
rung die Hypothese, was etwa alles mit diesem Wort zu bezeichnen ist. Aber es ist
moglich, dafl man eines Tages belehrt wird, diese bestimmte dhnliche Farbschattierung,
die man auf Grund der Hypothese ebenfalls ,karmesinrot genannt hitte, sei genauer
als ,purpurrot® zu bezeichnen, wodurch die Hypothese eingeschrinkt wird — oder
man erfihrt sogar, das Wort ,karmesinrot komme auffler Gebrauch und man sage
heute dafiir ,karminrot“: dann ist die Hypothese ganz aufzugeben.

Aber — so kann man dagegen einwenden — das angefiihrte Beispiel stellt doch nur die
exemplarische Einfithrung eines Worts dar. Daraus kann doch nichts fiir die iibrigen
Arten, ein Wort einzufiihren oder seinen Gebrauch zu lernen, gefolgert werden — also
ergibt sich daraus auch nicht der allgemein hypothetische Charakter der Sprache, wie
er in der These behauptet wurde. Ich erwidere: Alle anderen Arten, ein Wort einzu-
fithren oder seine Bedeutung zu erlernen, griinden derart auf der exemplarischen, dafl
sie den dadurch bedingten hypothetischen Charakter der Wortbedeutung nicht zu iiber-
winden vermogen. Entweder sind nimlich fiir deren Einfilhrung oder Erlernung
andere Worter als bekannt — und das heifft immer: in ihrer Bedeutung bekannt —
vorausgesetzt oder nicht.

Der erste Fall liegt vor bei der sogenannten definitorischen Einfiihrung, wenn ich
also den Sinn eines Worts mittels anderer bekannter in einer Definition festlege, aber
auch wenn ich seinen Gebrauch bei den Leuten erfrage oder aus einem Worterbuch
entnehme; soweit durch Etymologie der heutige Wortsinn verdeutlicht werden soll,
sind dafiir ebenfalls andere Worter oder Wortwurzeln als bekannt vorauszusetzen.

Im Normalfall wird selbst bei der exemplarischen Einfithrung von Wortern, als deren

Unterarten man — wie gleich gezeigt werden soll — auch die deiktische und die synse-
mantische ansehen kann, von anderen als bekannt vorausgesetzten Wortern Gebrauch
gemacht, da eine solche Einfithrung in der Regel unter Erwachsenen, also bereits mit
einem bestimmten Wortschatz ausgeriisteten Menschen, stattfindet. Weil aber eine
angeborene Wortkenntnis beim Menschen nicht anzunchmen ist, sind alle derartigen
Einfithrungen abhingig von einer urspriinglichen, die keine anderen Worter als be-
kannt voraussetzen kann — und zhnlich muf es, falls man sich dariiber eine Hypothese
bilden will, wohl auch beim ersten Herausbilden der Sprache iiberhaupt gewesen sein.

So ist also die immer vorausgesetzte Einfiihrung die exemplarische. Darin wird der
Gebrauch eines Worts oder einer Wortverbindung in wiederholten Beispielen vorge-
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fiihrt und so gelernt, ohne dafl man unbedingt auf bereits auch dem Lernenden be-
kannte Worter zurilickgreifen miiffite. Wenn die Worter zur Bezeichnung eines Gegen-
stands, einer Eigenschaft oder einer Handlung dienen sollen, kann ich darauf hinweisen
und etwa sagen: ,Dies ist ein Baum!%, ,Das nennt man rot!¥, ,Das meint man mit
;gratschen’!“. Und den so vorgestellten Vorgang kann man als deiktische Einfithrung
bezeichnen (diese Bezeichnung ist damit hier selbst exemplarisch eingefiihrt).

L

Werden die Worter aber fiir etwas gebraucht, worauf ich nicht hinweisen kann,
dann kann ich sie entweder synsemantisch einfithren, d. h. als Bestandteil von Wort-
gruppen, innerhalb derer sie eine Funktion erfiillen und so einen Sinn ergeben, ohne
etwas zu benennen — man spricht dann von synkategorematischen Ausdriicken (z. B.
»und®, ,sehr“). Wenn aber die Worter nicht nur eine syntaktische Funktion erfiillen,
sondern etwas anderes bezeichnen, worauf ich jedoch nicht hinzeigen kann (z.B.
»Angst®, ,Verstand®, ,existieren®), dann mufl man sie auf eine Weise einfithren, die
man meist einfachhin exemplarisch nennt, wenn man nicht aus metaphysischen, nim-
lich positivistischen Voraussetzungen iiberhaupt die sinnvollen Worter auf deiktisch
einfithrbare, weil eine empirische Gegebenheit bezeichnende, und synkategorematische,
nur eine syntaktische Funktion erfiillende, reduziert.

Wenn wir auch die deiktische und synsemantische Einfithrung als Unterarten der
exemplarischen sehen, dann deshalb, weil auch sie wie die exemplarische ohne Bei-
fiigung den Wortgebrauch durch wiederholte Beispiele lehren und gegebenenfalls durch
Gegenbeispiele korrigieren miissen. Denn nur durch verschiedene Beispiele kann ich
etwa lernen — auf dieses Problem hat Wittgenstein hingewiesen® —, daf in der deik-
tischen Einfithrung des Worts ,rot* mit dem ,dies® im Satz ,Dies ist rot* nicht auf
die Figur oder die Fliche oder gar den Hinweisgestus selbst gewiesen ist, sondern auf
die Farbe. Entsprechendes gilt von der synsemantischen Einfiihrung. Nur wenn ich
bereits iiber einen geniigenden Wortschatz verfiige, kann ich die Wiederholung der
Beispiele abkiirzen, indem ich etwa frage: ,Meinst du mit dem ,dies® nun die Fliche
oder diese Figur oder diesen Ort oder den hinweisenden Zeigefinger oder die Farbe?“
Aber die fiir diese Gegenfrage bendtigten Worter muf ich selbst wieder in der rechten
Bedeutung gebrauchen gelernt haben, so dafl ich letztlich immer auf die exemplarische
Einfithrung verwiesen bin, was zu beweisen war.

Wie aber ergibt sich daraus, dafl allen Wortern ihre Bedeutung nur hypothetisch
zukommt und dafl sie infolgedessen nicht eindeutig sind? Diese Folgerung kann in
drei Schritten gezogen werden. Es ist zunichst zu zeigen, daBl jede exemplarisch ein-
gefithrte Bedeutung eines Worts hypothetisch ist; sodann, daf jede Bedeutung, die mit
Hilfe hypothetischer bestimmt wird, selbst hypothetisch bleibt; schlieflich, dafl jedes
Wort mit einer derartig hypothetischen Bedeutung zugleich nicht eindeutig ist.

Daf jede exemplarisch eingefiihrte Bedeutung einem Wort nur hypothetisch zu-
kommt, ergibt sich aus einer Analyse dieser Einfiihrungsart. In ihr wird ein mir unbe-

4 Vgl. L. Wittgenstein, Philosophische Untersuchungen (Frankfurt 1967) 29 (Nr. 33).
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kanntes Wort in seinem Gebrauch vorgefiihrt. Um ausmachen zu kdnnen, welche Regeln
seinen Gebrauch bestimmen, was es also bezeichnet, falls es eine Nennfunktion hat,
bedarf es einer mehrmaligen Vorfithrung in verschiedenen Situationen. Ganz konform
der Methode, wie naturwissenschaftliche Gesetze festgestellt werden, bilde ich mir
induktiv aus den beobachteten Einzelbeispielen durch die Unterscheidung des in den
verschiedenen Situationen Bleibenden vom Sich-Andernden eine Hypothese iiber die
Regel des Gebrauchs oder die Bedeutung dieses Worts. Diese Hypothese wird dann
durch weitere Erfahrungen bestitigt oder modifiziert oder auch ginzlich falsifiziert.
Aber auch oftmalige Bestitigung hebt ihren hypothetischen Charakter nicht auf, selbst
wenn sie ihr eine hnliche Gewiffheit zu geben vermdchte, wie sie den Gesetzen der
Naturwissenschaft zukommt. Hinter dieser Frage liegt, wie sich aus diesen Ausfith-
rungen ersehen liBt, das Problem der induktiven Gewiflheit, das hier nicht durch-
zudiskutieren ist — aber es mag interessant genug sein, die Gemeinsamkeit zwischen
naturwissenschaftlicher und sprachwissenschaftlicher Methodik zu bedenken.

Gemeinsam ist den Hypothesen in beiden Bereichen, dafl ich zwar bei einer geniigend
bestitigten Hypothese — die man dann Theorie zu nennen pflegt — nicht mehr mit
shrer Falsifikation zu rechnen brauche, dafl aber auch hier Grenzfille eintreten kénnen,
bei denen nicht feststeht, ob sich die Hypothese auch auf sie anwenden lift — das muf
vielmehr jeweils empirisch festgestellt werden, und auf Grund einer derartigen Er-
fahrung, je nachdem sie positiv oder negativ verlaufen ist, wird dann auch die Hypo-
these prizisiert, ihre Grenzen lassen sich genauer angeben, ohne dafl sie jemals end-
giiltig festgelegt werden konnten.

Allerdings besteht auch ein grundsitzlicher Unterschied zwischen den Hypothesen
auf beiden Gebieten. Wihrend sich nimlich die naturwissenschaftlichen auf Gesetze
beziehen, die der Mensch vorfindet, sind die Gesetze, welchen den Wortgebrauch
regeln, nicht ,physei®, sondern ,thesei® entstanden, um es mit Worten auszudriicken,
die die Sprachdiskussion der griechischen Klassik bestimmten, d. h. einem Wort kommt
seine Bedeutung nicht von Natur aus, sondern durch die Festlegung der Menschen zu.
Freilich geschieht diese Festlegung oder die Einfithrung in der Regel nicht durch eine
bewuflt ausgehandelte Konvention, sondern sie bildet sich durch den faktischen, wie-
derholten und sich verbreitenden Gebrauch der Worter heraus. Dieser Gebrauch ist
aber variabel — und folglich sind es auch die Gesetze, welche ihn regeln, und das unter-
scheidet sie von den gleichbleibenden Naturgesetzen. Durch diese Tatsache, daf} sich
der Wortgebrauch stindig — wenn auch normalerweise nur allmihlich — dndert, wird
der hypothetische Charakter der Annahme einer bestimmten Bedeutung fiir ein Wort
verstirkt; denn ich muf bei diesen sprachlichen Hypothesen weit mehr mit der Mg-
lichkeit einer Falsifikation rechnen, ich werde sie weit weniger und wohl stets nur fiir
cine beschrinkte Zeit als gesicherte Theorie ansehen konnen, als das bei naturwissen-
schaftlichen Hypothesen der Fall ist.

Der zweite Schritt unseres anstehenden Beweises kann noch kiirzer gefalt werden;
denn es mu wohl nicht ausgefiihrt werden, dafl die Bedeutung eines Worts, die allein
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durch andere Worter bestimmt wird, denen ihre Bedeutung blof hypothetisch beigelegt
ist, selbst nicht iiber den Grad einer Hypothese hinauskommt. Nehmen wir etwa an,
ich weifl auf Grund einer exemplarischen Einfiihrung, also hypothetisch, was ,,schwarz*
und was ,Pferd® bedeutet. Dann kann ich die Bedeutung des Wortes »Rappe“ aus
der Aussage lernen: ,Ein Rappe ist ein schwarzes Pferd®; aber diese Bedeutung wird
dem Wort ,Rappe dadurch keineswegs weniger hypothetisch zugeschrieben als den
Wortern ,schwarz® und ,Pferd®, selbst wenn die Gleichsetzung der Ausdriicke
»Rappe® und ,schwarzes Pferd* selbst nicht hypothetisch wire.

Die Uneindeutigkeit der Sprache

Es bleibt nun als letzter Beweisschritt zu zeigen, daf die dargelegte Weise einer
hypothetischen Zuschreibung einer Bedeutung zu einem Wort impliziert, daf dieses
Wort nicht eindeutig ist. Wir konnen dabei unsere Uberlegungen auf die Worter mit
exemplarisch eingefiihrter Bedeutung konzentrieren. Wie nimlich einem Wort, dessen
Bedeutung allein durch andere Worter mit hypothetischer Bedeutung bestimmt ist,
diese selbst nur hypothetisch zukommen kann, wie gerade gezeigt wurde, so bleibt auch
der Wortsinn, der allein durch andere nicht eindeutige Worter angegeben wird, selbst
uneindeutig, wenn sich auch seine Mehrdeutigkeit durch die Hiufung der ihn bestim-
menden Worter einschrinken liflt. Wenn also nachgewiesen ist, dafl exemplarisch
eingefithrte Worter nicht eindeutig sind, so ist damit die Uneindeutigkeit aller Worter
iiberhaupt gezeigt, da deren Bedeutung, wenn sie nicht selbst exemplarisch eingefithrt
ist, letztlich nur mit Hilfe der so eingefiihrten Worter bestimmbar ist.

Wird aber der Gebrauch oder die Bedeutung eines Worts durch Beispiele erlernt,
so umfafit dieser Prozefl zunichst zwei Aspekte: Ich erkenne dem Wort fiir diesen
vorliegenden Fall oder die vorgefiihrten Fille hypothetisch eine Bedeutung zu, und
zugleich verallgemeinere ich ebenfalls hypothetisch fiir alle Fille. Beide Aspekte meine
ich, wenn ich sage: Das Wort hat diese Bedeutung. Diese Verallgemeinerung liegt
also in jeder Wortbedeutung. Wenn ein Wort nur fiir einen einzigen Fall verwendbar
wire, diirfte ich gar nicht davon reden, es habe eine Bedeutung. Jedenfalls kénnte ich
diese Bedeutung weder exemplarisch lernen noch folglich das Wort zur Mitteilung
benutzen, es wire iiberhaupt kein Wort im iiblichen Sinn.

Wenn gesagt wurde, ich verallgemeinere den Wortgebrauch fiir alle Fille, bedarf
das einer Prizisierung: Gemeint sind nimlich selbstverstindlich nicht alle Fille iiber-
haupt, in denen ein Wort gebraucht werden kann, sondern nur alle Fille mit einer
bestimmten #hnlichen Struktur wie die in den Beispielen bezeichnete. Es wird hier
sichtbar, wie komplex die von uns so knapp abgehandelte exemplarische Einfithrung
ist — nur konnen wir hier diesen Komplex unmiglich ganz auflgsen. Soviel jedenfalls
wird deutlich: In einer exemplarischen Einfithrung begegne ich einem Wort in verschie-
denen Situationen. Jede dieser Situation besteht, das kénnte gezeigt werden, aus un-
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endlich vielen benennbaren Riicksichten. Viele davon dndern sich véllig beim Uber-
gang zur nichsten Situation, einige bleiben sich #hnlich. Genau besehen bleibt keine
ganz gleich, weil mit der Anderung der Situation sich zumindest ihr Bezugsgefiige
indert.

Um die Wortbedeutung zu gewinnen, muf ich mir nun aus den sich shnlich bleiben-
den Riicksichten die aussuchen, von denen ich vermute, daf auf sie das Wort angewandt
wird. Somit habe ich eine hypothetische Wortbedeutung, die ich sogleich verallgemei-
nere durch die Annahme, dieses Wort lasse sich fiir alle ihnlichen Fille verwenden.

Wo jedoch die Grenzen liegen, innerhalb derer ein Fall als dhnlich, auBlerhalb derer
er als unihnlich, nimlich als nicht mehr zutreffend mit diesem Wort belegbar anzu-
sehen ist, das gibt mir diese Induktion nicht an. Somit zeigt sich, daff die Bedeutung
eines exemplarisch eingefiithrten Worts weder nur einen einzigen Fall trifft (in diesem
Sinn eindeutig kann von vornherein kein Wort sein, und das versteht man auch nicht
unter Eindeutigkeit) noch sich auf Grund der Einfihrungsbeispiele auf ein genau
abgrenzbares Feld bezichen lafit. Vielmehr 148t sich diese Grenze nur durch immer
weitere Beispiele und Gegenbeispiele genauer festlegen, ohne dafl jemals ein Stadium
einer nicht mehr iiberbietbaren Genauigkeit erreichbar wire, die man Eindeutigkeit
nennen konnte. Der Grund liegt in der genannten unendlichen Vielfalt von Riick-
sichten, die in jeder Situation enthalten sind und zu denen das vom Wort Bezeichnete
als Teil dieser Situation in Beziehung steht. Ich kann daher auch durch eine beliebig
grofle, aber endliche Anzahl von Beispielen nicht restlos aufzeigen, welche Beziehungen
noch mit der geforderten Ahnlichkeit vereinbar sind und welche nicht. Es muf also
stets damit gerechnet werden, daf ein Fall auftaucht, wo auf Grund der mit dem
Wort zuvor gemachten Erfahrung nicht festzustellen ist, ob es sich auch hier zutreffend
verwenden Jafit oder nicht.

Diese Nichteindeutigkeit durch die Grenzunschirfe der Wortbedeutung wird noch
bestirkt durch die bereits erwdhnte Spracheigenschaft, daf nimlich die Bedeutung
der Worter nicht von Natur aus und ein fiir allemal festliegt, sondern durch den tat-
sachlichen Gebrauch der Menschen bestimmt wird, der sich wandeln kann und sich in
der Geschichte stindig wandelt. Deswegen ist die Grenze einer Wortbedeutung nicht
nur fiir den Augenblick nicht mit letzter Genauigkeit feststellbar. Sie verschiebt sich
auch stindig, so dafl mit einer momentanen Festlegung gar nichts Wesentliches gewon-
nen ware.

Aber nicht nur diese Grenzverschiebung im Lauf der Geschichte gilt es in Rechnung
zu stellen (sie fillt besonders fiir die Interpretation historischer Texte ins Gewicht):
Fiir die gegenwirtige Verstindigung der Menschen durch die Sprache ist es bedeut-
samer, daf} diese Grenze auch von einer Gemeinschaft zur anderen, ja von Mensch zu
Mensch variiert.

Die Erklirung dafiir liegt auf der Hand: Die Bedeutung und ihre Grenzen ergeben
sich aus der Erfahrung, diese aber ist von Gruppe zu Gruppe verschieden, ja differiert
von Mensch zu Mensch. Deshalb kann man behaupten, dafl kein Mensch unter einem
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Wort genau dasselbe versteht wie ein anderer und dafl fiir ihn selbst die Wortbedeu-
tung sich indert mit der wechselnden Erfahrung, die er mit diesem Wort macht. Aus
diesen Uberlegungen wird ersichtlich, daff der einzelne aus mehreren Griinden nicht
mit restloser Genauigkeit anzugeben vermag, was man unter einem Wort versteht.
Dazu wiren nimlich zunichst die Grenzen dieses ,man® in Raum und Zeit anzu-
geben, also welche Gemeinschaft zu welcher Zeit damit gemeint ist. Dadurch erfahren
die Grenzen der Wortbedeutung schon eine erste Einengung. Sie werden weiter einge-
schrinkt, wenn dann nur gefragt wird, was er selbst darunter versteht — und noch
einmal, wenn es heifdt: in diesem Moment. Dennoch sind auch von dieser engsten Ein-
grenzung von dem her, fiir den das Wort die Bedeutung hat (denn kein Wort hat eine
Bedeutung ,in sich“, sondern stets nur fiir jemand), die Grenzen nicht eindeutig fest-
gelegt. Denn auch dieser einzelne kann nicht einmal fiir diesen Augenblick angeben,
wo die Grenzen der Bedeutung liegen, die ein Wort fiir ihn hat, weil auf Grund seiner
Erfahrung nicht fiir jeden Grenzfall schon entschieden ist, ob das Wort darauf anzu-
wenden ist oder nicht. Gegebenenfalls wird er, wenn er auf eine solche Situation stofit,
erst selbst entscheiden, ob er das Wort dafiir noch gebrauchen mdchte, wenn er nicht
auf die Erfahrung und Entscheidung seiner Gemeinschaft zuriidkigreifen kann.

Die so festgestellte, mit der Ausdehnung des Wortgebrauchs {iber Individuen, Grup-
pen und geschichtliche Zeitriume wachsende Nichteindeutigkeit der Worter, die in
der Grenzunschirfe und Grenzvariabilitit der Wortbedeutung liegt, steht der in
der Tradition gelehrten und von modernen Wissenschaftssprachen angestrebten Ein-
deutigkeit oder Univozitit von Wortern oder Begriffen entgegen. Sie wird von daher
Einwinde zu erwarten haben und bei deren L&sung sicher selbst noch verdeutlicht
werden, ohne dal das an dieser Stelle zu leisten wire.

Hier sind vielmehr noch die Folgen der aufgezeigten Eigenart der Sprache fiir ihre
Verwendbarkeit in der Philosophie aufzuzeigen, nidmlich zu erkldren, weshalb daraus
fiir eine sprachliche Darstellung der Philosophie gréfiere Hindernisse erwachsen als bei
anderen Wissenschaften (die Theologie sei einmal bei diesen Uberlegungen ausgeklam-
mert).

Die Unzulinglichkeit der Sprache fiir die Philosophie

Der Grund scheint mir, provozierend formuliert, darin zu liegen, dafl es die Philo-
sophie weniger mit dem ,Abstrakt-Allgemeinen® zu tun hat als die {ibrigen Wissen-
schaften. Vielleicht mildert sich die Provokation, wenn man sich daran erinnert, daf}
Hegel (in seinen ,Vorlesungen iiber die Geschichte der Philosophie, 1“5) gegen ein
— wie er sagt — ,gewohnliches Vorurtheil® den Satz aufstellt: ,Die Philosophie ist dem
Abstrakten am feindlichsten, fithrt zum Konkreten zuriick®, weil ihm nimlich die

5 Jubildumsausgabe, Bd. 17, 53.
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Idee als Gegenstand der Philosophie ,nicht in leeren Allgemeinheiten besteht, sondern
in einem Allgemeinen, das in sich selbst das Besondere, das Bestimmte ist.“ Daf} diese
Auffassung nicht einfach ein Produkt des Hegelschen Idealismus ist, dafiir sei als un-
verdichtiger Zeuge Wolfgang Stegmiiller angefiihrt. Bei einer Betrachtung der Plato-
nischen Ideen beurteilt er die ,Identifizierung des idealen Seins mit dem allgemeinen
Sein, der Ideen mit allgemeinen Wesenheiten® als einen folgenschweren Irrtum, denn
die idealen Objekte seien , ebensolche Individualititen wie die realen“®. In Anlehnung
an diese Erwigungen, wenn auch nicht in ihrer einfachen Ubernahme, meine ich, dafl
das, worauf die Philosophie eigentlich abzielt, was sie also von den Einzelwissenschaf-
ten unterscheidet, nicht in Allgemeinbegriffen ausgesagt werden kann.

Es geht der Philosophie nimlich — was hier wieder nicht ausdiskutiert werden kann —
letztlich um das Sein, die Wahrheit, das Gute und die Ausrichtung des Menschen
darauf, also um seine Personalitit, Vernunft und Freiheit. Bei all diesen Termini
handelt es sich nicht um Allgemeinbegriffe, weil sich, so wie sie hier gemeint sind, kein
Plural davon bilden 1488t, wihrend ein Allgemeinbegriff gerade definiert wird als ein
»Begriff, dessen Inhalt von mehreren, einzeln genommen, mit Vervielfiltigung seiner
selbst ausgesagt werden kann“?, Wihrend ich etwa den Ausdruds ,,Mensch® von ver-
schiedenen Individuen, jedes einzeln genommen, aussagen kann und von allen dann
sage, sie seien Menschen (wodurch die Definition des Allgemeinbegriffs erfiillt ist), kann
ich mit dem Terminus ,Sein® nicht so verfahren. Er erweist sich vielmehr als Einzel-
begriff analog dem Eigennamen, nur dafl er nicht wie dieser einen Gegenstand unserer
empirischen, raum-zeitlichen Erfahrung benennt, auf den wir hinweisen kénnen. Den-
noch bezeichnet er ebenfalls etwas Singulires, weshalb z. B. W. Stegmiiller in einem
solchen Fall von einem ,abstrakten singuliren Term® spricht und ihn vom Eigen-
namen als einem , konkreten singuliren Term® unterscheidet®.

Damit sind wir aber an der Wurzel der Unzulinglichkeit der Sprache fiir die Phi-
losophie, und zwar sowohl der semantischen mangelnden Tauglichkeit der menschli-
chen Sprache iiberhaupt, das in der Philosophie Angezielte zutreffend darzustellen,
wie auch des pragmatischen Ungeniigens der Einzelsprache, zur Verstindigung iiber
philosophische Probleme zu dienen.

Die erste Art von Unzulinglichkeit enthiillt der alte Satz: ,individuum est ineffa-
bile“ — das einzelne Iif8t sich in seiner Einmaligkeit nicht aussagen. Worter sind ndm-
lich — wie wir gesechen haben — auf Grund ihrer exemplarischen Einfithrung nur aus
mehreren Beispielen zu lernen. Ihre Bedeutung wird ihnen stets durch eine Verallge-
meinerung zugeschrieben. So konnten wir sagen, Wérter, die nur in einer einzigen
unwiederholbaren Situation verwendbar sind; hitten iiberhaupt keine Bedeutung im
tiblichen Sinn.

8 W. Stegmiiller, Das Universalienproblem Einst und Jetzt, in: Archiv fiir Philosophie 6 (1956)
192-225 und 7 (1957) 45-81. Zitat 6 (1956) 202.

7 J. de Vries, Allgemeinbegriff, in: W. Brugger, Philosophisches Worterbuch (Freiburg 121967) 8.

8 W. Stegmiiller a.a. O. 6 (1956) 203.
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Worter aber, die eine allgemeine, weil sich in vielen Situationen vorfindende Form
bedeuten, vermdgen auch gehiuft nicht ein Individuum als solches zu bezeichnen. Das
wufite schon Thomas von Aquin, wenn er sagt: ,Durch die Verbindung von allgemei-
nen Formen, so viele es auch seien, wird kein einzelnes konstituiert, denn es ist denk-
bar, dafl sich diese Verbindung in mehreren findet.“? Das einzelne liefle sich also nur
durch Hinweis auf eine bestimmte Raum- und Zeitstelle bezeichnen.

So fithrt man in der Tat deiktisch die Eigennamen ein — die jedoch genau besehen
ebenfalls nicht das Individuum aussagen, sondern an die sich gleichbleibende Gestalt
oder andere empirisch feststellbare Eigenschaften gekniipft sind, die als solche mogli-
cherweise auch anderen Individuen zukommen. Allein so sind ja die Eigennamen mit
einer bleibenden Bedeutung einfithrbar. Nur dadurch unterscheiden sie sich von All-
gemeinbegriffen, daff man von ihnen keinen Plural bildet, weil das von ihnen Be-
zeichnete zwar in verschiedenen Situationen vorkommt, diese aber nicht gleichzeitig
in einem rdumlichen Nebeneinander, sondern nur in einem zeitlichen Nacheinander
bestehen. Wihrend wir nimlich eine gleiche Erscheinung, die mehrmals im rdumlichen
Nebeneinander vorkommt, mit einem pluralbildenden Allgemeinbegriff belegen, kon-
nen wir sie, wenn sie nur in einem zeitlichen Nacheinander mehrmals vorkommt, mit
einem Eigennamen bezeichnen.

Das Problem, das jedoch die singuliren Gegenstinde der Philosophie fiir die Sprache
darstellen, ist deswegen ein anderes, weil man auf sie in keinem Fall durch einen Zeige-
gestus hinweisen und sie so deiktisch einfiihren kann. Deshalb kénnen sie weder durch
einen aus einer raumlichen Vielheit mittels Abstraktion und Induktion gewonnenen
Allgemeinbegriff, noch durch einen deiktisch eingefithrten Eigennamen bezeichnet
werden 1°, Mit den Gegenstinden, deren Bezeichnung auf die erste Art gewonnen
wird, beschiftigt sich die Naturwissenschaft, wihrend es die Geisteswissenschaft mehr
mit der zweiten Art zu tun hat, weshalb wir heute mit Dilthey und Rickert die
generalisierende Methode der Naturwissenschaft mit ihrer Erklirung durch Einord-
nung von beliebig wiederholbaren Fillen unter allgemeine Gesetzlichkeiten von der
yindividualisierenden® der Geistes- oder Kulturwissenschaften unterscheiden, die eher
das Individuelle oder geschichtlich Einmalige zu verstehen suchen. Beide mégen auch
mit der Sprache ihre Schwierigkeiten haben, dennoch stellt die Einfiithrung ihrer Be-
griffe nicht ein derartiges Problem dar wie in der Philosophie.

Deren Begriffe, die eine nicht empirische, nimlich nicht raum-zeitliche Singularitit
bezeichnen, scheinen vielmehr auf eine Weise einzufiihren zu sein, die eine gewisse
Ahnlichkeit mit der hat, die eine nicht behavioristische Psychologie anwenden miifite,
um Ausdriicke fiir seelische Zustinde wie Angst, Freude, Schmerz einzufiihren. Nur
ist bei dieser Art exemplarischer Einfithrung, die zwar sicher nicht deiktisch ist, den-

® Verq.2a. 5, cf. de An a. 20c und In I Sent, d. 36q. la. L.

10 Bereits Aristoteles beschiftigt sich in einem Abschnitc (15) des siebten Buchs der Metaphysik mit
einem dhnlichen Problem und stellt fest: ,Ebensowenig lif}t sich eine Idee definieren, denn sie ist etwas
einzelnes® (1040 a 6 f).
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noch ein Analogieschlufl vom dufleren Ausdruck der Empfindung auf diese selbst mdg-
lich, und auf diesen dufleren Ausdruck kann sich folglich die exemplarische Einfithrung
stiitzen, wenn sie dann das Gemeinte auch nur auf Grund von Selbstbeobachtung ver-
steht. In der Philosophie fehlt aber nicht nur ein ZuBerer Begleitausdrudk zu dem
Gemeinten. Dieses ist nicht einmal als Gegenstand eines seelischen Erlebnisses gegeben,
weil es iberhaupt nicht gegenstindlich erfahrbar ist.

Das Sein, die Wahrheit und Gutheit werden nimlich nur formal in den eigentlich
menschlichen Handlungen miterfafit, als das, woraufhin sich der Mensch angelegt er-
weist, wie umgekehrt Personalitit, Vernunft und Freiheit des Menschen ebenso nur als
dieses aktive Verwiesensein, das die Form spezifisch menschlichen Handelns bestimmt,
miterfahren werden, und zwar jeweils fiir den einzelnen in seiner Individualitit und
nie ganz davon trennbar.

Sie sind deshalb nur in Singuldrbegriffen cigener Prigung aussagbar, die nicht nur
dhnlich wie der Eigenname eine Singularitit, freilich besonderer Art, benennen, son-
dern in denen derjenige, welcher sie gebraucht, wenn er sich dabei ihrer Bedeutung
bewuflt ist, etwas von sich selbst mitbezeichnet, weil das von ihnen Genannte nur
faflbar ist als das, worauf der individuelle Sprecher selbst bezogen ist. Sie sind daher
von Mensch zu Mensch noch mehr verschieden als die sonstigen Wortbedeutungen,
weil hier nicht nur die mit dem Wort gemachte Erfahrung, die bei zwei Menschen
noch denkbar gleich sein kénnte, sondern der je andere Mensch selbst mit in die Wort-
bedeutung eingeht.

Die Bedeutung oder der Gebrauch dieser Worte sind also nicht induktiv zu erlernen
oder durch fortschreitende Abstraktion zu gewinnen (wie ich etwa den Sinn des singu-
liren abstrakten Terms ,die Rote® exemplarisch erlernen kann, der ebenfalls eine
Singularitit anzielt, die aber nur als Abstraktionsform vorkommt). Dafl z. B. die
Bedeutung des Worts ,das Sein® nicht durch Abstraktion gewonnen werden kann,
lit sich daraus zeigen, daf sie fiir den Abstraktionsprozef selbst vorausgesetzt wird
— ebenso wie nicht induktiv festgestellt werden kann, was das Gute oder das fiir den
Menschen Gesollte ist. Einfiihren kann ich diese Begriffe also nur, indem ich sie exem-
plarisch vorfithre und dann erwarte, dafl der Gesprichspartner auf Grund einer Ana-
lyse seines eigenen menschlichen Handelns in der Lage ist, diese Worte zu verstehen,
obwohl ich wissen muf — weil ich etwa das Wort ,Sein“ nur in Bezichung auf mich
erfasse —, dal dem Wort diese Eigentiimlichkeit verlorengeht, wie auch ich nicht die
individuelle Eigenart des Seinsbegriffs des andern zu erfassen vermag; diese ist grund-
sdtzlich nicht mitteilbar.

Das Versagen der Sprache fiir die Philosophie zeigt sich folglich darin, daf die
eigentlich philosophischen Begriffe wie etwa ,,Sein®, aber auch ,Einsicht®, ,Liebe“ usw.
eine individuelle, nicht 16sbare Komponente haben, die grundsitzlich nicht mitteilbar
ist. Thre Auflerung kann nur den Sinn einer Aufforderung an den Horer haben, im
Verstehen fiir sich und auf seine einmalige, nicht mitteilbare Weise nachzuvollziehen,
was da gesagt worden ist.
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Konsequenzen fiir die Philosophie

Daher kann man auch, wie schon Ofter gesagt wurde, Philosophie nicht lehren.
Mitteilen kann man hochstens philosophiegeschichtliches Wissen, nicht die philoso-
phische Einsicht. Deshalb ist zwar auf dem Gebiet der Philosophiegeschichte, dhnlich
wie bei Einzelwissenschaften, ein Fortschritt moglich. Nicht dagegen in der Philosophie,
insofern hier jeder nur versteht, was er selbst vollzieht. Was andere getan haben, mag
ihm eine Hilfe sein; es kann nicht an die Stelle seines eigenen Tuns treten (wie etwa
ein Naturwissenschaftler das Wissen und die Resultate von Experimenten von anderen
tibernehmen kann), nicht weil er den Einsichten eines anderen mifitraute, sondern weil
sich philosophische Einsichten nur als Anregung zur eigenen Einsicht mitteilen lassen.

Es wird von daher vielleicht verstindlich, dafl die beiden meist beklagten Unzu-
linglichkeiten der Philosophie, ihre innere Zersplitterung und ihr Mangel an Fort-
schritt, wohl nie aus der Welt zu schaffen sind. Das Ungeniigen der Sprache verhindert
das, und es scheint, dafl eben das, was die Sprache fiir die Philosophie ungeniigend
macht, die Unzulinglichkeit der Sprache auch auf den iibrigen Gebieten begriindet.

Diese Unzulidnglichkeit nicht wahrhaben zu wollen, fiihrt im Bereich der Sprache
dazu, dafl man eine moglichst eindeutige Kunstsprache entwickelt, die sich aber dann
paradoxerweise gerade auf Grund ihrer Eindeutigkeit nicht mehr zur Kommunikation
und Beschreibung des Lebens eignet, weil sich diese zwischen verschiedenen Menschen
und iiber verschiedene Erfahrung abspielen muff. In der Philosophie endet der Versuch,
ihre Sprache um jeden Preis zum mdglichst eindeutigen Mittel der Mitteilung umzu-
gestalten, damit das Argernis ihrer Stagnation und Uneinheitlichkeit {iberwunden
werde, in der Regel damit, dafl ureigenste Aussagen der Philosophie, vor allem der
Metaphysik, weil sie nicht unter dieses Anliegen unterzuordnen sind, als unmoglich
oder sinnlos hingestellt werden. Aber auch das Vorhaben, ein starres philosophisches
Lehrgebdude zu errichten und zu tradieren, muf} scheitern. All diese Versuche miflin-
gen und zerstoren die Philosophie, weil sie die gezeigte Eigenart philosophischen Spre-
chens und damit der Philosophie verkennen.

Wie ndmlich die Philosophie nicht darauf abzielt, die Welt in sich zu betrachten
oder etwas in ihr zu verindern, wie sie hingegen den ecinzelnen Menschen bewegen
will, sich auf seine einmalige innerste Ausrichtung zu besinnen und sich handelnd auf
sie einzulassen, so dafl er als Mensch ganz er selbst wird, wodurch zugleich, wie man
mit Wittgensteins Tractatus (6, 43) sagen kann, die Welt fiir ihn ,iiberhaupt eine
andere® wird, so ist es auch nicht letzte Absicht des philosophischen Sprechens, ein
Wissen zu vermitteln oder konkrete Handlungsvorschriften zu geben, sondern es will
seinen Horer beispielhaft auffordern, ganz er selbst und so Mensch zu werden.

Schlagworthaft kénnte man also die Konsequenz dieser vorgelegten Uberlegungen,
die zugleich etwas iiber diese selbst sagt, so formulieren: Philosophisches Sprechen ist
Provokation zur Selbst- und damit zur Menschwerdung.
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Hoffnung auf Lateinamerika

Eindriicke von der 30. Mostra internazionale d’arte cinematografica in Venedig

Der neue Direktor der Mostra internazionale
d’arte cinematografica, Dr. Ernesto G. Laura,
Chefredakteur der renommierten italienischen
Filmzeitschrift ,Bianco e nero® und Mitar-
beiter des ,,Osservatore Romano®, lenkte die
Aufmerksamkeit der Fachwelt auf die dies-
jahrigen venezianischen Filmfestspiele. Nach
dem Debakel des Vorjahrs! schaffte er fiir
die Jubiliumsfestspiele® erstmals den Wett-
bewerb ab. Die Einladung nach Venedig,
sagte Laura vor Beginn des Festivals, sei Ehre
und Auszeichnung genug. Mit der Abschaf-
fung der Jury-Zufilligkeiten schien' der erste
Schritt zu einer Reformierung des Festival-
betriebs getan. Doch die Enttiuschung folgte
auf dem Fufl. Laura betrieb in Venedig die
aalglatte Politik eines Neulings auf wadsli-
gem Thron, der um jeden Preis das Gleich-
gewicht nach beiden Seiten zu halten ver-
sucht. Das zeigte sich schon im Hufleren Ab-
lauf der Festspiele, bei denen das Gala-Er-
eignis (mit Schwarzmarke-Preisen bis zu
300 DM pro Platz) ebensowenig fehlte wie
die sachbezogene Diskussion mit der Presse.
Leider gewann an der entscheidenden Stelle,
der Programmplanung nimlich, der Mana-
- gergeist die Uberhand. Mag die unzureichende
Qualitit der meisten gezeigten Filme noch
mit dem Hinweis auf Lauras geringe Vorbe-
reitungszeit und auf seinen schweren Stand
im Lager der Filmwirtschaft zu entschuldigen
sein, so ldflt sich nicht mehr verstehen, warum

1 Siche diese Zschr. 182 (1968) 412f.

2 Dieses Jahr fand die 30. Filmbiennale statt.
Die erste war im August 1932. Wihrend des
Kriegs und in den ersten Jahren der Nachkriegs-
zeit wurde die Tradition der Festspiele unterbro-

chen.

auch hier wieder ein Festival volle zwei
Wochen dauvern mufite, obwohl fiir die disku-
tablen Filme die halbe Zeit ausgereicht hitte.
Anscheinend haben immer noch zu viel film-
fremde Institutionen ihre Hand im Spiel, um
kommerzielle Interessen des spitsommerlich
entvilkerten Lidos zu wahren, und offenbar
herrscht bei den Veranstaltern die Furcht vor,
eine verkiirzte Festspieldauer kdnne Besucher
fernhalten. Nichts aber, das sollte sich endlich
herumsprechen, vergrault einen Festspielbe-
such so sehr wie belanglose, schlechte Filme.
Deren gab es in Venedig allein im Haupt-
programm der eingeladenen Filme rund zwan-
zig. Und um den Hohn auf den eigenen Mut
vollkommen zu machen, lief Laura jedem
von ihnen eine Goldmedaille verleihen, sozu-
sagen als Trostpflaster fiir nicht verteilte
Preise.

Der Eindrudk, den das venezianische Fe-
stival vermittelte, ist dennoch bezeichnend fiir
die gegenwirtige Situation des Filmschaffens.
Er bestitigt deutlich die geistige Krise, in der
die europiischen Filmmacher stecken, und in
der nur wenige junge Regisseure nach Aus-
wegen suchen. Die Erkenntnis verfestige sich,
dafl eine filmische Erneuerung nur von aufien,
vor allem aus den Lindern Lateinamerikas
kommen kann. Die groflen, klangvollen Na-
men des europdischen Films haben nicht mehr
viel zu bieten. Federico Fellini lieferte mit
»Fellini-Satyricon® ein monstrdses Tableau
der eigenen Obsessionen und sexuellen Fru-
strationen ab, das nichts Neues zu sagen hat,
und Pier Paolo Pasolini schuf mit ,Porcile®
(Der Schweinestall) eine iiberspitzte Allegorie,
die seine lingst bekannten Stilmittel zu Tode
reitet und sich iiberdies in peinlich plumper
Karikatur versucht. Alf Sjéberg steuerte die
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altviterliche, sterile Strindberg-Verfilmung
Fadern® (Vater) bei, Miklos Jancso verliert
in ,Sirocco d’hiver® (Winter-Sirocco) sein
Thema iiber choreografischen Spielereien aus
dem Blidk und Igor Talakin inszenierte mit
»Dnevnye Zvezdy® (Sterne des Tages) eine
sentimentale Historienoper von strapazidser
Aufwendigkeit. Die Liste liefle sich beliebig

fortsetzen.

Nicht, weil er Beachtung verdient, sondern
weil er das Filmschaffen der Bundesrepublik
repriasentierte und hier in diesem Jahr tat-
sichlich nichts besseres aufzutreiben ist, seien
ein paar Worte mehr iiber Edgar Reitz’ ,Car-
dillac® gesagt. Die Handlung geht auf die
Erzihlung E. T. A. Hoffmanns ,Das Friulein
von Scudéry® zuriick, die im Herbst 1819
erstmals verdffentlicht wurde. Reitz hat die
Geschichte von dem Goldschmied Cardillac,
der sich die von ihm gefertigten und verkauf-
ten Schmuckstiicke durch Einbriiche und Raub-
morde wiederbeschafft und schliefllich Selbst-
mord begeht, in die Gegenwart verlegt. Nach
»Mahlzeiten® wufite man, dafl Reitz diesen
Stoff weder als Kriminalgeschichte noch als
psychologische Erzdhlung anfassen wiirde.
Ihm geht es mit seinem Film unter anderem
darum, die Problematik des Kiinstlertums
und des Kulturbetriebs unserer Zeit aufzu-
zeigen. Um sogleich von jedem Verdacht, es
konne doch so etwas wie Krimi-Spannung
oder Horror beabsichtigt sein, abzulenken,
nimmt er Cardillacs Ende vorweg, lifit er
seine Schauspieler iiber die darzustellenden
Personen memorieren, macht er auf Distanz
durch den Wechsel von Farbe zu Schwarz-
weifl und gelegentlichen monochromen Ein-
firbungen. Doch was anfangs als Stilwille
erscheint, verschwimmt immer mehr, zuerst
angesichts der weidlich ausgebeuteten Mon-
strositit der Cardillac-Figur, hernach durch
die zufillige episodische Struktur, die das Ele-
ment der Karikatur in den Film einbringt,
als es langst zu spit ist. Man wiirde sich die
Faszination durch den horriblen Ubermen-
schen ja gefallen lassen, hitte sie etwas iiber
das Faszinosum von Schrecken und Grofle
gerade in der deutschen Geschichte auszu-
sagen. Doch wer sich durch die bedeutungs-
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schwangeren, von ,deutschem Wesen® prallen
Cardillac-Sequenzen tiuschen liflt und in der
Titelfigur die den Regisseur interessierende
Person vermutet, sieht sich schliefllich auf
Cardillacs Tochter Madelon verwiesen. Irri-
tation scheint alles zu sein fiir Edgar Reitz.
Er nennt das ,Fuchsbaudramaturgie® und
behauptet, Zugang zu ihr kénne nur finden,
wer ,sich beim Betrachten des Films vollig
entspannt®. In anderem Zusammenhang warf
er das Schlagwort von der Bewuftseinsbil-
dung hin. Bewufitseinsbildung durch Entspan-
nung. Schén wir’s. ,,Cardillac” ist leider nicht
dazu angetan, den Theoretiker Reitz in der
Praxis zu beweisen.

War in Berlin in diesem Jahr Zelimir Zil-
niks ,Frithe Werke® einer der interessantesten
europdischen Filme, so war es in Venedig
ein anderer jugoslawischer Beitrag, der zu den
aufregendsten Filmen dieses Festivals gehorte:
Zivojin Pavlovics ,Zaseda™ (Der Hinterhalt).
Pavlovic gehort nicht, wie Zilnik, zu den
jungen Regisseuren. Er ist immerhin schon 36,
und das bedeutet, dafl seinem Jahrgang in
Jugoslawien bereits zwei Altersgruppen von
Filmemachern folgen, fiir deren eine Zilnik
und seine intellektuell sehr bewufite Art des
Agitationskinos reprdsentativ ist, wihrend
die jiingere durch Leute wie Jovanovic und
Adin gekennzeichnet wird, wenig iiber 20
Jahre alte Studenten der Filmakademie, die
mehr aus der Intuition heraus filmen, deren
Blickrichtung auf die jugoslawische Gegen-
wart kaum von sozialkritischen Absichten
geprigt ist als vielmehr von sehr perstnlichen
Gefithlen und Erfahrungen. Einigkeit oder
gegenseitige Anerkennung gibt es unter den
Gruppen nicht. Die Jungen werfen Zilnik
wegen seiner parteitreuen Vergangenheit Heu-
chelei und Unehrlichkeit vor; die Generation
der Makavejev und Djordjevic zihlt fiir sie
bereits zu den Greisen des jugoslawischen
Kinos. Um so erstaunter vernimmt man aus
ihrem Mund das einmiitige Loblied auf den
Mann, den sie liebevoll nur Zika nennen,
eben Zivojin Pavlovic.

In seinem neuesten Film greift Pavlovic
ein Thema auf, das von den Dutzendregisseu-
ren des jugoslawischen Films bis zum Erbre-
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chen verschlissen wurde: die Zeit nach dem
Krieg, als Partisanengruppen sich gegenseitig
anklagten, verfolgten und rigoros richteten.
War es dort aber nie mehr als eine vor dem
Hintergrund dieser Ereignisse angesiedelte
Abenteuergeschichte oder gar die Demonstra-
tion eines verfehlten Heroismus, so manife-
stiert sich in Pavlovics Film erstmals so etwas
wie menschliches Erstaunen angesichts der
Unbegreiflichkeit, mit der damals Landsleute
sich gegenseitig umgebracht haben. Im Mittel-
punkt steht der jungo Ivo, der bei der Ver-
teilung von UNRRA-Paketen Akkordeon
spielt. Er sieht das Unrecht, das um ihn
herum im Namen von Gerechtigkeit und einer
besseren sozialistischen Zukunft begangen
wird. Ivo schliefit sich der Sicherheitspolizei
an, die gerade den Anfiihrer einer Gruppe
von Cetniks verfolgt. Den Ruhm steckt der
Polizeichef ein; kein Wort des Andenkens
fillt fiir die Minner, die bei dem Unterneh-
men ihr Leben lassen mufiten. Erbittert und
enttduscht verlifit Ivo die Stadtc. Drauflen
wird er von eigenen Leuten angehalten, die
ihn fiir einen Cetnik halten und iiber den
Haufen schieflen.

Uberlebensgrofie Portrits von Tito und
Stalin, Bilder prostalinistischer Demonstra-
tionsziige stehen am Anfang und Ende des
Geschehens. Im Namen der Befreiung voll-
zieht sich ein Unrecht nach dem anderen.
Pavlovic beschreibt es wie ein Dokumentarist.
Nirgends gestattet er sich persdnliche Emo-
tionen, nirgends inszeniert er politisches Thea-
ter. Und doch ist sein Film einer der polirisch-
sten, die in Jugoslawien entstanden sind. Die
niichterne Art des Zeigens, der vollig un-
pathetischen Beschreibung, des Verzichts auf
raffiniert filmisches Kalkiil stellt gerade die
Ungeheuerlichkeit der Vorgiinge blof, die
man aus zahllosen Jugoslawien-Filmen ge-
wohnt zu sein glaubt. Die Figur des Ivo, des
in diese Situation Hineingedringten, der sich
rational gar nicht voll im klaren ist, was da
geschieht, ist eine Schliisselfigur fiir den Zu-
schauer, formuliert im aktiven Geschehen des
Films dessen Fassungslosigkeit. Pavlovics En-
gagement ist ein zutiefst humanitires. Diese
Haltung trige den Film, verleiht dem schein-

bar Bekannten immer wieder ein ganz ande-
res Gesicht. Pavlovic erreicht dieses Anders-
sein mit bescheidenen, unauffilligen Mitteln.
Ein kurzer Kameraschwenk oder eine knappe
Zoom-Bewegung reichen zur volligen Ver-
dnderung eines Tatbestands, zur Bewufitma-
chung der Unmenschlichkeit einer Situation.
Ob es der Blick auf einen Toten am Wegrand
ist oder das befremdliche Idyll eines kleinen
Dorfs im Friihling oder der ganz und gar
anachronistisch wirkende Tanz der Dorfju-
gend im Hintergrund des Bildes — in solchen
banalen Details faflt Pavlovic die Unge-
heuerlichkeit der eigenen jugoslawischen Ver-
gangenheit, raubt er dem Zuschauer das
letzte bifichen Illusion, einem pistolenknallen-
den Kriegsfilm der Serie beizuwohnen, be-
kommt er das Uberzeitliche dieses Themas
in den Griff. ,Der Hinterhalt® ist eine harte
Abrechnung mit dem Sozialismus, und nicht
nur mit dem jugoslawischen.

Aufler diesem Pavlovic-Film war man bei
der Suche nach Neuem, nach Filmen, die sich
aktuellen Auseinandersetzungen stellen, die
sich der didaktischen Mboglichkeiten der fil-
mischen Sprache gerade in der sozialen und
politischen Diskussion bewufit sind, auf die
lateinamerikanischen Filme angewiesen?®. Zwei
von ihnen scheinen mir auf ihre (sehr ver-
schiedene) Art Meisterwerke eines neuen, be-
wufiten Kinos zu sein.

»La primera carga al machete® (Der erste
Angriff mit der Machete) kommt. aus Kuba
und beweist, daf wir in Europa viel zu
wenig vom kubanischen Filmschaffen wissen.
Im nédchsten Jahr soll eine Retrospektive der
Westdeutschen Kurzfilmtage dem kubanischen
Film gewidmet sein. Darf man von ,La pri-
mera carga al machete® und den sporadischen
Presseberichten aus Havanna auf die allge-
meine filmische Situation in Kuba schliefen,
so steht in Oberhausen eine kleine Revolution
des Kinos bevor. In seinen einzelnen Elemen-
ten bietet der Film von Manuel Octavio Go-

8 Auf den letzten Film von Glauber Rocha,
den brasilianischen Film ,Antonio-das-Mortes®,
gingen wir bereits in dieser Zschr. 184 (1969) 62
ein.
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mez nichts Neues; neu ist der Stil, zu dem er
sie verbindet. Gomez hat die Vorbilder der
siidamerikanischen, aber auch der europii-
schen Kinematografie férmlich in sich auf-
gesogen: die pathetische Rigorositit eines
Glauber Rocha, die folkloristische Abenteuer-
lichkeit der ,Cangaceiro“-Filme, die strenge
Gliederung des Stoffs durch die jungen Fran-
zosen, die den Dokumentaristen entlehnte In-
terviewtechnik. Das Erstaunliche ist erst die
iiberzeugende Selbstverstindlichkeit, mit der
Gomez die disparaten Bestandteile zu einem
individuellen Stil formt.

»La primera carga al machete® ist ein Film
der Agitation und der Aggression. Er be-
schreibt einen Aufstand gegen die Spanier im
Jahr 1868. Die Rebellen haben Bayano, eine
der wichtigsten Stidte der Insel, erobert und
miissen sie nun gegen die Kolonialarmee ver-
teidigen. Dabei sind sie vorwiegend auf den
Gebrauch der Machete angewiesen, mit der
sie sich auch in Bayano einen neuen Sieg er-
kimpfen.

Agitation und Aggression bestimmen den
Stil des Films. Wie eine Untersuchung des
Falls von Bayano besteht der Film aus einer
Vielzahl von Gesprichen, Erklirungen, re-
konstruierten Fakten, dokumentarisch-histo-
rischen Exkursen usw. Innerhalb dieser stren-
gen intellektuellen Analyse gewinnt die
Handlung ihren dramatischen Impetus durch
eine zweite, parallele Gliederung. Niichterne
Deklarationen wechseln mit hektischen De-
batten, exzessive Kampfszenen werden vor-
bereitet, aufgefangen und weitergefiihrt durch
grofiflichige Panoramen und melancholisch-
revolutionire Gesinge. Entscheidend aber ist
der Kunstgriff des Regisseurs, aufler allen
Szenen mit Spaniern und kolonialtreuen Ku-
banern den ganzen Film so hart kopieren zu
lassen, dafl sich die Grauwerte in extreme
Schwarzweifl-Kontraste auflésen. Durch die
Bewegung des Bildes, insbesondere den fast
ausschliefllichen Gebrauch der Handkamera
entstehen auf diese Weise grafische Struk-
turen, die die Aggressivitit der Szene in eine
von der konkreten Situation abstrahierte gra-
fische Bewegung iiberfiihren. Die historische
Darstellung gewinnt so auch optisch allge-
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meine Bedeutung, die agitative Wirkung des
Films ist vollkommen.

Der zweite Film, ,Yawar Mallku™ (Das
Blut des Condors), kommt aus Bolivien. Boli-
vien hat keinen Namen als Filmland. Im
Durchschnitt werden jahrlich nur zwei Spiel-
filme produziert, und die staatlichen Oppres-
sionen lassen keine kritischen Geister zu Wort
kommen. Es gab einmal eine Filmhochschule,
das bolivianische Filminstitut, aus dem der
weltweit beachtete Film ,Ukamau® hervor-
ging. Dieser eine Film geniigte, damit das
kaum lebensfihig gewordene Institut 1966
wieder geschlossen wurde. Jorge Sanjinés
kommt aus dem Kreis dieser ehemaligen
Hochschule. In einer unabhingigen Produk-
tionsgruppe realisierte er ,Yawar Mallku®.
Wie er in Venedig berichtete, ist der Film
sogleich nach der ersten Vorfiihrung verboten
worden. Studenten und Arbeiter seien auf
die Straflen von La Paz gegangen, um fiir
eine Freigabe des Films zu protestieren. Sie
hitten den Titel des Films viele hundert Mal
an Mauern und Winde geschrieben, um der
breiten Bevdlkerung das Verbot zu Bewuf3t-
sein zu bringen. Ein Erfolg hat sich bisher
nicht gezeigt.

Gegeniiber dem exzessiven kubanischen
Film ist ,, Yawar Mallku® formal ein extremer
Gegensatz. Man konnte die Art und Weise,
in der er seine Geschichte erzihlt, beinah kon-
ventionell nennen, allenfalls in der langsam
erst die Hintergriinde dekuvrierenden Ver-
zahnung von Handlung und Vorgeschichte
an modernen Vorbildern orientiert. Doch die
geradlinige, einfache Form ldflt sich sehr bald
als beabsichtigtes Mittel fiir eine didaktische
Beschreibung der Situation Boliviens erken-
nen.

Ignacio, ein bolivianischer Indio, widersetzt
sich dem Verwalter, der ein amerikanisches
Arztepaar unterstiitzt, das die Indio-Frauen
sterilisiert. Angeblich soll durch diese Maf}-
nahme die materielle Not der Indios behoben
werden. Ignacio wird von dem Verwalter
gefangengenommen und angeschossen. Seine
Frau bringt ihn nach La Paz, wo Ignacios
Bruder Sixto lebt. Er kommt ins Kranken-
haus. Es geht ihm sehr schlecht. Nur eine
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rasche Blutiibertragung kann sein Leben ret-
ten. Doch Sixto hat kein Geld, um Blutkon-
serven zu kaufen. All seine Bemiihungen, sich
die Mittel zu beschaffen, schlagen fehl. Ignacio
stirbt. Nun kehrt Sixto mit der Frau des
toten Bruders auf das Land zuriick, um die
Indios in den Freiheitskampf zu fiihren.

Die simple Handlung spiegelt in vielfacher
Beziehung die Verhiltnisse in Bolivien, re-
flektiert vor allem die Situation der Indios,
die fast siebzig Prozent der bolivianischen
Bevilkerung stellen, zu der herrschenden
Klasse. Die Indios leben in den Bergen nahezu
unberiihrt von jedem Fortschritt. Thre Hand-
lungsweisen werden nach wie vor von Magie
und Aberglauben beherrscht. Auch am Rand
der Grofistadt fithren sie ein Auflenseiter-
dasein; Zivilisation und Kultur machen vor
ihren Straflenziigen halt, und von den Errun-
genschaften sozialer Einrichtungen sind sie
aufgrund ihrer erbirmlichen finanziellen Ver-
hiltnisse ausgeschlossen. Die Amerikaner und
mit ihnen die Vertreter der weiflen Upper
Class betreiben sogar die sozialen Mafinah-
men zugunsten der Indios so, dafl sie mehr
den eigenen Interessen als denen der Urbe-
volkerung gerecht werden. Nicht zufillig
wihlt der Film das Beispiel der Sterilisation.
Instinktiv begreifen die Indios, dafl diese
Mafinahme im Grund mehr der herrschenden

Klasse niitzt, Statt durch 8konomische, tech-
nische und pidagogische Maflnahmen den
Lebensstandard der Einheimischen zu verbes-
sern, faflt man das Problem von der umge-
kehrten Seite an: Man macht die hohe Kin-
derzahl fiir das Elend der Indios verantwort-
lich und sterilisiert ihre Frauen. Damit erreicht
man gleichzeitig das Ziel, die proletarische
Bevolkerung zu dezimieren und die Kapazi-
tit revolutionirer Krifte zu verringern. So
wie die gesamte Handlung auf die allgemeine
Situation iibertragbar erscheint, ist es auch
das Faktum der Sterilisation. Nicht nur im
wortlichen Sinn findet sie statt, sondern auch
im iibertragenen: Sterilisation auf den Gebie-
ten des wirtschaftlichen Fortschritts, der Poli-
tik, der Kultur usw. Jorge Sanjinés’ Film ist
ein Schritc zur BewufStseinsbildung, sicherlich
zunichst des eigenen Volkes, vielleicht aber
auch Europas, das seine Gleichgiiltigkeit ge-
geniiber den Problemen Lateinamerikas noch
nicht genug abgelegt hat. ,Yawar Mallku® ist
ein aufklirerischer Film, der sich mit beinah
selbstgestrenger Konsequenz jedes rebellischen
Aufrufs enthilt. Um so stirker wirke das
Schluflbild nach der Groflaufnahme Sixtos, in
dem Arme die Gewehre in die Hohe recken:
arretiertes Symbol des Aufstands eines unter-
driickten Volkes.

Franz Ewverschor

Zur Lage der Ordensfrauen heute

Am 10. Oktober 1969 lief die dreijihrige
Frist ab, in der nach den Ausfiithrungsbestim-
mungen zum Ordensdekret das spezielle Re-
formkapitel in allen Ordensgemeinschaften
begonnen haben mufl. Viel wurde in dieser
Zeit gearbeitet: Fragebogen wurden beant-
wortet und ausgewertet; lange Tage hat man
in Arbeitskreisen und auf Generalkongrega-
tionen diskutiert; sehr gute und weniger gute
Beschliisse wurden verabschiedet. So darf man
wohl mit aller nétigen Behutsamkeit einen
Uberblick wagen. Das bringt heute mehr denn

je die Gefahr von Mifiverstindnissen mit sich.
Es gibt ja nicht ,die® Ordensfrau: die Situa-
tion ist auch im deutschen Sprachraum von
Gemeinschaft zu Gemeinschaft, selbst von
Haus zu Haus zu verschieden.

Die Literatur zur Situation der Frauen-
orden ist in den letzten Jahren relativ um-
fangreich. Sie behandelt die anstehenden Pro-
bleme vor allem aus der neuen theologischen,
soziologischen und psychologischen Sicht. Diese
Verbffentlichungen  vertreten  grofitenteils
gesunde, ausgewogene Ansichten und ent-
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springen dem ernsten Bemiihen, den Ordens-
frauen zu einem zeitgemifien Selbstverstind-
nis zu verhelfen.

In einem von H. Claaflens herausgegebenen
Sammelband! stellen verschiedene Ordens-
leute die ,Ehelosigkeit um des Gottesreichs
willen® als Mitte ihres Charismas heraus. Erst
von hierher ist die spezifische Form der Armut,
des Gehorsams und des Apostolats zu ver-
stehen. Die ,Zustindereform® muf} aus der
»Gesinnungsreform® erwachsen, ihr aber auch
folgen, wenn das von Gott und der Kirche
Gewollte geschehen soll. Der Mafistab des
Wirkens ist die Menschwerdung Christi. —
Diese primir theologisch-spirituellen Gedan-
ken sind fiir jede Ordenserneuerung grund-
legend. Sie werden in den meisten Gemein-
schaften theoretisch bejaht, bleiben aber leider
noch allzuoft fiir die Praxis unwirksam, weil
nicht nur viele Vor-Urteile, sondern noch
mehr lang ,eingefleischte® kontrire Verhal-
tensweisen den Weg zum existentiellen inne-
ren Verstdndnis versperren.

R. Hostie gibt acht Beitrige einer Studien-
woche der belgischen Ordensoberinnen zum
Thema Gemeinschaft heraus2. Eingangs wer-
den die Erwartungen der Midchen und jun-
gen Ordensfrauen gegeniiber der Ordensge-
meinschaft dargelegt; dann wird aus psycho-
soziologischer Sicht das Spannungsverhiltnis
zwischen Personentfaltung, Autoritdit und
Kommunitit untersucht; schliefflich wird eine
Synthese angeboten. Im Kern enthalten diese
Artikel alles, was bei einer Erneuerung des
Gemeinschaftslebens beachtet werden mufl.

Auch die deutschsprachigen Generaloberin-
nen werden bei ihren verschiedenen Treffen
seit Jahren durch beste Referenten in ihrer
Arbeit unterstiitzt. Ferner werden Studien-
wochen fiir leitende Schwestern iiber verschie-
denste Themen angeboten. Solche Tagungen
haben die Reformen sicher entscheidend be-

1 Dienst an der Welt. Ordensfrauen zwischen
Charisma und Institution, Hrsg. v. Heinz Claa-
flens. Freiburg: Herder 1969. 352 S. Kart. 24,—.

2 Die Ordensfrau in ihrer Gemeinschaft. Eine
psychosoziologische Studie. Hrsg. v. Raymond
Hostie, Kevelaer: Butzon & Bercker 1968, 172 S.
Kare. 10,80.
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fruchtet. Es bleibt jedoch eine offene Frage,
weshalb von Gemeinschaft zu Gemeinschaft
relativ krasse Unterschiede im Bemithen um
Erneuerung bestehen. Manche hshere Oberin
war wohl persénlich nicht mehr in der Lage,
das Gehorte als befruchtenden Impuls in die
eigene Gemeinschaft auszustrahlen. Manch
gute Anregung verschwand aus Angst in
Aktenschrinken. Dabei soll die heute wenig
beneidenswerte Situation hoherer Oberinnen
keineswegs iibersehen werden; denn nicht nur
sie selbst, sondern noch mehr ihre Kommuni-
titen traf der ,plétzliche® Aufruf des Konzils
zum Dialog und zur Mitverantwortung aller
meist vollig unvorbereitet. Sehr viele Schwe-
stern sind auch heute noch durch Autoritits-
dngste oder lang angestaute Affekte zu einem
echten Dialog unfihig; oft verwechseln sie
gottbezogene Miindigkeit mit Eigensinn.

Es gibt hervorragende Oberinnen, die solche
Anfangsschwierigkeiten in giitiger Klugheit
zu iiberwinden wissen, indem sie die ihnen
Anvertrauten ermutigen. Nicht selten aber
erliegen Oberinnen der Gefahr, ihre eigene
Hilflosigkeit hinter untitig abwartender Re-
signation oder durch erneuten, fast gouver-
nantenhaften Rigorismus zu verbergen. Sie
ersticken dadurch sehr leicht auch den besten
Mut zur notigen Initiative, weil sie hinter
jeder kritischen Anmerkung einer Schwester
einen personlichen Angriff vermuten, Diese
Haltung soll sogar in Reformkapiteln bis-
weilen notwendige Diskussionen verunmdg-
licht haben. Solche Fehlformen sind nicht nur
durch ,iiberalterte Oberinnen® erklirbar;
denn dies ist keine Frage des Alters. Aber es
zeige sich, daf in der heutigen Zeit nur jene
Frauen an der Spitze der Ordensgemeinschaf-
ten ihren Aufgaben gewachsen sind, die ihre
eigene Personlichkeit nicht nur aus den geist-
lichen Tiefen, sondern auch in der Affekt-
schicht in echter Weltoffenheit haben reifen
lassen, wie alt sie auch immer sein mogen.
Dasselbe gilt fiir Schwestern, denen die No-
vizinnen usw. anvertraut sind. Dann allein
besteht berechtigte Aussicht, daff die Erneue-
rung die ganze Gemeinschaft von ,,oben® und
yunten® her immer voller durchdringt. Das
wird wohl lange Jahre dauern.
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Das Kreuz aller Oberinnen bleibt die pro-

gressive Uberalterung der Gemeinschaften und
so der immer gréflere ,Arbeitskriftemangel®
fiir die bisherigen Aufgaben. Soewr Jeanne
d’Arc? beschreibt diese heutige Situation mit
erfreulicher Offenheit und frigt dann: Was
kbnnen wir tun? Sie fordert eine bessere
menschliche und berufliche Ausbildung, Hilfen
zur personalen Reife, Erholung und Neugrup-
pierung der Krifte. — Es ist erschreckend, wie
zogernd und kurzsichtig im deutschen Sprach-
raum diese mehr als not-wendigen Reformen
heute bisweilen begonnen werden. Es gibt
nicht viele Gemeinschaften, die hier mit muti-
ger Offenheit fiir die Realititen und zugleich
mit liebender Sorge fiir die anvertrauten
Schwestern konsequent vorangehen. Hier wire
ein Rationalisierungsexperte oft nétiger als
ein Exerzitienleiter. Auch Oberinnen, die auf
andern Gebieten sehr aufgeschlossen sind,
scheuen trotz besserer Einsicht unumgingliche
Entscheidungen, bisweilen schon deshalb, weil
ihnen angesichts des passiven Widerstands
uneinsichtiger Ordensmitglieder die geister-
leuchtete Initiativkraft nicht ausreicht. Manche
Gemeinschaften meinen, im starren Festhalten
alterworbener Positionen oder durch eine per-
sonalbedingte ,Konzentration® auf -eigene
Hiuser eine Losung zu finden. Das aber ist
nur ein ohnmichtig-lautloser Riidkzug. Wo
eine gezielte Neuorientierung versucht wird,
scheitert sie bisweilen am Einspruch der Ordi-
narien, Pfarrer oder gar staatlicher Stellen:
ein im Licht der Glaubensverantwortung kaum
noch zu verstehendes Verhalten. Damit unter-
stiitzt man nur die schon weit genug verbrei-
tete Fehleinschitzung der Frauenorden, als
“sei thr Hauptsinn die je intensivere Arbeits-
leistung: ein wahrer Pyrrhussieg fiir die
Kirche. Was aber noch schwerer wiegt: das
gottgewollte Lebenszeugnis wird der einzel-
nen Schwester durch die Uberbelastung mensch-
lich immer unméglicher. So droht das Image
der Ordensfrau zumal fiir ihre jungen Laien-
helfer — dem potentiellen Nachwuchs — immer
weniger anziehend zu werden.

3 Soeur Jeanne d’Arc, Hat die Ordensfrau
noch eine Aufgabe? Mainz: Matth. Griinewald
1968. 161 S. Kart. 9,80.

Damit sind wir beim Thema, woriiber
Maria I. Th. van der Leenw in Holland ihre
Doktorarbeit schrieb: Warum Ordensfrauen
ihre Gemeinschaft verlassen?. Nach einer Zu-
sammenfassung der bisherigen psychologi-
schen Untersuchungen zum Leben in der Klo-
stergemeinschaft folgt die Auswertung der
eigenen Befragung von je 16 Ordensfrauen
und ehemaligen Schwestern. Ist diese Zahl
auch wenig reprisentativ und ist dieses Er-
gebnis auch nicht einfach auf den deutschen
Sprachraum iibertragbar, so mufl doch zu-
gestanden werden, daf es den Rahmen deut-
scher Seelsorgserfahrung keineswegs sprengt.
Wohl nur eine Frau aus der Welt konnte es
wagen, diese affektbesetzte, weil allzulang
tabuisierte Problematik ein wenig aus der
Verborgenheit herauszuheben. Man sollte ihr
dafiir dankbar sein.

Eine gewisse Zahl von Austritten gehdrt
zur charismatischen Ordensberufung in unse-
rer Welt. Wenn es heute mehr sind, ist dies
zum Teil der durch die gréflere Weltoffenheit
bedingte ,Nachholbedarf* von frither; denn
welche Moglichkeit geistlicher Berufsklirung
und Weiterfilhrung hat man vielen Schwe-
stern bisher gewihrt! Manche verlassen den
Orden, weil in der heutigen, selbst inner-
kirchlichen Krise nur noch die ihre Berufung
durchstehen konnen, die wirklich fest ver-
wurzelt sind. Massenaustritte jedoch — aber
nicht nur sie — haben andere Griinde. Sie sind
weder gottgewollt noch einfach mit ,man-
gelndem Opfergeist® erklirbar. Das Kirchen-
recht hat zum Schutz der Ordensfrauen sicher
sehr kluge Paragraphen bis hin zur qualifi-
zierten Beichtseelsorge. Was aber in manchen
Hauskommunititen nicht nur aus kindischem
Personenkult oder aus Lieblosigkeit, sondern
auch durch gesetzwidrigen Amtsmiflbrauch
geschah und leider noch geschieht, erfihre
auch der wohlwollende Visitator nur in den
seltensten Fillen, weil viele, gerade einfache
Schwestern die Hoffnung auf echte Abhilfe
schon lange verloren haben. Ein oberflichli-

4 Maria I. Th, Leeuw, Ordensleben im Um-
bruch. Warum Ordensfrauen ihre Gemeinschaft
verlassen. Eine psychologische Studie. Kevelaer:
Butzon & Bercker 1968. 142 S. Kart. 10,80.
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ches Vertrostetwerden hilft ihnen nicht mehr.
Die Zahl der Ordensaustritte wire heute wohl
um vieles grofler, wenn iltere Schwestern
einen Austritt menschlich noch wagen konn-
ten oder von ihrer Berufung — trotz allem —
nicht so fest iiberzeugt wiren. Hier leben im
Opfer gereifte Heilige! — Es gibt sicher sehr
viele selbstlose, verstindnisvolle Hausoberin-
nen. Trotzdem wird eine echte Zustindere-
form erst dann geistlich und menschlich Aus-
sicht auf wahren Erfolg haben, wenn der
ganzheitlichen Vorbildung und konkreten
Amtsfiilhrung der Hausoberinnen mehr kri-
tische Aufmerksamkeit gewidmet wird.
Man darf nur wiinschen, daf sich die hé-
heren Oberinnen und die Ordensreferenten

350

noch mehr bewuflt werden, dafl die Ordens-
fraven nicht nur ihre zuverlissigsten, weil
praktisch unkiindbaren Mitarbeiter sind, son-
dern daf sich aus der offiziellen Annahme der
Lebenshingabe gegeniiber diesen Frauen auch
eine qualifizierte, letztlich vor Gott zu wver-
antwortende Pflicht wahrhaft menschlicher
wie geistlicher Heilssorge ergibt. Nur wenn
durch solch greifbare Taten die Ordensfrau
von der offiziellen Kirche selbst wieder vor
der Welt iiberzeugend geachtet wird — dann
aber sicher —, diirfen wir erwarten, dafl Gott
mehr Frauen als heute Mut und Kraft gibt,
sich in charismatischer Ehelosigkeit dem Dienst
in der Kirche hinzuschenken.

Rolf Silberer S]
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Theologie

Bild-Wort-Symbol in der Theologie. Hrsg.
v. Wilhelm HEINEN. Wiirzburg: Echter 1969.
308 S. Lw. 24,-.

In einer Zeit, in der Wort und Bild eine
bedrohliche Inflation und eine revolutionie-
rende Neubewertung zugleich erfahren, ist der
Beitrag der zeitgendssischen Theologie zu die-
ser Problematik dringend notwendig. Il
paragone® — den Streit zwischen Wort und
Bild - haben tausende von Arbeiten in der
abendlindischen Geistesgeschichte behandelt.
Auf den Konzilien von Nicaea (787) und
Trient stand die Thematik an zentraler Stelle.
So miissen wir den Verfassern dankbar sein,
die diese Frage auch fiir unsere Zeit zu beant-
worten suchen. Neben historischen Analysen
zum Thema Wort und Bild im Alten Testa-
ment (H. Eising), in der jiidischen Apokalyp-
tik (J. Schreiner), im Neuen Testament
(J. Gnilka), im Mittelalter (B. K&tting), im
16. Jahrhundert (E. Iserloh) und im 20. Jahr-
hundert (W. Heinen) erhalten wir grund-
sitzliche Untersuchungen aus dem Bereich
der Dogmatik (K. Rahner), der Sakramental-
theologie (W. Kaspar), Liturgie (E. J. Len-
geling), Moraltheologie (W. Heinen) und So-
ziologie (W. Weber). Die Notwendigkeit der
Fragestellung fiir die seelsorgliche Praxis
bearbeiten J. Glazik (Mission) und W. Dreier
(Erwachsenenbildung). Dazu tritt eine auf-
schlufireiche Arbeit iiber die Macht der Sym-
bole bei Paul Tillich (P. Lengsfeld).

Treffsicher visiert K. Rahner die gegen-
wirtige Krise an: ,Wenn die Theologie ,ent-
mythologisiert’, Offenbarung zum ,Sprach-
ereignis’ beziehungsweise , Wortgeschehen wird,
Theologie als existentiale Hermeneutik des
Wortes verstanden wird, dann ist doch wohl
ein tiefes Miflverstindnis in der Theologie
am Werk, das daran verzweifelt, dafl ,das
Wort des Lebens‘ mit Hinden betastet und
geschaut werden konne, dafl das vollendete

Heil im auferstandenen Heilbringer sich zur
anschaubaren Erscheinung. .. bringen konne®
(151). So gliicklich man ist, daf endlich auch
die zeitgendssische Theologie diese zentrale
anthropologische Problematik in den Griff
bekommt, um so mehr werden viele ent-
tduscht sein, dafl die konkrete auflertheolo-
gische Welt von den Theologen nicht zur
Kenntnis genommen wird; denn die Frage
nach Bild und Wort kann heute nicht mehr
behandelt werden, ohne daff die zeitgends-
sische Kunst und Kunsttheorie, der Film und
die Literatur in die Untersuchung mitein-
bezogen werden. Gerade die Begegnung des .
Theologen mit der modernen Welt — nicht
nur seine prinzipiellen, um nicht zu sagen
abstrakten Diskussionen — wiren fiir alle
Beteiligten heilsam. Wie beurteilt die Theo-
logie die surrealistische und kubistische Bild-
theorie oder die Auffassungen des Konstruk-
tivismus und der Pop-Art? Vermag sie den
Film in die Liturgie miteinzubezichen? Trotz
dieser Aussparung der Wirklichkeit sind wir
den Bearbeitern des Themas verpflichtet;
denn sie haben mit thren Untersuchungen
auch der Kunst und der Literatur neue Wege
gewiesen. H. Schade S]

Zerbrochene Gottesbilder. Mit Beitrigen von
Th. C. de Kruijf u. a. Freiburg: Herder 1969.
165 S. Kart. 13,80.

Sechs Hollinder, Priester und
Theologiedozenten jiingeren bis mittleren Al-
ters, versuchen, niichtern und engagiert zu-
gleich, zu realisieren, was es heiflen konne:
christlich zu glauben in der vielberufenen
sikularisierten Welt. Sie gehen das Gottes-
problem-heute von verschiedenen Seiten an.
Der Gortrt der jiidisch-christlichen Offenbarung
lasse seine Eigenart gerade in der Krise, die
er beim Volk und beim einzelnen (Isaias, Job)

zumeist
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auslost, am schirfsten erscheinen (De Kruijf,
9-28): ,Der Weg zu Gortt geht iiber die Er-
fahrung seiner Abwesenheit® (W. Zandbel,
88-108 [108]). Der Religionssoziologe erhir-
tet durch Meinungsforschung: ,Die Gotter
haben abgedankt® (P. von Hooijdonk, 29-59),
die Gotter nimlich der Naturkrifte und der
Heilsabsicherung. Dassind die Gotter, welchedie
Tiefenpsychologie als Projektionen des Men-
schen entlarvt (J. H. Plokker, 60-87). Vor
ihnen will der Pastoralpsychologe bewahren
durch Erziehung zu einem psychisch gesunden,
personlichen Glauben (J. H. Huijts: 150-163).
Von besonderem Interesse ist der lingste Bei-
trag von W. J. Veldhuijs (109-149), der sich
mit aktuellen Tendenzen katholischer wie
evangelischer Theologie auseinandersetzt.
Trotz seines eher einseitigen Titels ,Schau
nicht nach oben — Ein Versuch, Gott in der
Welt zu finden® bleibt er nicht bei der These
Nr. 1 stehen (die lautet: , Verbundenheit mit
Gott ist nur im Rahmen eines Engagements in
der Welt mdglich. In diesem Sinne gibt es
keinen Vertikalismus ohne Horizontalismus®
[110]); er erginzt sie vielmehr durch die
Gegenthese: ,Ein Ausloten der Tiefe unseres
horizontalen Engagements liflt uns auf die
vertikale Linie der Verbundenheit mit Gott
stoflen® (121). Die ausgewogene Vermittlung
beider Thesen fordert, dafl die keineswegs
sinnlos gewordenen ausdriicklichen religitsen
Funktionen wie Glaubensbekenntnis, Gebet,
Gottesdienst den Anforderungen der Verant-
wortung fiireinander geniigen (vgl. 140ff.).
Hinter den ,zerbrochenen Gottesbildern®
scheint die Wirklichkeit des ganzem Gottes
auf, den allerdings gewifl nie einholen kann
»der hinkende Mensch®, wie der hollindische
Titel des Biichleins lautet. Das mag daran
erinnern: der hinke, ist der Mensch.

W. Kern S]

LEHMANN, Karl: Auferweckt am dritten Tag
nach der Schrifl. Friitheste Christologie, Be-
kenntnisbildung und Schriftauslegung im Lichte
von 1 Kor. 15,3-5. Freiburg: Herder 1968.
376 S. (Quaestiones disputatae. 38.) Kart.
29,50.
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Dem jungen Mainzer Dogmatiker und Rah-
nerschiiler Karl Lehmann ist mit seiner (ur-
spriinglich r&mischen) Dissertationsschrift ein
grofler Wurf gelungen. Er hat nicht nur be-
wiesen, dafl auch ein Systematiker mit der
Schrift umgehen kann — in diesem Fall scheint
der Schiiler tatsichlich iiber dem Meister —,
er hat sogar gezeigt, dafl ein zu spekulativem
Denken erzogener Theologe manchmal einen
sprogressiveren® Standpunkt einnehmen darf
als der sich dngstlich an kirchliche Lehraus-

sagen haltende Exeget.

Gegenstand der reich dokumentierten und
eine umfassende Literaturkenntnis verraten-
den Arbeit ist der alte kerygmatische Satz
von der Auferwedsung Jesu ,am dritten Tag
nach der Schrift“. Um die Entstehung und
den Sinn dieser Formel zu erhellen, unter-
sucht Lehmann in stindiger Auseinanderset-
zung mit der exegetischen Forschung der letz-
ten fiinfzig Jahre zunichst die sprachliche und
formgeschichtliche Struktur von 1 Kor 15, 3-5.
Schon in diesem Abschnitt kommen auch grund-
sitzliche Probleme der Hermeneutik, der Be-
kenntnis-Uberlieferung und der paulinischen
Theologie zur Sprache, wie es iiberhaupt ein
erfreuliches Charakteristikum der Arbeit ist,
allen Fragen, die irgendwie mit dem Thema
zusammenhingen kOnnen, ,von Anfang an
genau nachzugehen® (vgl. Lk 1, 3).

Im zweiten Hauptteil behandelt Lehmann
die bisherigen Deutungsversuche der Rede
vom ,dritten Tag® und trigt dann eine neue
Interpretation vor, die sich auf noch wenig
bekannte Targum- und Midraschtexte stiitzt.
Die Formel meine keine chronologische Da-
tumsangabe, sondern driicke die heilsgeschicht-
liche Grunderfahrung Israels aus, dafl Gott
seine Gerechten nicht linger als ,,drei Tage®,
d. h. nur eine kurze Zeit, in Not und Elend
belasse. Auf das Osterkerygma angewandt,
markiere die Formel zunichst nicht die Ent-
deckung des leeren Grabes und die ersten Er-
scheinungen, sondern sie beziehe sich auf die
Tat Gottes selbst, auf die aus aller Aussichts-
losigkeit des erfolgten Todes geschehende Ret-
tung (337). Auch hier iiberrascht das Buch
durch die Fiille der angeschnittenen Themen
und Problemstellungen: christliche Sonntags-
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feier, Mysterienreligionen, Vieldeutigkeit des
Schriftbeweises, Verhiltnis von Altem zum
Neuen Testament, Triduum mortis und Hol-
lenfahrt Christi, friiheste Christologie und
selbstverstandlich immer wieder die aktuelle
Diskussion um den Sinn der neutestamentli-
chen Auferstehungsbotschaft. Mogen die Aus-
kiinfte mitunter selbst problematisch sein und
die Klarheit eines ausgereiften Urteils vermis-
sen lassen (schliefilich handelt es sich um eine
Quaestio disputata!), darf man doch den
Autor zu seinem so vielversprechenden Werk
aufrichtig begliickwiinschen. F. ]. Schierse

MEvYER, Hans Bernhard: Awus Wasser und
Geist. Das Sakrament der Taufe und der Fir-
mung. Aschaffenburg: Pattloch 1969. 190 S.
(Der Christ in der Welt. VII. 3.) Kart. 4,50.

Griindlich und ansprechend gibt dieses aus
Vorlesungen erwachsene Bindchen nach einem
dankenswert knappen Teil tiber die Sakra-
mente im allgemeinen (12-47) eine theologi-
sche Gesamtlehre von den beiden Initiations-
sakramenten Taufe (48-123) und Firmung
(124-174); es bietet jeweils religionsgeschicht-
liche Parallelen, die Lehre der Schrift, Dar-
stellung der Liturgien, Uberlegungen zur
Theologie und Praxis. Der Raum sakramen-

talen Geschehens, das sich je gemifler ver-
wirklichen soll, muf8 weitgespannt sein. Denn,
gegen erstarrten Ritualismus: , Wie kann Ver-
stindnis geweckt werden, wenn das Erlebnis
fehle?“ (29). Ritus im Ubergang wird ad ocu-
los demonstriert durch die Nebeneinanderher-
stellung des bisher geltenden alten Tauf-Ritus
und des kiinftigen neuen. Kein Wunder (oder
doch eines?), wenn iiber das zweite Jahrtau-
send der Geschichte der Taufliturgie so gut
wie nichts zu sagen war! Von verniinftig gu-
tem, christlichem Realismus bestimmt sind die
Stellungnahmen des Verf., etwa zur niheren
Bestimmung der Notwendigkeit der Taufe (als
,necessitas medii‘), sein Plidoyer fiir einen
spiateren Firmtermin, die beherzigenswerten
Vorschlige zur Gestaltung der Firmung. ,In-
toleranz ist besonders im Zusammenhang mit
der Sakramentenspendung unangebracht®
(111). Nicht als repressiven Riickpfiff, sondern
als unaufdringliche Mahnung gegen indivi-
duelle Ungeduld und Klein-Gruppen-Intole-
ranz wird man sich deshalb auch nicht ungern
sagen lassen, daf die echte Sakramentalitit
der Sakramente davon abhingt, ,ob das ge-
setzte Zeichen wirklich Handeln der Kirche
Christi ist und ob es in Gehorsam und Frie-
den mit der Kirche vollzogen wird* (20).
W. Kern S]

Philosophie

WALDMANN, Giinter: Christliches Glauben
und christliche Glaubenslosigkeit. Philosophi-
sche Untersuchungen zum Phinomen des christ-
lichen Glaubensvorgangs und zu seiner Be-
deutung fiir die Situation der Gegenwart. Tii-
bingen: Niemeyer 1968. VII, 382 S. Lw. 32,—.

Der 1. Teil des Buchs erdrtert das christliche
Glauben. Nach Abhebung vom Etwas-Glau-
ben (,ich glaube, es regnet®) und vom Jeman-
dem-Glauben (aufgrund von Vertrauenswiir-
digkeit und Sachkenntnis eines andern Men-
schen) werden die Strukturen des Glaubens-an
untersucht. Wihrend nach katholischer Auf-
fassung, bei aller Schwierigkeit der niheren
theologischen Auslegung, der Glaube auf der

25 Stimmen 184, 11

»auctoritas® Gottes allein aufruht unter Ab-
stiitzung durch hinreichend rationale Glaub-
wiirdigkeitsgriinde, sieht Waldmann hierin
eine ,logische Widersinnigkeit; der ,para-
dox-absurde Charakter® des Glaubens wird
ihm selber zur Chiffre seiner Gottlichkeit: ein
Wunder (135, vgl. 217 f.). Gerade der voll-
stindige Mangel rationaler Uberpriifbarkeit
scheint ithm das Glauben-an vom ,normalen®
Jemandem-Glauben zu unterscheiden. Der
Versuch, dennoch das personale #nd das ratio-
nale Moment des Glaubens in einem in sich
schwingenden Begriindungszirkel zu wahren,
bleibt zugestandenermaflen paradox-absurd;
er ergibt m. E. nur einen schlechten Zirkel.
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Und als Kraft, ,die diesen erstaunlichen Voll-
zug des Glaubens-an bewirkt® in seiner Ge-
wilheit, mufl der Wille des Menschen ein-
treten (147). Stat pro ratione voluntas. Fiir
eine den irrationalistischen Exzefl des Verf.
vermeidende Deutung sei verwiesen auf die
Schrift von Georg Muschalek unter dem pro-
grammatischen Titel ,Glaubensgewiflheit in
Freiheit® (Freiburg 1968). Zwar mochte Wald-
mann einen bloflen Subjektivismus vermei-
den; er versucht eine subjektive Konstituie-
rung des Glaubens als objektiv begriindeten zu
konstruieren (168 f.) — aber die Berufung hier
wie auch sonst auf Thomas von Aquin und
andere katholische Autoren, so erfreulich auf-
geschlossen sie wirkt, geschieht doch wohl zu
eklektisch. Was bei Waldmann aufler Sicht
bleibt, ist die Frage nach der Zugangs- und
Ankniipfungsmdglichkeit auf Glauben hin,
eine Frage, die tiefer gesehen, durchaus nicht
nur das Entstehen, sondern auch und zumeist
das Bestehen von Glauben in dem Menschen
betrifft, der stets ein awch rational-kritisch
Denkender ist und bleibt. — Sind gegeniiber
der Strukturanalyse des christlichen Glaubens
bei Waldmann fundamentale Bedenken anzu-
melden: was er iiber dessen geschichtliche
Voraussetzungen in den Auffassungen iiber
Welt, Mensch und Gott und dementsprechend
in dem jeweiligen Glaubensvorgangin der anti-
ken und jiidischen Religion darlegt (41-111), ist
von ausnehmendem Interesse. Eine Material-
fundgrube, und nicht nur das, fiir die aktuelle
Frage nach der Entstehung des modernen
Atheismus, die irgendwie indirekt bedingt ist
durch den die Natur entgdtternden jiidisch-
christlichen Schopfungsglauben.

Diesem Atheismus-Problem stellt sich der
2. Teil unseres Buchs, der durch seine Thema-
tik ,dhristliche Glaubenslosigkeit™ provoziert:
dafl nimlich die christliche Glaubenshaltung
sentscheidend die Moglichkeit des Atheismus
und der Glaubenslosigkeit und damit eines der
bedringendsten Probleme unserer Zeit mitbe-
dingt hat® (181). Wodurch das? Durch die
den Glaubenszirkel ausmachenden Momente
objektiv-noetischer, subjektiv-personaler und
willenshafter Art, die in je eigener Form die
Gefahr des Abgleitens in Glaubenslosigkeit in
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sich tragen. Wie (wie z. B. das noetische Mo-
ment zum auch auf die Glaubensgehalte an-
gewendeten Rationalismus fiihrte), das kann
hier nicht im cinzelnen wiedergegeben wer-
den; auch nicht, wie das Problem sich durch
seine Einbettung in die Geschichte konkreti-
siert und verschirft. Wir kénnen nur eine
Bilanz ziehen. Zwar ist mit R. Guardini zu
sagen: ,Es gibt keinen ,geborenen‘ Christen,
sondern fiir jeden geht der Anruf der Offen-
barung quer durch alle vorgegebenen Anlagen
und Bedingungen hindurch®; aber diese Aus-
sage nun mit E. Brunner und R. Bultmann
dahin zu iiberziehen, daf} der Unglaube ,der
natiirliche Seelenzustand des Menschen® sei,
bzw. das menschliche Dasein iiberhaupt kon-
stituiere (vgl. 213), legt sich nur bei Wald-
manns Deutung des Glaubens als eines absur-
den Geschehens nahe. Dann allerdings tritt
die Gefahr der atheistischen Verselbstindi-
gung der den Glauben integrierenden mensch-
lichen Verhaltensmomente deutlich hervor. In-
wiefern die moderne Glaubenslosigkeit eine
christliche ist, inwieweit also das Christen-
tum wie alle grofilen Dinge nach Nietzsche
durch Selbstaufhebung zugrunde geht (we-
nigstens teilweise, regional-epochal); Diese
Fragestellung des Verf., so iiberraschend oder
gar bestiirzend sie sein mag, besitzt dennoch
ihr tiefes Recht, iiber das Ungemifle der oft
allzu formal konstruierten Antworten Wald-
manns hinaus.

In diese Untersuchungsrichtung der Wir-
kungsgeschichte des christlichen Glaubens nach
Vollzug und Gehalten (vgl. 181, 344) gewiesen
und vielerlei Diskutables dazu beigebracht zu
haben, macht die Aktualitit dieses Buchs aus.
Nicht zuletzt sind eindrucksvoll die Sondie-
rungen, wie das Glauben-an weiterwirkt in
Profan-, Ersatz- und Fehlformen: in Fort-
schritts- und Wissenschaftsgliubigkeit und
vielfachem (anderen) Aberglauben. Bis dahin,
dafl ,ein gliubiger Mensch, der blof nichts
glaubte® (R. Musil), zum ,Glauben an den
Glauben® (G. Szczesny) gelangt, der ,die spe-
zifische Erscheinungsform der christlichen
Glaubenslosigkeit® (319) ist und der dadurch,
dafl er die positiven Lebensphiinomene durch
seine an sie angelegten christlich-unbedingten
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Erwartungen iiberfordert und entwertet, in
den ,Glauben an die Negativitit der Gegen-
wart“ (334) ausmiindet. Rettung davor wie
vor den durch das christliche Glauben-an be-
dingten Pseudo- und Kryproreligionen insge-
samt kann nach Waldmann, so der nicht ganz
tiberraschende Schluf} (343 £.), nur bringen ein
fundamentaler Wandel des christlichen Glau-
bens nach Struktur und oder Gehalt. Zum
Wesen des Menschen gehdre er ja nicht, er
kann darum verschwinden; und die Fehlformen
mit ihm. Fazit: Wird alles Kraut ausgerissen,
hat es auch mit dem Unkraut sein Ende. -
Das Buch ist doch nur ein Steinbruch. Oder
ein Bergwerk. W. Kern §]

VERWEYEN, Hansjiirgen: Ontologische Vor-
aussetzungen des Glaubensaktes, Zur transzen-
dentalen Frage nach der Moglichkeit von Of-
fenbarung. Diisseldorf: Patmos 1969. 236 S.
Lw. 38,-.

Einer der fruchtbarsten Versuche im Bereich
nchristlicher Philosophie®, sich dem modernen
Denken zu stellen, geht auf J. Maréchal zu-
riick: Was an Kants transzendentalem Ansatz
giiltig ist, sollte iibernommen, dessen Defizienz
iiberwunden und so eine Metaphysik grund-
gelegt werden, die vor heutigem kritischem
Bewufltsein bestehen kann. In der Schule
Maréchals haben in Deutschland, von Heid-
egger beeinflufflt, vor allem J. B. Lotz von
der Analyse des Urteils aus, sowie K. Rahner
und E. Coreth von der Analyse der Frage aus,
als Mbglichkeitsbedingung dieser Grundaus-
griffe des Menschen nach Welt die unendliche
Wirklichkeit Gottes nachzuweisen unternom-
men. In den letzten Jahren wurde dieses
Unterfangen mehrfach kritisch ausgeleuchtet,
so von H. Holz (Transzendentalphilosophie
und Metaphysik, 1966), E. Simons (Philo-
sophie der Offenbarung, 1966) und A. Gerken
(Offenbarung und Transzendenzerfahrung,
1969).

Die griindliche Untersuchung Verweyens
will besonders an Lotz (57-71) und Coreth
(72-88), aber auch an Descartes und Husserl,
die beim Zweifel ansetzen (93-109), alle diese
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Ansitze als bloff ,abkiinftig® erweisen (132
158): Sie bringen nach Verweyen die ur-
spriingliche Offenbarung des Seins, die allen
Funktionen des Fragens, Urteilens und Zwei-
felns zugrunde liegt, nicht geniigend zur Gel-
tung oder verdunkeln sie gar. ,Der zwar be-
hauptete Zusammenschluff von Idealitit und
Realitdt im Lichte des Seins entbehrt einer
tragfihigen Begriindung® (161). Tatsichlich
mufl auch alles transzendentalphilosophische
Denken sich verstehen in dem seiner Reflexion
vorausleuchtenden Licht absoluter Wahrheit.
Woran liegt dann der vom Verf. geriigte
Mangel? In der Inkonsequenz, mit der er
den einseitigen Systemansatz bei Kant korri-
giert? Solche Inkonsequenzen sind bei den
meisten Philosophen das Gliicklichste an ihrer
ganzen Produktion. Vor allem aber: die Kor-
rekeur, die, gewifl entscheidend tiefgreifend,
die Bedeutung des Vollzugsmoments, des Akt-
charakters von Frage und Urteil heraushebt,
wird durchaus bewufit vorgenommen. Liegt
also bei Verweyen, nicht verstindlich und ver-

“zeihlich, vielleicht ein Zuviel an Abhebungs-

bemithung von den von ihm kritisierten Auf-
fassungen vor (z. B. 195, gegeniiber Coreth)?

Positiv geht es ihm darum, den Maréchal-
schen Ansatz mit dem Denken Gustav Sie-
werths zu verbinden. Verweyen entfaltet eine
Theorie des Staunens als des urspriinglichen
Wahrheitsvollzugs (159-206), um schlie8lich
der Herkunft von Frage, Urteil, Zweifel aus
dem Staunen nachzugehen (207-226). Der
Zugang zur ontologisch frithesten Weise des
Staunens kann nur ,in einem Erinnern auf
die einigende Tiefe des Bewufitseins“ beste-
hen, im voraus zu aller objektivierenden Fest-
stellung (166 f.). Thn erschliefit am ehesten das
dichterische Wort, wie der Autor an W. Bor-
cherts Erzihlung ,Die Hundeblume® zeigt.
Im unscheinbarsten — und doch in seiner Un-
scheinbarkeit schénen — Stiick Welt kann das
Ganze aufgehen: Welt und, als ihr absoluter
und unendlicher Grund, Gott. Und dies selbst
dann, wenn die mitmenschliche Welt ver-
sagt (7). Siewerth ist es, der vor allem durch
die Betonung der exemplarischen Identitit
immer wieder ,das Wunderbare der in sinn-
lich-geistiger Intuition begegnenden Wirklich-
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keit® umkreist (179). Fiir die philosophische
Reflexion ist demnach das Staunen der tran-
szendentale Ake: als die urspriingliche Voll-
endetheit der theoretischen und praktischen
Vernunft in der Mitte des sinnlichen Ver-
nehmens. Darin begegnet das absolut Andere.
In der staunenden Erfahrung des ,Heil-Seins®
von Welt zeige sich letztlich die diese gewih-
rende Freiheit und damit gottliche Offen-
barung ... (197f.). Nicht nur der philosophi-
schen Grundlagenforschung will Verweyens
Buch dienen, sondern vor allem der Frage
nach der Mdglichkeit von Offenbarung, die

die fundamentale Aufgabe von Theologie
und Philosophie ist (vgl. 23-42 und 227-223;
die Schlufseiten relativieren und radikalisie-
ren den vorigen Schonheitsoptimismus auf
»die durchgehaltene Verzweiflung als Ent-
wurf moglicher Offenbarung® [232] hin). Viel-
leicht ist das Bedeutsamste, was der Autor
dem vielberufenen heutigen Selbstverstindnis
des Christen zu sagen hat: dafl auch unsere
gegenwirtige Welt ein Ort der Erfahrung des
Numinosen ist und deshalb nicht als ginzlich
sentdivinisiert® gelten mufi und darf (198,
Anm. 63). W. Kern S]

Naturwissenschaft

RAuH, Fritz: Das sittliche Leben des Men-
schen im Licht der vergleichenden Verbaltens-
forschung. Kevelaer: Butzon & Bercker. 380S.,
9 Abb. (Eichstitter Studien. Neue Folge.
Band II.) Lw. 36,—.

Der Untertitel kénnte den Verdacht wek-
ken, das Licht kime von der falschen Seite.
Sollte nicht vom sittlichen Leben des Men-
schen her Licht in die Arbeitsweisen der Ver-
haltensforschung fallen, wo sie sich an die
Deutung menschlichen Verhaltens wagt? Das
allerdings ist oft genug betont worden, und
recht oft ergebnislos, weil man die Methodik
nicht beriicksichtigte, die manche unbequemen
Aussagen stiitzte. Rauh will nun eben diese
naturwissenschaftliche Methodik griindlich
vorfithren, was dann zu einer ,wechselseiti-
gen Erhellung® naturwissenschaftlicher und
sittlicher Aussagen iiber den Menschen fiihren
miifite. Die Lichter werden aufgestellt, blei-
ben aber noch unter dem Scheffel. Charak-
teristisch dafiir ist der Klappentext: ,Diese
Arbeit will jene heute schon erkennbaren
Konsequenzen aufzeigen, die von der Moral-
psychologie auf Grund der Ergebnisse der
vergleichenden Verhaltensforschung® — aber
nun nicht etwa zu ziehen, sondern ,zu be-
achten sind.” Und, als sei auch das schon zu
schockierend: ,Dabei gilt freilich die Ein-
schrinkung, daf die vergleichende Verhal-
tensforschung in der Anwendung ihrer Be-
funde auf den Menschen am Anfang steht
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und daher auch in einer darauf bezogenen
moralpsychologischen Untersuchung nur erste
Aspekte zur Anbahnung weiterer Forschung
behandelt werden kénnen.“

Eine Sichtung und Zusammenschau zahl-
reicher Forschungsergebnisse bekommt man
hier: historische, methodische und terminolo-
gische Voraussetzungen sowie evolutive Grund-
lagen der vergleichenden Verhaltensforschung;
endogene Faktoren des Verhaltens, Funk-
tionskreise und komplexe Differenzierungen
des Verhaltens (Nahrung, Verteidigung, Ag-
gression, Sexualverhalten, Soziales Verhalten
und Sprache, Spiel, Gewdhnung, Dressur,
Tradition usw.) — manchmal mehr reichlich
als kritisch zusammengetragen; aber eine
kritische Sichtung, die allen schmedkt, gibt es
ja wahrscheinlich nicht. Zu berichtigen wiire
nur, was die Aussagen iiber den Menschen
umfirben mufl: z. B. die Frage, ob Tiere
ligen konnen (166f.). Man kann natiirlich
dem Tier mit der Fihigkeit zur echten Aus-
sage und der bewufiten Entscheidung auch die
Moglichkeit zur Liige wegdefinieren; aber
schon die Behauptung: ,Kein Tier ist fihig,
den artspezifischen Schrecklaut in einer harm-
losen Situation oder zur Tduschung auszu-
stoflen®, stammt ganz klar nicht aus der Em-
pirie. Denn eben das tun Singdrosseln ebenso
wie die Eisfiichse: sie #uflern den Feind-
warnruf in harmlosen Situationen, schlagen
also falschen Alarm, um Artgenossen oder
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gar die eigenen Jungen von einem begehrten
Leckerbissen zu verscheuchen, und zwar auch
im natiirlichen Lebensraum, nicht erst als do-
mestizierte Haustiere im Kontakt mit dem
Menschen. Mit den vielerlei Zitaten werden
auch manche willkiirliche Ordnungsgesichts-
punkte eingeschleppt: Wenn man nur Nest-
hocker und Nestfliichter unterscheidet, hat
man Schwierigkeiten, den Menschen in einer
von beiden Kategorien unterzubringen und
kommt in Versuchung, daraus eine Sonder-
stellung zu konstruieren. Tatsichlich aber
sind der Mensch und die Affen ebenso wie
Beuteltiere und Fledermiuse ,Mutterhodker®;
Schimpansenbabies z. B. bleiben die ersten
drei Lebensmonate ununterbrochen im direk-
ten Korperkontakt mit der Mutter. Darauf
ist auch der Mensch angelegt, und von daher
fillc ein ganz anderes Licht auf seine ,Hilf-
losigkeit® in der unbiologischen Zivilisations-
Situation, in der das Baby irgendwohin ohne
Mutterkontakt abgelegt wird.

Viele Warnungen vor zu raschen Verall-
gemeinerungen finde ich berechtigt, nicht im-
mer aber die beigegebene Begriindung. Die
Warnung vor einer ,unkritischen Extrapola-
tion der ethologisch gewonnenen Befunde zum
JKindchenschema® auf dessen Wirkung beim
Menschen® (229) etwa wird so gestiitzt:
»Dafl diesem Schema schon bei Tieren keine
Allgemeingiiltigkeit zukommt, wurde friiher
erwihnt. Vor allem aber darf beim Menschen
nie iibersehen werden, dafl das Kind fiir seine
Eltern doch mehr ist als nur ,Attrappe’, als
nur AAM, und dafl weiterhin auch ein Unter-
schied zwischen dem eigenen Kind und dem
anderer besteht, der im ,Kindchenschema’
allein gar nicht zum Ausdruck kommt. ... El-
tern konnen ein Kind auch vernachlissigen,
miflhandeln ... Das ,Kindchenschema® funk-
tioniert absolut nicht so sicher, wie es verglei-
chend auf den ersten Blick zu sein scheint.®
Nun ist das Kindchenschema aber am Men-
schen entdeckt worden, und man miifite vor
einer Verallgemeinerung aufs Tier warnen.
Gerade die Vergleiche zeigen, dafl derartige
Signale regelmifig nur die Wahrscheinlich-
keit einer falschen Reaktion herabsetzen, aber
sie nicht vollig verhindern. Ferner ist das

Kind, das die Kindchensignale sendet, eben
gerade keine Attrappe; und schon gar kein
AAM, denn das bezeichnet einen bestimmten,
diese Signale verarbeitenden Teil des Wahr-
nehmungsapparatés der Eltern. Solch kleine
Ungenauigkeiten und Deutungen von der fal-
schen Seite her lassen erkennen, dafl der Ver-
fasser nicht ganz der Gefahr entgangen ist,
die naturwissenschaftlichen Fakten an den die-
ser Materie fremden, theologischen Denkfiden
aufzureihen. Die Gefahr liegt dabei darin,
theologisch Kategorien zu bilden und sie sich
naturwissenschaftlich bestitigen zu lassen. Das
hat, wenn diese Bestitigung ausbleibt, auto-
matisch Riicdkzugsgefechte zur Folge, und sie
werden auch dem Verf. nicht erspart bleiben,
am wenigsten in der Grenzfrage Tier-Mensch.
»Das Tier (auch der Affe) hat nur eine rela-
tiv kurze Reifungszeit, danach ist es ge-
schlechtsreif und erwachsen zugleich. ...Der
Mensch allein hat nach der Kindheit zwel
weitere charakteristische Reifungsphasen, eine
bis zur Erreichung der Geschlechtsreife (Pu-
bertit) und eine weitere zum eigentlichen
Erwachsensein (Adoleszenz) hin® (187). Der
minnliche Mantelpavian hat eine Kindheit,
wird dann geschlechtsreif und paart sich auch
schon mitunter mit Weibchen, erlebt dann
eine bis zu 4 Jahre dauernde Phase der Tra-
ditionsiibernahme, in der er sich nicht sexuell
betitigt, und iibernimmt erst dann alle Auf-
gaben des geschlechts- und sozialreifen Trupp-
oberhauptes.

Diese Anmerkungen sollen keineswegs die
enorme synoptische Leistung des Verf. schmid-
lern, die er in diesem Buch vollbracht hat;
sie. wollen nur den - unbescheidenen? -
Wunsch ausdriicken, berufene Theologen
mochten versuchen, nicht so sehr einzelne
naturwissenschaftliche Fakten zu verkraften,
sondern die naturwissenschaftliche Methodik
mit der Theologie zu verbinden. Ist wirklich die
Sonderstellung des Menschen gefihrdet, wenn
er nicht das (traurige) Privileg behilt, liigen zu
konnen? Oder konnten nicht die Ergebnisse
der vergleichenden Verhaltensforschung dazu
fiihren, das theologisch Wesentliche seiner
Sonderstellung ohne zu vordergriindige Be-
hauptungen neu zu formulieren? W. Wickler
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Soziologie

ZULEHNER, Paul Michael: Religion obne
Kirche? Das religitse Verhalten von Industrie-
arbeitern. Freiburg: Herder 1969. 158 S. Kart.
12,80.

Die vom Verf. in Zusammenarbeit mit dem
Institut fir kirchliche Sozialforschung in
Usterreich unternommene soziologische Unter-
suchung des religitsen Verhaltens der Arbeiter
eines Grofibetriebs der Schwerindustrie im
Raum Linz und zweier Textilfabriken in Vor-
arlberg findet die alte Beobachtung bestitigt,
dafl Industriearbeiter dem von der Kirche
verbindlich erwarteten Verhalten im allge-
meinen nur in geringem Ausmafl entsprechen,
und dies nicht nur in Fragen der kirchlichen
Disziplin und der Beteiligung am Kult. Auch
in ihrer Haltung zu fundamentalen Glaubens-
sitzen wie dem der Gottheit Christi sind
55 Prozent der studierten Arbeiter nicht
»kirchlich®. Trotz dieses weitreichenden Man-
gels an ,formeller® Kirchlichkeit findet der
Verf, seine Vermutung bestitigt, dafl es ,ein
nicht unbetrichtliches Ausmafl informellen,
gleichfalls religitsen Verhaltens gibt®, das
sich etwa in religitsen Gegenstinden und
Ubungen in der Familie zeigt, vor allem der
Kinder wegen. Diese ,informelle“ Kirchlich-
keit, zusammen mit wichtigen Fragmenten
formeller Kirchlichkeit (fast alle katholischen
Arbeiter nehmen an den kirchlichen Uber-
gangsriten der Taufe, Firmung, Trauung und
Beerdigung teil, und nur ein minimaler Pro-
zentsatz bricht jahrlich formell mit der Kirche),
lassen den Verf. die Titelfrage stellen. Er weist
extreme soziologische Interpretationen dieses
Verhaltens der Mehrheit der Arbeiter zuriick.
Fiir ihn schlieft die weithin gesellschaftliche
Bedingtheit dieser Handlungsweisen nicht
ihren religitsen Charakter aus. Katholische
Arbeiter sehen sich als Glieder der Kirche,
auch wenn sie ihre Rolle als Katholiken anders
definieren als die Amtskirche es tut. Der Verf.
verfillt deshalb nicht etwa extremem Opti-
mismus, da die Distanz der Masse der Arbei-
ter zur Kirche doch so groff ist, und die Kirche
im Dienst der in ihr institutionalisierten
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Uberzeugungen und Werte auf groflere for-
melle Kirchlichkeit hinarbeiten mufi.

Dem Wie dieser Arbeit der Verkirchlichung
sind die pastoralsoziologischen Betrachtungen
des Dritten Teils gewidmet. Im gesellschaftli-
chen Grofiraum geht es vor allem um die
Schaffung eines Klimas des Vertrauens zwi-
schen Kirche und Arbeiterorganisationen (Par-
teien und Gewerkschaften). Die direkten Kon-
taktnahmen der kirchlichen Vertreter mit dem
Arbeiter, bei Gelegenheit der Spendung der
Ubergangssakramente und bei neu zu schaf-
fenden Gelegenheiten, sollten eine dem Kirch-
lichkeitsstand des Arbeiters entsprechende
Gestaltung finden.

Der Verf. regt im Vorbeigehen die Diskus-
sion eines polyzentrischen Modells der Be-
trachtungsweise religiosen Verhaltens an. Lei-
der hat er die Grundlinien eines solchen Mo-
dells nur schwach angedeutet, so daf} nicht
einmal klar wurde, welche Zentren, aufler dem
des kirchlich erwarteten Verhaltens, noch in
Frage kommen. Das althergebrachte Modell
der konzentrischen Betrachtung hat dem Autor
nicht nur hinreichende, sondern sehr gute
Dienste geleistet. Und er hat das Vorangehen
und die Resultate der Untersuchung in einer
weiten Leserkreisen zuginglichen Weise dar-

gestellt. J. Macha S]

MULLER, C. Wolfgang - NIMMERMANN, Peter:
In Jugendclubs und Tanzlokalen. Miinchen:
Juventa 1968. 143 S. Kart. 9,80.

Die Krise der liberkommenen Jugendarbeit
(vor allem institutionalisiert in ,, Jugendgrup-
pen“) zwingt zur Ausschau nach neuen For-
men jugendlicher Gesellung. Hatte bereits 1965
G. Wurzbacher in ,Gesellungsformen der
Jugend® die Bedeutung der informellen Grup-
pen hervorgehoben, so untersuchten 1966 C. W.
Miiller und P. Nimmermann die Jugendelubs
und Tanzlokale in Berlin und bringen nun
neue Formen der Geselligkeit ins Bewufltsein
der Piadagogen.
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Die Ergebnisse des Buches resultieren aus
drei Quellen: aus gut begriindeten Unrersu-
chungen in Berliner Tanzlokalen und Jugend-
clubs; aus der Betrachtung der geschichtlichen
Herkunft dieser Institutionen und aus sozial-
pidagogischen Kategorien (K. Mollenhauer)
zur Analyse des Vorgefundenen. Miiller und
Nimmermann stellen in den Tanzlokalen eine
gewisse Subkultur der Jugendlichen und in
den Jugendclubs ein gewisses ,Mutationsre-
servoir von Verhaltensweisen® (107) fest. Bei
der Frage der Kultivierung des jugendlichen
Verhaltens kommt es nach Meinung der bei-
den Autoren zu einem Zielkonflikt; denn Ziel
ist nicht ,Domestizierung Jugendlicher in
Richtung auf kleinbiirgerlich-braves Verhal-
ten® (110), sondern ,Beeinflussung des Kom-

munikationsstils zwischen den Geschlechtern®
(112) und ,Ermutigung sub-kultureller Ver-
haltensmuster, welche das Mutationspotential
junger Leute vergrofern® (113). Aufgabe er-
wachsener Pidagogen wire, dabei Berater und
Partner zu sein (116).

Das Buch bringt seine Thesen pidagogisch
begriindet (selbst wenn man der Subkultur-
these ein wenig skeptisch gegeniibersteht) und
anschaulich in Beispielen. Es wird jeden, der
sich heute um Jugendliche bemiiht, zuerst zur
Kritik der fiir Jugendliche geplanten Aktio-
nen, dann aber vor allem zur kritischen Di-
stanz eigenen Wertvorstellungen gegeniiber
fihren. Beides aber erméglicht, worauf es
heute ankommt: die Begegnung mit der jun-
gen Generation. R. Bleistein S]

Marxismus

Massiczek, Albert: Der menschliche Mensch.
Karl Marx’ jiidischer Humanismus. Wien:
Europa 1968. 654 S. Lw. 50,—.

»Achtung vor dem ganz anderen muf} Nicht-
juden gebieten, innerjiidische Probleme zu
meiden® (178). Der Verfasser dieses grofien
Wortes ist, wie man erfihrt, Nichtjude, Leiter
einer Studiengruppe ,Sozialistischer Katholi-
ken® in der SPU, einer der Leiter der ,Alktion
fiir Frieden und Abriistung®, Verfasser einer
Reihe fiir ,sozialistischen Katholizismus®
werbender Publikationen.

In dem vorliegenden Buch versucht er nach-
zuweisen, dafl alles, was jiidischen Geist aus-
macht, in Marx seinen ,intellektuellen Kul-
minationspunkt® gefunden habe (387), anders
gewendet, daff Marx nur von seinem jiidi-
schen Wesen her begreifbar sei: wenn man
die ,Quellen des Marxschen Denkens nicht
im Wesen des Judentums sucht . . . unterdriickt
man nicht nur den wahren, wirklichen Marx,
sondern man setzt ,geistig® fort, was im
Abendland schon immer iiblich war: die Get-
toisierung verbunden mit Raub — diesmal von
Gedanken® (94).

Die Charakterisierung der jiidischen Eigen-
art, die Massiczek, gestiitzt auf eine Vielzahl

von Zeugnissen, zu geben versucht, ist interes-
sant, doch immer wieder mit Spriichen ver-
quicke, die das rechte kritische Augenmafd ver-
missen lassen. Als innerste Eigenart des Jiidi-
schen gilt ihm das ,Sich-Identifizieren mit der
Menschheit®, dem die ,Verkettung des Be-
sonderen mit dem Allgemeinen® als die ,spe-
zifische Form des jiidischen dialektischen Den-
kens“ (93) entspricht. Mit geradezu schmerz-
licher Engagiertheit, der kritische Distanz zur
eigenen These fremd ist, sucht der Verf. zu
beweisen, dafl vor allem der junge Marx, den
er fast zu einem Ubermenschen hochstilisiert,
kraft jener Identifizierung seinen Kampf ge-
gen das zum Fetisch vergegenstindlichte ,,Pri-
vate® fiir einen zum Allgemeinen befreienden
Kommunismus fiihrt.

Von hier aus findet auch Marx’ Atheismus
eine sehr eigene Deutung. Dieser richte sich nur
gegen die christliche fetischisierte Gottesvor-
stellung, ,Die Radikalitdit der Marxschen
(atheistischen) Kritik ist prophetische Frei-
heit von allen traditionellen Bindungen, volle
Freiheit des Judentums, aber nicht bewufit als
Judentum, sondern als menschheitliches Sein®.
Marx’ ,Distanz vom konfessionsgebundenen
Judentum ist paradoxerweise keine Distanz
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von dessen Geist. Es ist fraglose Selbstver-
stindlichkeit des Sichverbundenwissens mit
JHWH®. Der Satz aus Marx’ Religionskritik,
dafl ,der Mensch das hochste Wesen fiir den
Menschen® sei, erscheint so ,nicht als ein
Spruch gegen JHWHS, sondern als die voll-
endete Zusammenfassung humanistischer jiidi-
scher Tradition (581).

Diskutabel wird Massiczeks Deutung nur,
wenn der Beweis gelingt, dal Marx tatsich-
lich aus urjiidischen Impulsen gedacht hat.
Der Verf. glaubt nachweisen zu kénnen, dafl
Marx diese Impulse im Trierer Elternhaus
aufgenommen hat, miflt aber der gleich nach
dem Abitur des 17jihrigen offenkundig wer-
denden Entfremdung von der Familie sowie
der spiteren Feindschaft gegeniiber der Mut-
ter zu wenig Bedeutung bei. Auch ist der
deutsche Abituraufsatz, dem Massiczek eine

ZU DIESEM HEFT

Schliisselstellung in der Interpretation zu-
weist, weil sich an ihm bereits entscheide, ,ob
man dem ,positiven Humanismus® (von Marx)
gewachsen ist oder nicht® (62), weit iiberinter-
pretiert. Die Behauptung, die Eltern hitten
ihrem Sohn den Geist des Judentums vermit-
telt, bleibt durchaus unbewiesen (der Vater
war zwei Jahre vor Karls Geburt protestan-
tisch geworden). Der Autor kann hier nur
auf ,uralte unbewufit-emotionelle Denkvor-
aussetzungen® verweisen (98), die sich, wie
er meint, in der Familie durchgehalten hitten.
Schliefilich bleibt der einjihrige Studienauf-
enthalt des jungen Studenten in Bonn véllig
unerwihnt.

Trotz dieser eben nur angedeuteten Kritik
ist die Arbeit an vielen Stellen interessant zu
lesen und kann zu neuen Gedanken anregen.

P. Eblen S]

JoHANN BAPTIST METZ ist 0. Professor fiir Fundamentaltheologie an der katholisch-theologi-

schen Fakultdt der Universitdt Miinster. Dieser Beitrag fiihrt die Diskussion weiter, die wir mit
dem Aufsatz von Hans Maier im Februarheft (183 [1969] 73-91) begonnen haben.

WERNER TRUTWIN ist Oberstudienrat in Bonn.

ALBERT KELLER ist Dekan der Hochschule fiir Philosophie Berchmanskolleg in Pullach.

FrANZ EVERSCHOR ist Redakteur in der Filmredaktion der ARD.
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Politisches Mandat der Kirche? *

L

Vergleicht man die seit etwa 2 Jahren neu belebte innerkirchliche Diskussion um den
politischen Auftrag oder ein politisches Amt der Kirche mit derjenigen vor gut 10
Jahren?, so zeigt sich ein bemerkenswerter Wechsel der Fronten: Damals ging es um
die Infragestellung und Abwehr eines politischen Mandats der Amtskirche, das diese
unter Berufung auf das bischofliche Hirtenamt in Anspruch nahm und praktisch-
politisch nach ,rechts“ hin ausiibte, durch die Laien und aus ihren Reihen. Heute wird
umgekehrt die Forderung nach der Wahrnehmung eines politischen Mandats von be-
stimmten Gruppen der Laien an die Amtskirche herangetragen, verbunden mit der
Erwartung oder Aufforderung der praktisch-politischen Ausiibung dieses Mandats
nach ,links“ hin. Ebenso wie die Zielsetzung unterscheidet sich auch die Begriindung.
Seinerzeit wurde der politische Auftrag des bischoflichen Hirtenamts aus der Verbind-
lichkeit des (christlichen) Naturrechts fiir das praktische Handeln der Christen und
der Zustindigkeit des Hirtenamts zur verbindlichen Interpretation und Anwendung
dieses Naturrechts hergeleitet; dementsprechend befafite sich die Kritik vorwiegend
mit der Tragfihigkeit dieses Naturrechts als Richtmafl konkreten politischen Han-
delns. Die gegenwirtige Forderung nach einem politischen Mandat der Kirche griindet
sich auf ein (neues) Verstindnis der Offenbarung, insbesondere der Schriften des Alten
und Neuen Testaments; sie segelt im Kielwasser der neuen ,,politischen® Theologie 2.

* Prof. Hans Barion zum 70. Geburtstag am 16, 12. 1969.

1 Aus der damaligen Diskussion seien (als Auswahl) genannt: einerseits G. E, Kafka (Hrsg.), Die
Katholiken vor der Politik (Freiburg 1958); A. Bedkel, Die Demokratie, der Katholik und die Kirche,
in: Ordo socialis 5 (1957/58) 177 ff.; die Forderung des damaligen Bischofs von Miinster, Dr. Michael
Keller, nach einer zumindest praktischen Anerkennung des (kirchlich interpretierten) Naturrechts als
Voraussetzung fiir die Wihlbarkeit einer politischen Partei, vgl. M. Keller, Iter para tutum (Miinster
1961) 463 ff.; andererseits: A, Arndt, F. Heer u. a., Christlicher Glaube und politische Entscheidung
(Miinchen 1957); A, Horné (Hrsg.), Christ und Biirger heute und morgen (Stuttgart 1958); E.-W. Bok-
kenforde, Das Ethos der modernen Demokratie und die Kirche, in: Hochland 50 (1957/58) 4 ff. (dazu
~ als Entgegnung - der angef. Aufsatz von A. Beckel, ferner H. J. Spital, Noch einmal: Das Ethos der
modernen Demokratie und die Kirche, in: Hochland 50 (1957/58) 401 ff.).

2 Im katholischen Bereich haben vor allem die in verschiedenen Aufsitzen vorgetragenen Gedanken
von J. B. Metz anregend gewirkt, zusammenfassend jetzt J. B. Metz, Zur Theologie der Welt (Mainz
1968), ferner ders., Politische Theologie, in: Sacramentum Mundi 3 (Freiburg 1969). Fiir den evange-
lischen Bereich vgl. den Sammelband: Die sogenannte Politisierung der Kirche (Hamburg 1968); T. Rend-
torff, H. E. Todt, Theologie der Revolution. Analysen und Materialien (Frankfurt 21968).
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Wer sich vor 10 bis 12 Jahren daran beteiligt hat, den Laien einen innerkirchlichen
Freiheitsraum fiir ihr politisches Handeln gegeniiber den Lenkungsanspriichen des
kirchlichen Amtes zu erstreiten, sieht sich so unversehens vor die Frage gestellt, ob
das Eintreten gegen das politische Mandat nur aus der damaligen Situation heraus
richtig war oder allgemein richtig ist. Und ebenso stehen die Triger des kirchlichen
Amtes vor der Frage, ob die in den letzten Jahren zunehmend erfolgte Abkehr von
dirigierenden politischen Stellungnahmen, insbesondere den Wahlhirtenbriefen, und
tiberhaupt der Inanspruchnahme eines politischen Mandats, aus welchen Erwigungen
auch immer sie veranlafit sein mag, eine theologisch und hirtenamtlich richtige Ent-
scheidung war oder ob damit der Riickzug in ein individualistisches, den Auftrag fiir
die Welt vernachlissigendes Verstindnis der Offenbarung angetreten wurde.

Die Frage, ob und gegebenenfalls in welchem Umfang der Kirche ein politisches
Mandat zukommt, der die nachfolgenden Uberlegungen gelten sollen, kann von zwei
Ausgangspunkten her gestellt und erdrtert werden: dem der staatlichen Rechtsordnung
und dem innerkirchlichen. Von der staatlichen Rechtsordnung her sind (nur) staatlich-
rechtliche Gesichtspunkte entscheidend: Welche rechtliche Stellung ist den Kirchen nach
der staatlichen Rechtsordnung zuerkannt, gestattet diese Stellung die Ausiibung eines
politischen Mandats, bestehen rechtliche Bindungen oder Beschrinkungen hinsichtlich
der Inanspruchnahme eines solchen Mandats? Innerkirchlich gesehen geht es darum,
ob die Inanspruchnahme eines politischen Mandats theologisch legitimiert ist, d.h.
ob sie dem Auftrag der Kirche, wie er in der Offenbarung begriindet ist, entspricht.
Die Antwort auf diese Frage ist unabhingig von der Lage, die sich unter staatlich-
rechtlichen Gesichtspunkten ergibt. Gestattet die staatliche Rechtsordnung die Wahr-
nehmung eines politischen Mandats der Kirche, so begriindet das noch nicht dessen
innerkirchliche, theologische Legitimation, ebenso wie umgekehrt ein staatlich-recht-
liches Verbot eines solchen Mandats dessen innerkirchliche Legitimation nicht aufzu-
heben vermag.

Im folgenden soll die Frage nach dem politischen Mandat bzw. Auftrag der Kirche
nur unter dem letzteren, innerkirchlichen Gesichtspunkt erdrtert werden; der staatlich-
rechtliche bleibt aufler Betracht?. .

Zuvor noch zwei begriffliche Verstindigungen, um moglichen Mifverstindnissen
von vornherein zu begegnen. Erstens: Wenn im folgenden von ,,Kirche* die Rede ist,
so ist damit die in Amtern verfafite Kirche, die sog. Amtskirche gemeint, nicht die
Kirche als Inbegriff der GlZubigen. Die Frage nach dem politischen Mandat der Kirche
zielt demzufolge nicht auf das politische Mandat des einzelnen Christen, sondern auf
das der kirchlichen Amtstriger als solcher und — in Entsprechung dazu — der Theologie

3 Wichtige Beitrige vom staatlich-rechtlichen Gesichtspunkt aus finden sich — fiir die Rechtsordnung
der Bundesrepublik — in dem Sammelband von H. Quaritsch, H. Weber (Hrsg.), Staat und Kirchen in der
Bundesrepublik (Homburg v. d. H. 1968); ferner M. Heckel und A. Hollerbach, Die Kirchen unter dem
Grundgesetz, Veroff. d. Vereinigung d. Deutschen Staatsrechtslehrer 26 (Berlin 1968) 5-106.
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qua Theologie, als Wissenschaft von der geschehenen Offenbarung®. Zweitens: Unter
politischem Mandat wird die Berechtigung und der Auftrag zu gezieltem politischen
Handeln, d. h. einem Verhalten, das als solches auf die Herbeifiihrung eines bestimm-
ten politischen Erfolgs gerichtet ist, verstanden.

1L

Sucht man die Frage nach dem politischen Mandat der Kirche auf dem Boden anzu-
setzen, von dem aus ihre Befiirworter argumentieren, so gilt es zu kliren, welcher
Art der Auftrag der Kirche ist, der in der Offenbarung selbst ausgesagt ist oder sich
aus ihr unmittelbar entnehmen lifit. Ergibt sich daraus eine Berechtigung, ein Auftrag,
ein Amt zu politischem Handeln in dem erlduterten Sinn?

Der in der Offenbarung begriindete Auftrag der Kirche kann in einem allgemeinen
Sinn als die Verkiindigung der Heilsbotschaft Gottes, seiner in Jesus Christus gesche-
henen Heilstat an den Menschen umschrieben werden. In diesem Sinn ist das kirch-
liche Amt primir ein Hirtenamt (um in der iiberkommenen Terminologie zu bleiben),
die Vermittlung und traditio (im wortlichen Sinn) der gottlichen Heilsgaben (Gottes-
dienst, Sakramente) und der stets lebendig zu erhaltenden gortlichen Heilsbotschaft
(Verkiindigung, Belehrung). Das Lehramt besteht nur zur Abstiitzung des Hirten-
amts, damit Heilstat und Heilsbotschaft nicht im Wechsel der Generationen und ge-
schichtlichen Fragestellungen verlorengehen; es hat seinen Grund nicht in sich selbst
und steht in seiner Ausiibung im Dienst des Hirtenamts.

Entscheidend ist somit der Inbalt der zu verkiindigenden und lebendig zu erhalten-
den Heilsbotschaft selbst. Soweit dieser Inhalt reicht, reicht auch, im Dienst daran,
die Kompetenz des kirchlichen Amtes. Diese Riidkbezichung gilt sowohl fiir den mog-
lichen Gegenstand als auch fiir die Art und Weise (den modus) kirchlichen Handelns.

1. Die Mitte der gottlichen Heilstat und Heilsbotschaft, wie sie uns insbesondere
in den Schriften des Neuen Testaments entgegentritt?, liegt in der geschehenen Er-

4 Mit dieser Begriffsklirung ist zugleich vorausgesetzt, dafl die Amtskirche, oder genauer: mit spezi-
fischen eigenen Aufgaben ausgestattete kirchliche Amter als solche (d. h. unabhingig von dem Umfang
dieser Aufgaben) eine offenbarungsmiflige Legitimation haben. Diese Voraussetzung kann hier nicht
eigens begriindet werden, es sei dazu verwiesen auf Hans Kiing, Die Kirche (Freiburg 1967). Wird diese
Voraussetzung bestritten, was vom reformatorischen Kirchenverstindnis her naheliegen mag, so mufl
folglich auch die Berechtigung der hier versuchten Art der Behandlung des Themas in Frage gestellt
werden. i

5 Die in der Exegese viel diskutierte Frage, wie weit die neutestamentlichen Schriften, soweit sie
Jesusworte mitteilen, nicht unmittelbare Jesusiiberlieferung enthalten, sondern einen Niederschlag der
(Predigt-) Verkiindigung der frithen Kirche, kann hier dahingestellt bleiben. Auch als (erste) Inter-
pretationen vermitteln sie den fiir uns greifbaren Zugang zur Botschaft und Verkiindigung Jesu selbst.
Zu dem hier gegebenen hermeneutischen Problem neuestens E. Schillebeeckx, Gott — die Zukunft des
Menschen (Mainz 1969) 9 ff.
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16sung (von den Folgen der Siinde) und der Verschnung der Menschen mit Gott durch
die Heilstat Gottes in Jesus. Diese geschehene (und geschenkte) Versdhnung enthilt
zugleich die Aufforderung an die Menschen, sich in den ihnen erschlossenen Heils-
zusammenhang hineinzustellen, aus ihm heraus zu leben und ihn dadurch als betidtigte
Wirklichkeit in die Welt hineinzutragen. Der in nahezu allen neutestamentlichen
Schriften wiederkehrende, auf Johannes den Tiufer (Mt 3,2; Mk 1,4) und Jesus
selbst (Mt 4, 17; Lk 10, 13; 13, 2) zuriickgehende Ruf nach der metanoia, der inneren’
Umkehr, die den ganzen Menschen erfafit, zielt auf dieses Sich-Hineinstellen in den
neuen, im Glauben erfahrbaren und in die praktische Titigkeit ausstrahlenden Lebens-
zusammenhang. Das gleiche ist gemeint, wenn Paulus seine Gemeinde auffordert, den
alten Menschen abzulegen und den neuen Menschen anzuziehen, dem Fleisch abzu-
schworen und dem Geist zu leben. Worauf dieser neue Lebenszusammenhang im Hin-
blick auf das Weltverhalten sachlich-inhaltlich zielt, ergibt sich, im Kern zusammen-
gefaflt, aus der Bergpredigt und dem Liebesgebot®.

Was liegt in dieser Heilsbotschaft fiir das politisch-soziale Verhalten des einzelnen
Christen und der Christen ingesamt beschlossen?

Der Mensch, der sich in den géttlichen Heilszusammenhang hineinstellt, wird be-
freit aus der Verstrickung in die Welt und dem Aufgehen seines Daseins in der Welt.
Er ist, in seinem Selbstbewufitsein und seinem Daseins-Sinn, iiber den Bereich welt-
immanenter Zielsetzungen prinzipiell hinausgehoben. Die Aussage der Offenbarung,
dafl der Mensch als Ebenbild Gottes geschaffen und in seiner konkreten (erlosten)
Existenz ,Kind Gottes® ist, verleiht ihm nicht nur eine Wiirde in sich, sondern legt
auch den existentiellen Ort seines Daseins aus der Welt heraus — der bleibende Unter-
schied zum antiken Mythos, der dessen Geschichtsmichtigkeit zerstort. Daraus ergibt
sich einerseits eine gewisse Distanz zur Welt, anderseits aber auch gerade eine Freiheit
gegeniiber der Welt, eine Freiheit zu ihrer — weltimmanent und mythisch gesehen vor-
aussetzungslosen — Gestaltung und Umgestaltung im Sinn der praktischen Umsetzung
und Wirksamkeit der gottlichen Heilsbotschaft.

Der Mensch wird als Christ aufgerufen, sein neues (erldstes), von der Weltverstrik-
kung befreites Dasein im Handeln wirksam werden zu lassen. Auf diese Weise greift die
gottliche Heilsbotschaft aus in das soziale und politische Verhalten des einzelnen Chri-
sten und der Christen insgesamt. Sie sollen das Salz der Erde sein, das Licht, das in
der Finsternis leuchtet, der Sauerteig, der die Welt durchsiduert (und erneuert). Das
in Jesus Christus gekommene und verkiindete Heil ist insofern in der Tat nicht privat,
keine nur den einzelnen Menschen in seiner Innerlichkeit und seinem individuell-person-
lichen Bereich betreffende Angelegenheit?. Der Auftrag zur Umgestaltung und Er-
neuerung der Welt im Geist des Evangeliums, die titige Absage an die Herrschaft des
Bosen, der Ungerechtigkeit und der Herzenshirte in der Welt ist der christlichen Bot-

8 Vgl. Mk 12, 31 ff.; Lk 10, 27; Rom 13, 8 ff.; 1 Kor 13, 1 ff.
7 Insoweit zutreffend J. B. Metz, Zur Theologie der Welt, 100 f.
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schaft von vornherein immanent; es ist nicht notwendig, ihn als ,gesellschaftlichen
Bezug® der Offenbarung erst durch eine neue Hermeneutik zu entdeckens,

2. Diese Aussage bedarf freilich der Erginzung durch die Feststellung dessen, was
im Hinblick auf das politische Verhalten der Christen nicht Inhalt der Heilsbotschaft
ist. Die christliche Offenbarung enthlt nicht ein konkretes politisches Programm, das
aus sich unmittelbarer Realisierung fihig wire, und sie enthilt auch keinen
unmittelbaren Aufruf zur politischen ,action directe®. Jesus weist die Errich-
tung einer politischen Messiasherrschaft, von seinen Jiingern bis zuletzt erwartet,
immer wieder von sich und entzieht sich dem Volk, das ihn zum Kénig machen will.
Er predigt auch nicht die Verinderung der damaligen konkreten Sozialverhiltnisse
auf revolutionirem Weg, obgleich sie sicher nicht ein Vorbild an Gerechtigkeit waren
und hinter dem christlichen Liebesgebot erst recht zuriickblieben. Vielmehr zeigt sich
eine gewisse Distanz und Gelassenheit gegeniiber den konkreten politischen und sozi-
alen Verhiltnissen; sie werden sub specie salutis in einen Status der Relativitit ver-
setzt. Der Ansatzpunkt ist in den iiberlieferten Reden Jesu (wieweit es sich dabei um
authentische Jesus-Worte oder um Predigtinterpretationen der frithen Kirche handelt,
kann in diesem Zusammenhang dahingestellt bleiben) und den neutestamentlichen
Briefen, stets gleichbleibend, ein anderer: Die Verinderung der bestehenden Ordnungen
und Verhiltnisse ergibt sich als Folge aus dem gelebten Geist des Evangeliums, aus
der Annahme der gotelichen Heilsbotschaft durch die Menschen und dem dadurch
bewirkten Wandel ihrer Gesinnung und ihres Verhaltens. Das unmittelbare Ziel ist
diese Annahme der Heilsbotschaft und das neue Leben der einzelnen aus dieser Bot-
schaft; die Verdnderung der Welt ergibt sich daraus als Konsequenz. Auch insofern,
nicht nur in der existentiellen Herausnahme aus dem immanenten Welthorizont, er-
weist sich die neutestamentliche Botschaft als eine Botschaft der Freiheit: sie {iberspringt
den einzelnen, seine Freiheit im Glauben und seine Freiheit der Entscheidung nicht,
etwa zugunsten der Proklamation und Realisierung universaler Ziele und Zwecke,
an denen der einzelne dann schlieflich Objekt oder gar nur Zubehér wird, Material
des zum Subjekt erhobenen geschichtlichen Fortschritts.

Die Zeugnisse im Neuen Testament fiir diese Seite der Offenbarung sind zahlreich,
sie brauchen nicht im einzelnen interpretiert zu werden. Es sei nur an die Parabel von
der Steuermiinze erinnert (Mt 22, 15; Mk 12, 13), an den Bericht iiber die Versuchung
Jesu (Mt 4,1 ff.), an die Szene vor Pilatus (Joh 19, 10) — mein Reich ist nicht von
dieser Welt —, an die bekannte Rémerbriefstelle iiber die Obrigkeit (Rém 13, 1), die

8 Einer ,Entdeckung® dieses Bezugs bedarf es allenfalls gegeniiber derjenigen (im deutschen Sprach-
raum lange vorherrschenden) Theologie, die von der Existenzphilosophiec und Transzendentalphilosophie
inspiriert wurde und von daher nahezu ausschlieflich das individuelle Gottesverhiltnis zum Gegenstand
ihrer Reflexion machte und in dieser Weise auch das religiose und theologische Bewufltsein bildete. Die
Polemik heutiger ,politischer® Theologie, insbes. bei J. B. Metz, gegen die theologische Privatisierung
des Heils mufl aus der Reaktion gegen diese theologische Richtung verstanden werden; sie hat einen
theologie- und geistesgeschichtlichen, nicht einen hermeneutischen Grund.
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ungeachtet der vielfachen autoritir-ideologischen Uberinterpretation im Lauf der Ge-
schichte jedenfalls, aus ithrem Kontext verstanden, die Akzeptierung und zugleich Rela-
tivierung der dufleren politischen Ordnungen im Zeichen der eschatologischen Naher-
wartung ausweist?; schlieflich an die Loyalititsermahnungen im ersten Petrusbrief
(2, 13 ff., dhnlich 1 Tim 6, 1) an Sklaven und Herren, die ganz dezidiert an die Ver-
inderung von innen, den Gesinnungswandel als Medium fiir den Wandel der Zu-
stinde abzielen. Man mag hinsichtlich der beiden letzten Zeugnisse auf die (dann
ausgebliebene) eschatologische Naherwartung der frithen Kirche hinweisen, die allein
diese Relativierung und Gelassenheit, den Riickzug auf das Innere zu erkldren ver-
moge. Aber ist nicht das Leben aus einer eschatologischen Erwartung, und das darin
begriindete Wissen um die Vorldufigkeit und prinzipielle Unvollendetheit aller irdi-
schen Ordnungen — auch im Hinblick auf die in ihnen realisierbare Gerechtigkeit — ein
allgemeines Kennzeichen fiir den Habitus, das (neue) Weltverhiltnis des Christen, das
ihm die Uberlegenheit und einen festen Standort auch gegeniiber allen weltimmanenten
Vollendungsideologien verleiht und ermoglicht?

Auch die Ermahnungen und Verurteilungen, nicht zuletzt der damals Machtigen, die
wir im Neuen Testament finden (Johannes an Herodes, Mt 14, 4; die wiederholten
Reden Jesu gegen die Pharisier, Mt 23, 1 ff.; Lk 11, 40), stellen diesen Befund nicht
in Frage. Es geht in ihnen nicht um politische Imperative, sondern darum, einzelnen
Menschen oder Menschengruppen ohne Ansehen der Person ihre Verfehlungen vorzu-
halten, sie der Selbstgerechtigkeit und Heuchelei anzuklagen und sie im Sinn der Bot-
schaft Jesu zur Umkehr, zum Leben aus der Liebe und Versshnung aufzurufen. Sie
sprengen den bislang ermittelten Rahmen nicht, sondern bestitigen ihn. Das gleiche
gilt fiir das Liebesgebot und die Mahnungen der Bergpredigt. Sie heben die Ordnung
des Rechts nicht auf, sondern setzen sie in ihrem Bestand voraus. Erst dadurch erhilt
das Uberschreiten der Rechtssphire, die das Liebesgebot intendiert, seinen Sinn. Die
Aufforderung, demjenigen, der mit mir um meinen Mantel rechtet, auch noch den
Rock dazuzugeben (Mt 5, 40), verliert ihren Sinn und wird gegenstandslos, wenn ich
nicht — von Rechts wegen — auch den Mantel zuriickverlangen konnte, und ebenso die
Verpflichtung zum Almosengeben, wenn der iiber das Auskémmliche hinausgehende
Besitz schon von Rechts wegen entzogen werden konnte.

Der Konflikt, in den Jesus mit den Pharisiern und Schriftgelehrten, schliefilich mit
dem Hohen Rat gerit, ist seinem Ursprung und seiner Art nach ein religidser Konflikt,
er ergibt sich unmittelbar aus der neuen Heilsbotschaft Jesu, seiner Abkehr von der
erstarrten jiidischen Gesetzesreligion. Dafl daraus zugleich ein politischer Konflikt
wird, liegt in dem Charakter der damaligen jiidischen politischen Ordnung als einer
Theokratie begriindet, in der jede religiose Frage notwendig und unmittelbar zugleich

9 Dazu niher H. R. Schlette, Die Aussagen des Neuen Testaments iiber den Staat, in: Archiv f. Rechts-
und Sozialphilosophie 48 (1962) 179-197 m. weit. Literatur, insb. 187 ff. Zur Parabel von der Steuer-
miinze ebd. 186f., zu den Ermahnungen an Sklaven und Herren ebd. 194.
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eine politische war. Wenn man heute darauf hinweist, dafl Jesus schon durch sein Auf-
treten und seine Lehre ein ,Revolutionir® gegeniiber der damals bestehenden Ord-
nung gewesen sei, so gilt das allenfalls unter der Voraussetzung jener theokratischen
religids-politischen Einheitswelt, nicht indessen im heutigen Sinn des Begriffs Revolu-
tiondr, der den politischen oder sozialen Revolutionir meint 1o,

II1.

Welche Folgerungen ergeben sich nun aus diesem Inhalt der christlichen Heilsbot-
schaft fiir ein politisches Mandat der Kirche? Diese Folgerungen kénnen nicht ein ein-
faches ,,Ja“ oder ,Nein® sein, sie miissen notwendigerweise differenzieren.

1. Aus der christlichen Offenbarung ergibt sich kein unmittelbarer politischer Auf-
trag der Kirche. Die christliche Offenbarung ist nach ihrem Inhalt weder explizit noch
implizit eine politische Theorie oder Handlungsanweisung, sondern eine Heilsbot-
schaft. Aus der Umsetzung dieser Heilsbotschaft in praktisches Verhalten ergeben sich
zwar in mannigfacher Weise politische und soziale Wirkungen, aber diese Wirkungen
sind in ihr selbst nicht spezifisch nach Inhalt und Art bestimmt, bis auf wenige, aller-
dings nicht unwichtige negative Ausgrenzungen (... es ist Dir nicht erlaubt). Uber
diese negativen Ausgrenzungen hinaus, die sich aus den in der Offenbarung ausge-
sprochenen Verhaltensprinzipien und einzelnen konkreten Geboten eo ipso ergeben,
sind die politischen und sozialen Wirkungen als solche nicht Gegenstand, sondern
Folge der Heilsbotschaft; sie sind bedingt durch das Dazwischentreten der Uberlegung,
Abwigung und auswihlenden Entscheidung der Christen selbst im Hinblick auf die
Konkretisierung und Anwendung der Heilsbotschaft.

Wenn die Kirche (als Amtskirche) Grund und Grenze ihres Auftrags in der Ver-
kiindigung ihrer Heilsbotschaft hat, so ist sie auf das beschrinkt, was selbst Gegen-
stand dieser Botschaft ist. Es ist nicht ibres Amtes, das Dazwischentreten der Uber-
legung, Abwigung und Entscheidung der Christen in der Konkretisierung der Offen-
barung auszuschalten, fiir sie vorab zu entscheiden und sich an ihre Stelle zu setzen;
es obliegt ihr vielmehr, die Gliubigen immer wieder anzuregen, zu ermahnen und,
soweit es um die Kenntnis der christlichen Heilsbotschaft geht, instand zu setzen, diese
Entscheidung und Konkretisierung selbst vorzunehmen.

2. Die hiermit gegebene prinzipielle Grenzbestimmung fiir die Zustindigkeit des
kirchlichen Amtes bedeutet nicht, dafl die christliche Offenbarung um die in ihr ange-
legten politisch-sozialen Folgewirkungen gebracht und auf einen Bereich reiner Inner-
lichkeit reduziert wird. Es handelt sich vielmehr um die richtige, in der Offenbarung

10 Im Sinn der heutigen staatlichen Verhiltnisse und politischen Begriffe war Jesus allenfalls ein
~Hiretiker® oder innerkirchlicher Rebell gegeniiber der jiidischen Thora und ihrer authentischen Inter-
pretation durch den Hohen Rat als geistlicher Inquisitionsbehorde.
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selbst grundgelegte Verteilung der Aufgaben zwischen dem kirchlichen Amt einerseits
und den Gldubigen anderseits, die zugleich eine Verteilung von innerkirchlicher Auto-
ritit und Freiheit ist. Die Wahrnehmung des Verkiindigungsauftrags fiir die Heils-
botschaft durch die Kirche — wie auch der lebendige Glaube der Christen selbst — impli-
ziert eine Vielzahl politisch-sozialer Wirkungen, denn diese Verkiindigung zielt aus
sich selbst auf die Umsetzung in weltbezogenes Verhalten. Aber diese Wirkungen sind
vermittelt; vermittelt durch die Christen als selbsthandelnde, in der christlichen Frei-
heit und aus ihr heraus abwigende und entscheidende Personen!l, die ihrerseits im
Geist des Evangeliums seine Impulse und Prinzipien, die ihre eigene christliche Ge-
sinnung nach Maflgabe ihrer Erkenntnis, Einsicht und Wirkungsmoglichkeiten in kon-
krete Zielsetzungen und konkretes Handeln umsetzen. Da es sich hierbei nicht um
eine einfache logische Schlufifolgerung handelt, sondern um eine schopferische Konkre-
tisierung und Abwigung, die ihrerseits mitbedingt ist durch Kenntnis gesellschaftlicher
Sachverhalte und Strukturen, durch das Abschitzen gesellschaftlicher und politi-
scher Entwicklungen, durch die Entscheidung fiir Priorititen, da nicht alles zu-
gleich erreichbar ist, sind von vornherein verschiedene Konkretisierungen, Hand-
lungsziele und Ordnungsmodelle denkbar und mdglich, von denen keines fiir sich be-
anspruchen kann, das allein christliche bzw. dem Evangelium gemifle und daher fiir
alle, die wirklich glauben und Christen sein wollen, verbindliche zu sein. Hier liegt der
sachliche Grund fiir den (politischen) Pluralismus innerhalb der Kirche (als Gemein-
schaft der Gldubigen) und sein inneres Recht. Das kirchliche Amt, wiirde es sich eine
dieser verschiedenen moglichen Ansichten oder Programme zu eigen machen, wiirde
eben dadurch Partei ergreifen und nicht mehr im Rahmen der Verkiindigung der Glau-
bensbotschaft handeln 12. Es wiirde einer bestimmten Ansicht die Autoritdt einer Glau-
bensverkiindigung verschaffen wollen und eben dadurch — in der Riickwirkung — die
Glaubensverkiindigung zu einer bloflen Ansicht degradieren.

3. Auf der Grundlage dieser Abgrenzungen liflt sich nunmehr die Frage nach dem
sog. Hiiter- und Wichteramt der Kirche beantworten. Dieses Hiiter- und Wichteramt
ist als solches keine Usurpation. Aber es besteht nur insoweit, als es Ausflufl des Ver-
kiindigungsauftrags der Kirche ist und sich in dessen Rahmen hilt. Nach den obigen
Darlegungen bedeutet das, daf} es sich nur auf den Bereich der negativen Ausgrenzun-
gen (... es ist Dir nicht erlaubt) erstrecken kann. Es ist dort gerufen, wo es sich um
die Miflachtung dessen handelt, was als Gesetz Gottes, als unverlierbare Berufung des
Menschen in der Offenbarung unmittelbar ausgesagt und enthalten ist. Insofern kann
es in der Tat berechtigt und auch gefordert sein, dafl die Kirche einzelne oder Gruppen
von Menschen, die Michtigen in Staat und Gesellschaft wegen ihres Verhaltens er-
mahnt oder zur Rede stellt, dafl sie ein bestimmtes Tun verurteilt, ja auch eine Gesell-

11 Vgl, auch Hans Maier, in: Essener Gespriche zum Verhiltnis Staat und Kirche IV, demnichst bei
Aschendorff, Miinster.

12 Nachweise dazu — am Beispiel der Ralliements-Politik Papst Leos XIII. — bei Hans Barion, Kirche
oder Partei? in: Der Staat 4 (1965), insbes, 145-50.
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schaftsordnung im ganzen des in sich siindhaften Zustands anklagt. Sie spricht dann,
kann und muf sprechen, mit der Unbedingtheit und Verbindlichkeit, die der Verkiin-
digung der gottlichen Heilsbotschaft eignet.

Geht es indessen iiber diesen Bereich des in se malum hinaus, und das ist schon dort
der Fall, wo ein Gebot oder eine Norm iiberhaupt einer Abwigung zuginglich ist1s,
so bleibt als Ausflufl des Hiiter- und Wichteramts nur die Ermahnung und Aufforde-
rung an die Gldubigen zum Leben und Handeln aus dem Glauben auch im politisch-
sozialen Bereich, zur Absage an Eigennutz, Macht und Besitzgier usf. und zur Orien-
tierung auf Gerechtigkeit, Nichstenliebe, Sachwissen und das allgemeine Wohl. Das
sind zwar in gewisser Weise Leerformeln, weil aus ihnen allein noch keine konkrete
Entscheidung gewonnen werden kann, aber sie geben doch eine Richtung, eine Grund-
orientierung und grenzen dadurch wiederum negativ ein oder aus. Fiir die Konkreti-
sierung dessen sind die Christen in der Tat auf die natiirliche Erkenntnis, auf Einsicht
und Erfahrung in die Bedingungen und Méglichkeiten politisch-sozialer Ordnung und
eines entsprechenden Handelns verwiesen. Die christliche und christlich richtige Ant-
wort auf gegebene politisch-soziale Situationen macht nicht der Glaube und das En-
gagement aus sich selbst, sie ergibt sich entscheidend aus Einsicht, Erfahrung, sach-
kundigem Urteil, kurz aus der Kraft des Arguments, freilich eines vom Geist und
Anruf der christlichen Offenbarung inspirierten Arguments. Das kirchliche Amt und
seine Triger haben hierin den Gliubigen nichts voraus; sie knnen, wie diese, Gesichts-
punkte, Vorschldge und Griinde beitragen, aber diese Gesichtspunkte, Vorschlige und
Griinde haben kein theologisches Plus oder eine hirtenamtliche Verbindlichkeit, son-
dern eben und nur die Autoritit der ihnen aus sich selbst innewohnenden Uberzeu-
gungskraft.

4, Daraus ergibt sich insbesondere nun die Feststellung, dafl die Kirche keinerlei Amt
oder Auftrag im Bereich politischer Mittel und Zwecke — von der erwihnten Aus-
grenzung abgesehen — hat. Welcher Weg aus einer ungerechten, in sich siindhaften Ord-
nung zu einer besseren Ordnung fiihrt, welche Vorkehrungen und Mafiregeln zu treffen
sind zur Verhinderung oder Beseitigung von Unterdriickung, zur Bekdmpfung des
Hungers, zur Gewihrleistung und Sicherung der Freiheit, fiir alles dies gibt es keine
spezifische, aus der Offenbarung oder sonst theologisch begriindbare Auskunft. Diese
Fragen unterliegen daher nicht der Kognition des kirchlichen Amtes, und Enzykliken,

13 Ein als Seelsorger wie als Theologe bewanderter Pfarrer hat dies dahin formuliert, daf von Vor-
schriften, von denen dic Kirche dispensieren kénne, auch der einzelne Christ sich selbst dispensicren
kdnne; die Moglichkeit der Dispensation weist aus, dafl es sich nicht um ein in se malum handelt. -
Fiir den Bereich politischen Handelns findet sich das gleiche Ergebnis schon im Traktat des hl. Thomas
v. Aquin de lege humana, S. Th. II, I qu 96. Thomas sagt dort, daf auch ein an sich ungerechtes Gesetz
fiir den Biirger verpflichtend sein kénne; um des Gemeinwohls willen, um grofleren Schaden zu ver-
meiden, miisse der einzelne auch bereit sein, Ungerechrigkeiten in Kauf zu nehmen, Die Grenze sei erst
dort, wo etwas gegen ein unmittelbares gottliches Gebot — Thomas nennt als Beispiel den Gétzendienst ~
geboten werde. Der — sehr weite — Bereich moglicher Abwigung im politischen Handeln, die Akzep-
tierung auch eines malum, sofern es das minus malum gegeniiber sonst eintretenden Folgen ist, ist damit
im Kern richtig umschrieben.
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Sendschreiben oder Hirtenbriefe, die sich damit befassen, sind insoweit nicht mehr
Dokumente kirchlicher Verkiindigung, denen fiir die Gliubigen eine besondere Ver-
bindlichkeit zukommt, sondern Ansichten und Anregungen der Person oder Stelle,
von der sie ausgehen.

Ein Beispiel zur Verdeutlichung. Es erscheint durchaus moglich, dafl in bestimmten Staaten
Siidamerikas derzeit soziale Verhiltnisse bestehen, die im Sinn des Evangeliums als in sich
siindhaft bezeichnet werden miissen. In diesem Fall wire es Sache des kirchlichen Amtes, diese
Zustinde als solche zu benennen, sich zum Anwalt der Opfer zu machen und auf unverziig-
liche Abhilfe zu dringen. Es wire ebenso Sache des kirchlichen Amtes, allen Gliubigen klar
zu machen, daf} jeder, der sich bei diesen Verhiltnissen beruhigt und nicht nach Mafigabe seiner
Moglichkeiten auf Abhilfe sinnt und sich dafiir einsetzt, daran im vollen Sinn mitschuldig
wird. Die Frage indessen, ob der geeignete und notwendige Weg zur Abhilfe eine Bodenreform,
eine Anderung des Steuer- oder Wirtschaftssystems, eine Anderung des politischen Regimes
oder eine Revolution wire, entzicht sich kirchlicher wie theologischer Beurteilung. Sache des
kirchlichen Amtes wiire es hier allerdings, im Hinblick auf alle moglichen Wege an die Geltung
und den Inhalt des 5. Gebots zu erinnern.

Es ist eine stete, in der Geschichte immer wieder hervorgetretene Gefahr des kirch-
lichen Amtes, die hier aus dem Amtsauftrag gezogenen Grenzen zu iiberschreiten und
etwas als Verkiindigung auszugeben, was in der Sache wegen des fehlenden Offen-
barungsbezugs keine Verkiindigung mehr ist. Fiir kirchliche Verlautbarungen aus jiing-
ster Zeit hat H. Barion das am Beispiel der Lehre der Pastoralkonstitution des 2. Vati-
kanischen Konzils iiber das Eigentum, die Mitbestimmung und die staatliche Ordnung
eindrucksvoll dargelegt 4. Das kirchliche Amt verwischt damit die Grenze zwischen
Autoritit und Freiheit — beide bedingen einander — innerhalb der Kirche und erreicht
nur, dafl es seine eigene Autoritit untergrabt. Die Heraufsteigerung von Ansichten zu
Offenbarungsinterpretationen ebenso wie die Nichtunterscheidung von Ansicht und
Verkiindigung, auch wenn sie in pastoraler Intention erfolgt, fithren nur dazu, dafl
alsbald alle Verkiindigung zur Ansicht heruntergestuft wird 15.

14 Vgl. Hans Barion, Das konziliare Utopia, in: Sikularisation und Utopie. Ebracher Studien, Ernst
Forsthoff zum 65. Geburtstag (Stuttgart 1967) 193 ff., 212 ff.; ders., Weltgeschichtliche Machtform? Eine
Studie zur politischen Theologie des II. Vatikanischen Konzils, in: Epirrhosis, Festgabe fiir Carl Schmitt
(Berlin 1968) 13 fI., insbes. 32-53.

15 Die neue, sich ,politisch® verstehende Theologie leister bei diesem Vorgang der Verwischung und
Nichtunterscheidung in verhingnisvoller Weise Hilfestellung. So stellt E. Schillebeedsx, a.a. O. (N. 5),
Kap. 5: Kirche, Lehramt und Politik, 137 ff. einerseits fest, dafl lehramtliche Aussagen auf gesellschafts-
politischem Gebiet geschichtlich bedingt und gebunden seien und keine Garantie fiir ihre objektive
Richtigkeit bestehe, hilt sic aber anderseits gleichwohl fiir eine Sache des kirchlichen Amtes, freilich
nicht mit strenger Verbindlichkeit, aber doch so, dafl ihnen gegeniiber das ,christliche Vertrauen® ge-
rechtfertigt sei, daR derjenige, der sich nach ihnen richtet, wirklich ,situationsgerecht® handelt; es
gehe nicht um Glaubensgehorsam gegeniiber der kirchlichen Lehrautoritit ,als vielmehr gegeniiber dem
prophetischen Hirtenamt, das nicht dieselbe Klarheit besitzt, aber dafiir ein stirkeres prophetisches Ver-
mégen (1) zu Beschwdrung, Aufruf und Antrieb zu weiterem Suchen in sich trigt...* Diese Begriindung
spricht fiir sich selbst; statt durch Begrenzung der Zustindigkeit die Autoritit des kirchlichen Amtes
dort, wo sie besteht, zu stirken, wird sie durch grenzenlose Ausdehnung und die Berufung auf ein
Prophetentum, das doch dem kirchlichen Amt in keiner Weise generell iibertragen oder verheiflen ist,
systematisch destruiert; was bleibt, ist die unverbindliche Verbindlichkeit einer Vielzahl bischoflicher
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Das gleiche gilt fiir die Theologie. Die neuerwachte Theologie der Revolution iiber-
schreitet ebenso die Grenze offenbarungsgebundener und -interpretierender Theologie
wie die Theologie der Restauration im 19. Jahrhundert. Beide verkennen die in der
christlichen Heilsbotschaft gegebene Differenz zu jeder politischen Ordnung1; sie ver-
absolutieren religits motivierte politische Theorien und Ansichten iiber Inhalt und
Mittel politisch-sozialer Ordnung zu theologischen Aussagen, die sie nicht sind, und
stellen dadurch die Theologie als Wissenschaft von der geschehenen Offenbarung selbst
in Frage!”. Der Grund bzw. die theologische (nicht politologische) Grundlosigkeit
dieser , Theologie“ wird deutlich, wenn man sie, worauf wieder H. Barion hingewiesen
hat 8, kerygmatisch befragt. Was bleibt, ist theologisierende Politik und prophetische
Selbstermachtigung.

IV.

Die hier vorgetragene Begrenzung des politischen Mandats der Kirche auf ein sehr
eng umschriebenes Hiiter- und Wichteramt ist heute von seiten der politischen und
theologischen Linken dem Einwand ausgesetzt, dafl die damit versuchte Entpoliti-
sierung der Kirche nur eine scheinbare sei, die die stets vorhandene politische Stellung-
nahme der Kirche nur verhiille, Als gesellschaftliche Institution und gesellschaftlicher
Machtfaktor kénne die Kirche dem politischen Bezugs- und Spannungsfeld gar nicht
entgehen; ihr Schweigen zu politischen Fragen sei ebenfalls eine politische Stellung-
nahme, und zwar eine solche gegen Verinderung und fiir den status quo. Da sie sich
also notwendig politisch verhalte, kinne es nur darauf ankommen, dafl sie sich richtig,
d. h. im Geist des Evangeliums politisch verhalte; sie miisse daher auch selber die Kon-
kretisierungen der Heilsbotschaft in den politisch-sozialen Raum hinein vornehmen.

An diesem Einwand stimmen die Primissen, aber sie tragen nicht die daraus gezo-
genen Folgerungen. Die heutige politische Linke und die ihr zugewandte Theologie

oder sonstiger ,Worte“, die, einmal angenommen, auf alle Auflerungen des kirchlichen Amtes iiber-
greifen wird.

In die gleiche Richtung geht die Forderung von J. B. Metz (Zur Theologie der Welt, 113) nach einer
neuen Sprech- und Aussageweise der Kirche. Diese fordere ,den Mut zum kontingent-hypothetischen
Sprechen® und verlange ,ein weisendes Wort, das weder unverbindlich-beliebig noch doktrinell-dogma-
tisierend® ist. Mit solcher Sprechweise werden Autoritit des kirchlichen Amtes und Freiheit der Gliu-
bigen zugleich aufgelést. An ihre Stelle treten Verbandsverlautbarungen auf der einen, eine dadurch
provozierte Verbandssolidaritdt (ohne Grenzen und Kriterien) auf der anderen Seite.

186 Vgl. Ernst Feil, Von der ,politischen Theologie® zur ,Theologie der Revolution®?, in: Diskussion
zur Theologie der Revolution, hrsg. v. E. Feil und R. Weth (Miinchen-Mainz 1969) 130f.

17 Als ein Beispiel fiir viele sei die ,theologische* Aussage zum Problem der Revolution bei J. B.
Metz, Zur Theologie der Welt, 112 zitiert: , Wo ein gesellschaftlicher Status quo cbenso viel Ungerechtig-
keit enthilt wie eventuell entstehen mag, wenn er revolutionir abgeschafft wird, dann kann eine Revolu-
tion fiir die Gerechtigkeit und Freiheit ,der Geringsten unter den Briidern® auch im Namen dieser
Liebe (gemeint ist die christliche Liebe) nicht unerlaubt sein.®

18 Das konziliare Utopia, 232
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haben etwas ,entdedkt®, was Carl Schmitt bereits vor 40 Jahren gesehen und ausge-
sprochen hat1?, dafl nidmlich das Politische keinen abgrenzbaren Gegenstand har, viel-
mehr einen bestimmten Intensititsgrad der Assoziation oder Dissoziation bezeichnet, der
sein ,Material“,je nach der Situation und den gegebenen Verhiltnissen in der Gesellschaft,
aus allen Sachbereichen beziehen kann. Man entgeht dem Politischen daher nicht da-
durch, dafl man sich auf eine ,neutrale Sachlichkeit®, ein vor-politisches Naturrecht
oder auf die ,reine® Verkiindigung der christlichen Heilsbotschaft zuriickzieht. Auch
diese Positionen werden, wenn sie in das Beziehungs- und Spannungsfeld des Politi-
schen geraten, politisch relevante Positionen. Das ist, von der Erfahrung her und
analytisch gesehen, unbestreitbar richtig, und man fragt sich, warum weder die allge-
meine Offentlichkeit noch die kirchliche Offentlichkeit diese Einsicht bislang angenom-
men haben 20,

Aber was ergibt sich daraus als Konsequenz? Da die Kirche als Institution, die in
der Gesellschaft existiert und wirkt, dem Politischen ohnehin nicht prinzipiell entgehen
kann,da Stellungnahme wie Nichtstellungnahme zu politisch relevanten Fragen eine poli-
tische Position bedeuten kénnen, ist daraus gerade kein Argument zu gewinnen, dafl
die Kirche anders als nach ihrem Verkiindigungsauftrag und in dessen Grenzen han-
delt. Der Versuch, dieses Handeln im Hinblick auf seine (méglichen) politischen Wir-
kungen noch einmal (iiber-) zu determinieren, wiirde zu einer Abkehr von dem eigenen
Auftrag fithren, indem das, was als mégliche Folge der Verkiindigung sich ergeben
kann, zum Ausgangspunkt fiir den Inhalt der Verkiindigung gemacht wird. Eine to-
tale Politisierung und ein Verlust der Unbedingtheit kirchlicher Verkiindigung wiren
die Folge. Andererseits entzicht auch das Verbleiben in den Grenzen des Amtes die
Tréger des kirchlichen Amtes nicht eo ipso dem politischen Spannungs- und Bezie-
hungsfeld. Es kann immer wieder zu jener (iuflersten) Situation kommen, daf schon
und gerade die einfache und unbedingte Verkiindigung der christlichen Wahrheit, ohne
jede politische Uberdetermination, Gegenstand der politischen Dissoziation wird, etwa
weil sie die Position der Michtigen in Staat und Gesellschaft oder ihre Praktiken
bedroht. In diesem Fall miissen die Triger des kirchlichen Amtes die politische Heraus-
forderung, die in der Wahrnehmung des Verkiindigungsauftrags liegt, annehmen und
die Entschlossenheit haben, in das politische Spannungsfeld einzutreten. Die Euthana-
siepredigten des Bischofs von Miinster, Graf Galen, waren Verkiindigung und poli-
tische Tat zugleich, und das letztere um so mehr, als ihnen nicht entgegengehalten
werden konnte, sie stellten eine Uberschreitung des kirchlichen Verkiindigungsauftrags
dar.

19 Carl Schmitt, Der Begriff des Politischen (zuerst 1927, Berlin 31963) 27.

20 Fiir die allgemeine Offentlichkeit wird man den Grund in der immer wieder mifiverstandenen
s0g. »Freund-Feind-Theorie® Carl Schmitts zu suchen haben, die jede weitere Befassung mit der Schrift
zu eriibrigen scheint, fiir die kirchliche Offentlichkeit liegt m. E. ein spezieller Grund in dem langen
Vorherrschen einer Naturrechtsdoktrin, derzufolge das Politische als Auseinandersetzung um Zielvor-
stellungen, als Abwigen i. S. der Kunst des Mbglichen erst ,oberhalb® des jeder ,legitimen® Politik
vorgegebenen Bereichs des Naturrechts beginnt.
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An dieser Stelle liegt denn auch das eigentliche Problem des Hiiter- und Wichter-
amts der Kirche. Selbst in dem dargelegten sehr begrenzten Umfang ist die Kirche mit
diesem Hiiter- und Wichteramt in der Praxis oftmals tiberfordert. In einer Welt souve-
rdner und sikularisierter Staaten, in der ihr keinerlei potestas directa mehr zukommt,
gerit die Kirche hier in ein kaum #iberbriickbares Dilemma. Kommt es zum Konfliktfall,
in dem das Zeugnis des Hiiter- und Wichteramts gefordert, aber auch (politisch) ge-
fahrlich ist, so wird die Logik der cura animarum, der Sorge fiir die religidse Lebens-
moglichkeit der Glaubigen, die Logik des heilsgeschichtlichen Zeugnisses importune,
opportune immer wieder und mit einer gewissen Notwendigkeit verdringen?®!. Ein
eindrucksvolles Beispiel dafiir bietet das buchstibliche Leerlaufen der naturrechtlichen
Kriegslehre in der kirchlichen Verkiindigung wihrend des 2. Weltkriegs. Die Frage
nach der ,justa causa® und dem ,debitus modus® dieses Kriegs und folgeweise der
Erlaubtheit des konkreten Kriegsdienstes wurde beharrlich umgangen, von seiten der
deutschen Bischéfe wie von seiten des Papstes®2. Niemand wird die Zwangsliufigkeit
iibersehen, vor die sich Papst und Bischdfe angesichts dieser Frage gestellt sahen. Sollten
sie etwa die katholischen deutschen Soldaten zur Verweigerung des Kriegsdienstes oder
bestimmter Kriegsdienste auffordern und sie damit voraussehbar rethenweise dem Tod
iberantworten, wihrend der Papst selbst und zum Teil auch die Bisch6fe unangreifbar
blieben? Dem beharrlichen Schweigen der Kirche zu dieser Frage kann, so gesehen,
weder die Hirtensorge noch die biirgerliche Ehrenhaftigkeit abgesprochen werden. Aber
ist diese Logik des irdischen Uberlebenkonnens und Uberlebenwollens auch die Logik
des Hiiter- und Wichteramts? Gehort zu seiner Logik nicht das Vertrauen auf Gott
als den Herrn der Geschichte, der den Ausgang geben wird? Konnen Erwigungen der
cura animarum und wohlverstandener Kirchenraison demgegeniiber den Vorrang be-
haupten? .

Man kann versucht sein, an dieser Stelle das Hiiter- und Wichteramt der Kirche
noch einmal, und zwar radikal, in Frage zu stellen. Aber vielleicht ist es, im Sinn der
christlichen Heilsbotschaft, realistischer, darin ein Zeichen dafiir zu sehen, dafl auch
die Kirche selbst, als Amtskirche wie als wanderndes Gottesvolk, ihrem Auftrag nur
unvollkommen, gebrochen nachkommen kann, dafl auch sie in statu peccatoris steht
und der Erlosung durch ihren Herrn bedarf.

21 Dazu niher E.-W. Bockenforde, Kirche und Politik. Zu einigen Neuerscheinungen iiber das Ver-
hiltnis der Kirche zum Dritten Reich, in: Der Staat 5 (1966) 234 ff.

22 Fiir die deutschen Bischofe vgl. Gordon Zahn, Die deutschen Katholiken und Hitlers Kriege (Graz-
Koln 1965); fiir Pius XII. dessen Briefe an die deutschen Bischéfe, herausgeg. in dem Band: Die Briefe
Pius XIL an die deutschen Bischéfe 1939 bis 1944 (Mainz 1966) und dazu meine Besprechung in: Der
Staat 8 (1969) 267 f.
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Zu ,,Davor® und ,Ortlich betiubt® von Giinter Grass

Kritiker und Leser maflen Thomas Mann bis zum Erscheinen des ,,Zauberbergs® (1924)
an den ,Buddenbrooks“ und am ,,Tod in Venedig®. Kritiker und Leser messen Giinter
Grass bis auf weiteres an der ,,Blechtrommel®, an ,Katz und Maus®, an den ,,Hunde-
jahren“. Thomas Mann schrieb als beginnender Vierziger die ,Betrachtungen eines
Unpolitischen®. Giinter Grass begab sich als Vierziger direkt in den Wahlkampf. Noch
in den ,Betrachtungen® meinte Thomas Mann, mehr zustimmend: ,,Die deutsche Hu-
manitit widerstrebt der Politisierung von Grund auf, es fehlt tatsidchlich dem deutschen
Bildungsbegriff das politische Element.“! Aber dem &sterreichischen Kulturhistoriker,
Pazifisten und Europier Paul Amann hatte er schon im Mirz 1915 geschrieben: ,Was
ich wiinsche ist, dafl die Uberwindung des politischen Preuffentums, die Demokrati-
sierung Deutschlands, die dieser Krieg offenbar zur Folge haben wird, Deutschland ent-
diistern moge, ohne es zu verflachen, daf} sein Verhiltnis zur Wirklichkeit sich vertrau-
licher und heiterer gestalten moge.“2 In der Rede ,Von deutscher Republik® (1922)
plidierte Thomas Mann fiir die Einheit von Humanitit und Demokratie, fiir jene
Einheit, die einst Walt Whitman proklamierte. Und er zitiert aus der Whitman-Uber-
setzung des ihm befreundeten Hans Reisiger:
Fiir dich dies von mir, o Demokratie,

dir zu dienen, ma femme,
Fiir dich, fiir dich schmettre ich diese Lieder 3.

Giinter Grass berief sich in seinen Wahlreden von 1965 mehrfach auf Walt Whitman.
»Geholfen hat mir ein amerikanischer Kollege: Walt Whitman. .. Jemand, der die
Demokratie besungen hat... Auf ihn gestiitzt, als Biirger zwischen Biirgern, gilt es,
den Mund aufzumachen: ,dich singe ich, Demokratie’.“ 4

Thomas Mann war der letzte grofibiirgerliche Schriftsteller, Signet einer zu Ende
gehenden Epoche. Giinter Grass wurde der erste Biirger-Schriftsteller der bundesrepu-
blikanischen Demokratie. Der erste, nicht schlechthin zeitlich, aber vom Engagement,

von der Zustimmung, vom Ansehen her. Die politische Meinung des Schriftstellers

1 Th. Mann, Betrachtungen eines Unpolitischen (Stodkholmer Gesamtausgabe, Frankfurt 1956) 103.

2 Die Briefausgabe des S. Fischer-Verlags enthilt diesen Brief nicht. Klaus Schréter hat ihn in ,Thomas
Mann“ (Hamburg 1964 = rm 93) 89, angegeben.

3 Th. Mann, Reden und Aufsitze II (Frankfurt 1965) 32. Mann lernte Whitman durch die Uber-
setzung seines Freundes Hans Reisiger kennen.

4 G. Grass, Uber das Selbstverstindliche (Neuwied, Berlin 1968) 9 f., 54.
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Grass erreichte 1969 einen solchen Kurswert, daff Publizistik und Fernsehen ihn zum
» Wappentier stempelten. Giinter Grass im Frithsommer 1969: ,Fiir meinen Teil
werde ich weiterhin diesen ersten aussichtsreichen Versuch, Demokratie in Deutschland
zu etablieren, verteidigen. Und wer die ohnehin schwache und immer gefihrdete Basis
fiir die Demokratisierung der Bundesrepublik — sei es im Sinne der NPD, sei es im
Sinne linksreaktionirer Thesen — schmilert, . . . wer meint, die pariamentarische Demo-
kratie zerschlagen zu miissen, damit etwas anstelle treten kann, das er verschimt in der
Hinterhand halt, wer also meint, Weimar diirfe, konne und solle wiederholt werden,
der hat in mir einen politischen Gegner von ziemlicher Ausdauer.*5

Das Wort vom ,Wappentier der Republik® prigte Horst Kriiger. ,Fast hat er
(d. i. Grass) etwas von der Ausgereiftheit eines hervorragenden Markenartikelzeichens.
Nationale Repridsentanz schwingt da mit, etwa wie bei dem Mercedes-Stern.“ Aber
»bel aller Kraft und Vitalitit, die man kaschubisch nennt, wirkt er doch iiberraschend
buirgerlich: hoflich, korrekt, tiberschaubar.“ Wenn er auferitt, »Spiirt man nicht nur
Respekt, sondern fast einen Hauch von Autoritit®é,

Die Rolle der doppelten schriftstellerischen Reprisentanz, der belletristischen und
der politischen, jene Stadionreife des Stars, provozierte die heftige Kritik der Litera-
turkenner, deren Erwartung Giinter Grass mit seinem ,,Davor“-Stiick und dem Roman
»Ortlich betiubt“ enttiuschte. ,Die Blechtrommel“ faszinierte, griff an, tat weh.
Underground-Perspektive, lange bevor es die Underground-Masche und das Geschift
mit ihr gab. Wie ein Komet fiel ,Die Blechtrommel® auf den literarischen Kartoffel-
acker der Bundesprovinz ein. Von Berlin bis New York vernahm man den Einschlag,
sah man den Schweif. Auf der literarischen B&rse Idol, in Krihwinkel Argernis, hatte
Giinter Grass von einer Woche zur anderen sich am literarischen Fixsternhimmel ein-
getragen.

Damals verkiindete Hans Magnus Enzensberger im Siiddeutschen Rundfunk: ,Die-
ser Mann ist ein Stdrenfried, ein Hai im Sardinentiimpel, ein wilder Einzelginger
in unserer domestizierten Literatur, und sein Buch ist ein Brocken wie Doblins ,Berlin
Alexanderplatz®, wie Brechts ,Baal’, ein Brocken, an dem Rezensenten und Philologen
mindestens ein Jahrzehnt lang zu wiirgen haben, bis es reif zur Kanonisation oder zur
Aufbahrung im Schauhaus der Literaturgeschichte ist. Walter Widmer schrieb zwei
Jahre spiter in der Baseler National-Zeitung tiber ,Katz und Maus®: ,Baal, der
hemmungslose, riidssichtslose, amoralische Daseinsgeniefler tritt wieder auf und schert
sich einen Dreck um die Gefithle der Priiden, der Astheten, der Frommen... Im
Zirkus unserer Literatur hat Grass die Unbefangenheit eines Raubtieres.“7 Enzens-
bergers Prophetie erfiillte sich wortlich. Als 1968 die ersten Sammelwiirdigungen des
Autors, seine politischen und literarischen Reden, ,Die Blechtrommel® als illustrierte

5 G. Grass, Vorwort zu Jens Litten, Eine verpafite Revolution? (Hamburg 1969) 6.

$ H. Kriiger, in: Die Zeit, 25. 4. 1969. ;
7 Dokumentiert von G. Loschiitz, Von Buch zu Buch. Giinter Grass in der Kritik (Neuwied, Berlin

1968) 8, 34.
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Prachtausgabe erschienen, wurde Giinter Grass von einem Schriftstellerkollegen in der
»otddeutschen Zeitung® und von einem jiingeren Kritiker im ,Spiegel® als ,spre-
chendes Denkmal® apostrophiert. Im Februar 1969 stellten Kritiker das neue ,Davor®-
Stiick vor mit: ,Mini-Hamlet probt Aufstand mit Hund“ (SZ), ,Auf den Hund ge-
kommen® (FAZ), ,,Grass’ staatsloyales Saubermanndrama® (Christ und Welt). Grass I1
wurde, auch belletristisch, geboren. Grass I, der Angreifer, fand literarisch Zustim-
mung, unter Biirgern Ablehnung. Grass 11, der Verteidiger, wird literarisch abgelehnt,
scheint unter Demokraten und Biirgern Zustimmung zu finden. Nicht mehr der hym-
nische ,Hai im Sardinentiimpel®, sondern ,Miideheldensofle®, nicht mehr ,Baal,
sondern ,mifig mit Malzbonbons®, nicht mehr ,Raubtier®, sondern ,,Zahn gezogen*8,
schreiben die Kritiker. Was ist geschehen? Am 14. Februar 1969 ist das Grass-Stiick
»Davor® am Berliner Schiller-Theater uraufgefithrt worden. Mitte August des Jahres
erschien der Roman ,,Ortlich betdubt®.

o
»Davor

Philipp Scherbaum, Schiiler einer 12. Klasse, will durch eine Hundeverbrennung auf
Vietnam aufmerksam machen, durch Protest Teilnahme erzwingen. Er wird seinen
Dackel Max vor dem Kempinski-Kaffee am Berliner Kudamm mit Benzin iiber-
gieflen, anziinden und brennend zwischen die kuchen-fressenden Nachmittagsdamen
laufen lassen. Dabei will er klarstellen, es handle sich nur um Benzin, nicht um
Napalm, nur um einen Hund, nicht um Menschen® Schon vor Jahren hat Erich
Fried das Thema in seinen Vietnam-Gedichten angeschlagen.

In die demonstrative Handlung werden hineingezogen: Studienrat Eberhard Sta-
rusch, vierzig Jahre alt, Scherbaums Klassenlehrer; Veronika Lewand, Scherbaums
Mitschiilerin und Freundin; Irmgard Seifert, Staruschs Kollegin und Veronikas Leh-
rerin, ebenfalls vierzig und wie Starusch unverheiratet; ein Zahnarzt, der Starusch
die neuesten Zahnbriicken einbaut. Kollektive, etwa das Lehrerkollegium, Scher-
baums Schulklasse oder Veros Ho-Tschi-Minh-Gruppe, agieren nicht auf der Biihne.
Gegenwelt ist die desinteressierte Wohlstandswelt, konkretisiert in den ,kuchenfres-
senden Pelztieren® im Café die unter Demokratie ,Auswihlen koénnen und nach-
bestellen® verstehen. Sie werden als Gegeniiber durch Bericht und Gesprich gegen-
wirtig.

»Auf Wunsch des Autors verzichten alle Regisseure auf Filmeinblendungen, kaba-
rettistische Finlagen und zusitzliche Massenszenen, die etwas demonstrieren sollen,
das der Autor nicht demonstrieren will* (einleitende Regieanweisung). ,Davor® ist
ein Dialogstiick. Das bedeutet, Gesprich und Argument miissen alles leisten: die Aus-

8 ,Miidcheldensofe®, M. Reich-Ranidki, in: Die Zeit (29. 8. 69); ,Maflig mit Malzbonbons*, Rolf
Becker, in: Spiegel (18. 8. 1969); ,Zahn gezogen®, H. Karasek, in: Die Zeit (4. 9. 1969).
9 ,Davor® wurde erstverdffentlicht in: Theater heute, April 1969.
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einandersetzung und die Unterhaltung, das Spiel und die Vernunft, die Spannung und
den Beweis. Keine Brechung, keine Groteske, keine clownesken Einlagen. Offentlicher
Ernst. Pidagogischer Ernst. Politischer Ernst. Ein schwieriges Unterfangen. Seit wann
kennt man solche Direktginge des Autors Grass? Seit ,Die Plebejer proben den
Aufstand®.

»Die Wirklichkeit ist die Wirklichkeit der Biihne®, sagt die einleitende Regie-
anweisung. Das bedeutet, neben den Zahnarztstuhl treten ohne Ubergang und Ein-
leitung, nach Bedarf der argumentierenden Vernunft, Scherbaum und Vero mit ihren
Fahrridern, tritt Irmgard Seifert mit ihrem Aquarium fiir Zierfische, setzt sich Sta-
rusch an den Schul- oder Schreibtisch. Schnell wechselnde Auftritte mit versetzten und
gleichzeitigen Podesten.

Alle Figuren sind Typen, sollen Rede-, Verhaltens-, Denkweisen heute charakteri-
sieren. Sie sind aus der Verflechtung mit privater Welt fast ginzlich herausgelost.
Unbewufites und Groteske sind gleichermafien verbannt. ,Davor® verhandelt &ffent-
liche Welt, pidagogische Vernunft. Die Lehrer sind keine Paukergestalten, die Schiiler
weder Genies noch Wildlinge. Alles Durchschnittsgestalten. Zwischen ihnen waltet der
ziichtige Zahnarzt, mit halbautomatischem ,Ritter” und Seneca bewehrt. Nicht mehr
die ,pidagogische Provinz“ aus Pestalozzi-Neuhof oder Goethe-Weimar, sondern
pidagogischer Kudamm. Keine ,dreifache Ehrfurcht®, kein ,Professor Unrat®, nicht
die ideologische Sicherheit der Lehrstiicke Brechts. Verunsicherte Kompromisse wider
idealistischen Schwarmgeist.

Die Biithnen-Personen

Von welcher Basis her reden die Personen, handeln sie und handeln nicht? Eber-
hard Starusch, Studienrat fiir Geschichte und Deutsch, von Vero ,,0ld Hardy“ genannt,
weif}, daf} ,der Lehrer ein Begriff ist, ein fest gefiigtes Etwas, von dem die Leute
»etwas erwarten®, Er mochte ,den Unterschied zwischen Lehrenden und Lernenden
aufheben®, wie der ithm befreundete Zahnarzt ,den Unterschied zwischen Arzt und
Patient endgiiltig abbauen® mochte. Starusch ist sich bewuflt, dafl ,die deutschen
Lehrer versagten von Generation zu Generation®. Traurig gegeniiber der Geschichte
und Gegenwart wiinschte auch er ,klare Verhiltnisse®: ,Schlufl machen mit den
scheinheiligen Reformisten und den heifflen Atem der Revolution wehen lassen. Radi-
kal bei Null anfangen — und nicht im Januar siebenundsechizig.“ Eben das ist’s, die
pubeszente Abstraktion, die unbeschwerte Tat-Gebirde der jungen, die idealistische
Utopie. Als zweifelnder Aufklirer fragt Starusch, ,,wofiir das alles, wenn kein System
den Menschen erzieht, iiber sich hinauszuwachsen?® Mit Jeremias klagt er: ,Ach wie
ist das Gold so verdunkelt“ (Klagelieder 4, 1). Aber Old Hardy ist kein Jeremias,
kein Prophet. Er hat weder Botschaft noch Verheiflung — keinen Gott, keinen Glau-
ben. Er hilt es mit der ,Vernunft“, mit Kompromissen, ,notfalls Anpassung®. Als

27 Stimmen 184, 12 377
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,Praktiker® , das Mogliche anstreben®. ,, Also Vernunft, Lernen, Zégern, Arbeit, Fleif,
Zweifel, Neubeginn, Verbesserung, Entwicklung Schritt fiir Schritt: eine licherliche
Springprozession.“ Fiir befreiende Taten sieht er weder Ort noch Zeit noch Helden.
Angetrunken bekennt er Vero an der Theke: ,Ich bin ein liberaler Marxist, der sich
nicht entscheiden kann.“ Auf der pidagogischen Gegenseite steht Irmgard Seifert.
Sie ist Starusch nicht nur als Kollegin verbunden. Die Seifert ,glaubt® an die Jugend
wie einst an den Fithrer. Mit ihrem traumatischen Schuldbewufitsein hegt sie einen
schwirmerischen Erldsungsglauben gegeniiber der Zukunft. Sie meint, daf ,etwas
grundsitzlich geschehen miifite®. ,Diese neue, unbelastete Generation wird dem iiber-
jihrigen Spuk ein Ende bereiten.“ Mit siebzehn, im Alter ihrer jetzigen Schiilerinnen,
kurz vor Kriegsende, hat sie als stellvertretende Leiterin eines Kinderlandverschik-
kungslagers im Harz dreizehn- und vierzehnjihrige Buben an der Panzerfaust aus-
gebildet und einen Bauern bei der Kreisleitung denunziert. Beide Aktionen blieben
wirkungslos. Aber in quilerischer Selbstbefriedigung hat sie Versagen fixiert: ,Die
typische BDM-Ziege“ damals. Starusch benennt ihren goldbraun gefiederten Erldser-
glauben: ,Zeitenwende. Das Erlosende. Das Opfer.“ Umsonst und unzureichend ver-
sucht Starusch sich ihr gegeniiber als Aufklirer. Ein Psychiater wire notig. Fiir ein
kritisches und produktives Verhalten gegeniiber der Gegenwart fillt die Seifert aus.
Sie ermutigt die Jungen zur Tat. Aber ,der Erzengel ist eine Kuh®, sagt sogar Vero.

Philipp Scherbawm, sensibel, musisch, lyrisch begabt, ,leidet an dieser Welt. Das
fernste Unrecht trifft ihn. Er glaubt mit dem Krieg in Vietnam Tiir an Tiir zu leben.*
Seine Tat soll ,,der Welt ein Zeichen geben®. Anders als die Seifert und seine Freundin
Vero hat er ,keine fixe Idee®, sondern ,einen Plan®. Er ist die einzige Figur, die
eine Entwicklung zulaft.

Veronika Lewand, zinkgriin behoste Revolutionsfadkel, ist unkompliziert. An Hem-
mungen und Uberlegungen leidet sie nicht. ,Politisch ganz links* befriedigt sie ihren
Tatendrang mit ,Sternchenpfliicken®. Sie sigt Autos die Mercedes-Sterne ab. Vero
will ,verindern, die Welt verindern® durch Mao und ,befreiende Tat“. Scherbaum
kritisiert spiter seine Freundin: ,Die liest ihren Mao wie meine Mutter Rilke schm&-
kert. Reine Gefiihlssache.“ Sie ,riecht nach Gruppe. Gruppenmief.“ In jhrer Naivitdt
und pseudo-messianischen Hoffnung steht sie der Seifert nahe — wie Scherbaum Sta-
rusch. Dem ,Erwachsenwerden®, dem Kompromif ist sie unzugénglich.

Der Zabnarzt, die einzige Figur ohne Namen, gehdrt zur Generation der Viter und
Biirger. Mehr noch als Starusch fiir pidagogische Fiirsorge pladiert er fiir ,eine welt-
weite und sozial integrierende Krankenfiirsorge®. ,Die globale Krankenfiirsorge ist,
abseits jeder Ideologie, Basis und Uberbau unserer menschlichen Gesellschaft.” ,,Vor-
beugen muf man. Vorbeugen. Keine Revolution, sondern zahnmedizinische Prophy-
laxe. Keine Strafienschlachten, sondern Lutschbekdmpfung ... Nicht eine neue Ideo-
logie ist gefragt. Gliubiger der Naturwissenschaft und Arzttechniker mit humani-
stischer Bildung, hat er seinen gesicherten Beruf, sein gesellschaftliches Ansehen, seinen
iiberzeitlichen Seneca. Sein ,Betrieb liuft und liuft“. Er arbeitet mit den glaubwiirdig-

378



. Das wverunsicherte Wappentier

sten Instrumenten und mit dem glaubwiirdigsten schmerzstillenden Arantil. Seine
Lebenserfahrung ist einigermafien selbstgefillig, die Perspektive beschrinkt. Seine
Sachlichkeit schlieft Zynismus nicht aus, Er ist nicht , verunsichert*, Thm kann anschei-
nend nichts mehr passieren. Ich finde es vom Dramaturgischen her schade, dafl der
Zahnarzt Starusch den moralischen Riicken stirkt und als telefonischer Ratgeber
jederzeit erreichbar ist. Er arbeitet exakt funktional. Sein Privatleben und die Frage
nach dem moglichen Auseinanderklaffen von privater und arbeitstechnischer Welt
bleibt im Stiick ausgeklammert. Die Abstraktion vereinfacht.

Die Argumentation

Wihrend Staruschs Unterkieferbehandlung erfolgreich abgeschlossen wird, eréffnet
Scherbaum seinem Lehrer, dafl er ,was anderes Richtiges® machen wird, nimlich
seinen Dackel Max 6ffentlich verbrennen. Es muf} ein Hund sein, , weil die Betliner
Hunde am meisten lieben®. Starusch fiirchtet, dafl die aufgescheuchten Hundeliebhaber
seinen Schiiler totschlagen werden. Der Zahnarzt argwéhnt das vage Titermotiv, dafl
»etwas geschehen soll®, erinnert sich Senecas Urteil iiber Zirkusspiele, die Tat als
»Pausenfiiller“. Er argumentiert prinzipiell: ,Offentliche Verbrennungen schredken nicht
ab, sondern befriedigen Lust.“ Starusch: ,Das werde ich Scherbaum sagen.® Des
Zahnarzts Mentorrolle ist von Anfang deutlich. Als sihe Starusch die Ungleichheit
des Vergleichs mit Senecas Zirkusspielen nicht, {ibernimmt er auch dieses Stichwort.
Ich finde das unscharf. Scherbaum gibt die Lustbefriedigung im Fall von ,Menschen-
verbrennungen® zu, ,aber einen brennenden Hund halten die Berliner nicht aus®.

Starusch, der zunichst ablenken will, erinnert Scherbaum, daf} er ihm vor wenigen
Tagen die Chefredaktion der Schiilerzeitung angetragen habe. Scherbaum kénne sie
»in ein ernstzunehmendes Forum verwandeln®, von strittigen Schulfragen bis zu Viet-
nam alles diskutieren, ,, Aufklirung® bewirken. Scherbaum: ,Dafiir ist es zu spit.

Jetzt beginnt (mittels eines vorgestellten Telefons) die Reihe der Telefonate. Wenn
der Lehrer nicht mehr weiter weifl, muf} der Zahnarzt helfen. Der schligt Verzoge-
rungstaktik vor, ,Gespriche fortsetzen®. Sie schieben Taten auf, kliren, verhindern
sie am Ende. Der Studienrat fiir Geschichte will seinen Schiiler zunichst mit der Ge-
schichte von Menschenverbrennungen konfrontieren. Er zeigt ihm Dias von Hexen-
verbrennungen im Mittelalter bis zu Verbrennungen im zweiten Weltkrieg und zur
Selbstverbrennung einer vietnamesischen Nonne. Das Argument bleibt unausgespro-
chen. Verbrennungen sind schlimm, aber nichts Neues. Scherbaum besteht auf seiner
Hundeverbrennung, nicht in Bonn, wo das allenfalls ,,das iibliche 6ffentliche Argernis®
erregt, sondern in Berlin, wo sie provoziert.

Da Scherbaum auf ,Mitleid® mit seinem Hund ansprechbar ist, schligt Starusch
seinem Schiiler vor, daf} er, Starusch, im Tierheim Lankwitz sich einen Hund besorge
und an Scherbaums Stelle verbrenne. Aber Scherbaum erkennt, daf sein Lehrer erstens
nicht an den von ihm beabsichrigten Zweck glaubt und zweitens keine , Angst® hat.
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Scherbaum will ein Zeichen des Protests geben, Starusch ,nur Schlimmeres verhiiten®.
Der Zahnarzt hat Starusch vorgeschlagen, sich eine gedeckte Hiindin zu besorgen.
Scherbaum werde nicht verlangen, daf sein Lehrer ein ,tragendes Tier® verbrenne.
Die Sache wiire damit zumindest aufgeschoben und der von seinem Schiiler ,insge-
heim verehrte Lehrer® entlastet.

Je mehr sich indes Scherbaum seinen brennenden Dackel vorstellt, iiberkommt ihn
Mitleid. ,Ich krieg das nicht hin mit Max“, bekennt er Vero schon in der sechsten
Szene (von dreizehn). Kraft und Wille des Schiilers erlahmen — nicht zum besten des
Stiicks — frith. Scherbaum will selbst in Lankwitz einen Hund besorgen. Sein Lehrer
soll ihm das Geld borgen. Nun packt Starusch seinen Philipp am idealistischen Schopf,
spricht vom ,faulen Kompromifi“. Als er auf Anraten des Zahnarzts das Geld leihen
will, will Scherbaum nicht mehr: ,Das war nur eine momentane Schwiche. .., ent-
weder Max oder iiberhaupt nicht.®

Der Lehrer probiert neue Ablenkung. Wenn nicht die Schiilerzeitung, dann vielleicht
politische Lyrik. Scherbaum soll sich mit politischen Chansons Ausdruck und Protest
verschaffen, etwa mit der ,Ballade vom Dackel Max“. Aber Scherbaum weif, dafd
politische Lyrik heute nicht bewegt. Irmgard Seifert, die inzwischen Starusch auch
personlich nihergekommen ist, unterstiitzt ihren Kollegen, redet auf einmal im #ibli-
chen pidagogischen Jargon von der ,Vielgestalt und Widerspriichlichkeit der Welt.
Aber Scherbaum weif auch, ,daf sich alles erkliren und wegerkliren lafit“.

Starusch ist am Ende mit seinem Deutsch. Da kommt ihm, die dramatische Hand-
lung einmal mehr verringernd, Scherbaum selbst entgegen und bittet ihn um Hilfe
fiir die geplante Verbrennung. Starusch: ,Auch wenn du recht hast, das lohnt nicht.®
Dann nachdenklicher, der eigenen Handlungsunfihigkeit und Nicht-Identitdt sich be-
wuBt werdend: , — weifl ich doch, dafl ich geworden bin, wie ich nicht sein mochte
— und wie du nicht sein mochtest. Wire ich, wie du bist, miifite ich sagen: Mach es. ..
Mach es. Aber das niitzt nichts.“ Erwachsensein, Vernunft hindert diese Tat. Das
Generationsproblem. Mit siebzehn ist man ,Téter®, ,lustig und links®, mit vierzig
sverniinftig®, angepaflt, zu Kompromissen bereit.

Starusch schligt Scherbaum vor, mit ihm den Tatort zu besichtigen. Angesichts der
kuchenspachtelnden Damen die Verbrennung sich vorstellend, ,erbrach® sich Scher-
baum ,heftig und in mehrmaligen Stofen aufs Pflaster. Der Lehrer meint, das sei
wirksamer gewesen als eine Hundeverbrennung. Scherbaum: Keineswegs, »die wissen
gar nicht, warum ich“.

Mit Argumenten geht es nicht weiter. Kein Zufall soll von auflen auf die Biihne
wirken. Bis jetzt hat der Zahnarzt nur iibers Telefon auf Scherbaum eingewirkt. Er
schligt Starusch vor, ihm den Jungen mal zu bringen. Und Scherbaum geht zum
Zahnarzt. Der behandelt ihn dentistisch, argumentarisch, mit gezielter und versierter
Bonhomie. En passant verweist er auf die naturwissenschaftlichen Ergebnisse der
Medizin, hilt sie der ,Politik und ,ideologischen Mystifikationen® entgegen, macht
zwischendurch Scherbaum auf seinen ,Distalbif® aufmerksam, deutet lichelnd ,unter
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Anhingern der Naturwissenschaft“ die konkrete Hilfe, in diesem Fall eine Gratis-
behandlung an. Wer konnte solcher Zahnbehandlung widerstehen? Scherbaum nicht.

Wihrend der Zahnarzt das Seine einleitet, bedenkt Starusch weitere Aufklirungs-
arbeit. Diesmal mit Marx selbst. Eine Revolution setzt eine ,revolutionsbereite Klasse
voraus, die nichts zu verlieren, aber alles zu gewinnen hat“. Das geht unmittelbar mehr
gegen die Mao-Nixe Vero, die einer ,pseudo-revolutioniren Hysterie“ nicht unzu-
ginglich ist. Wie schon Brecht mag auch der Autor Grass keine Mirtyrer und sein
Lehrer Starusch auch nicht. Veros Typ ist ,,Che Guevara®. Scherbaums Pin-up ist ein
weniger bekannter junger Mann. Helmut Hiibener. ,Kommt im Unterricht nicht vor.
Gehorte einer Sekte an. So was wie Mormonen. Kam aus Hamburg.“ Er wurde im
Oktober 1942 wegen Flugzettelverteilens als Siebzehnjihriger in Pldtzensee hinge-
richtet. Daf} Scherbaum einen religitsen Mirtyrer verehrt, iiberrascht und erscheint
nur gedacht. Sonst miifite die Welt und das Motiv Hiibeners irgendwo in Scherbaums
Dialog auftauchen.

In der zwolften Szene, der zweitletzten, gibt Scherbaum — man ist vorbereitet und
dennoch enttduscht — auf. ,Ich krieg es nicht hin“, bekennt er dreimal sein Auch-
Versagen. Vero hat inzwischen gegeniiber der Seifert ihre Verfithrung Staruschs auf
dessen Berberteppich vorgebracht. Auch Starusch ,will nicht mehr®, Der auf ,Aus-
gleich“ Bedachte ruft nach schmerzbetdubendem Arantil. Scherbaum hat sich unter des
Zahnarzts Fittichen Senecas ,,Briefe an Lucilius® vorgenommen. Er wird die Schiiler-
zeitung libernehmen. , Die sogenannte Vernunft hat gesiegt®, kommentiert die Seifert.
»Jetzt ist er erwachsen®, kommentiert melancholisch Starusch. Die Seifert wollte vor
ithre Klasse treten und ihre nazistische Vergangenheit bekennen. Auch sie gibt auf.
Nur Vero macht weiter, zunichst mit einem Flugblatt. Starusch kritisiert: ,Zu viele
Ausrufezeichen. Keine Fragezeichen und kein einziges Semikolon. Ende. Fazit: Nur
wer nicht denkt oder in einer idealistischen Wolke kann noch. Die anderen, die Er-
wachsenen, miissen sich mit kleineren Schritten auseinandersetzen. Nicht Revolution,
sondern Reform, nicht Zihne zichen, sondern behandeln und vorbeugen. Starusch
bleibt Starusch. Der Zahnarzt bleibt Zahnarzt. Die Seifert bleibt Seifert. Auch Vero
bleibt Vero. Nur Scherbaum hat sich geindert. Er wurde ,erwachsen®.

Die Verunsicherung und die verunsicherte Gesellschaft

In der Skizzierung der Personen und ihrer Argumentation blieben einige Fleisch-
und Zierstiicke unerwihnt. Sie verdndern das Argument nicht. ,Davor ist ein Sprech-
stiick von fiinf Personen iiber ein Ereignis, das verhindert wird. Der Lehrer verun-
sichert im Schiiler den Téater. Grass sagte zu ,Davor®: ,Meiner Meinung nach gibt
die Tat, als Ergebnis, nicht soviel her, wie die Zeit, die davor liegt... Fast alles,
was mich interessiert, passiert in der Spanne, die davor liegt.” 10

10 G, Grass in einem Interview mit der Miinchner AZ (21./22. 9. 1968).
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Mufl Dialog so undramatisch sein, wenn er die private Sphire ausklammert und
Gegenwart verhandelt? Ich glaube nicht. Schon in der ,Blechtrommel® und in den
»Hundejahren® fiel auf, dal die an die Gegenwart heranfiithrenden Episoden gegen-
iiber den fritheren Kapiteln abfielen. Walter Jens notierte zu den »Hundejahren:
»Sobald Grass seine Heimat verlifit und sich am Rhein niederlidfit, ist es schnell um
ihn geschehen. Von seiner Muse verlassen, bringt er allenfalls noch ein paar sprachlich
aparte Episddchen zuwege.“ 1! ,Davor® ist keine Episode. ,Davor® handelt in Berlin,
in dem Grass schon mehr als zehn Jahre lebt. Siegfried Lenz hatte es mit seiner
»Deutschstunde® (1968) leichter. Er hielt sich an die oft kritisierte Nazi-Vergangenheit,
iiber deren Beurteilung distanzierte Einmiitigkeit plitschert. Die Lenzsche Prophetie
»post eventum® war so schwer nicht. Sie brauchte nur die Fabel zu erfinden und die
Personen. Im Fall des Stiicks von Giinter Grass liegt die Sache anders. Zwar gab es
fiir das geplante ,Happening® reale Vorbilder. Die Verhandlung des Falls, das Ge-
sprich zwischen den Generationen, das freundliche Gesprich zwischen Lehrer und
Schiiler, darin beide Parteien Ethos und Vernunft suchen, ist literarisch neu12, Neu
ist der unpolemische Ton in der Verhandlung unserer einigermaflen ,verunsicherten®
Gesellschaft. Ein verunsicherter Pidagoge verunsichert einen jungen Menschen, sobald
dieser nicht mehr zu ,Leitbildern®, zu ,Helden®, zu eindeutigen Ideologien auf-
schauen kann.

Die Hauptschwierigkeit mit ,Davor® als Stiick ist der Mangel an dramatischem
Dialog. Diirrenmatt machte in den ,'Theaterproblemen® darauf aufmerksam, daff ein
Dialog im Drama, selbst wenn er geistreich und aktuell wire, nicht eo ipso ein dra-
matischer Dialog ist. Dazu bedarf es einer besonderen Spannung. Ohne Geschehen,
Komik, Doppelb&digkeit, ohne Hinterhalt und kraftvolles Kontrastwollen kann sich
dramatischer Dialog nicht entwickeln. Man kann auch Dialoge nicht einfach reihen.
Sie miissen von sich aus zu neuer dramatischer Situation vorantreiben. Giinter Grass
hat zuviele undramatische Dialoge addiert. Dafl das Stiick so wenig Dramatik hergibt,
liegt auch an der Konstellation und Affinitit der Personen. Scherbaum steht Starusch,
Vero Lewand der Seifert zu nahe. Und der Zahnarzt ist ein aus technisch nutzbarer
Naturwissenschaft, partiellem Humanismus und laufendem Betrieb versichertes Stand-
bild. Starusch will als einstiger Stortebeker der Anfiihrer einer beriichtigten Danziger
Jugendbande gewesen sein. Man mufl es glauben. Scherbaum hat nicht die Vitalitdt
eines Oskar oder Joachim Mahlke, Vero Lewand nicht die Vitalitit und Plastizitit
einer Tulla Pokriefke. Alle Figuren sind von des Autors Ratio her zu sehr und zu
flichig gedacht. Fiir verfremdende Perspektiven und hirtere Sprache bleibt kein Raum.

11 Tn: Von Buch zu Buch, hrsg. v. G. Loschiitz (Neuwied, Berlin 1968) 87.

12 In den literarischen Darstellungen des Lehrers im frithen 20. Jahrhundert iiberwiegt in der deut-
schen Literatur die negative Sicht. Man denke an Hannos Lehrer in den ,Buddenbrooks®, an den Mathe-
matiklehrer in Musils ,Die Verwirrungen des Zoglings Torless®, an Heinrich Manns ,Professor Unrat®,
an Max Frischs Oberlehrer aus dem Requiem ,Nun singen sie wieder®, Nach dem zweiten Weltkrieg hat,
soweit ich sehe, Gerd Gaiser die gesellschaftliche Rolle des Lehrers zum erstenmal freundlich dargestellt.
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Diese beiden Siebzehnjihrigen haben nicht die Kraft zu Gegenargumenten, nicht das
Wissen beunruhigter Soziologiestudenten, nicht die Stirn von Apo-Jiingern. Scher-
baums Sensibilitit kann der Auseinandersetzung nicht standhalten. Das wird allzu
frith deutlich. Dafl der Zahnarzt der Einsager Staruschs wird, mindert und relativiert
die Argumentation.

Blaf wie die Figuren ist die Sprache. Ein paarmal ,Pifinelke“ (Vero) und , kuchen-
fressende Pelztiere®. Die kleine Maofackel redet gar von ,,unsauberen Machenschaften®.
Staruschs ,, Ach“-Monolog brennt, seltsam unverbunden mit seinem iibrigen Sprechen,
als kleines Feuerwerk ab. Das Jeremiaszitat sitzt nicht. Dieses Lamento hat mit der
Erschiitterung bei Jeremias nichts gemeinsam. Auch die Brecht-, Marx- und Seneca-
anklinge schmecken fad. Bekannte Obersitze angewandt auf einen konkreten Fall.
Der Kontext gewinnt ihnen nichts Neues ab. Ein wahres Schulstiick. War es so beab-
sichtigt? Mit so wenig Salz? Ging es nicht besser?

Dennoch. Nicht Krihwinkels Dennoch. Unser Dennoch. Giinter Grass hat ein Thema
und Figuren der Gesellschaft heute dargestellt, mit deren Verhandlung wir noch lange
nicht am Ende sind. Von ,Bewiltigung® keine Spur. Erst Spuren von Erinnerung.
Von Hamburg bis Miinchen treten heute bundesorts verunsicherte Pidagogen jugend-
lichen Idealisten gegeniiber. Junge Menschen, die ,dagegen® sind und .irgendwas
machen wollen®13, Der Konflikt einer ganzen Gesellschaft wird den Piddagogen auf-
gebiirdet. Die keine Nothelfer sind, sollen als Nothelfer fungieren. Des Zahntechnikers
»Betrieb lduft®. Der Schulbetrieb, die ,,verunsicherte Vernunft® liuft nicht. Die Pid-
agogen sind wie Starusch ohne ,System® und ohne ,Botschaft®, weithin ohne Uber-
zeugung. Die ,Vernunft® zeigt keinen Himmel, die Physik keinen Horizont, nach-
dem man ihr Meta gestrichen hat.

»Artisten in der Zirkuskuppel: ratlos“, hieff Alexander Kluges Film. ,Einsager®
heiflen die Erzieher von Handkes ,Kaspar®. Auch Kaspar am Ende erwachsen, weil
»in die Wirklichkeit (der Einsager) iibergefiihrt“. Wie soll in einer Gesellschaft, die nicht
identisch ist mit sich selbst, der einzelne seine Identitit erreichen? Handkes Stiidk ist
zwingender, Kluges Film poetischer, ,Davor® unmittelbarer, direkter. ,Katz und
Maus® lasen die Schiiler (frither) unter dem Tisch. ,Davor® gehort auf den Schultisch.
Weniger als belletristischer denn als politischer Text. Gibt es fiir ,Davor® noch andere
Argumente? Andere Perspektiven? Andere Figuren? Andere Voraussetzungen, Kon-
stellationen? Eine zu erginzende Vernunft? ,Davor® ist eine Verhandlung des durch-
schnittlich Typischen auflerhalb einer greifbaren Ideologie und jedweden Glaubens,
ausgenommen jenes an eine demokratische ,,Vernunft“. Gottfried Benn klagte schon
vor 25 Jahren in seinem Gedicht , Verlorenes Ich?“: ,Du m&chtest Dir ein Stichwort
borgen, allein bei wem?* Er fand, dafl schon damals keines mehr da war. Man sollte
»Davor“ nicht der Belletristik, sondern dem kritischen Denken iibergeben. Giinter
Grass hitte wahrscheinlich keinen Einwand.

13 Vgl. dazu das Gedicht ,Irgendwas machen® im Gedichtband ,Ausgetragt® (Neuwied, Berlin 1967)
75 1,
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=Ortlich betiubt®

Der Roman ™ ist sehr viel komplizierter gebaut als das ,Davor“-Stiick. Sein Gegen-
wartskern ist die geplante Hundeverbrennung und der aus dem Stiick bekannte ,,Be-
wiltigungs“~Aspekt. Was das Dialog-Stiick isolierte, erscheint im Roman komplex und
durch die Erzdhlerperspektive gebrochen. Wie die fritheren Romane des Autors ist
auch dieser dreiteilig. Epische Vorder- und Hinterachse des Erzihlvehikels ist Sta-
ruschs Zahnbehandlung; Ort, von dem aus erzihlt wird, der Zahnarztstuhl und der
zur Ablenkung des Patienten laufende Fernsehschirm. Die Zahnpraxis liegt am Ber-
liner Hohenzollerndamm. Im Zustand &rtlicher Betdubung — ein raffiniertes episches
Prinzip — konfrontiert und projiziert Starusch als Ich-Erzihler Erinnerungen, Asso-
ziationen, Vorstellungen, Geschichten und Argumente aus Vergangenheit und Gegen-
wart auf den laufenden Fernsehschirm. Im ersten Teil wird Staruschs Unterkiefer,
im dritten Teil sein Oberkiefer behandelt. Dazwischen liegen vierzehn Tage Behand-
lungspause: der mittlere Romanteil, die geplante Verbrennung. Zeit der Behandlung
und des Erzidhlens: Januar/Februar 1967. Die dargestellte Zeit der fritheren Grass-
Epik erstreckte sich von den zwanziger Jahren bis zu Beginn der fiinfziger Jahre.
»Ortlich betdubt® kreist die Jahre 1954/55 und die jiingste Gegenwart ein. Erinne-
rungen blenden Staruschs Entlassung aus amerikanischer Gefangenschaft 1945 in Bad
Aibling und die Danziger Jugendwelt ein.

Zu den vom Stiick her bekannten Personen treten Sieglinde, Staruschs ehemalige
Verlobte, deren Vater, der ehemalige Generalfeldmarschall Krings, und der Elektriker
Schlottau, ehemaliger Soldat unter Krings und 1954/55, wie Starusch, Angestellter
der Kringsschen Zementfirma in der Voreifel.

In den beiden fritheren Romanen erzihlte Grass in chronologischer Folge Episoden.
Im neuen Roman ist die Chronologie und die verhiltnismiflig grofrdumige, nach
Kapiteln geordnete Episode aufgeldst. Szenen und Einfille wechseln schnell. Die er-
zdhlten Szenen spielen ,gleichzeitig, nimlich im Bewufltsein des Erzzhlers Starusch.
Der Zahnarztstuhl ist weder Psychiater-Couch, noch ein Béllscher Billardtisch, daran
einem Unbeteiligten und Unschuldigen gebeichtet wird. Mehr als individuelle Bekennt-
nisse werden hier Geschichten erzihlt nach Art des ,Gantenbein“-Romans von Max
Frisch. Mit ,ich sehe® als Erinnerung verbindet sich ,ich stelle mir vor® als erzihle-
rische Freiheit, als konjunktivische Erwigung, als schelmische Variation, als Erzihl-
blasen.

Der neue Roman 138t die Mithe des Erzihlens erkennen. Der Erzihlatem des Autors
ist kiirzer geworden. Dem Facettenauge des Erzihlers kommt das Montageprinzip,
der feldverbreiternde Konjunktiv, ein kaleidoskopischer Mixer zu Hilfe. Chronolo-
gisch erzihlt wire ,Ortlich betdubt® nicht denkbar. Die Fabel, ihre Figuren und ihr
Milieu hitten dafiir zu wenig Substanz.

14 G. Grass, Urtlich betdubt (Neuwied, Berlin 1969) 358 S. Lw. 19,50.
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Auch Starusch ist (wie Oskar) ein Ich-Erzihler, der gelegentlich in die dritte Person
gleitet. Aus dem Gegenwartsbewufitsein, aus Erinnerung und Vorstellungsflichen
wird die Staruschfigur aufgefichert. Sie bleibt sehr offen, psychologisch kaum moti-
viert, in mancher Hinsicht eine mit Aussparungen geformte Hohlfigur, bei der sich
die Flichen und Rinder nicht mehr zusammenschlieflen, vielmehr offen bleiben, dis-
kontinuierlich, wie bei einer modernen Plastik aus Metallscheiben und Stdben. Indem
Starusch seine Erinnerungen, Vorstellungen, Erfahrungen, Wiinsche, Verdringungen,
Variationen, Geschichten, Verfremdungen auf den laufenden Bildschirm projiziert,
soll beim Leser die Fiktion eines laufenden Films entstehen. Die Geschichte, die er
erinnert, und die ,Geschichten®, die er sich vorstellt, das Reale, das Starusch sucht,
und das Konjunktivische, das er ,macht®, lassen sich nicht eindeutig ordnen, trennen,
fixieren. Das entspricht in einer Hinsicht allgemeinen Aussagen heutiger Psychologie
und Soziologie iiber die Person, beansprucht aber zugleich und dariiber hinaus erzih-
lerische Freiheit, Spurenverwischen, schelmisches Spiel. Der Erzihler nennt seine Her-
vorbringungen schon auf den ersten Seiten ,Bildchen meiner Produktion®. Auch
,Sprechblasen® nach Art von comic strips mufl er immer wieder vorzeigen, die der
anderen und die eigenen. Staruschs melancholisches Bewuftsein wird vom Erzihler
enthiillt und verhiillt, unterstrichen und relativiert. In der Diskontinuitit des Erzdhl-
ten erscheinen Scherben, Spiegel, Spielfelder des Bewuftseins.

,Das erzihlte ich meinem Zahnarzt“, setzt der Roman ein. Der erste Satz nennt
die Erzihlsituation, Erzihlerbewufltsein, sein Gegeniiber. Als zweites Gegeniiber, den
stockenden Erzihlfluf anregend und durch Kontrast aktivierend, flimmert Sieglinde,
die ehemalige Verlobte, als Werbesprecherin und Ansagerin iiber den laufenden Bild-
schirm.

Giinter Grass sagte zum Roman, ihn habe die Verwandlung eines jugendlich lustig-
anarchischen Titers zu einem verniinftig melancholischen Biirger und Studienrat inter-
essiert. Der junge Starusch war als Stortebeker Anfiihrer jener Stauberbande aus der
_Blechtrommel®, die ,mit absoluter Frontstellung gegen alle Erwachsenen®, ,gegen
alles und alles kimpfte“. Und Grass-Starusch rationalisiert, wie einst Schiller seinen
Riuber Karl und der alternde Brecht seinen jugendlichen Auswuchs ,Baal® rationali-
sierte: ,Ich als Bandenchef. Zwischen soviel organisierter Volksgemeinschaft blieb uns
nichts iibrig, als asozial zu sein, oft nahe dem Verbrechen® (77). Der aus der Gefan-
genschaft entlassene Starusch will zu jener Generation gehdrt haben, die durch Bor-
cherts Heimkehrer Beckmann geprigt wurde. Er studierte in Aachen Maschinenbau.
Als Betriebsingenieur und Fachmann fiir Fliehkraftentstauber im Kringsschen Trafl-
zementwerk in der Voreifel umkreist Starusch das Jahr 1954/55. Mit der Tochter des
Besitzers, des Durchhaltegenerals Krings (hinter ihm steht die Figur des einstigen
Nazigenerals Schorner), ist er zu dieser Zeit verlobt. In Staruschs Perspektive ent-
lobte sich Sieglinde, um sich ihrem Nazivater und seiner Umerziehung zu widmen,
in der spiter eingefiigten Sicht des Zahnarzts, weil ihr ,die hektisch hiufigen Seiten-
spriinge ihres Verlobten mehr und mehr mififielen. Von Sieglinde und der Firma
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mit Geld abgefunden, studierte Starusch Philologie und wurde Studienrat fiir Deutsch
und Geschichte. Als Piddagoge sind ihm ,Gewalttaten verhaft“. Der einigermafien
weite psychologische Weg vom Techniker zum Philologen und Studienrat wird nicht
beschrieben oder von innen motiviert. Wie man dem Erzihler glauben muf}, daf er
einmal Stortebeker war, mufl man auch glauben, dafl aus dem Ingenieur Starusch
Studienrat Starusch wurde. Die Titer- und Schelmseite in Starusch malt sich ersatz-
weise die Ermordung seiner Verlobten (vgl. die ,Morde“ Oskars) und politische Ge-
walttaten aus. Aber wie ihn die 8rtliche Betiubung vor Zahnschmerz bewahrt, be-
wahrte ihn seine Vernunft vor Ausschreitungen.

Eine der stirksten, nach Art der einfallsreichen Episoden fritherer Grass-Epik
ausgefiihrten Szenen ist im ersten Teil die Kringsheimkehr aus zehnjihriger russischer
Gefangenschaft. Ehemalige Soldaten unter Anfiihrung Schlottaus erwarten ihren ein-
stigen General auf dem Koblenzer Bahnsteig. Aber Krings stieg schon in Andernach
aus und fuhr mit dem Fahrrad nach Hause. Der heimgekehrte Krings tréstet sich mit
Seneca (zuviel klischierter Seneca im Roman); wenn der nicht ausreicht, mit dem
spiten Nietzsche. Zwanghaft spielt er verlorene Schlachten nach. Dafiir gibt es ein
literarisch weit stirkeres Vorbild, das Grass kaum unbekannt sein diirfte: Onkel Toby
mit Korporal Trim in Laurence Sternes , Tristram Shandy*.

Mit den ,Geschichten® und zwischen sie lduft ,,das Hohelied der Werbung riick-
wirts wie vorwirts“, Oskars und mehr noch Materns ,, Wut® war ungehemmt titerisch.
Staruschs Wut gegen die Werbe- und Konsumwelt flammt nur mehr als gelegentlicher
Gefiihlsausbruch auf. ,Denn das muf} raus (ein Selbstzitat). Die Tinte Wut. .. Uber
gegen auf alles Wut. Der Pinselschlag Wut. Entwiirfe der Wut. Bulldozer! Ich zeichne,
erschaffe zehntausend wiitige Bulldozer, die im Fernsehen, nein, iiberall aufriumen,
die den Ramsch, Uberflufl und komfortablen Stillstand erfassen, knautschen, stapeln,
umstofien und aus dem Hintergrund iiber das Mittelfeld gegen die Mattscheibe schie-
ben und — wohin? — in die Zahnpraxis, nein, in den Raum an sich, nein, in das Nichts
kippen® (158 f.). Eine Reprise der einstigen Heidegger-Parodie. Das Bulldozer-Bild
hat Starusch von Vero {ibernommen. Der titerische , Versager® Starusch wettert seine
Wut nur auf den Bildschirm. Veros Wut meint die Tat, will Gewalt. Der protestie-
rende Zorn ihrer Generation treibt zu jener Aktion, die der zweite Teil des Romans
verhandelt und verhindert. Das Ergebnis ist das gleiche wie im Stiick. Starusch pli-
diert bei seinem Schiiler Scherbaum fiir einen , Aufklirungsfeldzug gegen die Gesell-
schaft im UberfluR“ (238). Und seine , Vernunft“ siegt. Die Figur des Studienrats ist
im Roman nicht so flichig und fleischlos wie im Stiick. Starusch ist bei aller Vernunft
auch als Studienrat ein verhinderter und gehemmter Titer, Er weif} sich im Roman
weit weniger im Recht. Seine Skepsis erscheint in den Spiegelungen auch formal. Eine
»angestrengt lustige® Party von ganz ,Linken®, die Starusch mit Vero und Scherbaum
besucht, iibergibt er beifiender Ironie. ,Entlaubte Enddreiffiger“ halten es mit der
neuesten Jugendromantik aus Che und Underground. Thre Internationale klingt wie
»Oh du schéner Westerwald®, sentimental und abgedroschen wie eh und je.
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In der ,Blechtrommel® und den ,Hundejahren® ist der dritte Romanteil zu lange
geraten, in ,Ortlich betdubt® zu kurz. Nur mehr ein paar Varianten zur Krings- und
Entlobungsgeschichte. Der Zahnarzt will herausgebracht haben, dafl Starusch 1954/55
gar nicht Ingenieur, sondern Werkstudent war, daf} Sieglinde anders hiefl und es gar
keine Verlobung gab. Schelmengeschichten, ,Liigengeschichten®, Variationen 4 la Gan-
tenbein. So kdnnte es gewesen sein, aber auch ganz anders. Auch Staruschs schlechtes
Gewissen gegeniiber der verhinderten Verbrennung stellt sich ein. Er verbrennt in der
Phantasie einen weiflen Spitz am Kutfiirstendamm, wird von der Menge beschimpft,
von der Polizei in Gewahrsam genommen und wacht im Krankenhaus auf. Krings
bekdmpft seine auf ihn zukommende Stalingrad-Niederlage mit Dragees, Starusch
seine Zahnschmerzen mit Arantil. So unihnlich sind wir uns gar nicht. Dazu eine vor-
gestellte Dreiecksgeschichte, bei der Schlottau seine Frau mit Starusch im Ehebett
ertappt. Der kippt mit seiner Lkw-Fuhre Nafibeton in Staruschs Mercedes-Oldtimer.
Der Oldtimer ein Betonklotz: Grassscher Spafl. Uberall ,Dreiecksspiele®. . Uberall
kringst es.“ Dazwischen wird ,Silberzunge“-Kiesinger mit Helmut Hiibener konfron-
tiert, verbrennt Starusch die Nazi-Briefe der Seifert.

Zahnarzt und Patient legten sich beide ,blof“. Der Zahnarzt entlarvt den ,,Ver-
sager® Starusch, der sich seine Lebensgeschichte zurecht macht; Starusch den wider-
wirtig auf dem Klo Siifligkeiten siickelnden Zahnarzt. Beider ,Modelle einer umfas-
senden Ordnung® werden als ,,Spre&lblasen“ ironisiert. Der dsthetisch-melancholische
Starusch monologisiert sein ,, Ach“-Lamento. Erzdhlerischer Riickzug: das , Gleichnis
vom Danziger Maler Méller®, der das Jiingste Gericht malen sollte und seine Argernis
erregende Darstellung von stadtbekannten Personen und Verhiltnissen jedesmal auf-
gab, weil ihre Hollenfahrt bald seiner Verlobten, bald deren Vater, dem Biirger-
meister, bald dem Rat der Stadt nicht gefiel. So kam es zu ,kiinstlerischen Kompro-
missen® (348ff.) und der Kiinstler ,malte sich®
Mottlau ... Der Kiinstler als Retter. Er erhilt uns die Siinde. Er gibt das Dreieck
nicht auf.“ Der Erzihler hat Starusch auseinander genommen, mehr als die anderen

selbst ,in die zum Hades erhobene

Starusch in seiner ,Siinde“ gezeigt.

Eine Entschidigungsgeschichte fiir Starusch am Ende. Als Ferien-Bademeister reist
er.im Januar 1965 Frau Schlottau mit Gatten und Kindern zum Kuraufenthalt nach
Sylt nach. Dort bedient er die Wellenmaschine so heftig, dafl das Bade-,Aquarium®
einstiirzt. ,Nun richt sich die Bauweise.“ Die Allegorie ist deutlich, das Idyll gestort.
Auch die Zahne halten nicht vor. ,,Immer neue Schmerzen.®

,Da sitzt er also, der domestizierte Schriftsteller®

Der Titel des Romans ist wie der der ,Hundejahre“ Bild und Metapher. Bild: Ort-
lich betdubt, erzahlt Starusch auf dem Zahnarztstuhl seine Geschichte und Geschichten.
Metapher: Jedermann verlangt nach Arantil. Aller Schmerz wird 6rtlich betiubt. Wer
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will der Wirklichkeit und ihrer Erfahrung unbetdubt standhalten?. Jeder greift zu
seinem ,,Arantil®, Der eine hat seinen Seneca, der andere seine Party. Alle haben ihre
~Geschichte®. ,,Jeder Mensch erfindet sich frither oder spiter eine Geschichte, die er
fiir sein Leben hilt, sagt Max Frischs ,Gantenbein“-Erzihler. Aber nicht jeder kon-
frontiert sich mit seiner ,Geschichte®. Der Erzihler tut es. Giinter Grass hat einmal
zum Stiick gesagt, es habe ihn interessiert, in den Personen sich selbst auseinanderzu-
nehmen. Auch der Roman ,Ortlich betdiubt® ist nicht mehr blof die schelmische Kari-
kierung der anderen. Das erzihlerische Ich ist in der Analyse mit drin: Kompromisse,
das Betdubtsein und die Selbstbetdubung, das Erwachsensein eines Mannes in mittleren
Jahren. Die psychologische Unwahrscheinlichkeit der Erzihlsituation — die eigenen
Vorstellungen als Kontrast auf den laufenden Fernsehschirm projiziert —, die Tatsache,
daf} ein laufendes Fernsehprogramm die Phantasie mehr betiubt als aktiviert, hat den
Autor nicht gekiimmert. Diese Aktivierung durch Kontrast ist gedacht, ein erzihl-
technischer Einfall, bereits ein Kunstprodukt.

Das Feuerwerk des Erzihlens blieb aus. ,,Die Lokalanisthesie hindert uns, Originale
zu werden® (172). Die Grassschen Originalton, eine neue Radikalkur erwarteten, sind
enttduscht. Das demokratische Wappentier ist nicht mehr das literarische. Nach der
dargestellten und darstellbaren Wirklichkeit wird moglicherweise zu wenig gefragt.
Ist der kompromifilich-melancholische Starusch, der es mit der ,,Vernunft“ halten will
und den kleinen Schritten, ist dieser Vierziger, der an keine Ideologie und also auch
nicht an die jugendlich idealistische Revolution — und nicht einmal an seine eigene Tat
glauben kann, so unwirklich? Hat nicht die Literatur der einstigen Gruppe 47 diesen
mittleren Typ unserer Gesellschaft ausgelassen?

Am ethischen Willen des Autors zweifelt heute niemand; am groflen literarischen
Wurf, am Biff der Sprache und Fabel die meisten. Auf das zugrunde liegende litera-
rische Problem ist Giinter Grass theoretisch schon vor zehn Jahren gestoflen, im
Rollengedicht ,Racine lifit sein Wappen dndern®. Racine fithrt einen Schwan und
eine Ratte im Wappen, das klassizistische Weifl und den bosen Biff. Racine streicht
die Ratte. ,Die aber hdrt nicht auf, seinem Wappen zu fehlen.“ Wenn sie nicht mehr
nichtlich von unten angreift, den Schwan aufschredst, ,wird der Schwan seinen Ein-
satz verschlafen®18, Der klassizistische Schwan gehdrte nie zu den Wappentieren von
Giinter Grass, wohl aber die Ratte. Hat das demokratische Wappentier die Ratte
verunsichert? Hat der Redner den Erzihler verdringt? Hat das ruhig schéne, demo-
kratisch dahinziehende Argument der Sprache die Zihne, der Phantasie das Auge aus-
gebrochen? Der neue Roman konnte die demokratischen Jahre des bundesrepublikani-
schen Wohlstands, der Nicht-Ideologie, der zunehmenden inneren Verunsicherung nicht

15 Wie weit sind wir heute von Georg Biichners Wort auf dem Krankenbett , Wir haben der Schmerzen
nicht zu viel, wir haben ihrer zu wenig®, entfernt (G. Biichner, Werke und Briefe. Hrsg. F. Bergemann
[Wiesbaden 1958] 580). Wahrscheinlich wiirden einige junge Kritiker diesen Satz sehr schnell als unan-
gebrachte ,Innerlichkeit* diffamieren. Aber es gibt in dieser ,Arantil*-Welt nicht nur ,Die Unfzhigkeit
zu trauern®, sondern auch die Unfihigkeit, Schmerz zu ertragen, Schmerz zu erkennen.

16 G. Grass, Gleisdreieck (Neuwied, Berlin 1960) 58 f.
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mit jener Vehemenz und Plastizitit gegenwirtig setzen, mit der Grass Danzig, die
braunen Jahre, die anarchischen Jugend- und Auflenseitergestalten gegenwirtig setzte.
Aus dem grofen erzihlerischen Spiel ist mittlere Virtuositit geworden, aus der Per-
spektive von unten und auflerhalb der Gesellschaft der freundlich melancholische Blick
von mitten drin.

Stoff und Thematik der Danzig-Saga sind aufgebraucht. Eine neue erzihlerische
Basis von vergleichbarer Substanz will sich nicht einstellen. Hat die politische Aktion
die isthetische Kontemplation ausgespielt? Oder war der extensive parteipolitische
Einsatz auch und bereits sublimierter ethischer ,Ersatz® fiir eine erschépfte Phantasie?
Daf fortgesetzte politische Auftritte sich mit gleichzeitiger starker dsthetischer Pro-
duktion vertragen, hat, soweit ich sehe, bisher noch kein deutscher Autor zeigen
konnen 7. Vielleicht sollte Giinter Grass einmal den Wahlkampf selbst zum Thema
eines Romans machen, so wie Heinrich Heine seine Auseinandersetzung mit Preufien
zum Thema des , Wintermirchens® machte. Aber das erfordert die Position des Aufien-
seiters. Mit ,Ortlich betiubt® hat der Leser Degudentbriicken, Vernunftbriicken, die
besten demokratischen Briicken — aber eben doch, von den Zihnen her betrachtet,
Zahnersatz. Starusch hat als Figur nicht die Identitit Oskars oder Joachim Mahlkes,
nicht die gescheuchte Urspriinglichkeit Amsels, die Einfille und Ausfille Materns.
Starusch gehort zu den Ritlichen, den Besitzenden.

Dennoch, meine ich, sind ,Davor® und ,Ortlich betiubt® auf ihre Weise exempla-
risch. Die Krise der mifigen, beinahe unideologischen Vernunft, die von sich iberzeugt
und nicht {iberzeugt ist, spiegelt die Identititskrise dieser Vernunft, die Identitdtskrise
der Gesellschaft, die Krise eines Mannes von vierzig Jahren. Das Spielfeld wirke
kleiner. Die spektakuliren Tore bleiben aus. Der Spieler ist zusehends Schiedsrichter
geworden. Gegen Ideologie und gegen Metaphysik. Wofiir? Er weifl es nicht recht. Es
ist leichter gegen die anderen als mit sich selbst zu sein.

Aus den Danzig-kreativen, vital- und kunstversicherten Schelmgestalten wurde
der verunsicherte Starusch und sein verunsicherter Erzihler. Diese Vernunft hat nur
mehr sich selbst — und die Ratte zum Gegner. Ein Autor, der ,Vernunft* will, der
die Politiker und Pidagogen nicht allein lassen will, hat es heutzutage schwer. Im Drei-
eckspiel von Politik, Pidagogik und Belletristik verfingen sich Starusch und sein Autor.
,Da sitzt er also, der domestizierte Schriftsteller, wehrte und warnte Grass in Prince-
ton. ,Ortlich betiubt® tut nicht mehr weh. Oder vielleicht auf neue Weise?

17 Siche dazu Goethes Bemerkung zum politischen Engagement Uhlands. ,Geben Sie acht®, sagte er
im Mirz 1832 zu Eckermann, ,der Politiker wird den Poeten aufzehren. Mitglied der Stéinde sein und
in tiglichen Reibungen und Aufregungen leben, ist keine Sache fiir die zarte Natur des Dichters. Mit
seinem Gesange wird es aus sein, und das ist gewissermaflen zu bedauvern.” Eine heutige Dichter-Natur
ist vielleicht nicht ganz so ,zart® wie Goethe sie verstand und eine sogenannte ,dokumentarische Literatur®
lehnt den ,Dichter® iiberhaupt ab. Aber das Problem des Horenkénnens, des Wahrnehmens, der dsthe-
tischen Phantasie bleibt.
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Die Katholischen Hochschulgemeinden

Im September dieses Jahres hat die Konferenz der deutschsprachigen Studentenpfarrer
ein Dokument verabschiedet, das den Titel trigt ,,Zur Situation und zu den Aufgaben
der Gemeinden an den Hochschulen. Eine Arbeitsgrundlage“!. Die erste Anregung
dazu wurde im Frithjahr 1968 von der Deutschen Bischofskonferenz gegeben, die sich
damals mit den Vorgingen an den Hochschulen und in den Studentengemeinden be-
fafite und einen ,Pastoralplan® fiir diese Gemeinden in Aussicht stellte. Einer Kom-
mission der Studentenpfarrerkonferenz fiel es schlieflich zu, eine entsprechende Vor-
lage zu erarbeiten. Dieser Entwurf wurde seit Herbst 1968 in der Studentenpfarrer-
konferenz und in den Hochschulgemeinden diskutiert und erheblich modifiziert. Von
dem anspruchsvollen Titel ,Pastoralplan® ging man ab und gab eine ,Arbeitsgrund-
lage* heraus. ,Mitarbeiter, Gemeinderite, Studentenpfarrer, Gemeindeassistenten und
Studentenpfarrerkonferenz sollen sich daran bei Planung ihrer Aktivitdten orientieren
kénnen. Dariiber hinaus bieten die Ausfithrungen auch einer groferen Offentlichkeit
die Méglichkeit einschligiger Information.“ Ehe iiber den Inhalt der ,Arbeitsgrund-
lage* weiter berichtet wird, seien einige Angaben mehr statistischer Art gemacht.

I. Daten

In der Bundesrepublik Deutschland und in Westberlin gibt es zum gegenwirtigen
Zeitpunkt 57 Studenten- bzw. Hochschulgemeinden. Sie weisen untereinander be-
trichtliche Unterschiede auf, je nachdem, ob sie sich an einer Universitit (9), einer
Technischen Hochschule (1), einer Pidagogischen Hochschule (17) allein oder an einer
Universitdt und an einer Technischen Hochschule (3), an einer Universitit und an
einer Pddagogischen Hochschule (15), an einer Technischen Hochschule und an einer
Pddagogischen Hochschule (4) oder an einer sonstigen Hochschule oder Hochschul-
kombination befinden. Ferner wird die jeweilige Gemeinde vom Charakter des Hoch-
schulorts als Grofi-, Mittel- oder Kleinstadt geprigt. In Grofistidten und Ballungs-
zentren zum Beispiel liegt die Zahl der Studenten, die im Elternhaus wohnen und
damit meist und mit Recht ihrer Ortspfarrei verbunden bleiben, mitunter bei 60-70

! Die Arbeitsgrundlage liegt in den Hochschulgemeinden vor und kann dort angefordert werden. Nicht
alle Gesichtspunkte konnen in diesem Bericht behandelt werden; ausgeklammert bleibt z. B. die Zusam-
menarbeit der Hochschulgemeinden im Bundesgebiet oder das Verhiltnis zwischen Hochschulgemeinden
und katholischen studentischen Gemeinschaften.
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Prozent, wihrend in Mittel- und Kleinstidten die weitaus grofere Gruppe die der
sogenannten Budenstudenten (bis zu 80 und 90 Prozent) ist. Dariiber hinaus wirkt es
sich naturlich auch auf eine Gemeinde aus, wenn sie an einer traditionsreichen oder
gerade gegriindeten Universitdt, in einer weitgehend evangelischen oder aber katholi-
schen Umgebung, an einer Universitit mit oder ohne (katholische oder evangelische)
theologische Fakultdt arbeiten muff. So wird es verstindlich, wenn in der ,Arbeits-
grundlage® vorsichtig und vage gesagt wird: ,In der Regel diirflen die Gemeinden
zwischen 50 und 250, in einzelnen Fillen bis zu 500 stindige Mitarbeiter im Semester
haben. Der partiell erreichte Studentenkreis wird das zwei- bis dreifache betragen.®
An einer anderen Stelle heifit es, dafl der Anteil der katholischen Studentenschaft, ., fiir
den die Fragen der religitsen Praxis noch wirkliche Fragen sind®, bei 35 bis 45 Pro-
zent liegt. Laut Angaben des Statistischen Bundesamts gibt es etwa 92.000 katholische
Studenten in der Bundesrepublik Deutschland, das sind 35 Prozent der Gesamtstuden-
tenzahl.

In den Hochschulgemeinden arbeiten 80 Studentenpfarrer; davon sind 71 haupt-
amtlich tatig. 44 Studentenpfarrer arbeiten allein, 36 im Zweier-, Dreier- oder Vierer-
team. Die Zahl der hauptamtlichen Assistenten (Laienmitarbeiter mit abgeschlossenem
Studium) ist inzwischen auf 20 angestiegen.

Nach diesem Uberblick soll des niheren auf die ,Arbeitsgrundlage® eingegangen
werden. Sie gliedert sich in drei Teile: 1. Zur Situation an den Hochschulen, 2. Zur
Situation der Gemeinden an den Hochschulen, 3. Zum Selbstverstindnis und zu den
Aufgaben der Gemeinden. Zuerst wird also eine Analyse der Situation zu geben ver-
sucht (Teil 1 und 2), um daraus Folgerungen fiir die Arbeit in den Gemeinden abzu-
leiten (Teil 3).

I1. Analysen

a) Zur Hochschulsituation. Der erste Teil, der sich mit der Situation an deh Hoch-
schulen befaflt, ist leider tiber das Stadium eines ersten Entwurfs nicht hinausgekom-
men 2. Immerhin werden einige Gesichtspunkte benannt, die fiir die Problematik und
Aufgabenstellung der Hochschulgemeinden bedeutsam sind: Das gespannte Verhiltnis
zwischen Studenten, Assistenten und Dozenten; die Spannungen innerhalb dieser Grup-
pen; das Spezialistentum und die Suche nach einer Wissenschaftstheorie; die ,neue
Aufklirung® und der Einflufl neomarxistischer Gedanken. Keine Erwihnung findet
etwa der Positivismus, wie auch nicht der Versuch unternommen wird, eine Bestands-
aufnahme der wichtigsten philosophischen Positionen an den deutschen Hochschulen
zu machen. Eine derartige Untersuchung wire wichtig: liegt doch die Vermutung
nahe, dafl die Metaphysik von der positivistischen und der kritischen Theorie mehr

2 Da hier auch kritisch Stellung genommen wird, sei ausdriicklich erwihnt, dal der Verfasser an der
»Arbeitsgrundlage® mitgearbeitet hat.
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und mehr abgeldst wird, Was bedeutet das fiir Theologie und Verkiindigung? Mufl
der Positivist oder der Anhinger einer kritischen Theorie erst zum Metaphysiker be-
kehrt werden, ehe er als katholischer Christ glauben kann? Daf} solche Fragen noch
auf befriedigende Antworten warten, ja manchmal das Problem gar nicht erkannt
wird, ist mit ein Grund dafiir, daff in der ,Arbeitsgrundlage® recht kritische Fest-
stellungen zum Glaubensbewufitsein getroffen werden miissen.

b) Zur Situation der Gemeinden. Vorweg wird vermerkt, dafl bislang eine religions-
soziologische Untersuchung zum Thema nicht vorhanden ist. Das ist sehr zu bedauern —
und zwar keinesfalls nur fiir den Bereich der Hochschulen. ,,Situationsanalysen® blei-
ben so Aussagen, die auf der — wenn auch breiten — Erfahrung einzelner beruhen. An-
gesichts der Darlegungen der ,Arbeitsgrundlage® wird manch einer, der auch Er-
fahrung besitzt, meinen, das sei zu schwarz gesehen, wihrend ein anderer alles noch
»viel schlimmer® findet. Es wire an der Zeit, daff die deutsche Bischofskonferenz eine
umfangreiche Untersuchung {iber Glaubens- und Kirchenbewufltsein in Auftrag gibt.

Dies vorausgeschickt, soll nun der analysierende Teil der ,Arbeitsgrundlage® aus-
fithrlicher zu Wort kommen 3.

Tendenzen im heutigen Glaubensbewuf3tsein der Hochschulangehdrigen

Der Student erfihrt inmitten seiner Lebensbedingungen oft die Ohnmacht seines
Glaubens. Die alten Kategorien, in denen der Glaube ausgesagt wurde und noch hiufig
formuliert wird, erweisen sich oft als hinderlich fiir das Glaubensverstindnis. Kirchlich
verordneter Glaube erscheint zudem ideologieverdichtig. Das fithrt leicht zu einem
weitgehenden Desinteresse an einzelnen Glaubenswahrheiten.

In zunehmendem Maf riicken Grundfragen in den Mittelpunkt: Was ist eigentlich
glauben? Wie kommt man dazu? Welche Funktion hat die Kirche dabei? Angesichts
der unzureichenden Antworten in Theorie und Praxis wird die Glaubensfrage nicht
selten suspendiert. Es gibt jedoch eine weitverbreitete diffuse Glaubenshaltung, die
sich selbst noch als christlich im weitesten Sinn versteht, ein htheres Wesen bejaht und
sich auf den Menschen Jesus beruft, auf seine Humanitit und sein Liebesgebot. Auch
bei dieser Gruppe gibt es, insoweit sie nicht im reinen Positivismus und Pragmatismus
steckenbleiben will, Interesse am Glauben und an der Sinnfrage des Lebens. Die vor-
handene kirchliche Gliubigkeit wird in ihrer soziologischen Bedingtheit gesehen, das
Christentum in seiner gesellschaftlichen Ineffektivitit. Tradition wird nicht mehr
selbstverstindlich iibernommen, sondern gilt zunichst als verdichtig, notwendige Ande-
rungen zu hemmen.

Die Glaubensschwiiche und -unfihigkeit sind jedoch nicht nur in der unvollkom-
menen Argumentation und der unglaubwiirdigen Reprisentation des Glaubens, son-

3 Im folgenden handelt es sich (bis S. 399) um wortliche Ausziige aus der ,Arbeitsgrundlage®.
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dern auch zum Teil in der gestorten anthropologischen Basis begriindet. Kontakt- und
Vertrauensunfihigkeit sind weit verbreitet.

Sicher gibt es auch noch jene Gruppe von Studenten, die weiter glauben und selbst-
verstandlich ihre religitse Praxis aufrechterhalten. Der Glaube wird zu oft im indi-
viduellen Bereich praktiziert. So strahlt der Glaube dieser Studenten wenig auf die
anderen aus. Diese Studenten leben oft wissenschaftlich und religits in zwei Welten.

Es findet sich jedoch auch eine wachsende Zahl kritischer Studenten, die oft durch
Krisen hindurch aufgrund ihres eigenen Engagements in Solidaritidt mit anderen einen
neuen Zugang zum Glauben gefunden haben. Dieser Glaube ist dann eher auch Auflen-
stehenden oder Fragenden zu vermitteln.

Die Gottesfrage

Die alten Theorien der Gottesbeweise und der traditionellen philosophisch-theolo-
gischen Gotteslehre finden kein Interesse mehr; denn ,Beweise werden fast aus-
schliefllich im naturwissenschaftlichen Sinn akzeptiert. Man hat gelernt, in der Welt
zu leben und titig zu werden, diese Welt wissenschaftlich zu verstehen und zu ver-
indern, ohne die Hypothese ,,Gott* dafiir zu gebrauchen. Man hat erfahren, daf} sich
oft der Glaube an Gott als Hindernis fiir eine notwendige Entwicklung gezeigt hat
und noch immer zeigt. Man hat keinen Zugang zu einem Gott als oberstem Herrscher
oder Gesetzgeber der Geschichte, als Garant des Bestchenden und Gewordenen, als
Wundertiter. Man begreift im wachsenden Maf}, daf} der Mensch selber verantwortlich
ist fiir seine Geschichte. Man ist nicht bereit, sich einfach mit den Vorgegebenheiten
abzufinden. In der heutigen Gesellschaft scheint kein Ort fiir Gott zu sein. So gesehen
ist fiir viele der alte Gott tot.

Doch man begreift auch, dafl man einen letzten Sinn fiir sich und sein Leben nicht
selbst ,produzieren® kann. Man erkennt, daf} es keine letzten angebbaren Kriterien
fiir den Fortschritt gibt, daf alle rationale Planung nicht von der eigenen Entschei-
dung dispensiert, daf} eine totale Verplanung des Menschen droht. Man weif8 nicht,
wie man letzte Sicherungen fiir die eigene Existenz und fiir das bedrohte Humanum
iiberhaupt finden kann. Man weif nicht, auch wenn man zugibt, dafl es ein hochstes
Wesen geben mag, was man selber damit zu tun hat.

Wenn Menschen, die von diesen Erfahrungen und Fragen betroffen sind, noch Zu-
gang zu einem Gott finden konnen, dann ist es ein Gott, der nicht die bestehenden
Verhiltnisse in Kirche und Gesellschaft erhilt, sondern Neues will und der dieses
Neue durch die Menschen herauffiihren laft.

Man findet ihn, wenn iiberhaupt, als den Gott der Propheten, als den Gott der
Kritik des Bestehenden, als ,bilderlose Utopie®, auf die hin alles unterwegs ist.

Insoweit Jesus diesen Gott durch sein Wort und vor allem durch sein Tun gezeigt
hat, findet man Zugang zu ihm. Seine Zuwendung zum Menschen, zu den Ausgestofie-

28 Stimmen 184, 12 395
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nen und Verachteten, steht im Mittelpunkt. Unter seiner Gottessohnschaft kann man
sich oft nichts vorstellen oder man lehnt sie als mythologisch ab. Ahnliches gilt von
der Auferstehung Jesu, doch wird diese — wenn auch in ungeklirter Interpretation —
von manchen als Grund der Hoffnung angenommen, als letzte Verweigerung von
Resignation, als stindig neuer Impuls des Wiederanfangs. Erlésung wird als konkrete
Befreiung von Schuld und Tod verstanden. Hier scheint fiir viele engagierte Christen
ein neuer Ansatzpunkt des Glaubens an Gott, an den Gott Jesu Christi, zu liegen.

Das Verhiltnis zur Eucharistiefeier

Ein Teil der Studenten erfiillt weiterhin seine Sonntagspflicht auf méglichst einfache
und wenig beanspruchende Weise. Doch bei den aufgeschlossenen und engagierten
Studenten wird die Mitfeier der Messe in der Regel zu einer gewichtigen Frage, fiir
die Losungen noch kaum gesehen werden. Frither ging es mehr um eine liturgisch an-
sprechende Form. Heute werden die Fragen grundsitzlicher gestellt. Was soll die kul-
tische und rituelle Verfremdung und Verkrustung des Gottesdienstes iiberhaupt? Muf}
sie nicht zu einem blofen Formalismus fithren? Das Volk ist zu weitgehender Passivi-
tdt verurteilt, die sich auch in einer groflen Anonymitit untereinander auswirkt. Es
werden ihm gemeinsame Auflerungsmoglichkeiten in Gebeten und Liedern zugemutet,
die oft nicht mehr tragbar sind. Der Gottesdienst wird weitgehend als ,Ein-Mann-
Betrieb“ empfunden, vor allem in der ,frontalen® Methode der Verkiindigung. Doch
wird eine gute, den Horer treffende und zu Konsequenzen im Leben der Gemeinde
und des einzelnen fithrende Predigt sehr gesucht und geschdtzt. Aber auch dann wird
wegen der ritualisierten Form der Gottesdienst leicht als religitse Enklave erlebt, da
die entscheidenden Fragen christlicher Existenz und Praxis nur schwer darin artikuliert
und ausgetragen werden konnen. Deswegen werden mehr konkrete Information und
auch Gesprich im Gottesdienst gefordert (bis hin zur gemeinsamen Planung von
Aktionen, ohne jedoch zu wissen, wie das bei dem normalen Gemeindegottesdienst
im grofleren Rahmen konkret geschehen soll).

Die Tendenz wird deutlich, den Gottesdienst weniger vom Kult als vielmehr von
der Gemeindeversammlung her zu sehen. Daf} dabei etwas von Gott her oder auf Gott
zu geschieht, tritt oft weniger ins Bewufitsein. Man will sich solidarisch miteinander
des gemeinsamen Weges, des gemeinsamen Ringens um den Glauben und seiner Aus-
wirkungen im Leben vergewissern und so einen neuen Ansatz zur Feier des Gottes-
dienstes suchen. Angesichts der offenen Fragen nach einer neuen Gestalt wird weit-
gehend Experimentierfreiheit fiir den Gottesdienst gefordert, aber auch ein unkompli-
zierter, in Gebeten und Liedern gut ausgewihlter, in der Predigt und in den Fiirbitten
konkreter Gottesdienst dankbar angenommen.

Die Teilnahme an der Kommunion ist dabei fast eine Selbstverstindlichkeit. Sie
scheint noch ein Ansatzpunkt des personlichen Gebets und der Gortesbeziechung zu
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sein. Da vielen Studenten der iibliche Gottesdienst in vielen Pfarrgemeinden nicht
geniigt, sie eher gegen die Kirche aufbringt und dem Glauben schadet, gehen sie oft aus
diesem Grund nicht regelmiflig in den Gottesdienst. Das iibertretene Sonntagsgebot
wird dabei nicht als Hindernis empfunden fiir den Kommunionempfang.

Das Verhiltnis zur Bufie

Uberall ist eine rapide Abnahme der Beichthiufigkeit festzustellen. Daneben
wird das befreiende (auch absolvierende) Gesprich gesucht, jedoch nicht nur mit dem
Priester. In diesem Gesprich geht es oft um die zu bewiltigende Problematik des eige-
nen Lebens. Damit hingt des weiteren zusammen, daff man sich iiber den Charakter
der einzelnen Tat als Siinde und Schuld nicht mehr im klaren ist. Man sieht mehr
falsche Einstellungen und Grundhaltungen, die sich aber schwer artikulieren und korri-
gieren lassen. Auch wenn die einzelne Tat nicht mehr so schr als Siinde empfunden
wird, so gibt es doch ein weitverbreitetes, oft sehr diffuses Schuldbewuf8tsein. Bei der
einzelnen Tat wird die Wiedergutmachung dem anderen gegeniiber als ehrlicher Weg
der Umkehr gegeniiber dem oft nur formalistischen Siindenbekenntnis in der Beichte
empfunden. Uberhaupt wird die Siinde kaum noch als Ubertretung irgendeines Ge-
setzes oder Gebotes gesehen, zumal da diese Gesetze und Gebote in ihrer geschichtlich-
gesellschaftlichen Bedingtheit gesechen werden, sondern vielmehr als ein Versagen vor
dem grundlegenden Liebesgebot im privaten, und im wechselnden Mafl auch im sozi-
alen Raum.

Aus allen diesen Griinden wird der Trend zum BufBgottesdienst verstindlich, da
die Einzelbeichte vor allem im Beichtstuhl wesentliche Aspekte der Umkehr (z. B.
soziale Seite der Schuld und der Umkehr) eher zu verdringen und zu verbiegen
scheint. Daf der BufSgottesdienst in seiner jetzigen Form, also ohne sakramentale
Absolution, schon vielfach als ausreichend angesehen wird, liegt sicher mit an einer
Krise des Amtsverstindnisses und damit auch der priesterlichen Vollmacht zur Siinden-
vergebung, auch an einem mangelnden Sakramentsverstindnis iiberhaupt.

Das Verhiltnis zum Gebet

Die Haltung zum persénlichen Gebet hat Anteil an der Krise des Glaubens. Tradi-
tionelle Gebetsformen (Morgen-, Abend-, Tischgebete) werden als leer, als blofie
Pflichtiibung, als duflerer Ritus empfunden und vielfach abgelehnt. Entscheidender
jedoch ist die Erfahrung, dafl man Gott als Gegeniiber, als ,Du“ des Gebets nicht
geniigend in den Blik bekommt. Eher als das Gebet zu Gott gelingt das Gebet
vor Gott, das betende Nachdenken iiber die Erfahrung, die man mit sich selbst und
mit anderen Menschen gemacht hat. Dieses betende Nachdenken kann dann zur Fiir-
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bitte werden, obwohl man sich theoretisch i{iber den Sinn des fiirbittenden Gebets
nicht klar ist. Aus dieser Form des Gebets kénnen Impulse zu einem neuen Verhalten
den Menschen und Fragen gegeniiber erwachsen. Beten ohne das Mithen um entspre-
chendes Handeln wird als zu bequemer Ausweg, als fromme Liige abgetan. Ein posi-
tives Zeichen personlicher Redlichkeit, aber auch ein Symptom fiir ein falsches Gebets-
verstindnis. Das fiirbittende Gebet hat deswegen oft die Form der indirekten Selbst-
aufforderung: Lafl uns. .., Befdhige uns... Daraus kann ein wirkliches Sicheinlassen
auf Gott und seinen Anspruch entstehen. Wertvoll erscheint vielen die Stille nach der
Predigt und nach der Kommunion als Moglichkeit des personlichen Gebets. Frei for-
mulierte Fiirbitten im Gottesdienst gelingen fast nur in kleinen, vertrauten Gemein-
schaften.

Grofles Interesse finden auch solche Formen gemeinsamen Gebets, in denen gemein-
same Probleme bewufit gemacht, reflektiert und meditiert werden. Dieses Gebet ist
eine Mischung von Information und Aufforderung zum Handeln, im Sinn auch von
Umbkehr, Bekehrung. Die kumenischen Wortgottesdienste werden nach anfinglicher
Begeisterung vielfach als zu unverbindlich und zu isoliert angesehen. Das Beten mit
der Schrift fillt vielen sehr schwer, weil sie aufgrund eines sehr allgemeinen Wissens
und Halbwissens um die Problematik heutiger Exegese kein unbefangenes Verhilmis
zur Schrift mehr haben.

Zur religidsen Praxis im ganzen ist zu sagen, daf trotz vieler offener Fragen ein
deutlicher Wille zur ehrlichen und redlichen religidsen Praxis vorhanden ist. Wo dieser
Wille in einer neuen, nicht legalistischen, dem Menschen nahen Praxis der Kirche und
ihres Gottesdienstes aufgenommen wird, kann er zu einer Vertiefung und Verleben-
digung des Glaubens und seiner Verwirklichung fiihren.

Einflufl neuer theologischen Uberlegungen

Wegen des Desinteresses an Einzelfragen der Dogmatik suchen viele Studenten
eine neue Mitte theologischen Denkens und Glaubensverstindnisses. Von vielen, ge-
rade den Engagierten, wird die ,politische Theologie“ von Metz oder die ,Wahr-
haftigkeit® von Kiing als eine neue Mdglichkeit gesehen. Wihrend Metz selbst seine
politische Theologie als kritisches Korrektiv zu einer weitgehend individualistisch
(transzendental oder existential) vermittelten Heilsbotschaft und deswegen als neues
Formalprinzip von Theologie und Verkiindigung versteht, wird von seinen Lesern
das Wort fast notwendig im Sinn einer politisch engagierten Theologie verstanden.
Das Interesse richtet sich dann auf eine Verinderung dieser Welt in Richtung auf die
Verheiflung von Gerechtigkeit, Briiderlichkeit, Freiheit und Frieden. ,,Politische Theo-
logie“ wird dann — noch einmal verkiirzt, manchmal im Sinn eines Schlagworts — als
» Theologie der Revolution® verstanden.
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Dieses neue Verstindnis der Theologie und des Glaubens dufert sich zunzichst in
einer (auch soziologisch und psychologisch orientierten) Kritik des Bestehenden. Was
man selbst will, kann man positiv nicht adiquat aussagen, wohl aber was dem Ge-
suchten in der Gegenwart nicht entspricht. Diese ,negative Vermittlung® ist von der
eschatologisch orientierten Theologie (Metz, Moltmann), von der kritischen Funktion -
der Wissenschaft (Habermas) und von philosophischen Strémungen (,, Negative Dialek-
tik“ von Adorno) beeinflufit. Das Gemeinte wird im Blick nach vorn und nicht nach
irgendeiner heilen Vergangenheit gesucht. Die Eigenstindigkeit der ,weltlichen Welt®,
die christlich legitime Sikularisierung (Gogarten, Cox, Metz), die Notwendigkeit
sachorientierter Entscheidung wird dabei postuliert und gegen vermeintliche und tat-
sichliche Ubergriffe kirchlicher Amtstriger und gegen kirchliche Ideologien verteidigt.
Damit ist eine Horizontalisierung der Theologie und des Glaubensverstindnisses ver-
bunden: Christlicher Glaube wird nicht so sehr als Bezug zu einem Gott iiber uns
verstanden, sondern vor allem als besonderer Impuls zur Menschlichkeit (,Gott-ist-
tot“-Theologie, Cox). Die eigentliche Heilsfrage sowie die Frage des Lebens nach
dem Tod wird dabei oft suspendierc. Man 148t sie auf sich beruhen.

Diese Tendenzen sind kennzeichnend fiir ein neues Verstindnis von Theorie und
Praxis. Blofle Glaubenstheorie, die keinen Bezug zu verpflichtender Praxis hat, findet
kein Interesse, Der Glaube und die Kirche werden weitgehend danach beurteilt, ob
und inwieweit sie als Impuls oder als Orientierung einen Beitrag leisten konnen zur
Bewiltigung des individuellen und sozialen Lebens. In diesem Denken und in diesem
Einsatz bahnt sich eine neue Form gliubigen Selbstverstindnisses (Spiritualitdt) an.

Kritik an der Kirche

Zu den klar feststellbaren Phinomenen in der Studenten-(Hochschul-)gemeinde ge-
hort die Kritik an der Kirche, die von studentischen Gliedern dieser Kirche aus ihrer
Mitverantwortung heraus geiibt wird. Diese Kritik richtet sich vor allem auf den auto-
ritdren Fithrungs- und Redestil kirchlicher Amtstriger; auf die immer noch monarchi-
sche Struktur, die man in geschichtlichen Epochen und nicht in biblischer Theologie
begriindet sieht; auf die gedrosselte Diskussion entscheidender, alle angehender Fragen;
auf die mangelnde Offentlichkeit bei der Vorbereitung von Entscheidungen; auf schein-
demokratische, in Wirklichkeit die Machtverhiltnisse verschleiernde Beteiligung der
verschiedenen Rite; auf die mangelnde mitentscheidende Funktion der Laien; auf die
legalistische Losung pastoraler Fragen (Liturgie, Gemeindeordnung, Mischehe); auf
den mangelnden Einsatz fiir Frieden und Gerechtigkeit in der Welt; auf die Ver-
flechtung mit den politisch konservativen Kriften; auf das Bemiihen, die eigene Macht-
position in der Gesellschaft zu halten, obwohl die Stellung der Kirche nicht mehr ihrer
wirklichen Bedeutung in der Gesellschaft entspricht.
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Die konkrete Gestalt der Kirche wird oft als ernstes Glaubenshindernis erfahren.
Sie verdeckt fiir viele den Zugang zu der eigentlichen Botschaft. Viele wache und en-
gagierte Christen glauben trotz der Erscheinungsweise der Kirche. Sie erhoffen sich
von einem gemeinsamen Einsatz fiir die Verinderung der Kirche eine neue Glaub-
wiirdigkeit der Kirche und der Botschaft.

Ausgehend von solchen Erfahrungen und Uberlegungen wird auch von vielen Stu-
denten, die sich als gliubig bekennen, die Frage nach der Kirche grundlegender ge-
stelle: Ist eine Institutionalisierung, eine ,Verwaltung® des Glaubens als personlicher,
oft nicht mehr artikulierbarer Entscheidung iiberhaupt méglich? Wird nicht jede In-
stitutionalisierung notwendigerweise die Wahrheit verkiirzen, neues Leben und neue
Ansichten als Gefihrdungen iiberwinden wollen? Kann die Kirche iiberhaupt zu einem
offenen System werden, wo sie doch in Dogmen vergangener Zeiten an der Unfehlbar-
keit des Papstes etc. festhilt?

Die Beurteilung der kirchlichen Autoritit

Besonders hervorzuheben ist die Krise der Lehr- und Leitungsautoritit der Kirche,
da man sie vielfach in Geschichte und Gegenwart desavouiert sieht. Den Erdrterungen
der Fachtheologen wird zumeist ein grofieres Gewicht zugemessen als den Auferungen
des Lehramts. Interesse fiir theologische und kirchliche Fragen ist nicht zu iibersehen.
Die Zuriickhaltung der Autoritit vor &ffentlicher Diskussion innerkirchlicher drin-
gender Probleme und vor dem Aufnehmen heute bewegender Fragen wird als Zeichen
der Angst um eben diese Autoritit gewertet. Man ist dabei durchaus bereit, eine Auto-
ritdt, die sich durch sachliche Argumentation ausweist, anzuerkennen, Der Riickzug
auf einen nicht nachpriifbaren Beistand des heiligen Geistes wird als Verweigerung
einer rationalen Argumentation und damit als Schwiche ausgelegt. Vor allem wird
gefordert, dafl das Amt in der Kirche wirklich als Dienstamt verstanden wird, das
nicht seine eigenen Interessen durchsetzt, sondern dem Glauben der lebendigen Glieder
der Kirche dient. Aus diesen Griinden werden auch demokratische Spielformen in der
Kirche gefordert, Wahl und Abwahl der Amutstrager, Offentlichkeit der Entschei-
dungsvorginge. In der Regel zielt diese Forderung nicht auf eine Abschaffung der
Autoritit, sondern auf das Wie der Ausiibung.

Okumenisches Bewufitsein

Eine immer grofer werdende Zahl von Studenten bringt immer weniger Verstind-
nis fiir die Trennung der Kirchen auf. Die trennenden Faktoren spielen im Glaubens-
bewufitsein keine grofle Rolle, zumal da sie auch unter den Fachtheologen bei vielen
Fragen in ihrer relativ peripheren Rolle gesehen werden. Das Problem der Kirchen-
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trennung wird mehr als ein Problem der Kirchenordnungen angesehen. Von einzelnen
Gruppen, insbesondere auch von konfessionsverschiedenen Ehen, wird bereits die Inter-
kommunion praktiziert. Die eigentlichen Fronten laufen heute fiir das Verstindnis
vieler katholischer und evangelischer Studenten quer durch die Konfessionen, so dafl
man sich in groferer Glaubenseinheit mit verschiedenen Gruppen der eigenen Kirche

sieht. Von daher wird auch der Trend zur christlichen Hochschulgemeinde verstind-
lich.

ITI. Selbstverstindnis und Aufgaben der Gemeinden

Nach dieser Situationsanalyse fillt dem dritten Teil der ,Arbeitsgrundlage® die
schwierige Aufgabe zu, Méglichkeiten einer zeitgemdfien Pastoral in den Hochschul-
gemeinden aufzuzeigen. Einige Hinweise in dieser Richtung finden sich bereits im
vorher Zitierten.

Hochschulgemeinde

Bereits vor 20 bis 30 Jahren bahnte sich eine Entwicklung an, die heute zu einem
gewissen Abschlufl gekommen zu sein scheint: von der Studentenseelsorge zur Studen-
tengemeinde. Die Studentenseelsorge lebte von charismatischen Priesterpersonlich-
keiten; sie machte ein qualifiziertes Predigt- und Vortragsangebot, das von vie-
len bereitwillig und dankbar angenommen wurde. Die Studentengemeinde dagegen
rechnet mit dem aktiven Einsatz aller, die sich im Bereich der Hochschule fiir das
Evangelium Jesu Christi verantwortlich wissen. Alle getauften katholischen Christen,
die den Glauben an Jesus Christus bekennen und in einer konkreten Hochschulge-
meinde mitarbeiten wollen, gestalten das Leben dieser Gemeinde — z. B. in der Ge-
meindeversammlung, im Gemeinderat — mit.

Unbestritten ist das Gemeindeprinzip allerdings nicht. Manche Erfahrungen mit
Demokratisierungs- und Politisierungsbestrebungen sowie mit bestimmten studenti-
schen Gruppierungen fithren zu der Uberlegung, ob man nicht besser zu der Studenten-
seelsorge zuriickkehren solle. Die Mehrzahl der Studentenpfarrer und die iiberwie-
gende Mehrzahl der aktiven Gemeindemitglieder sind jedoch der Ansicht, dafl die
Aufgaben, die sich der Kirche im Bereich der Hochschule stellen, nur von Gemeinden —
im Zusammenwirken vieler — gelost werden konnen.

Weniger deutlich fillt die Antwort auf eine andere Frage aus: soll man die Ge-
meinden Studenten- oder Hochschulgemeinden nennen? Vielfach hat sich die letztere
Bezeichnung durchgesetzt. Die Frage beinhaltet einen sachlichen und einen personellen
Aspekt. Zum ersten: eine Gemeinde an der Hochschule mufl sich — wie die Kirche der
Welt — den Herausforderungen durch Wissenschaft und Hochschulen stellen. Insofern
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ist sie — wenn sie nicht Sekte werden oder ins Ghetto gehen will — notwendig auf den
Lebensbereich Hochschule verwiesen. Sie ist Hochschulgemeinde.

Natiirlich ist dieser sachliche Gesichtspunkt nicht ganz vom personellen Aspekt zu
trennen. Die so verstandene Hochschulgemeinde ist nimlich nicht nur auf die Mitarbeit
von Studenten, sondern auch auf Assistenten und Professoren angewiesen. Viele katho-
lische Assistenten und Professoren mochten jedoch in erster Linie Mitglieder ihrer
Pfarrei am Wohnort sein und mit der Personalgemeinde an der Hochschule einen
freundschaftlichen und auch einsatzbereiten Kontakt halten. Aber auch von seiten der
Studenten werden Bedenken angemeldet: bei der derzeitigen Situation an den deut-
schen Hochschulen wiirde eine institutionalisierte Zusammenarbeit zwischen Studen-
ten, Assistenten und Professoren in Gemeindeversammlung und Gemeinderat zu un-
tiberbriickbaren Differenzen fithren. Deshalb solle man lieber, um die Effizienz des
studentischen Engagements zu gewihrleisten, bei der Studentengemeinde bleiben. Aller-
dings kommt eine Studentengemeinde, die sich dezidiert auf diesen Standpunkt stellt,
an der Frage nicht vorbei, wie sie die vermittelnde Funktion der christlichen Gemeinde
wahrnehmen will. Diese Aufgabe wird als Schwerpunkt der Titigkeit benannt: ,Die
Auseinandersetzungen an den Hochschulen und in der Gesellschaft fiihren dazu, dafl
sich die einzelnen Gruppen immer mehr isolieren und ideologisch verfestigen. Die KSG
(KHG) muf als Forum der Konfrontation und des Gesprichs der verschiedenen Grup-
pen und Richtungen dienen.“ Damit ist ein Vorgriff auf das getan, was spiter unter
dem Stichwort ,Diakonie® ausgefiihrt wird. Zuvor soll jedoch auf zwei andere Grund-
funktionen der Kirche und der Hochschulgemeinde, nimlich Verkiindigung und Eucha-
ristie, eingegangen werden.

Die Verkiindigung

Beim Thema ,, Verkiindigung® tritt deutlich zutage, was als Problem auch in anderen
Bereichen kirchlichen Lebens zu beobachten ist. Wir verstehen es einigermaflen gut,
eine Situation zu analysieren. Wir stellen auch noch einige allgemeinere Forderungen
auf, wie der Situation zu begegnen sei. Geht es aber um konkrete Aussagen, dann blei-
ben sie entweder aus oder aber man wiederholt friihere Losungsvorschlige.

Drei Forderungen werden an die Verkiindigung im Bereich der Hochschule gestellt.
Erstens wird darauf hingewiesen, wie das jeweilige Fachgebiet, die jeweilige wissen-
schaftliche Methode die Denk- und Verhaltensmuster der Hochschulangehdrigen pra-
gen; ,Stil und Inhalt der Verkiindigung haben dieser Tatsache Rechnung zu tragen.®
Zweitens: ,Obwohl Verkiindigung und theologische Interpretation in einem bestimm-
ten philosophischen und sprachlichen Kontext stehen, wird christliche Verkiindigung
zeigen miissen, dafl sie nicht unausweichlich an ein bestimmtes philosophisches und
kulturelles System gebunden ist. Dies um so mehr, als viele Schwierigkeiten beziiglich
verkiindigter Inhalte daraus resultieren, daf sie einer philosophischen Denkart ver-
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haftet sind, deren Voraussetzungen gerade heute in vielen wissenschaftlichen Diszi-
plinen in Frage gestellt werden.® Schlieflich wird drittens vermerkt, daf die Ver-
kiindigung auf Praxis, auch im gesellschaftlichen Bereich, hingeordnet ist.

Man wiirde nun erwarten, dafl ein Vorschlag folgt, der die Problematik des wechsel-
seitigen Verhiltnisses von Inhalt und Methode, von Theorie und Praxis sowie der
verschiedenen Philosophien und Erkenntnistheorien zu verarbeiten sucht. Statt dessen
ist zuerst von den Inhalten der Verkiindigung, dann von den Formen die Rede. Die
Frage zum Beispiel, inwiefern der ,frontalen Methode® der Verkiindigung der dog-
matische, unfehlbare und unverinderliche Inhalt entspricht, inwiefern andererseits dem
offenen Dialog ein anderer Wahrheitsbegriff — vielleicht nur der der Wahrheitssuche,
nicht des Wahrheitsbesitzes — zugeordnet ist, diese Frage wird nicht gestellt und nicht
beantwortet.

Sicher finden sich eine ganze Reihe wertvoller Hinweise: zur Bedeutung der Funda-
mentalkatechese, die die Glaubensmdglichkeiten zu erdffnen hat; iiber den methodi-
schen Ausgangspunkt der Verkiindigung bei der sikularen Erfahrung des Menschen;
tiber die Dringlichkeit und die moglichen Inhalte einer Kurzformel des Glaubens; iiber
den jahrelangen Prozef des ,Katechumenats®, mit dem bei vielen erwachsenen Chri-
sten — legt man den Mafistab des apostolischen Glaubensbekenntnisses an — zu rechnen
Ist.

Die angedeuteten Mingel der ,, Arbeitsgrundlage® sind bereits in der Diskussion der
Studentenpfarrerkonferenz bewuflt geworden. Da eine zeitgemifle Verkiindigung fiir
die Hochschulgemeinden schlechthin lebensnotwendig ist, soll alsbald ein ausfiihr-
licheres Arbeitspapier zu diesem Thema erstellt werden. Die ,, Arbeitsgrundlage® wird
also nicht als Endresultat, sondern eher als Ausgangspunkt weiterer und intensiverer
Uberlegungen angesehen.

Die Eucharistiefeier

Beziiglich der Liturgie haben sich die Hochschulgemeinden offensichtlich den Ruf
besonderer Experimentierfreudigkeit zugezogen. Dieses Lob bzw. dieser Tadel — je
nachdem, wie man die Sache beurteilt — trifft die Hochschulgemeinden allein jedenfalls
zu Unrecht. ,Experimentiert® wird inzwischen fast iiberall.

Die ,Arbeitsgrundlage® benennt zwei Gesichtspunkte, die in diesem Zusammen-
hang zu beachten sind: ,Die Verwiesenheit der Einzelgemeinde auf die ganze Kirche
darf nicht dazu fithren, daf ein starrer Rubrizismus jeden Versuch unmoglich macht,
jene gemeinschaftlichen und liturgischen Formen zu entdecken, die Eucharistie als
Mahlgemeinschaft erfahrbar werden lassen. Andererseits kann eine zu individuelle
Prigung eucharistischer Feiern dazu fithren, daf die Eucharistiegemeinschaft zu einem
esoterischen Zirkel wird und sich den herkémmlichen Formen der Dibzesankirche
entzieht.“
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Im folgenden wird sowohl die Berechtigung und Notwendigkeit der Gottesdienste
mit einer grofleren Gemeinde betont, die sich ,stirker an die allgemein giiltigen litur-
gischen Formen anschliefen®, sodann aber fiir kleinere Gruppen eine freiere Form
gewiinscht: ,,Gemeinschaft um einen Tisch, evtl. Wegfall liturgischer Gewinder, inner-
halb des Wortgottesdienstes Hinzuziehung kirchlicher und profaner Texte, Predigt-
gespriach, Kommunion unter beiden Gestalten, angepafite Hochgebete.“ Die Formen
der Eucharistiefeier, die sich in kleinen Gruppen entwickelt haben und weiter ent-
wickeln, gehen iiber die Moglichkeit hinaus, die in der neuesten (und abschlieRenden)
Mefireform vorgesehen sind. Trotzdem sollte offen iiber sie gesprochen werden konnen,
ohne Eingriffe der zustindigen kirchlichen Autoritit fiirchten zu miissen. Mit einer
liturgischen Untergrundkirche wie etwa in den USA ist niemandem gedient.

Die Diakonie

Als dritte kirchliche Grundfunktion wird die Diakonie genannt und in ihren beiden
Aspekten erldutert: individuelle und politische Diakonie. ,Die beiden Arten christ-
licher Diakonie diirfen nicht voneinander isoliert werden. Die individuelle Caritas
einerseits darf angesichts der gesellschaftspolitischen Aufgaben nicht einfach als klein-
biirgerlich abgetan werden; sie gerade hat die Chance, in unserer verwalteten Gesell-
schaft da wirksam zu helfen, wo der einzelne unter keinen Paragraphen offentlicher
Stellen mehr einzuordnen ist und deshalb ohne Hilfe bleibt. Andererseits ersetzt die
individuelle Caritas nicht schon den notwendigen gesellschaftspolitischen Einsatz. Die
sozialen Probleme im eigenen studentischen Bereich sind nur individuell und gesell-
schaftspolitisch zu I6sen.®

Mit der offentlich-sozialen (politischen) Diakonie ist ein Thema angesprochen, das
wie kaum ein anderes in den Hochschulgemeinden diskutiert wird, aber nicht mehr
nur abstrakt, sondern am konkreten Objekt und mit praktischen Konsequenzen. Die
»Arbeitsgrundlage® nennt als Schwerpunkte: Die Vermittlung zwischen verfestigten
ideologischen und interessenbedingten Fronten; die Solidaritit mit unterprivilegierten
Gruppen; Auslandskontakte spezicll zu solchen Lindern, von denen wir uns oder
die sich von uns isolieren; Zusammenarbeit mit auslindischen Studenten; Hilfe fiir
psychisch erkrankte Studenten; Sorge fiir Studentenehepaare.

Die Leitungsstrukturen
In den vergangenen Semestern sind in fast allen gréferen Hochschulgemeinden
Satzungsdebatten gefiihrt und z. T. auch neue Satzungen verabschiedet worden. Dabei

spielt mitunter die Frage nach der Funktion des Studentenpfarrers eine grofie Rolle.
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Die Ausfiihrungen der ,Arbeitsgrundlage® sind auf dem Hintergrund dieser Ausein-
andersetzungen zu sehen.

Als Ziel wird eindeutig bejaht, dafl die Leitungsstrukturen einer Hochschulgemeinde
die kollegiale Verantwortung und Entscheidungsbefugnis der Gesamtgemeinde sicher-
stellen miissen. Das Wort ,kollegial“ wird bewufit in Anlehnung an den konziliaren
Begriff gebraucht. Bei einer kollegialen Gemeindestruktur konnte die Gemeindever-
sammlung oberstes Beratungs- und Beschluflorgan sein.

Die Funktion des Studentenpfarrers wird vor allem darin gesehen, die Einheit der
Hochschulgemeinden mit den Pfarrgemeinden und der Didzesankirche sowie die Ein-
heit der Hochschulgemeinde selbst durch Koordinierung und Zusammenfithrung der
in ihr lebendigen Krifte zu fordern. Um seiner besonderen Aufgaben willen sollte dem
Gemeindevorsteher ,in wichtigen Entscheidungen ein qualifiziertes Stimmrecht zuge-
sprochen werden®. Fiir Konfliktfille wird u. a. ein Schiedsgericht vorgeschlagen. ,,Die
spezifische Funktion des Gemeindevorstehers wird um so eher akzeptiert werden, als
man der gesamten Gemeinde das Recht zur Wahl oder wenigstens eine entscheidende
Mitbeteiligung bei der Bestellung ihres Vorstehers zuspricht und ihr auch die Mdglich-
keit zur Abwahl gibt.“

Die Hochschulgemeinden in ihrer Zuordnung zu den Dibzesankirchen.

Zeitweilig wurde ernsthaft erwogen, ob die Hochschulgemeinden kirchenrechtlich als
Personalgemeinden anerkannt, aus den Dibzesankirchen ausgegliedert und unter einem
Hochschulbischof zusammengefafit werden sollten. Die Entwicklung geht eindeutig in
andere Richtung. '

Die Hochschulgemeinden wollen sich als Gemeinden innerhalb der jeweiligen Did-
zesankirche verstehen. Sie suchen deshalb verstirkten Kontakt mit den Pfarrgemeinden
am Hochschulort und streben die Mitarbeit in den Seelsorgeriten der Universititsstadt
und der Ditzese an. Zweifellos sind diese Kontaktaufnahmen noch in den allerersten
Anfingen begriffen. Man sollte sie sehr férdern, da der gegenseitige Austausch fiir
beide Seiten Vorteile bringt: die einen mdgen erkennen, welche Probleme die aller-
nichste Zukunft fiir die Kirche aufwirft und wie eine Gemeinde in einer verdnderten
Situation leben kann; die anderen werden sich kritischen Fragen nach dem Sinn eines
neuen Weges viel mehr als bisher aussetzen miissen.
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Kirchenbiinde und Kircheneinheit

Soziologische Erwigungen zu den Einigungsbestrebungen der Kirchen

Die tkumenische Bewegung wurde fiir den Weltprotestantismus zum Ursprung einer
neuen Dynamik. Sie schuf die organisatorischen Formen, die es dem Protestantismus
erlaubten, aus kleinkirchlicher Enge auszubrechen und auf nationaler und internatio-
naler Ebene wirksam zu werden. Der 6kumenischen Bewegung geht es aber um die
Einheit aller Christen, nicht nur der protestantischen. So war es nur folgerichtig, dafl
auch die katholische Kirche zur Beteiligung eingeladen wurde. Pius XI. lehnte zwar
jede Teilnahme ab; dennoch war die katholische Kirche bei allen 8kumenischen Be-
strebungen gleichsam als stiller Partner anwesend. Als sie verspitet, aber — vor allem
seit dem Konzil — duflerst aktiv, das Skumenische Feld betrat, wurde die Frage nach
der katholischen Mitgliedschaft in den Skumenischen Organisationen wieder aktuell.
Einzelne katholische Ditzesen traten drtlichen Kirchenbiinden bei. Der Weltkirchenrat
betonte auf seiner Vollversammlung in Uppsala (Juli 1968), daf8 die Einladung an die
katholische Kirche, wie an alle Kirchen, weiterhin gilt, dafl eine Initiative aber von
der katholischen Kirche selbst ausgehen miisse. Der Papstbesuch in der Zentrale des
Weltkirchenrats im Juni 1969 bedeutet sicher eine Anerkennung der kumenischen
Bewegung. Doch hat Paul VL. in seiner. Ansprache mit Nachdruck auf die Problematik
einer gesamtkatholischen Mitgliedschaft hingewiesen.

Wihrend sich viele schon von einer katholischen Mitgliedschaft in den Kirchen-
biinden auf allen Ebenen neue Impulse fiir die skumenische Bewegung versprechen,
dringen vor allem jiingere Krifte ungeduldig auf weitergehende Einigung. Auch
exponierte Okumeniker, wie Kardinal Willebrands, scheuen sich nicht, von einer Flaute
in der Bewegung zu sprechen. Der Kardinal fordert gediegene Kleinarbeit und gedul-
diges Abwarten. Die Jungen wollen weitere Schranken zwischen den Konfessionen
und Kirchen niederbrechen. Thnen geniigt der Zusammenschluf} der Kirchen in Biinde
nicht, Sie sehen in ihm bestenfalls einen ersten Schritt, befiirchten jedoch, dafl er nur
zu neuem Stillstand fithrt. Mit anderen Worten: Die einen setzen noch Hoffnungen
auf die Kirchenbiinde als Mittel der Einigung, andere halten die Fruchtbarkeit der
Kirchenbiinde fiir erschopft.

Die Rolle, die die Kirchenbiinde bei der Einigung der Kirchen spielen kénnen, wird
also unterschiedlich beurteilt. In diesem Artikel sollen soziologische Uberlegungen
zur Urteilsbildung beitragen. Dabei konzentrieren wir unsere Aufmerksamkeit auf
die interkonfessionellen Kirchenbiinde, die unter der Bezeichnung ,Rite der Kirchen®
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(»Councils of Churches®) bekannt sind. Die bedeutendsten sind der ,Weltrat der Kir-
chen“ und der ,Nationalrat der Kirchen Christi in den USA“. Die ,Arbeitsgemein-
schaft Christlicher Kirchen in Deutschland® gehrt ebenfalls in diese Kategorie inter-
konfessioneller Kirchenorganisationen.

Um zu einer adiquaten Beurteilung dieser Rite der Kirchen als Instrumente der
Einigung zu kommen, miissen wir sie als Handelnde in dem sie umfassenden sozialen
Prozef} betrachten, der aus vielen Kirchen eine Kirche machen soll. Die in den Riten
der Kirchen zusammenarbeitenden Kirchen bilden schon ein gesellschaftliches System,
dessen Grenzen umschrieben werden konnen. Wir wollen erst die Frage untersuchen,
ob diese sozialen Systeme fihig sind, von sich aus den Grad ihrer inneren Integration
zu steigern und sich schlieflich in Kirchen umzuformen. Da, wie wir sehen werden,
eine solche Entwidklung kaum zu erwarten ist, wollen wir die Frage zu beantworten
suchen, ob und wie diese Rite zur Stirkung des christlichen Gemeinschaftsbewuftseins
und so zur Kircheneinigung beitragen. Auf Grund dieser soziologischen Betrachtungen,
die hier nur skizzenhaft angedeutet werden kdnnen, wollen wir dann zur Frage katho-
lischer Mitarbeit und Mitgliedschaft in den Riten von Kirchen Stellung nehmen?.
Falls die Ergebnisse unserer Untersuchung dem 8kumenischen Praktiker nichts Neues
zu bringen scheinen, ihm nur seine praktischen Ergebnisse bestitigen, so sollte er ihren
Wert darin sehen, daff wir mit Hilfe soziologischer Methoden zu ihnen gelangten.

I. Integration der Kirchen: soziologische Begriffe

Wie alle Sozialgebilde weisen Kirchen® drei Hauptsektoren ihres Funktionierens
auf, einen politischen, einen wirtschaftlichen und einen normativen Sektor. Sie alle
miissen nimlich Rechte und Pflichten verteilen, miissen die zum Uberleben und zur
Verwirklichung ihrer Ziele notwendigen Mittel produzieren oder beschaffen und
miissen die bestehenden Ordnungen legitimieren. Auf einer hoheren Stufe der Abstrak-
tion konnen analytisch, entsprechend den drei gesellschaftlichen Sektoren, drei Arten
der Macht, der Sanktionen und Motivationen, vor allem drei Arten der Integration
unterschieden werden3: Die brachiale, pretiale und normative Integration.

Komplexe soziale Systeme bestehen aus Untereinheiten, die wiederum aus Unter-
einheiten zusammengesetzt sein konnen. Die Integration einer aus Untereinheiten
bestehenden gesellschaftlichen Einheit weist die drei erwihnten Dimensionen auf, die

1 Auch das der Untersuchung zugrunde liegende Begriffsschema kann hier nur angedeutet werden.
Es handelt sich um eine abgewandelte Form des Begriffsschemas, mit dem Prof. Amitai Etzioni die
Einigungsbewegungen von modernen Nationalstaaten untersucht hat (A. Etzioni, Political Unification,
New York 1965).

2 _Kirchen® sind hier alle autonomen dhristlichen Religionsgesellschaften.

3 A. Etzioni, Soziologie der Organisationen (Miinchen 1967) 96-97. Wir halten uns an die von den
Ubersetzern benutzte Terminologie fiir die Begriffe: coercive, utilitarian, normative organisations.
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den drei funktionellen Sektoren jeglicher sozialen Einheit entsprechen. Die Unterein-
heiten hingen Gber diese Sektoren zusammen. Je mehr Entscheidungsgewalt der iiber-
geordneten Einheit zukommt, desto grofler ist die Integration. Der Grad der Inte-
gration ist in den drei Sektoren nicht notwendig gleich. Eine nicht ausgewogene Ge-
samtintegration wird jedoch auf Ausgleich dringen. Jeder Einigungsprozef besteht
darin, dafl der Integrationsgrad zunimmt. Wir interessieren uns hier fiir Einigungspro-
zesse, in denen die beteiligten Einheiten Kirchen sind.

Kirchliche Integration

Kirchen sind Organisationen, fiir deren Zusammenhalt die normative Integration,
also der gemeinsame Glaube, wesentlich ist. Dieser Glaube schreibt oft auch die Bin-
dung an die Gemeinschaft und ihre Organisation als verpflichtend vor und definiert
die Rechte und Pflichten der Mitglieder. Von brachialer Integration kann man in dem
Maf sprechen, als die grofere Einheit Weisungsbefugnis gegeniiber den Untereinheiten
besitzt. Die pretiale Integration wichst mit der Kompetenz der Einheit iiber die Ver-
mogenswerte der Untereinheiten, bei der Stellenbesetzung und bei der Zuteilung von
Geldmitteln und Diensten. Brachiale und pretiale Integration hingen so eng mit der
formalen Organisation der Kirchen zusammen, daf wir sie hiufig als eins betrachten
und als organisatorische Integration bezeichnen werden.

Die Kirchenorganisation ist zugleich eine Institutionalisierung der Glaubensiiber-
zeugungen und Wertvorstellungen der Gliubigen. Diese setzen der Legitimitit der
Machtverteilung zwischen gréfierer Einheit und Untereinheiten Grenzen. Hier unter-
scheiden sich z. B. Kongregationalisten und Episkopale. Der einzelne Glaubige gehdrt
sowohl der Untereinheit wie auch der gréferen Einheit an. Seine Selbstdefinition
schliet Mitgliedschaft in beiden ein. Er identifiziert sich mit der Einheit und mit der
Untereinheit. Somit ist seine Loyalitdt geteilt. Je mehr sich die Glaubigen als Glieder
der iibergeordneten Einheit im Unterschied zur Untereinheit betrachten, desto grifier
wird die normative Integration der Einheit.

Zvwrei Hauptmethoden der Kirchenintegration bieten sich an. Man kann mit der
Integration des organisatorischen Sektors beginnen in der Erwartung, daf sich die
normative Integration nachholen liflt. So ging man etwa bei den von den politischen
Eliten getragenen Unionsversuchen vor. Es lifit sich aber auch erst die normative
Integration vorantreiben in der Erwartung, dafl diese auf organisatorische Integration
dringen wird. Das ist die Methode der Skumenischen Bewegung. Die in ihr gebriuch-
liche Unterscheidung zwischen Einheit der Christen und Einigung der Kirchen deckt
sich in etwa mit unserer Unterscheidung der normativen und der organisatorischen
Integration.
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Typen der kirchlichen Gebilde

Entsprechend ihrer Integration kdnnen verschiedene Typen kirchlicher Gebilde un-
terschieden werden. In keiner der bestehenden Kirchen — vielleicht mit Ausnahme
einiger ganz kleiner — ist der Idealtypus einer Einbeitskirche verwirklicht, in der die
Zentralverwaltung im ausschlieflichen Besitz der Entscheidungsgewalt wire. Gewdhn-
lich besitzen die Untereinheiten eine gewisse Autonomie. Auch die Loyalitit der
Gldubigen ist geteilt. Jene Kirchen, deren Teilkirchen eine eigene Organisation be-
sitzen, aber doch einer gemeinsamen héchsten Autoritit unterstehen, sind Bundeskir-
chen. Die romisch-katholische Kirche mit ihren voneinander unabhingigen Hierarchien
der verschiedenen Riten und Nationen ist das Beispiel einer solchen Bundeskirche.
Die Teilkirchen einer Bundeskirche stehen fiir gew8hnlich in Abendmahlsgemeinschaft.
Gruppen von Kirchen, die in Abendmahlsgemeinschaft stehen, aber keine organisato-
rische Spitze besitzen, nennen wir Interkommunionen. Schlieflich gibt es noch kirch-
liche Gebilde, die weder organisatorische Einheiten bilden noch in Abendmahlsgemein-
schaft stehen, aber dennoch den christlichen Namen gemeinsam tragen und bei ge-
wissen, umgrenzten Aufgaben zusammenarbeiten. Wir nennen sie Kirchenbiinde und
unterscheiden sie von Bundeskirchen, die sich einer gemeinsamen Autoritit unterstellen.

II. Rite der Kirchen und Integration der Kirchen

Mit Hilfe dieses Begriffsschemas soll zunichst der Grad der Integration der soge-
nannten Rite der Kirchen untersucht werden, bevor wir die Méglichkeiten priifen,
die sich mit der Organisation und der Arbeit dieser Rite fiir die kirchliche Einigung
bieten.

Rite der Kirchen sind Kirchenbiinde, keine Kirchen

Welcher Art eine Kirchenorganisation ist, kann nur eine empirische Untersuchung
ihrer Integration erweisen. Die Ergebnisse der empirischen Untersuchung konnen dabei
sehr wohl von der amtlichen Bezeichnung (wie auch vom Selbstverstindnis) der Orga-
nisation abweichen. So ist die ,Evangelische Kirche in Deutschland® keine Kirche,
sondern ein Kirchenbund. Auch die aus der 6kumenischen Bewegung erwachsenen Rite
der Kirchen sind Kirchenbiinde, wie ihre amtliche Bezeichnung andeutet.

Die Mehrzahl der in den Riten zusammenarbeitenden Kirchen stehen nicht in
Abendmahlsgemeinschaft. Diese Rite sind Zwedkorganisationen, das heiflt, sie wurden
von den Mitgliedskirchen ins Leben gerufen, um gemeinsame Ziele wirksamer und
sparsamer zu verwirklichen. Es kann sich dabei um Dienstleistungen handeln, deren
jede Organisation fiir ihre Arbeit bedarf, wie die Beschaffung von Arbeitsmitteln
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oder das Sammeln von Informationen. Oder es sind Dienstleistungen, die mit den
eigentlichen Zielen der Kirchen zusammenhingen, wie die erzicherische und missio-
narische Titigkeit, die karitative Arbeit oder das Zeugnis der Kirchen vor der Welt.

Rite der Kirchen entstanden meist durch Zusammenlegung einer Mehrzahl schon
bestehender Kommissionen und Komitees, die nur eine oder wenige Funktionen hatten.
Der ,Nationalrat der Kirchen Christi in den USA® (,National Council of the Chur-
ches of Christ in the USA®), ein Musterbeispiel eines Rats von Kirchen, entstand 1950
durch Verschmelzung von 12 interkonfessionellen Organisationen mit dem seit 1908
bestehenden ,Federal Council of the Churches of Christ in America®. Die Arbeit
der frither autonomen Kommissionen wird von Abteilungen und Unterabteilungen
des Nationalrats weitergefiihrt. Einzelaufgaben dieser Art werden ,Programme® ge-
nannt. Der Nationalrat verwaltet heute mehr als 80 solcher kooperativer Programme.

Als Zwedsorganisationen handeln die Kirchenbiinde im Auftrag der Mitglieds-
kirchen, haben aber keine Jurisdiktion iiber diese. Die Beteiligung an dem Programm
steht den einzelnen Gliedkirchen frei. Keine der Akte und Verlautbarungen der Rite
der Kirchen ist fiir die Gliedkirchen bindend. Thre Vollversammlung hat weder gesetz-
gebende Gewalt noch ist sie Appellationsgerichtshof. Ebenfalls fehlt ihr die Autoritit,
Gliedkirchen zu mafiregeln oder auszustofilen. Der Zwangsaspekt der Integration
fehlt den Riten der Kirchen véllig.

Mit der pretialen Integration steht es nicht viel besser. Die Rite haben keine Be-
fugnis, die Gliedkirchen zu besteuern. Das von den Gliedkirchen unabhingige Ein-
kommen des Nationalrats in den USA z. B. macht nur ein Drittel des Gesamtein-
kommens aus und ist gréftenteils von vornherein zweckgebunden. Die kooperativen
Programme bedeuten jedoch Ersparnisse fiir die beteiligten Gliedkirchen, besonders
fithlbar fiir die drmeren unter ihnen. Zu dieser indirekten kommt auch direkte Hilfe.
Diese wird aber in den meisten Fillen von Kirche zu Kirche gegeben. Der Rat spielt
gewohnlich nur eine Mittlerrolle. Er iibt auch keinen Einflufl auf die Personalpolitik
der Kirchen aus.

Die normative Integration der sozialen Systeme der in Riten zusammenarbeitenden
Kirchen ist ebenfalls schwach. Die einzelnen Gliubigen mégen von der Mitgliedschaft
ihrer Kirche in den Riten wissen oder nicht, sie zeigen kein Zeichen der Identifikation
mit den Riten. Angriffe auf die Rite empfinden sie nicht als Angriffe auf sich selbst
oder ihre Kirche. Die Mitgliedschaft ihrer Kirche in einem Rat der Kirchen gehore
nicht zur Selbstdefinition der Gliubigen. Die Rite bauen freilich auf einem Gemein-
schaftsbewufltsein der Gliubigen als Christen auf. Dieses Gemeinsame dringt die
Kirchen zur Zusammenarbeit. Die normative Dimension fehlt also nicht ginzlich; sie
besteht aber nicht in der Identifizierung mit dem System der in den Riten zusammen-
gefaflten Kirchen als solchem, sondern mit der umfassenderen Christenheit.

Brachiale, pretiale und normative Integration sind in den Riten der Kirchen als
Sozialgebilden duflerst schwach. Die Verteilung der Kompetenzen in Ordnungs- und
Finanzfragen charakterisiert sie klar als Kirchenbiinde. Es handelt sich um zwischen-
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kirchliche, nicht {iberkirchliche Organisationen, um Organisationen im Dienst der
Gliedkirchen. Spielen diese Rite der Kirchen die ihnen zugedachte Rolle als Einiger?
Sind in ihnen integrierende Krifte am Werk, die sie langsam aus Kirchenbiinden in
Bundeskirchen verwandeln kénnten?

Beschrinkte Entwicklungsméglichkeiten der Rite zu Kirchen

Rite der Kirchen sind keine ,Superkirchen“. Sie wollen es auch nicht sein. Ihre
Satzungen sagen dies ausdriicklich. Thre héheren Funktionire betonen es immer wieder.
Der Vorwurf, die Rite wollten Superkirchen sein, driickt jedoch eine weitverbreitete
Befiirchtung fiir ihre mégliche Entwicklung aus. Auch Gliedkirchen teilen diese Be-
fiirchtung. Zentralstellen haben die Tendenz, immer mehr Aktivititen mafigebend zu
leiten, ihre Entscheidungsgewalt auszudehnen und die Autonomie der Untereinheiten
zu beschrinken. Diese Entwidklung nehmen auch viele Kirchen innerhalb ihrer eigenen
Struktur wahr.

Die Wahrscheinlichkeit einer Entwicklung der Rite zu Kirchen ist duflerst gering,
Und dies nicht nur, weil die beteiligten Kirchen eifersiichtig tiber ithre Selbstindigkeit
wachen, sondern auch, weil die Struktur der Rite nicht die Krifte sich entwickeln 1488¢,
die auf grofere Integration hindringen wiirden. Die Rite besitzen keine Autoritit
tiber irgendeine kirchliche Aktivitit. So haben sie auch keine Gelegenheit, ihre Ent-
scheidungsgewalt auszudehnen. Nicht nur die leitenden Organe der Gesamtorgani-
sationen, auch die der einzelnen ,,Programme® und Aktivititen bestehen aus Gremien,
in die Vertreter der Kirchen von diesen direkt bestellt werden. Auch dort, wo es Rite
von Kirchen auf lokaler, regionaler und nationaler Ebene gibt, bilden sie keine hierar-
chische Gesamtorganisation. Die Lokalrite sind keine Untereinheiten der Regionalrite
usw. Als Mitglieder gehren den Riten auf lokaler Ebene Gemeinden und Dekanate
an, auf regionaler Ebene Digzesen und ihnen entsprechende kirchliche Einheiten. Diese
bilden den Rat und kontrollieren ihn. Es gibt keine Befehlsgewalt von einer Schicht
der Rite zur anderen, weder aufwirts noch abwirts. Eine groflere organisatorische
Integration der Rite scheint ausgeschlossen zu sein, solange ihnen die beteiligten
Kirchen keine Entscheidungsvollmachten iiber bestimmte Sektoren kirchlicher Tatigkeit
geben.

Vom pretialen Sektor her geht kein Druck aus, den Riten griflere Entscheidungs-
vollmachten zuzugestehen. Die Beteiligung an der Arbeit der Rite bringt den Mit-
gliedskirchen zwar finanzielle Vorteile (z. B. Ersparnisse, Bruderhilfe). Aber die Zen-
tralstelle kann dies nicht als Druckmittel benutzen, um die Autonomie der Gliedkirchen
einzuengen. Die Mitgliedskirchen bleiben iiberhaupt finanziell selbstéindig. So besteht
keine Moglichkeit, daf die Rite durch eine zentrale Finanzverwaltung grofleres Ge-
wicht erhielten, etwa in der Weise, wie man sich aus der Verflechtung der Wirtschaften
der europiischen Linder die Entwicklung der politischen Einigung Europas erwartet.
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Die Rite bringen auch keine Eliten hervor, die mit den ,Eurokraten vergleichbar
wiren. Die in den Riten titigen Kirchenminner sind Beauftragte ihrer eigenen Kirche.
Ihre Delegation zu den Riten gehdrt gewdhnlich zu den Pflichten des Amts, das sie
in ihrer Kirche bekleiden. Der einzelne Kirchenmann macht seine Karriere nicht in den
Riten, sondern in seiner Kirche. Die Verwaltungsapparate der Rite ziehen daher
auch nicht Talente von den Kirchen ab. So kann in den Kirchen kaum eine Tendenz
entstehen, in schwierigen Fragen die Rite nicht nur um Information und Rat anzu-
gehen, sondern auch Entscheidungen von ihnen zu erwarten.

Das bewufit lose organisatorische Verhiltnis der Kirchen zu den Réten, ihre mini-
male brachiale und pretiale Integration bilden eine unzureichende Basis fiir die Ent-
wicklung der normativen Integration. Die Titigkeit der Rite als solcher beriihrt kaum
das Leben der einzelnen Glaubigen. In gesellschaftlichen Systemen von den Ausmafien
der in den Riten zusammengefafiten Kirchen ist normative Integration nur in Form
der Symbolidentifikation mdglich. Die Rite selbst eignen sich nicht als Symbole, mit
denen sich die einzelnen Gliubigen identifizieren konnten, etwa in der Weise, wie das
Papsttum als Symbol der Identifikation fiir die Katholiken aller Nationen und Riten
dient.

Von der minimalen Integration des normativen Sektors zeugen vor allem die grofien
Unterschiede in Glaube, Liturgie und Kirchenordnung. In diesen Fragen haben die
Gliedkirchen den Riten keinerlei Autoritit iibertragen. Sie konnten sich nur auf ein
minimales christologisches Bekenntnis einigen. Versuche, mit demokratischen Methoden
zu einer groferen Ubereinstimmung in Glaubensfragen zu kommen, bleiben zum
Scheitern verurteilt. Demokratische Methoden dienen der Beschlufifassung, nicht der
Wahrheitsfindung.

Die Integration der Rite der Kirchen ist also in allen Sektoren so minimal, dafl
diese keine neuen und auf eine grofere institutionalisierte Integration hindringenden
Krifte entwickeln konnen. Das gilt im Grund von allen Kirchenbiinden, selbst von
solchen, die nur aus wenigen und in ihren Glaubensauffassungen gleichartigen Kirchen
bestehen (obwohl solche homogene Gruppen von Kirchen eine weit gréfiere Chance
haben, sich zu Kirchen zu entwickeln). Im Ganzen gilt, daf die Griindung von Kir-
chenbiinden allein die Einigung der beteiligten Kirchen nicht wesentlich voranbringt.

Und gerade weil diese Biinde als ein Schritt der Einigung erscheinen und weil sie
Zeichen christlicher Einheit sind, kénnen sie zum Hindernis werden. Die Versuchung
ist grof, bei ihnen stehenzubleiben. Die Mitgliedschaft in den Biinden kann Kirchen-
minner und Kirchenvolk iiber einen Mangel an ernstem Willen zur Einigung hinweg-
tiuschen, ja sie kénnen in der Zahl und Weite der in den Riten zusammenarbeitenden
Kirchen Sicherheit fiir die eifersiichtig gehiitete Autonomie der eigene Kirche finden.
So besteht die Gefahr, daf die Kirchenbiinde nicht nur zum Stillstand verurteilt sind,
sondern ihn auch legitimieren.

Aus den interkonfessionellen Riten der Kirchen diirften also kaum Kirchen werden.
Sie haben sich notgedrungen ein bescheideneres Ziel gesetzt. Sie wollen den bestehenden
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Kirchen dienen, ihnen bei der Erfiillung ihrer Aufgaben helfen. Dabei wollen sie aber
auch ,der Einheit in Christus dem Herrn... volleren Ausdruck geben®, ,die Ver-
tiefung und Stirkung des Skumenischen Bewufitseins unter den Mitgliedern aller Kir-
chen fordern®, sie wollen ,die Kirchen miteinander in lebendige Berithrung bringen®
und ,das Studium sowie die Aussprache iiber Pline kirchlicher Einheit férdern4.
Also nicht Instrumente der Einigung der Mitgliedskirchen, sondern Instrumente der
Einheit der Christen, nicht Kerne organisatorischer Integration, sondern Forderer der
normativen Integration, so sehen die Rite der Kirchen ihre Aufgabe, in der Hoffnung
jedoch, daf} ein gestirktes Gemeinschaftsbewufitsein der Christen schlieflich organisa-
torischen Ausdruck finden wird.

II1. Die Titigkeit der Rite der Kirchen und das christliche Gemeinschaftsbewuf8tsein

Es ist duflerst schwer, den Erfolg einer Organisation zu messen, die es sich zum Ziel
gesetzt hat, das Selbstverstindnis einer so zahlreichen Menschengruppe wie der ge-
samten Christenheit zu formen, noch dazu, wenn diese Organisation nicht allein an
dieser Aufgabe arbeitet. Die skumenische Bewegung hat seit der Entstehung der ersten
Rite der Kirchen an Ausdehnung und Bedeutung gewonnen. Es bleibt aber zu unter-
suchen, welche Rolle die Arbeit der Rite in der Formung des christlichen Gemein-
schaftsbewufltseins spielt. Dabei kénnen wir nur einige der von den Riten im Auftrag
der Kirchen getragenen Aktivititen herausgreifen, wie karitative Titigkeit, Erzie-
hungsarbeit und ekklesiologische Studien.

Die Rite als karitative Zentralstellen der Kirchen

Die Rite der Kirchen handeln als karitative Agenten der Kirchen vor allem in Ak-
tionen, die die Mittel und die Organisationsfihigkeiten der Einzelkirchen iiberfordern
wiirden. Empfinden aber die Gliubigen verschiedener Konfession in Amerika und
Europa Katastrophenhilfe und langjihrige Betreuung von Fliichtlingen durch die
karitativen Organe der Rite der Kirchen als gemeinsame christliche Hilfe, an der sie
durch ihre Spende beteiligt sind? Und nehmen chilenische Erdbebenopfer und arabische
Fliichtlinge sie als ,christliche® Hilfe entgegen? Wir wissen es nicht genau, diirfen
aber annehmen, daf die Stirkung des christlichen Gemeinschaftsbewuf8tseins auf diesem
direkten Weg nicht groff ist.

Ein solches Bewufitsein wichst wohl mehr indirekt durch die Reaktion der nicht-
christlichen Offentlichkeit. Wenn die nichtchristliche Welt Hilfsmafinahmen und 6ffent-

4 Die zitierten Ausdriicke stammen aus den Statuten des Weltkirchenrats und des Nationalrats der
Kirchen in den USA.
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liche Verlautbarungen als christliche ansicht, wenn sie die christlichen Gemeinschaften
und die einzelnen Christen ohne Riicksicht auf deren Konfession daraufhin anspricht,
sie als Einheit behandelt, dann wird dies auch das Einheitsbewufltsein der Christen
stirken. Eine groflere Wirkung dagegen verspricht die direkte Bruderhilfe von Kirche
zu Kirche zu rein kirchlichen Zwecken; sie wird weit mehr als Ausdruds der gegen-
seitigen Wertschdtzung, Liebe und Zusammengehorigkeit empfunden als die Hilfe an
anonyme Notleidende.

Die Rite der Kirchen in der religiosen Erziehungsarbeit

Die Konfessionen und Kirchen unterscheiden sich in Glaube, Liturgie und Kirchen-
ordnung. Dazu kommen Unterschiede in der Geschichtsinterpretation, in Art und Aus-
druck der Frommigkeit. Eine fast unendliche Zahl von Akzentverschiebungen ist hier
mdglich, die jeweils die Eigenart der Kultur einer Kirche ausmachen und den einzelnen
Glidubigen prigen. Kultur in diesem Sinn wird an immer neue Generationen weiter-
gegeben. Der einzelne muf sie erst erlernen. Die Kirchen haben die Aufgabe, die neuen
Mitglieder in ihre Glaubensiiberzeugungen und Wertauffassungen zu sozialisieren,
die einmal Sozialisierten in ihnen zu festigen.

Die Unterschiede der kirchlichen Kulturen sind die gréfiten Hindernisse der Eini-
gung. Die Rite der Kirchen haben keine Autoritit in innerkirchlichen Angelegenheiten
und kénnen daher nicht direkt an einer Angleichung der Kulturen arbeiten. Die kirch-
liche Erziehungsarbeit schliefit aber viele vom Inhalt unabhingige Tétigkeiten ein, die
weniger Aufwand fordern, wenn sie gemeinsam geplant und durchgefithrt werden.
Von dieser Zusammenarbeit lassen sich auch Einflisse auf den Erziehungsinhalt er-
warten.

Unterrichtsmaterialien, die fiir den Gebrauch mehrerer Kirchen gedacht sind, miis-
sen auf dem Gemeinsamen aufbauen. Sie konnen Verschiedenheiten in Lehre und
Praxis nicht in scharfen Gegensatz stellen, miissen abfillige Bemerkungen vermeiden
und geschichtliche Vorginge objektiv darstellen. Gemeinsam herausgegebene Zeit-
schriften (dasselbe gilt fiir Rundfunk- und Fernsehprogramme) werden die Offent-
lichkeit auf diese Kirchen als Gruppen aufmerksam machen. Gemeinsame Gebet- und
Gesangbiicher fordern eine bestimmte Spiritualitit, geben Gisten bei den Gottesdien-
sten das Gefithl des Zuhauseseins, erleichtern gemeinsame Gottesdienste. In dieselbe
Richtung (und verstirkend) wirkt auch die gemeinsame Ausbildung von Priestern,
Predigern und Katecheten. Es sind vor allem die Missionskirchen, die ihre erzieherische
Titigkeit gemeinsam gestalten, und zwar nicht nur aus Ersparnisgriinden, sondern
auch mit dem ausdriicklichen Ziel der Einigung. Dort hat diese Methode auch die
groften Erfolgsaussichten, da die jungen Kirchen nicht viel Verstindnis fiir die tradi-
tionellen Streitigkeiten der Mutterkirchen aufbringen.
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Vertiefung der Ekklesiologie

Von besonderer Wichtigkeit ist eine Anniherung des Kirchenverstindnisses. Die
Bewegung ,Glauben und Kirchenverfassung® (,Faith and Order®) hatte sich das
Studium der Kirchenspaltungen und Kircheneinigungen zur Aufgabe gemacht.
Sie geht den theologischen wie nicht-theologischen Faktoren bei Kirchenspal-
tungen nach, macht Bestandsaufnahmen vergangener Einigungsversuche, der erfolg-
reichen wie der fehlgeschlagenen, und verfolgt aufmerksam die laufenden Einigungs-
bemiihungen. Besonders intensiv bemiiht sie sich um das Verstindnis des kirchlichen
Lebens, der Sakramente und der Kirchenverfassung. Sie untersucht die hiufige Dis-
krepanz zwischen wirklicher und idealer Kirchenordnung in der episkopalen, der
presbyterialen und der kongregationalistischen Tradition und studiert auch den Ut-
sprung dieser Traditionen in der Schrift. Jetzt ein integraler Teil des Weltkirchenrats,
setzt die Bewegung als ,Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung® ihre For-
schungsarbeit fort und veranstaltet weiterhin internationale Konferenzen. Die Bewe-
gung leistete sicher einen wichtigen Beitrag zum besseren Verstindnis der Entwidklung
der Kirchen und ihrer Lehrtraditionen. In welchem Maf die Kommission soziologische
und theologische Forschungsarbeit iiber ihren engeren Mitarbeiterkreis hinaus angeregt
hat, ist schwer zu ermessen.

Bildung geistesverwandter Eliten

Grofie Bedeutung fiir die Forderung der christlichen Einheit wird oft auch der Zu-
sammenarbeit fiihrender Kirchenminner im Rahmen der Rite der Kirchen zuge-
schrieben. Personliche Begegnung und gemeinsame Arbeit erweitern ihren kirchlichen
Horizont und stirken das Verlangen nach Einigung. Es steht aufler Zweifel, daf dies
einen eventuellen Einigungsprozefl erleichtert. So soll es beim Zustandekommen der
Kirche Siidindiens eine wesentliche Rolle gespielt haben, daf sich die Missionare ver-
schiedener Konfessionen in gemeinsamen Ferien kennen und schitzen lernten.

Die Kirchenbiinde beschiftigen weniger hauptamtliche Angestellte als die Zentral-
stellen der grofleren Mitgliedskirchen. Grofler ist die Zahl und vor allem die Aus-
strahlungskraft der Kirchenminner, die in den leitenden Gremien der Réte mitarbeiten.
800 Vertreter der Gliedkirchen bilden die Vollversammlung des ,Nationalrats der
Kirchen Christi in den USA¥, der alle drei Jahre zusammentritt. Aus diesen 800 Ver-
tretern werden 250 in den dreimal im Jahr tagenden Zentralausschuff gewihlt. Die
meisten von ihnen gehdren auflerdem den Abteilungen oder Unterabteilungen des
Nationalrats an und sehen sich deswegen noch hiufiger. Die Vollversammlung des
Weltkirchenrats zihlt rund 800 Vertreter der Mitgliedskirchen. Den Satzungen gemif}
soll sie alle 5 Jahre zusammentreten. Ein Teil der Delegierten trifft sich auch hier
ofter, so in den Sitzungen des Zentralausschusses und der leitenden Gremien der Ab-
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teilungen und Unterabteilungen. Die Delegierten bekleiden gewthnlich auch fithrende
Stellungen in ihren Kirchen und spielen dort eine einflufireiche Rolle bei Entscheidungs-
prozessen. Auf sie konnen die Kirchen zuriickgreifen, wenn es zu Einigungsverhand-
lungen kommt.

Aber ein so tief ins Leben der Kirche eingreifendes Ereignis wie eine Union mit
anderen Kirchen kann nicht durch Absprache der leitenden Kirchenminner allein ver-
wirklicht werden. Schon vorbereitende Schritte setzen eine Umsozialisierung des Kir-
chenvolks voraus. Eine gemeinsame Studienkommission der Kirche von England und
der Kirche von Schottland gab 1950 die Empfehlung, die Kirche von Schottland solle
als einen Schritt auf zukiinftige Einigung hin sogenannte ,Bischtfe im Presbyterium®
einfithren. Die Mehrzahl der Kommissionsmitglieder hatte aktiv im Weltkirchenrat
mitgearbeitet. Auch die Presbyterianer unter ihnen hatten keine grundsitzlichen
Schwierigkeiten gegen eine solche Empfehlung geltend gemacht. Das schottische Kir-
chenvolk reagierte aber so ablehnend, dafl der Plan fallengelassen wurde und die
Unionsberatungen zu einem vorldufigen Ende kamen.

Der gegenwirtige Stand der Skumenischen Bestrebungen

Wir haben nur einige Arbeitsgebiete der Rite der Kirchen herausgegriffen und ihre
mbgliche Wirkung auf eine Stirkung der normativen Integration untersucht. Einzeln
genommen scheinen karitative Titigkeit, Verbreitung von Unterrichtsmaterialien, ge-
meinsame Arbeit an der Programmgestaltung der Massenmedien, das Studium der
historischen Faktoren bei Kirchentrennung und Kircheneinigung nicht viel Erfolg zu
versprechen. Wir haben eher die Grenzen ihrer Wirksamkeit fiir die christliche Einheit
betont. Eine Gesamtsicht des gegenwirtigen Stands der Skumenischen Bewegung
fithrt uns aber zu einer positiveren Bewertung des Beitrags der Rite der Kirchen zur
Kircheneinigung.

Der Weltkirchenrat fafit die Hauptstromungen der Skumenischen Bewegung organi-
. satorisch zusammen. Die Zahl der Mitgliedskirchen wichst stindig. Bei der Griindung
1948 waren es 136, heute sind es 235. Die Verlautbarungen des Weltkirchenrats werden
von der WeltsfFentlichkeit zur Kenntnis genommen. Regionalkonferenzen der Kirchen
Asiens, Ostasiens, Europas, Lateinamerikas haben sich konstituiert. In den angelsichsi-
schen Lindern, wo die Spaltungen am zahlreichsten sind, arbeiten seit Jahrzehnten
Nationalrite der Kirchen. Dort gibt es auch eine grofle Zahl von Lokalriten. In allen
Lindern werden heute Moglichkeiten der Zusammenarbeit der Kirchen erforscht und
erprobt. Zu den interkonfessionellen Kirchenbiinden treten die vielen konfessionellen
Biinde wie der Lutherische Weltbund und die Vereinigte Evangelisch-Lutherische Kirche
Deutschlands. Die konfessionelle Atmosphire hat sich so sehr gebessert, dafl gegen-
seitige Angriffe der Kirchen Befremden erregen. Nicht nur duflerste Korrektheit,
sondern Hoflichkeit und Freundlichkeit zwischen Kirchen und Kirchenmitgliedern
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gehdren zum guten Ton. Auch die rémische Kirche ist in die Skumenische Bewegung
hineingezogen worden und beginnt, mit den Organisationen der Bewegungen zusam-
menzuarbeiten.

Als sicherstes Zeichen des Erfolgs der Rite der Kirchen méchte man die Einigungs-
versuche anschen, die sich unter Mitgliedskirchen anbahnen. Eine Reihe von Eini-
gungen sind schon zustandegekommen, und zwar nicht nur von Kirchen gleicher Kon-
fession und unter den ,jungen Kirchen®, wie in Siidindien und Japan, sondern auch
unter alten Kirchen verschiedener konfessioneller Tradition, wie die , Vereinigte Kirche
Christi“ (,,United Church of Christ“) in Amerika. Viele andere Kirchen haben Eini-
gungsgespriche begonnen; am bemerkenswertesten ist die , Konsultation iiber Kirchen-
einigung* (, Consultation on Church Union®), an der sich inzwischen neun der groferen
amerikanischen Kirchen (mit insgesamt etwa 23 Millionen Gliubigen) beteiligen. Sie
wurde im Jahr 1960 angeregt durch eine Predigt des jetzigen Generalsekretirs des
Weltkirchenrats, Dr. Eugen C. Blake, vor dem versammelten Nationalrat der Kirchen.

Das Dringen auf Kircheneinigung unter Mitgliedskirchen der Kirchenbiinde und
deren erfolgreicher Abschlufl deutet auf die Richtigkeit der gew#hlten Methode: erst
normative, dann organisatorische Integration.

IV. Katholische Mitgliedschaft in den Riten der Kirchen?

Was immer Vorkdmpfer der Okumene beabsichtigen oder erhofften, die Rite sind
de facto nicht mehr als Kirchenbiinde, Zweckorganisationen, die unter vielen Funk-
tionen auch die der Symbolisierung der christlichen Zusammengehorigkeit haben. Die
Mitgliedschaft ist hichst unverbindlich. Von dieser minimalen Integration her wird es
verstindlich, warum die Meinung weitverbreitet ist, es gebe keine ekklesiologischen
Schwierigkeiten fiir eine Mitgliedschaft der katholischen Kirche. An verschiedenen
Orten sind katholische Kirchen (Dibzesen oder Gemeinden) schon interkonfessionellen
Kirchenbiinden beigetreten, so z. B. in den amerikanischen Bundesstaaten New Mexico,
Colorado und Texas und in Berlin — an Orten also, in denen die Katholiken in der
Minderzahl sind und sich von der Zusammenarbeit mit den anderen Kirchen prak-
tische Vorteile erwarten diirfen.

Die Erwartung eines praktischen Nutzens ist sicher eines der ausschlaggebenden
Motive fiir die Beteiligung an kooperativen Programmen. Unter Kirchen kann sie
sogar als gute Verwaltung der von Gott geschenkten Mittel gerechtfertigt werden
und gefordert scheinen. Es kommen aber auch Motive der Bruderhilfe hinzu, ferner
der Wille, Zeichen und Instrumente der christlichen Einheit zu schaffen. Diese Motive
lassen es freilich als wiinschenswert erscheinen, daf sich katholische Kirchen nicht nur
beteiligen, wo sie selbst profitieren, sondern auch dort, wo sie mit ihrer guten Organi-
sation und ihrem Reichtum an Mitteln und Talenten kleineren, weniger bemittelten
Kirchen niitzen kénnen.
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Zusammenarbeit fithrt nur dann zu Zufriedenheit miteinander und zu gegenseitiger
Hochschitzung, wenn positive Arbeit geleistet wird. Nur dann wird sie der Umwelt
und den Mitgliedern der beteiligten Kirchen zum Zeichen. Zwischenkirchliche Organi-
sationen um ihrer selbst willen zu griinden ist unniitzer Aufwand. Das Bediirfnis nach
kirchlicher Zusammenarbeit wird nach Lindern und Orten verschieden sein; deshalb
sollten auch ihre organisatorischen Formen verschieden gestaltet werden.

Es sollen hier nicht die moglichen Bereiche der Zusammenarbeit der romisch-katholi-
schen Kirchen mit anderen christlichen Kirchen untersucht werden. Die grofle Zahl
der Katholiken, ihre weltweite Organisation, der internationale Status des Vatikans
geben den katholischen Kirchen die Mdglichkeit effektiver Zusammenarbeit auf vielen
Gebieten, so z. B. in den Missionen oder bei Hilfsaktionen. Die Kirchen der Refor-
mation und der Orthodoxie mufiten sich dafiir in den Kirchenbiinden erst die Insti-
tutionen schaffen. Konsultation, Koordination und Zusammenarbeit katholischer Or-
ganisationen mit den Organen der Rite der Kirchen haben schon begonnen. Ihre
organisatorische Form mufl von den Erfordernissen der Aufgaben selbst bestimmt
werden. Zusammenarbeit in loserer Form scheint oft am fruchtbarsten zu sein. So legte
man — entgegen vielen Vorschligen — die Hilfsaktionen ,Misereor und ,Brot fiir
die Welt“ nicht zusammen, da Spenden auf gemeinsame Konten erfahrungsgemifl
niedriger bleiben als Spenden auf getrennte Konten.

Die Frage der katholischen Vollmitgliedschaft im Weltkirchenrat wird aber nicht
nur nach Niitzlichkeitserwigungen zu entscheiden sein. Der Weltkirchenrat steht im
Licht der Weltoffentlichkeit. Die Mitgliedschaft der katholischen Kirche im Weltkir-
chenrat hat einen viel stirkeren Symbolcharakter als die Mitgliedschaft von katholi-
schen Teilkirchen in Lokalféderationen und bedeutet auch grofiere Bindung und Ver-
pflichtung. Sie ist nicht nur ein &ffentliches Bekenntnis zur Sache der christlichen Ein-
heit, sondern auch die Anerkennung einer gewissen, obgleich schwer definierbaren
Gleichheit mit den anderen Mitgliedkirchen. Die Theologen mdgen zum Schluff kom-
men, daff Vollmitgliedschaft im Weltkirchenrat die besonderen dogmatischen An-
spriiche der katholischen Kirche nicht kompromittiere. Soziologische Uberlegungen wie
die unsrigen konnten sehr wohl als Grundlage dieser Meinung dienen. Die Frage ist
aber auch, ob das Kirchenvolk die Distinktionen der Theologen mitvollziehen kann,
ob es eine Mitgliedschaft der katholischen Kirche im Weltkirchenrat ohne Schaden am
Glaubensverstindnis zur Kenntnis nehmen wird.

Zu dem Gesagten kommen praktische Schwierigkeiten. Soziologisch gesehen ist die
katholische Kirche nicht den anderen Mitgliedskirchen gleich. Sie zdhlt fast zweimal
soviel Gliubige als die 235 Mitgliedskirchen zusammen. Der Papst hat eine weit
groflere moralische Prisenz in der Welt als der Weltkirchenrat. Es ist schwierig zu
sehen, wie die katholische Kirche dem Weltkirchenrat beitreten konnte, ohne dessen
Struktur tiefgreifend zu verindern, wenn nicht gar zu zerstoren.

Wie schon angedeutet, ist fiir eine fruchtbare Zusammenarbeit mit den Kirchen
und Kirchenbiinden eine Mitgliedschaft der katholischen Kirche nicht notwendig. Die
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Anliegen der okumenischen Bewegung knnen auch so geférdert werden. Die Rite
der Kirchen, das sollte man nicht vergessen, sind wohl die sichtbarste, aber nicht die
einzige Organisationsart der Skumenischen Bewegung. Sie scheinen zwar einen Schritt
vorwirts in der organisatorischen Einigung der Kirchen zu bedeuten, aber wie sich
inzwischen herausgestellt hat, sind sie selbst nicht fihig, einen weiteren Schritt zu tun.
Dieser muff von den Kirchen getan werden. Die Rite der Kirchen spielen eine wichtige
Rolle in der Umsozialisierung des Kirchenvolks auf ein griferes christliches Einheits-
bewufitsein hin. Die langwierige Arbeit der Umsozialisierung selbst kann aber nicht
von den Riten der Kirchen geleistet werden. Sie ist Aufgabe der Kirchen und der
kirchlich gebundenen Organisationen und Institutionen. Die Kirchenbiinde kénnen
zu dieser Arbeit ermuntern, anleiten, Hilfsmittel bereitstellen, dem Erfahrungsaus-
tausch dienen. Auch hier kénnten katholische Organisationen profitieren.

Wenn wir eher die Grenzen der Entwidklungsmoglichkeiten und der Wirksamkeit
der Rite der Kirchen aufgezeigt haben, so sollte damit nicht ihre Bedeutung herab-
gesetzt oder von der Zusammenarbeit mit ihnen abgeraten werden. Wir wollten nur
der Wahrheit dienen und vor unbegriindeten Hoffnungen bewahren. Die von den
Riten vertretenen und gefdrderten Wege christlicher Einheit gehtren zu den besten,
die wir kennen. Sie verdienen Nachahmung und Mitarbeit von katholischer Seite.
Es ist wohl auch ein Zeichen des Erfolgs der Arbeit der zwischenkirchlichen Organi-
sationen, wenn es immer grofiere Kreise engagierter Christen gibt, die mit der Form
und dem Grad der in den Kirchenbiinden ausgedriickten und erreichten Einheit nicht
mehr zufrieden sind und daher ungeduldig ihre eigenen, von den Kirchen nicht gebil-
ligten Formen der christlichen Gemeinschaft iiber konfessionelle Grenzen hinweg
suchen. ,,Untergrundkirchen“ und Zhnliche Experimente sollten fiir die Kirchenleitun-
gen eine Mahnung sein, an weitergehende Einigungsschritte zu denken als sie in den
Riten der Kirchen und in der Mehrzahl der Kirchenbiinde getan worden sind; denn
die ,Radikalen® verzweifeln nicht nur an den Institutionen der Kirchenbiinde, sondern
auch an den Kirchen selbst.
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Der Sozialen Marktwirtschaft zum Gedichtnis?

Die Soziale Marktwirtschaft, unter deren Pa-
role das sogenannte deutsche Wirtschaftswun-
der von der Wihrungssanierung bis zur Re-
zession von 1966 sich vollzog, liegt in gewis-
sem Sinn als abgeschlossene Periode hinter uns.
Ist es darum schon an der Zeit, einen Nach-
ruf auf sie zu schreiben? Der Gedanke dringt
sich auf, aber die Erfahrung Schmalenbachs
mit seinem Biichlein ,Der freien Wirtschaft
zum Gedichtnis® mahnt zur Vorsicht; trotz
der von Schmalenbach an ihr beobachteten
Wandlungen und Alterserscheinungen ist die
freie unternehmerische Wirtschaft auch heute
noch nicht tot. So diirfte es sich empfehlen,
hier im Fall der Sozialen Marktwirtschaft
vorsichtiger zu verfahren und, ohne formlich
einen Totenschein auszustellen, es bei einem
besinnlichen Riidkblick bewenden zu lassen,
der nach einer Antwort auf die Frage sucht,
was denn diese Parole ,Soziale Marktwirt-
schaft* eigentlich besagte oder meinte.

Thr Urheber, Professor Alfred Miiller-Ar-
mack, ist bekannt; ebenso kennt man die In-
terpretation, die er selbst dieser seiner Parole
gegeben hat, insbesondere seinen Beitrag im
Handwérterbuch der Sozialwissenschaften, den
er selbst als authentische Interpretation be-
zeichnet hat, an die man sich halten solle;
man kennt auch die von ihm spiter vorge-
nommene Erginzung durch das ,Leitbild
einer neuen Gesellschaftspolitik® (2. Phase der
Sozialen Markewirtschaft). Obwohl also die
Entwidklung der Vorstellungen Miiller-Ar-
macks dokumentarisch belegt ist, lassen sich
ganz scharfe Konturen nicht ziehen; man
sollte das auch nicht versuchen, denn es han-
delt sich weniger um ein wirtschaftswissen-
schaftliches Theorem als um ein wirtschafts-
politisches Programm, das als solches elastisch
sein mufl, um seinen Schwerpunkt bald mehr
nach dieser, bald mehr nach jener Seite ver-
lagern zu konnen, je nachdem wie die wirt-
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schaftliche Lage, aber auch innen- und auflen-
politische Konstellationen es verlangen. An-
derseits 1iflt sich nicht verkennen, dafl die
Einfilhrung der Sozialen Marktwirtschaft als
sordnungspolitische Entscheidung® prokla-
miert wurde und fiir die angeblich verwirk-
lichte Soziale Marktwirtschaft immer wie-
der der Rang eines ordnungspolitischen Mo-
dells, also doch wohl einer theoretisch ge-
schlossenen Konzeption in Anspruch genom-
men worden ist.

Um zu ergriinden, was die Soziale Markt-
wirtschaft sein wollte und was sie wirklich
war, kann man einmal das Schrifttum be-
fragen, zum andernmal der tatsichlichen Ent-
wicklung nachgehen. Was Blum?! iiber die
letztere, insbesondere iiber die Einfluffinahmen
der Besatzungsmichte und iiber die manchmal
ausdriidklich betonte, hiufiger stillschweigend
gelibte Riicksichtnahme auf deren Vorstellun-
gen, Wiinsche und Interessen zusammengetra-
gen hat, ist selbst fiir den lesenswert, der die
Dinge in nichster Nihe miterlebt hat und
mehr oder weniger an ihnen beteiligt gewe-
sen ist. Selbstverstindlich kann auch Blum
die letzten Endes im Hintergrund oder in der
Tiefe wirkenden und entscheidenden Krifte,
die letzten und geheimsten Beweggriinde der
Besatzungsmichte und der mit ihnen ringen-
den deutschen Politiker nicht mit voller Si-
cherheit erschlieffen; dariiber sind immer nur
mehr oder minder fundierte Mutmaflungen
moglich und Blums manchmal spoteische,
manchmal ingrimmige Diktion verrit, dafl
seine Deutung von Sympathie und Antipathie
nicht immer frei ist. Aber auch wenn man
versucht sein sollte, dariiber #rgerlich zu
werden, so kann es doch auch dazu anregen,
die Beleuchtung, in der man selbst die Dinge

1 Reinhard Blum, Soziale Marktwirtschaft. Wirt-
schaftspolitik zwischen Neoliberalismus und Ordo-
liberalismus (Tiibingen: Mohr 1969) X, 318 S.
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sieht, einmal kritisch zu iiberpriifen, wobei
man vielleicht entdeckt, daff auch die ecigene
Sicht nicht immer ganz so objektiv ist, wie
man sich selbst glauben machen mochte. Erst
recht fiir denjenigen, der die Dinge schon nicht
mehr miterlebt hat, lohnt es sich, die ge-
schichtlichen Abschnitte des Buches zu lesen,
namentlich die Darstellung der Politik der
Besatzungsmichte und der Auseinanderset-
zung mit ihr (144-239).

Aber Blum will ja vor allem die Ideen-
oder Problemgeschichte der Sozialen Markt-
wirtschaft darstellen, m.a. W. das, was ich
einmal — sehr zu Miiller-Armacks Verdrufl —
etwas respektlos die ,theoretische Begleit-
musik® genannt habe. Gegen die Blumsche
Darstellung habe ich ernste Bedenken und
Einwendungen; bereits der Ansatz erscheint
mir anfechtbar. Blum sucht nach einer Er-
klirung dafiir, wie bei der in der deutschen
Bevolkerung weit verbreiteten Neigung zum
»Sozialismus als kiinftiger Ordnung® eine im
Grund liberale Wirtschaftsordnung ‘sich durch-
setzen konnte. Gewiff war in weiten Kreisen
der Glaube an den ,Kapitalismus®, dessen
nationalsozialistische Variante man in duflerst
unguter Erinnerung hatte, zusammengebro-
chen; auch stellte man sich vor, der Wieder-
aufbau oder Neuvaufbau der Wirtschaft werde
unter starker staatlicher Beteiligung vor sich
gehen miissen (die sich ja bei der Schaffung
ausreichenden Wohnungsraums in der Tat
als unentbehrlich erwiesen hat). Weitgehend
bestand auch Ubereinstimmung, die groflen
Unternehmen, deren Leiter durch thr Zusam-
menspiel mit dem Nationalsozialismus kom-
promittiert und von den Besatzungsmichten
hinter Schlof und Riegel gebracht worden
waren, miifiten wohl in Gemeineigentum
iiberfithrt werden, sei es in Eigentum der
Arbeitnehmer, die diese Werke aus Schutt
und Asche wieder aufgebaut hatten, sei es in
das Eigentum der 6ffentlichen Hand. So be-
sal zwar der Gedanke, die kriegswirtschaft-
lich bedeutsamen Groflunternehmen zu sozia-
lisieren, breite Anhingerschaft — aber trotz
des Gleichklangs der Worte sind Sozialisie-
rung der Groflunternehmen und ,Sozialismus
als kiinftige Ordnung® doch zwei sehr ver-

schiedene Dinge. Vor allem den deutschen
Hausfrauen ging es weder um Sozialis-
mus noch um Sozialisierung der Groflunter-
nehmen, sondern darum, nicht mehr Schlange
stehen zu miissen, um auf Lebensmittelkarten,
Kleiderkarten usw. kiimmerliche Zuteilungen
zu erhalten. Fiir die geplagten Hausfrauen
war jeder Schritt in der Richtung auf Markt-
wirtschaft, jeder Fortschritt der Marktwirt-
schaft eine Erlosung. Ein geschickt aufgemach-
ter Brief des Bundeswirtschaftsministers an
die Hausfrauen, worin er sich thnen als die
»Hausfrau der Bundesrepublik® vorstellte
und sie seines Verstindnisses fiir ihre Note
versicherte, war die wirksamste Wahlwer-
bung, die sich damals denken liefl; welche
Hausfrau konnte schon der Partei ihre
Stimme versagen, die eine so hausfrauen-
freundliche Politik versprach? Je deutlicher
das Versagen der Zwangswirtschaft geworden
und zuletzt zu ihrem vélligen Zusammen-
bruch gefiihrt hatte, um so mehr wandte die
allgemeine Stimmung sich von ihr ab und
marktwirtschaftlichen Vorstellungen zu; nur
die Sachverstindigen und Triger politischer
Verantwortung rangen noch mit der Frage,
ob oder inwieweit die Bewirtschaftung lebens-
notwendiger Dinge sich entbehren lasse (die
Bewirtschaftung des Wohnraums erwies sich
noch lange als unentbehrlich). Nicht um ,So-
zialismus als kiinftige Ordnung® ging das Rin-
gen, sondern um das Mafl der bereits ent-
behrlichen und der noch aufrechtzuerhalten-
den Bewirtschaftungsmafinahmen. So muf}
man nach meiner Erinnerung die Ausgangs-
lage sehen.

Blum sieht vier Stromungen oder Rich-
tungen miteinander um die Seele des deut-
schen Volkes ringen: liberaler oder christlicher
Sozialismus, Ordoliberalismus, schlichter Neo-
liberalismus und die ,Soziale Marktwirt-

schaft®.
Was er an Belegen fiir liberalen Sozialismus
anfiihrt, nennt man heute ,aufgeklirte

Marktwirtschaft®. Fiir christlichen Sozialis-
mus kann er O. H. wvon der Gablentz und
J. Tiburtius anfithren. Auf katholischer Seite
hat man damals Zhnlich wie schon einmal
nach dem ersten Weltkrieg iiberlegt, ob man
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die christliche (katholische) Soziallehre nicht
in ,christlichen Sozialismus® umbenennen
solle; eine solche Umbenennung hitte aber
nur irrefithren konnen, und so wurde der Ge-
danke sehr bald fallengelassen. Auch was Blum
im Zusammenhang mit der Wiederbegriin-
dung einer den Namen ,Zentrum* fithrenden
politischen Partei iiber ,christlichen Sozialis-
mus® berichtet, trifft nicht zu. Einem weit
verbreiteten, anscheinend unausrottbaren Irr-
tum erliegend, hingt Blum der katholischen
Soziallehre den Stindestaat an (256), glaubt,
hinter der ,berufsstindischen Ordnung® ver-
berge sich eine ,, Alternative zur Marktautoma-
tik“(115,Anm.133),und weifl sogar zu berichten
von angeblichen, ,der katholischen Soziallehre
entgegenkommenden Bestrebungen, die Wirt-
schaft als ,vierte Gewalt’ zu etablieren® (271,
Anm.67).Was Blum sich unter ,christlichem So-
zialismus“vorstellt,entbehrtjederrealenGrund-
lage;kein Wunder,dafl er keine Belege dafiir bei-
bringen kann. Es gab damals und gibt heute
einen ,religiGsen Sozialismus®, treffender ,So-
zialismus aus religidser Verantwortung® ge-
nannt; die Mehrzahl dieser religidsen Sozia-
listen steht auf dem Boden eines Sozialismus
vom Typus des heutigen, marktwirtschaft-
lichen Prinzipien in hohem Grad aufgeschlos-
senen freiheitlich-demokratischen Sozialismus.
Kurz und gut: die sozialistische Strdmung
der Nachkriegszeit dachte nicht kollektivi-
stisch und war freiheitlichem und marke-
wirtschaftlichem Denken keineswegs verschlos-
sen. An der Gestaltung der unter der Parole
der Sozialen Marktwirtschaft ins Werk ge-
setzten Wirtschaftspolitik haben Reprisentan-
ten dieses Sozialismus von Anfang an mitge-
wirkt.

Aber auch Blums Versuch, Ordoliberalis-
mus und (schlichten) Neoliberalismus als Theo-
reme oder ,Ismen® einander wie auch der
Sozialen Marktwirtschaft gegeniiberzustellen,
stéflt bei mir auf Bedenken. Schon die Ab-
grenzung des Personenkreises, wer qualifizier-
ter Ordoliberaler und wer schlichter Neolibe-
raler ist, und wiederum, wo die Grenze ge-
geniiber dem Palioliberalismus liegt, lifit sich
ohne Willkiir nicht fixieren. Die Ordolibera-
len, die mir im Leben begegnet sind, wa-
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ren viel zu ausgeprigte Personlichkeiten,
als dafl man sie auf eine Einheits- oder Mo-
delldoktrin hiitte festlegen konnen. Jenes
scharf umrissene ordoliberale Ordnungsbild
von Gesellschaft und Wirtschaft, das Blum
sucht und von dem er meint, man brauche
es nur genau anzuschauen, um es einwandfrei
nachzeichnen zu kdnnen, gibt es nicht; auch
unter den Ordoliberalen gab es Meinungs-
verschiedenheiten. Manche Widerspriiche im
System, die Blum wahrzunehmen glaubt,
diirften zum Teil darin, zum andern Teil auch
in einem Meinungswandel der einzelnen Auto-
ren selbst ihre Erkldrung finden. Der Versuch,
einen modelltheoretischen Ordoliberalismus zu
konstruieren und so verschiedene Minner wie
die ,Freiburger, Alexander Riistow und Wil-
helm Répke daran zu messen, konnte nur zu
dem grotesken Ergebnis fithren, im Ordo-
liberalismus eine complexio oppositorum zu
schen: dem Sozial- und Wirtschaftsprozefl
gegeniiber strenge Beschrinkung des Staates
auf Setzung des Datenkranzes, dafiir aber
fast unbegrenzte Vollmacht fiir den Staat,
diesen Datenkranz nicht weniger radikal um-
zukrempeln, als der Marxismus in seinem
Machtbereich es tut. Kein einziger dieser
Autoren hilt solch dogmatische Strenge durch,
am allerwenigsten Walter Eucken, der im Jahr
vor seinem Tod fiir den Vorschlag, die da-
mals noch bestehende Bewirtschaftung hoch-
wertiger Lebensmittel aufzuheben, nur die
Bemerkung iibrig hatte: ,Ja, wenn sie zwan-
zig Millionen Menschen vor die Hunde gehen
lassen wollen.“ Eucken konnte, wenn es not
tat, iliber seinen Schatten springen; seinen
Schiilern gelang es nicht immer, iiber den
Schatten des Meisters zu springen.

Anstatt die Gedanken der Minner, die
man dem Ordoliberalismus zurechnet, in einen
»Ismus® zu pressen, sollte man lieber fragen,
worum es ihnen im Grunde ging. Was sie
vor dem schlichten Neoliberalismus voraus-
haben, bei Blum jedoch, da seine Untersuchung
sich auf die Wirtschaft beschrinkt, nicht zum
Tragen kommrt, ist ihr Ankniipfen an den
philosophischen ORDO-Gedanken: in der
ganzen Welt waltet eine sinnvolle Gesamt-
ordnung; recht verstanden sind die Ordnun-
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gen der Einzelbereiche, also auch des staatli-
chen, gesellschaftlichen und wirtschaftlichen
Bereichs, Ausgliederungen dieser Gesamtord-
nung, stehen darum in innerem Zusammen-
hang, sind ,interdependent®. Eine freiheit-
liche Ordnung in Staat und Gesellschaft kann
auf die Dauer nicht zusammen bestehen mit
unfreier Ordnung der Wirtschaft und umge-
kehrt; die Ordnungen miissen einander stiit-
zen und haben selbst — so dachten Minner
wie Walter Eucken und Alexander Riistow —
ihren letzten Halt im universalen ORDO.

Zihlt man L. v. Mises und F. v. Hayek
noch zu den Neoliberalen (Alexander Riistow
sah in ihnen ausgesprochene Palioliberale),
dann ist es schwer, den Neoliberalismus zu
definieren; sein Abstand von einem Ordo-
liberalismus, wie Blum ihn zeichnet, wird
dann allerdings nur um so deutlicher. Nach
Blum ist der Ordoliberalismus staatsgliubig
und staatsfromm; der Neoliberalismus da-
gegen ist staatskritisch; er glaubt zwar nicht
mehr wie der reinbliitige Laisser-faire-Libe-
ralismus, den Staat vollig auf die Nacht-
wichterrolle beschrinken zu kénnen und im
tibrigen ganz ohne ihn auszukommen; er
braucht ihn noch fiir einiges mehr, aber es
soll doch méglichst wenig sein. Einmiitigkeit
besteht unter den Neoliberalen iiber kaum
mehr als daf}, weil der sich selbst iiberlassene
Wettbewerb zu seiner Selbstaufhebung fiihrt,
der Staat ihn nicht sich selbst iiberlassen darf,
sondern ihn an dieser Selbstaufhebung hin-
dern mufl. Eine Zeitlang schien auch noch
dariiber Einmiitigkeit zu bestehen, dafl et-
waige staatliche Eingriffe in den Wirtschafts-
prozefl ,marktkonform“ sein miissen. Diese
Einmiitigkeit erwies sich aber als leerer Schein.
Jeder, der einen Eingriff vornehmen wollte,
bewies dessen Marktkonformitit, bisW.Kromp-
bardt dem Spuk ein Ende bereitete, indem
er das Marktwidrigste, das es geben kann,
nidmlich physische Kontrollen (Verwendungs-
gebote und -verbote, Bezugs- und Lieferauf-
lagen usw.) unwiderlegbar als ,marktkon-
form® erwies: sie setzen zwar die fiir die
Marktwirtschaft wesentliche Signal- und Len-
kungsfunktion der Preise aufler Kraft und
ersetzen sie durch Befehl, aber in die Preis-

bildung greifen sie nicht ein! Seither locke
man mit dem Kriterium ,marktkonform® kei-
nen Hund mehr hinter dem Ofen hervor.

Selbstverstindlich sind alle Abgrenzungen
und daher nicht nur diejenige zwischen Ordo-
liberalismus und schlichtem Neoliberalismus
wie auch zwischen Neoliberalismus im um-
fassenden, den Ordoliberalismus einschlieflen-
den Sinn, und dem Palioliberalismus bis zu
einem gewissen Grad willkiirlich. Sucht man
fir die letztere Abgrenzung ein eindeutiges
Merkmal, so wiire ich bereit, Alexander Rii-
stow zu folgen, der auf den ,subtheologi-
schen® Glauben an die ,invisible Hand® ab-
stellt; der Paldoliberalismus hat diesen Glau-
ben und ist durch ihn vorbelastet; der Neo-
liberalismus, einschlieflich Ordoliberalismus,
hat diesen Glauben nicht und ist daher min-
destens von dieser Vorbelastung frei.

Und was ist nun die Soziale Marktwirt-
schaft? Offenbar ist sie weder verwirklichter
Ordoliberalismus noch verwirklichter schlich-
ter Neoliberalismus; Blum glaubt aber, sie
stehe ersterem niher als letzterem; die Nihe
bestimmt er nach dem Mafl der dem Staat
zuerkannten ordnenden Funktionen. Mir
wiirde es richtiger erscheinen, die Nihe oder
Ferne zum ORDO-Gedanken zum Mafistab
zu nehmen; nur wenig {iberspitzt konnte man
sagen: der Ordoliberalismus ist eine Philo-
sophie, die Soziale Markewirtschaft ist eine
wirtschaftspolitische Programmatik und liegt
damit auf der Ebene des schlichten Neolibe-
ralismus. Der Sozialen Marktwirtschaft der
ersten Stufe war auch die Interdependenz der
Ordnungen noch fremd oder jedenfalls noch
nicht reflex bewufit; erst fiir die zweite Stufe
suchte Miiller-Armack nach der gesellschafts-
politischen Einbettung oder, um den Répke-
schen Ausdruck zu gebrauchen, nach dem ge-
sellschaftlichen Widerlager, dessen sie zur Ab-
stiitzzung bedarf. Unter dieser Riicksicht war
die erste Stufe bestimmt nicht ordoliberal; die
zweite Stufe bewegt sich auf ordoliberales
Denken zu.

So wird man urteilen, wenn man auf das
abstellt, was Miller-Armack als seine Kon-
zeption der Sozialen Marktwirtschaft vorge-
legt hat; etwas anderes ist das, was unter der
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Parole ,Soziale Marktwirtschaft praktiziert
worden ist, d. i. die Wirtschaftspolitik ‘des
Vereinigten Wirtschaftsgebiets bzw. der BRD
vom Leitsitzegesetz 1948 bis zum Sturz der
Regierung Erhard sowie das wirtschaftliche
Geschehen selbst im gleichen Zeitraum.

Wie bei Miiller-Armack das Denken nicht
stillgestanden und sein Weiterdenken ihn da-
hin gefithrt hat, die zweite Stufe der Sozialen
Marktwirtschaft zu proklamieren, so hat die
wirtschaftspolitische Praxis (an der er selbst
einige Jahre hindurch als Staatssekretir des
Bundeswirtschaftsministeriums mafigeblich be-
teiligt war) in der gleichen Zeit sich noch
viel mehr gewandelt. Wenn schon richterliche
Urteile keine bloflen Subsumtionen unter
abstrakte Rechtsnormen sind, so erschopft
Wirtschaftspolitik sich noch viel weniger in
Subsumtionen unter wirtschaftswissenschaft-
liche Theoreme; die Theorie operiert mit
hohen Abstraktionsgraden, die Wirtschafts-
politik hat es mit den konkreten und komple-
xen Realititen zu tun. Liegt die wirtschafts-
politische Praxis, wie das heute bei uns der
Fall ist, in der Hand wirtschaftswissenschaft-
lich hochgebildeter Beamter, dann fithren die
in der Praxis sich stellenden Probleme zu
stindiger Uberpriifung, Bereicherung, Verfei-
nerung, aber auch Berichtigung der Theorie.
Die Wirtschaftswissenschaft von 1966 (noch
mehr heute) ist nicht mehr diejenige von
1949; das gilt auch von der neoliberalen
Wirtschaftswissenschaft. Wenn Karl Schiller
seine Wirtschaftspolitik als ,aufgeklirte®
Markewirtschaft der ,naiven® Marktwirtschaft
seiner Vorginger gegeniiberstellt, so ist der
von ihm herbeigefilhrte Umschwung gewif}
sehr deutlich, aber der Abbau der Naivitit
war jedenfalls bei der Exekutive bereits weit-
gehend vollzogen, nur die polinsche Fiih-
rung mufite noch nachziehen. (Die Blumsche
Untersuchung endet zeitlich frither; sie fithrt
kaum iiber 1960 hinaus.)

Um der Studie Blums im Ganzen gerecht zu
werden, mufl man ihr tieferes Anliegen wiir-
digen, das allerdings erst gegen Ende deut-
lich wird. In den Jahren nach dem 2. Welt-
krieg sah es so aus oder konnte es mindestens
so aussehen, als wolle man den grofleren
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wirtschaftlichen Erfolg entscheidend sein las-
sen fiir die Wahl zwischen dem westlichen und
dem &stlichen System. Dagegen lehnt sich
Blum als OUkonom leidenschaftlich auf, aber
nicht nur als Okonom — und das mit vol-
lem Recht. Selbstverstindlich ist es ein Un-
ding, die Uberlegenheit einer Weltanschauung
oder Lebensauffassung nach ihrem gréfieren
oder geringeren wirtschaftlichen Erfolg zu be-
urteilen. Sollte eine dem Menschen besser ge-
recht werdende Wirtschaftsweise den Verzicht
auf ein ansonsten mogliches wirtschaftliches
Wachstum kosten, so miiffite man sich trotz-
dem fiir sie entscheiden und das Opfer an
wirtschaftlichem Wachstum in Kauf nehmen —
wirtschaften wir doch nicht um des Wirtschaf-
tens oder um des wirtschaftlichen Wachstums,
sondern immer und ausschlieflich um aufer-
wirtschaftlicher Ziele willen. Diese auflerwirt-
schaftlichen Ziele sind von zweierlei Art. Meist
denkt man nur an diejenigen, die wir mittelst
des Ertrags unserer Wirtschaft zu erreichen
streben (Erhaltung des physischen, Erweite-
rung und Bereicherung des kulturellen Da-
seins); nicht minder bedeutsam aber sind die-
jenigen Ziele, die bereits im menschenwiirdi-
gen Vollzug der Wirtschaft selbst verwirklicht
werden. Unter dieser Riicksicht ist die Frage,
wie wir wirtschaften, die Gestaltung des
menschlichen Einsatzes in der Wirtschaft, von
groflerem Gewicht als die Frage, wieviel an
Ertrag bei dieser Wirtschaftsweise heraus-
springt.

Zu der Frage, ob und inwieweit die in den
Jahren 1948-1966 von uns in der BRD be-
triebene Wirtschat und Wirtschaftspolitik
wirklich der Parole der Sozialen Marktwirt-
schaft entsprochen, wie weit das deutsche
Wirtschaftswunder (auch andere Linder ha-
ben ihre Wirtschaftswunder gehabt!) die Uber-
legenheit des Programms der Sozialen Markt-
wirtschaft iiber andere Wirtschaftsweisen er-
wiesen habe, gibt Blum kein abschliefendes
Urteil ab. Sein Grundanliegen enthebt ihn
der Notwendigkeit, dazu Stellung zu nehmen
— ja eine solche Stellungnahme erschiene fast
als ein Verrat an seinem allerdings erst gegen
Ende des Buches deutlich werdenden ethischen
Grundanliegen. Oswald v. Nell-Breuning S]
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Material fiir eine , Theologie der Bilder®

Zum neuen Lexikon der christlichen Ikonographie

Das Lexikon fiir christliche Ikonographie?,
dessen ersten Band der Verlag Herder unter
groflem materiellen und geistigen Einsatz
herausgebracht hat, verdient besondere Beach-
tung; denn fiir eine Zeit, in der Heilswahr-
heiten zu rationalistischen Schemen, Religion
zu kategorischem Imperativ und Christentum
zur karitativen Einrichtung zu werden droht,
ist es wesentlich, ein Werk aufzuweisen, das
die Gewalt christlicher Wirklichkeiten in
kiinstlerischer Gestalt ansichtig macht.

Die Ikonographie, das ist die Wissenschaft
vom Bildinhalt, sieht sich nimlich heute vor
einer bemerkenswerten Dialektik: Auf der
einen Seite erleben wir eine Bildproduktion
und einen Bildkonsum, wie sie die Vergan-
genheit niemals kannte. Auf der anderen Seite
beobachten wir eine Bildentwertung, die bis
zur Bilderfeindlichkeit reicht.

Die theologische Diagnose der geistesge-
schichtlichen Situation bringt Karl Rahner:
»Wenn die Theologie ,entmythologisiert’, Of-
fenbarung zum ,Sprachereignis® bzw. ,Wort-
geschehen® wird ..., dann ist doch wohl ein
tiefes Miflverstindnis in der Theologie am
Werk, das daran zweifelt, dafl ,das Wort des
Lebens* mit Hinden betastet und geschaut
werden konne, dafl das vollendete Heil im
auferstandenen Heilbringer sich zur anschau-
baren Erscheinung bringen kénne.“ Konsum
und Inflation des Bildes zeigen also die Kehr-
seite der gleichen Medaille. Die Integration
von Geist und Materie ist problematisch ge-
worden. Die Analogie des Seins als ontologi-
sches Prinzip wird in Frage gestellt. Einer
solchen schnellebigen, filmischen Welt (deren

1 Lexikon der christlichen Ikonographie. Hrsg.
v. E. Kirschbaum. Bd. 1: Allgemeine Ikonographie
A — Ezechiel. Rom, Freiburg, Basel, Wien: Herder
1968. 720 Sp., 295 Abb. Lw. 125,—. Dazu G. Schil-
ler, Tkonographie der christlichen Kunst. 2 Bde.
(Giitersloh 1966, 1968). Schiller ordnet das Material
nach theologischen Themenkreisen; D. Forstner
OSB, Die Welt der Symbole (Innsbruck 1961); Ph.
Rech, Inbild des Kosmos. Eine Symbolik der Schop-
fung. 2 Bde. (Salzburg 1966).

positive Bedeutung hier nicht iibersehen wird)
stellt das Lexikon fiir christliche Ikonographie
Erginzungen bleibender Art aus dem ,ima-
giniren Museum® (A. Malraux) der Kirche
gegeniiber. Es bietet ,Material fiir eine Theo-
logie der Bilder®. Eine derartige ,Monumen-
taltheologie® haben schon F. Piper und
K. Kiinstle angestrebt. Die moderne Kunst-
geschichte und Theologie tendieren in die gleiche
Richtung. Die geistesgeschichtliche und theo-
logische Notwendigkeit einer Ikonographie
wird also allgemein gesehen. Allerdings ist
die Erforschung der Bildinhalte inzwischen
soweit fortgeschritten, dafl der Reichtum einer
differenzierten theologischen Bildwelt kaum
zu iiberblicken und noch schwieriger lexika-
lisch darzustellen ist. Dazu wirft die Bildtheorie
und Bildgeschichte eine Reihe von Fragen auf.
Vor allem aber stellt uns die Entwicklung der
christlichen Ikonographie im 19. und 20. Jahr-
hundert viele Probleme.

Wenn L. Réau und H. Aurenhammer noch
versuchten, in ,heroischem Alleingang® ein
Lexikon fiir christliche Ikonographie zu schrei-
ben, so zihlt allein der Beitrag ,Christus,
Christusbild® in dem Herder-Lexikon sieben
Autoren. Das bedeutet, da die Geschichte
des Christusbilds nicht mehr von einem Ver-
fasser bearbeitet werden kann.

Andere Artikel — wie der Beitrag ,,Engel®—
scheinen ein wenig kurz geraten. Hier wird
man auf die ausgezeichnete Arbeit von K. A.
Wirth zuriickgreifen?. Merkwiirdigerweise
fiihrt uns gerade dieser Artikel ,Engel® bis
ins 20. Jahrhundert. Dagegen lassen Stich-
worte wie ,Auferstehung Christi® die Ge-
schichte ihres Motivs schon im Barodk enden.
Damit wird die Frage nach dem Einteilungs-
prinzip der Bildgeschichte dringlich.

2 K. A. Wirth, Engel, in: Reallexikon zur deut-
schen Kunstgeschichte V (Stuttgart 1967) 341-555.
Diesem Werk, das seit 1937, jetzt unter der Leitung
von K. A. Wirth, erscheint, sind die Autoren des
neuen Lexikons besonders verpflichtet. J. Bialo-
stocki, Stil und Ikonographie (Dresden 1966).
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Jede Einteilung der Geschichte besitzt nor-
mativen Charakter; denn wer ecinteilt, legt
ein Maf zugrunde, das heiflt, er begreift das
Wesen einer Zeit. Die Frage lauter: Reicht
die Geschichte der christlichen Bildvorstellung
nur bis ins 18. Jahrhundert oder bis in die
Gegenwart? So war etwa Beenken der Mei-
nung, dafl im 19. Jahrhundert die christliche
Kunst zu Ende geht. Dagegen hat Louis Réau
von einer Erneuerung der Sakralkunst im
20. Jahrhundert berichtet und sich nicht ge-
scheut, die Ikonographie des 19. Jahrhunderts
unter dem Stichwort ,St. Sulpice® zu be-
handeln.

Der Grofiteil der Kunsthistoriker wird
nicht nur die Stil- und Problemgeschichte,
sondern auch die Ikonographie in der zweiten
Hilfte des 18. Jahrhunderts neu ansetzen. Das
Lexikon ignoriert weithin diesen tiefen Ein-
schnitt und tut so, als ob die Bildtraditionen
»mehr oder weniger® weitergingen. Tatsich-
lich sollte man den restaurativen Traditio-
nalismus der Nazarener und der Neugotik
von den personalen und subjektiven Varia-
tionen christlicher Motive durch den moder-
nen Kiinstler, der seine Bildvorstellungen un-
abhingig von der Kirche entwirft, unterschei-
den. Man sollte bemerken, dafl der Christus
eines spitbarocken Deckengemildes — etwa
der Wieskirche — mit seinem Ensemble von
Engeln und Heiligen ein vollig anderes Be-
zugssystem besitzt wie der ,Christus am Ol-
berg® von Goya. Der barodke Christus ist
gleichsam noch der Schlufistein eines einheit-
lichen Weltbilds oder einer kosmischen Archi-
tektur. Die Gestalt Goyas aber steht ,bezie-
hungslos vor dem Nichts® (Th. Hetzer).

Um die Bildwelt der Tradition mit den
Vorstellungen der Moderne vergleichen zu
konnen, sollte man Begriffe wie , Archetypus®
oder ,Urbild“ von C. G. Jung kultivieren.
Solche Begriffe versuchen nimlich {iber alle
weltanschaulichen Unterschiede der Epochen
hinweg, die gemeinsame anthropologische
Grundstruktur der Bildwelt
Eine kunstwissenschaftliche Differenzierung
erhielt der Begriff des ,Archetypus® durch
den Gedanken des ,Rahmenthemas®, den

aufzuzeigen.
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der polnische Kunsthistoriker Bialostocki
entwickelt hat. Es geht Bialostocki bei seinen
Untersuchungen um ,das Beharrungsvermd-
gen der Motive und Typen®, um die ,ikono-
graphische Schwerkraft® der Bildideen. Ahn-
lich wie die ,Strukturdominante der Psyche®
bei Jung handelt es sich auch beim ,Rahmen-
thema® um die Darstellung ,wesentlicher
Tatsachen menschlicher Existenz®.

Eine weitere Nomenklatur, die sich fiir den
Vergleich der iiberkommenen christlichen Iko-
nographie mit der Bildwelt der Kunst des
19. und 20. Jahrhunderts anbietet, ist der
Begriff der ,Pathosformel®. Urspriinglich von
Aby Warburg fiir die ,Umstilisierung der
Menschenerscheinung (der Renaissancekunst)
durch gesteigerte Beweglichkeit des Kdorpers
und der Gewandung nach Vorbildern antiker
Kunst und Poesie“ gebraucht, erhilt der Aus-
druck Elemente ,des Festgeprigten, Dauern-
den, Objektiven®. Vielleicht kénnte man das
Wesen der ,Pathosformel® auch mit dem Be-
griff ,religioses Modell® fiir Aufgaben einer
christlichen Ikonographie niher differenzie-
ren; denn ithm haftet etwas von der ,Gebets-
formel* und vom ,Ritus® an (K. Lankheit).
Walter Benjamin wiirde sagen, die Pathos-
formel gibt der Ikonographie einer sikulari-
sierten Welt ihre Aura zuriick.

Verschirft wird die Diskussion um das Wei-
terleben christlicher Bildinhalte durch die
»negative Ikonographie®, das heifit durch die
»aktuellen Bildformen des Atheismus®. Diesen
Begriff hat Peter Gorsen im Anschlufl an die
Nomenklatur der Adornoschule in die Dis-
kussion eingefithrt. Nach Gorsen wurde das
Christusbild der Kirchenkunst im 19. Jahr-
hundert entsexualisiert. Ein ,isthetischer
Teufelskult® verbindet seitdem christliche und
erotische Vorstellungen in blasphemischer
Weise. Den Vollzug und die Bilder der
»Schwarzen Messe® stellt Gorsen bei seinen
Betrachtungen in den Vordergrund. Die ,ge-
kreuzigten Frauen® von Felicien Rops, die
Werke der Surrealisten Felix Labisse, Clovis
Trouille und Pierre Molinier werden zur Do-
kumentation einer ,negativen Ikonographie®
mit herangezogen. ,Nicht dem iibersinnlichen

Meditationsbild eines abstrakten Erldsers fiir
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alle, einem Versprechen auf Gliick, aber erst
im unerfahrenen Jenseits, gilt das dsthetische
Glaubensbekenntnis des hedonistischen Kiinst-
lers, sondern dem empirischen Lebenslauf des
einzelnen real unerlosten Menschen, dessen
Wunschbild das Gliick des Lebens nicht in der
metaphysischen Abstraktion von seiner Ver-
stricktheit in Schuld und Unrecht aufzeigt,
sondern Spielraum fiir die Hoffnung liflt, die
Lebenden konnten das real Unerldste ihres
Daseins wie den sakrosankten Verzicht auf
praktische Selbsterldsung einmal satt bekom-
men und, des Gebets iiberdriissig, ihr Gliick
selbst in die Hand nehmen.“3

Ignoriert die Ikonographie die skizzierten
Probleme, so ist sie nicht mehr in der Lage,
die Bedeutung der alten Bildwelt fiir die
Gegenwart aufzuzeigen. Dazu fehlt ihr die
Moglichkeit, eine Begegnung zwischen der
Tradition des Christentums und der Moderne
einzuleiten, die fiir beide Epochen notwendig
ist. Fiir den Christen wird mit einer wissen-
schaftlichen Fixierung des Endes der christ-
lichen Vorstellungswelt ins ausgehende 18.
Jahrhundert die Existenzfrage gestellt. Aber
auch der konfessionell nicht gebundene Mensch
der Gegenwart wire nicht mehr in der Lage,
seinen Ursprung und die Tradition, der er
entstammt, schopferisch zu begreifen. Ein
solches schépferisches Begreifen — die Herme-
neutik — der alten und zeitgendssischen Bild-
vorstellung ist heute nur moglich auf der
Basis der von der Kunstwissenschaft erarbei-
teten, oben erwihnten Begriffe, das heifit, mit
Hilfe einer anthropologischen Struktur der
Ikonographie.

Die Notwendigkeit dieser anthropologi-
schen Strukturen zeigt die Betrachtung der
abstrakten Malerei noch deutlicher. Der Iko-
nograph konnte sich von einer Untersuchung
dieser Bilderwelt mit dem Hinweis, sie sei
»gegenstandslos®, dispensieren. Die ungegen-
standliche oder abstrakte Malerei ist jedoch in
den seltensten Fillen inhaltslos. Schwebel
versuchte, mit den Theologumena. des ,Para-
, diesischen® und ,Eschatologischen® die ge-
samte abstrakte Malerei theologisch zu quali-

3 P. Gorsen, Das Bild Pygmalions (Hamburg
1969) 47 £., 64.

30 Stimmen 184, 12

fizieren®. Aber schon diese Begriffe weisen
der abstrakten Kunst besondere ikonographi-
sche Bereiche zu. Man wird — gegen Schwe-
bel — nicht umhin kénnen, auch andere christ-
liche Inhalte in dieser Spielart der Kunst zu
entdecken. Bildtitel von Manessier sprechen
von Passion und Auferstehung. Abstrakte
Glasfenster von Bazaine bemiihen sich, bild-
nerische Aquivalente der Sakramente zu bie-
ten. Es sind nicht nur die Bildunterschriften,
die den Inhalt nahelegen. In Farbe und Form
mancher abstrakter Werke finden sich deut-
liche Beziige zu den Wirklichkeiten der christ-
lichen Tradition. Die Ergebnisse einer solchen
ikonographischen Analyse abstrakter Malerei
wire auch fiir das moderne Glaubensver-
stindnis aufschlufireich. Sie wiirden belegen,
daf die Mythologie und Theologie der christ-
lichen Tradition heute nicht mehr unmittelbar
ansichtig wird, sondern durch ihre Variatio-
nen und Interpretation in einer sikularisierten
Gegenwart. Das heiflt, wir hitten hier eine
Kunst, die das ,imaginire Museum® der
Geschichte als gleichberechtigten und not-
wendigen Partner voraussetzt. Die moderne
Kunst und vor allem das christliche Motiv
in ihr kann nicht unabhingig betrachtet wer-
den, sondern nur ,Aug in Aug® mit der Ver-
gangenheit. Das christliche Motiv der Kunst
des 19. und 20. Jahrhunderts will und kann
in den meisten Fillen nicht mehr den inte-
gralen Topos der Tradition geben, sondern
nur seine partielle oder personale Brechung.
Erst wenn man dieses Problem begreift, erfafit
man, wie wesentlich fiir uns die Kunstge-
schichte und die Ikonographie der Vergan-
genheit sind. Wie die ,Venus von Rubens®
in einem ,Verbundbild® des Pop-Artisten
Robert Rauschenberg ihre Aktualitit aus dem
Kontext der physischen und psychischen Reste
der Konsumgesellschaft erhilt und umgekehrt,
so wird die ,,abstrakte Passion® von Manessier
oder die triviale ,Kreuzigung® von Bacon
im Bezugssystem von Tradition und Gegen-
wart relevant.

4 H. Schwebel, Autonome Kunst im Raum der
Kirche (Hamburg 1968). Dazu H. Schade, Bild,
Bilderverchrung, Bilderstreit, in: Sacramentum
Mundi (Freiburg, Basel, Wien 1968) 598-604.
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Diese Bezichungen im Raum des ,imagi-
niren Museums® der Weltkunst und im Fo-
rum der vom Publizititsanspruch bestimmten
Gesellschaft der Industriekultur werden durch
die Epochen und ihren Bilderkreis wesentlich
differenziert.

So strebt die christliche Bildvorstellung in
den Werken von H. Matisse in Vence eine
Renaissance der Vitalsphdre an. In den Bil-
dern von G. Rouault in Assy wird die soziale
Problematik der Gegenwart anschaulich. Der
deutsche Expressionismus eines E. Nolde bie-
tet die christliche Welt in der Brechung eines
mythischen Welterlebens. M. Beckmann sieht
Christus im Licht der Philosophie von Arthur
Schopenhauer. O. Dix und K. Schmitt-Rott-
luff begegnen Christus — dhnlich wie G. Rou-
ault — in den ,Goldenen Zwanziger Jahren®,
d. h. im Elend der Nachkriegszeit.

Einen besonderen Raum werden die christ-
lichen Motive der Symbolisten einnehmen.
Von Gustave Moreau tiber Paul Gauguin und
Odilon Redon bis zu Mauris Denis wird in
dieser Spielart moderner Kunst eine ,Ikono-
graphie von innen® entwickelt, die ohne die
christliche Tradition nicht verstindlich ist.
Diese ,Ikonographie von innen® kultivierte
der Surrealismus in besonderer Weise. Seine
Traumbilder werden jedoch — nach André
Bretons Theorien und der Praxis eines Grof3-
teils der Surrealisten — religios eher unter den
Vorzeichen einer ,negativen Ikonographie®
verstandlich sein. Der ,Kirchenvater des Sur-
realismus® heifit Siegmund Freud. Salvador
Dali bietet in einigen seiner Werke eine Inte-
gration von Christentum und Psychoanalyse.
Die ,Madonna von Port Llighat®, die ,Vision
des hl. Johannes vom Kreuz® und das ,Abend-
mahl® von Washington miissen wohl als ernste
religiose Bilder bezeichnet werden, die be-
sonders in Wien Schule machten.

Biblisch orientiert ist auch die religidse Vor-
stellungswelt des Wiener Malers Ernst Fuchs.
Nicht der Hetzendorfer Altar allein und die
Bibelillustration des Kiinstlers sind von reli-
gioser Bedeutung. Seine ,Einhornbilder® und
»Cherubim® wird man gleichfalls in die Un-
tersuchungen moderner christlicher Ikonogra-
phie miteinbeziehen miissen, nicht trotz, son-
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dern gerade wegen ihres erotischen Cha-
rakters.

Besondere Probleme geben dem Bearbeiter
christlicher Ikonographie die Objekt-Kunst
und die Pop-Art auf. Inwieweit kinnen ,Die
Tochter Lots“ von Georges Segal, der ,Kreuz-
weg“ von Ad Reinhard und die als Aufer-
stehungsbilder gedeuteten , Anthropometrien®
von Yves Klein christlich interpretiert wer-
den? Mehr noch wird die Frage lauten, ob
nicht die antiidsthetischen Tendenzen, die wir
seit dem Beginn des Dadaismus in der Kunst-
geschichte des 20. Jahrhunderts beobachten,
wesentlich christliche Ziige enthalten. Der
»Reliquienkult und die neue Hochschitzung
der Materie, die Entstehung ,technischer lko-
nen® im Rasterbild und der ,rituelle Charak-
ter® farbkinetischer Environments und der
Multimedienkunst wiren ikonographisch zu
untersuchen.

Doch damit kehren wir zum Ausgangspunkt
unserer Uberlegungen zuriick. Die Diskussion
geht heute auch in der Ikonographie um die
theoretischen Grundlagen des Bilds. Eine
Sinndeutung aus den Zusammenhingen und
Bezugssystemen heraus ist notwendig. [kono-
graphie wird also wesentlich Tkonologie, Lehre
von den Bedeutungen der Bildinhalte, werden
miissen. Fiir diese Grundlegung des Bildver-
stindnisses hat die Literatur des Bilderstreits
uniiberholbares geleistet. Erst wenn wir wis-
sen, wie differenziert und vielschichtig die
Auffassung vom Bild damals war, werden
wir den unterschiedlichen Realitdtscharakter
des gleichen Motivs und das Problem der
Bilderverehrung begreifen. Die Stromungen
der Gegenwart stellen Zhnliche Fragen mit
dem Begriff der ,Antikunst, der ,Identitdts-
krise* (Alloway iiber Jasper Johns) und der
~Beseelung der Objekte® (Pierre Restany).

Es geniigt nicht, ,Material fiir eine Theo-
logie der Bilder* bereirzustellen. Die Bild-
theorie und die geistige Durchdringung der
christlichen Ikonographie bis zur Gegenwart
bleibt ein besonderes Desiderat, damit ITkono-
graphie nicht im ,musealen Abstellraum* un-
ter dem Stichwort ,unbewiltigte Vergangen-
heit* zu den ,Akten gelegt“ wird.

Herbert Schade SJ
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Marxismus

GARAUDY, Roger: Die Aktualitit des Marx-
schen Denkens. Frankfurt, Wien: Europ. Ver-
lagsanstalt, Europa Verl. 1969. 241 S. Kart.
18,-.

Garaudy, der intellektuelle Fiihrer der fran-
zosischen KP, ist kein Unbekannter. Als Gast
der Paulusgesellschaft hielt er zwei Vortrige,
die als Beitrige zum ,Dialog® starke Beach-
tung fanden (,Vom Bannfluch zum Dialog®
1965). So nimmt man dieses Buch mit Inter-
esse zur Hand, zumal wenn der Autor im
Vorwort verspricht, jenes ,ungeheure Faktum
zu erkliren®, dafl das Marxsche Denken zum
»treibenden Bewufitsein eines Jahrhunderts®
geworden ist, das jedem einzelnen hilft, den
Sinn seines Lebens, die darin beschlossene Zu-
kunft und seine Verantwortung gegeniiber
dieser Zukunft zu begreifen®, und wenn er
sich die Aufgabe stellt, die ,verschleierten
Erkenntnisse® nichtmarxistischen Denkens, so
die Begriffe Subjektivitit und Transzendenz,
zum ,dialektischen Moment des eigenen Den-
kens zu machen®.

Das Buch bietet in einem ersten Teil eine
Interpretation der Marxschen Philosophie in
ihrem Inhalt und ihrer historischen Verflech-
tung, wobei in sehr interessanter Weise Marx
in die Nihe Fichtes geriickt wird; gerade der
zentrale Begriff der Praxis miisse ,von Fichte
hergeleitet werden“. Von Fichte liflt Garaudy
sich auch die ,drei groflen philosophischen
Themen® geben, ,die die Marxisten ,auf die
Fiifle stellen® miissen®: die Theorie der Frei-
heit, der Subjektivitit und der Praxis. In der
Skizzierung dieses Programms liegt wohl der
bedeutendste Beitrag dieses Buchs, wihrend
die iibrigen Kapitel noch stark der partei-
marxistischen Denkweise verhafter bleiben.
Der ,Kommunismus® wird zwar als die ,An-
eignung der gesamten Menschheit durch jeden
einzelnen®, als die ,wahre Befreiung und
die uneingeschrinkte Entfaltung eines jeden®
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beschrieben; doch fragt man, wie die ,Ver-
wirklichung des Seins des Menschen® durch-
gefiihrt werden soll, findet man nur den Hin-
weis auf die ,Diktatur des Proletariats® und
die Zerstorung der ,entfremdeten gesellschaft-
lichen Klassenstrukturen® (68). Die mensch-
liche Not ist fiir den Autor in der Spaltung
des Individuums von der Gesellschaft im Pro-
duktionsprozefl begriindet; die Schaffung des
»totalen Menschen® kann deshalb im wesent-
lichen durch gemeinsame Kontrolle der Pro-
duktionsmittel und durch rationale Steuerung
der Produktion erreicht werden. Freiheit ist
daher die Moglichkeit, ,in der gemeinsamen,
bewuflt organisierten Arbeit der Menschen
vollig aufzugehen, an dem dadurch produ-
zierten Reichtum teilzuhaben und auf dieser
Grundlage seine ganze schopferische Kraft zu
entfalten® (118).

Der Begriff des Materialismus ist vor allem
unter der Riicksicht der Praxis und erkennt-
nistheoretisch als Unabhingigkeit der Objekt-
welt vom erkennenden Subjekt konzipiert.
Dialektik sei nicht nur eine Denkmethode,
sondern auch Naturdialektik, insofern die
Natur selbst (wie die Quantenphysik zeige)
eine dialektische Struktur aufweise, die ihrer-
seits dialektisches Denken fordere. Diese in-
nere dialektische ,Dynamik der Gegenstinde®
habe neben der alten mechanischen Physik
auch die ,traditionelle Logik umgeworfen
und wertlos gemacht® (107).

Die Aktualitdt der Marxschen Skonomi-
schen Lehre, einschlieflich der Klassenkampf-,
Verelendungs- und Krisentheorie, versucht
Garaudy in einem 2. Teil darzutun, wobei er
die Meinung vertritt, dafl die sowjetische Wirt-
schaft nach Marxschen Richtlinien geleitet
werde; auch glaubt er, dafl die Gesellschaften
des Ostblocks ,den Sozialismus im Sinne der
Marxschen Lehre aufbauen®, wihrend er den
skandinavischen Reformsozialismus als eine
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blofle Variation des Kapitalismus ablehnt.
Der 3. Teil iiber Marx den Politiker betont
die Notwendigkeit des aktiven Kampfs fiir
den Kommunismus unter Fiihrung einer diszi-
plinierten Partei nach Art der von Lenin ge-
schaffenen Elitetruppe.

Der Marxismus, so schlieft Garaudy im
Sinn des Vorworts, muf} sich aus dem ,infan-
tilen Stadium einer vorkritischen Philosophie®
und den ,schwerwiegenden Deformationen®,
die Stalin zu verantworten hat, befreien und
zu dem werden, was er eigentlich ist: ,ein
totaler und militanter Humanismus und eine
unvergleichliche Methodologie der geschicht-
lichen Initiative®. Nachdem in der Entstalini-
sierung, so glaubt Garaudy, ,das erste und
grofite aller sozialistischen Linder das ein-
zigartige Beispiel einer 6ffentlichen Selbst-
kritik geliefert hat, wurden die Bedingungen
fiir eine Wiedergeburt des wahren marxisti-
schen Denkens geschaffen® (10, 232).

Vielleicht liegt die Enttiuschung, die dieses
Buch vor allem dort bereitet, wo die grofien
Programmpunkte niher verdeutlicht werden,
mit daran, daf das franzdsische Original be-
reitsreits 1964 erschienen ist. Wer sich aber
iiber die Moglichkeit eines tieferen Gesprichs
mit einem parteigebundenen Marxismus un-
terrichten will, sollte Garaudys Buch auf-
merksam studieren. P. Ehlen S]

ALTHUSSER, Louis: Fir Marx. Frankfurt:
Suhrkamp 1968. 220 S. Kart. 10,~.

Unter den Neomarxisten ist Althusser, Phi-
losophieprofessor an der Ecole Normale Su-
périeure in Paris, das schwarze Schaf. Denn
er bekennt sich zur strukturalen Methode, mit
der er Marx neu zu lesen versucht, ohne der
entsprechenden Ideologie, die sich geschichts-
und revolutionsfeindlich gibt, verfallen zu
wollen. Diesen Seiltanz trauen ihm jedoch
seine Genossen in der KPF wie Garaudy nicht
zu, weshalb sie fiirchten, Marx werde unter
Althussers Hinden zu einem klassischen Syste-
matiker aufgebaut, wie ihn die stalinistischen
Orthodoxen in Ost und West gerade heute
gut gebrauchen konnen, wollen sie sich gegen
die neomarxistische Humanismuswelle mit Be-
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rufung auf Marx behaupten. Althusser gibt
ihnen die Handhabe dazu, indem er im Werk
von Marx einen ,epistemologischen Einschnitt®
vornimmt, der sein humanistisches, anthropo-
logisches Jugendwerk als ,ideologisch® quali-
fiziert und von seinem ,wissenschaftlichen®
»Kapital“ trennt. Letzteres allein, auch wenn
es selbst noch unzulidnglich formuliert ist, ent-
hilt den Marx eines genuinen Marxismus, der
sich auf Wissenschaft und nicht auf Ideologie
stiitzt, und vom ,Kapital® her ist alles andere
zu lesen und entweder als marxistisch zu quali-
fizieren oder als humanistisch zu disqualifi-
zieren.

So bestechend die hermeneutischen Uber-
legungen Althussers auch sind, und so radikal
er die strukturale Methode auch anwendet, es
bleibt ein Unbehagen wegen der zu befiirch-
tenden politischen Auswirkungen eines Unter-
nehmens, das Marx endlich ,auf den Begriff®
bringen will, aber ihn vermutlich der Ideologie
der Wissenschaftlichkeit zum Opfer bringt und
ihn neu dogmatisiert: den Kommunisten und
Antikommunisten zum willkommenen ideolo-
gischen Gebrauch, den Marxisten als abschrek-
kendes Beispiel. G. Schiwy S]

FLEiscHER, Helmut: Marxismus und Ge-
schichte. Frankfurt: Suhrkamp 1969. 169 S.
Kart. 3,-.

Einer der Kernbegriffe der marxistischen
Philosophie, die sich als Programm realitits-
verindernder Praxis begreift, ist der Begriff
der Geschichte. Fleischer wendet sich in seiner
sehr kompakten und auf hohem Reflexions-
niveau stehenden Studie diesem ,Schliissel-
wort® des Marxismus zu und versucht, es aus
der Enge einseitiger Fixierungen, auf die es
durch orthodoxe und neomarxistische Inter-
preten wie deren Kritiker festgelegt wurde,
herauszuldsen und, indem er den ,experimen-
tellen Charakter® der marxistischen ~Ge-
schichtsphilosophie aufweist, einen Beitrag
zur ,Rekonstruktion einer humanistisch-eman-
zipatorischen Philosophie der Praxis“ zu lei-
sten, die den handelnden Menschen nicht
aprioristischen Gesetzen unterwirft, sondern
sich von seinen Bediirfnissen leiten ldft.
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Fleischer beginnt mit einer Analyse der rele-
vanten Texte beiMarx und Engels,die gerade die
Vieldeutigkeit der entscheidenden Termini wie
Gesetz, Notwendigkeit, Freiheit, menschliches
Wesen und menschliche Natur freilegt und
das tastende pragmatische Experimentieren
verdeutlicht, dem diese Begriffe entstammen
und dienen. Marx wird dabei in einem Um-
fang ,enthegelianisiert® und auf eigene Fiifle
gestellt, wie das wohl in keiner Interpretation
bisher geschehen ist. Marxens Rede von der
Gesetzlichkeit und Notwendigkeit im Gang
der Geschichte zum Kommunismus entspricht
so mehr dem Versuch einer ,komplexen Be-
schreibung® als einer ,axiomatischen Kon-
struktion aus Gesetzen“. Ebensowenig wie
der historische Materialismus zu einem ,hi-
storischen Messianismus® darf er zu einem
»historischen Mechanismus® verfilscht werden.
Fleischer wendet sich hier vor allem kritisch
gegen die einseitige Objektivierung der ge-
schichtlichen ,Gesetze® durch die sowjetische
Philosophie, als deren ausgezeichneter Ken-
ner er sich schon in fritheren Arbeiten ausge-
wiesen hat.

Im Zentrum der Untersuchung steht die
Frage nach dem Subjekt der Geschichte, dem
Menschen, dem letztlich einzigen wirksamen
Faktor des geschichtlichen Prozesses. Die
Frage nach den ,Triebkriften®, dem ,Fort-
schritt der Geschichte® ist eine Frage nach
dem Menschen und schliefit eine Reflexion

tiber Sinn und Ziel menschlichen Daseins ein.
Fleischers Studie erweist sich in der Erorte-
rung dieser Fragen als ein wirklich weiter-
filhrender Beitrag zur Schaffung einer genuin
marxistischen Anthropologie. Hier bietet sich
dem christlichen Denker eine Vielzahl von
Ansatzpunkten fiir eine fruchtbare Diskus-
sion, aber auch Anlal zu kritischen Fragen.
So wenn der Verfasser zum Begriff des Hu-
manismus ausfithrt: ,Die stirkere Kompo-
nente im marxistischen Humanismus ist nicht
Liebe, sondern Achtung, die jeder sich selbst
verschafft und die eben darum alle einander
erweisen®, vorliufig miisse das ,n&tigenfalls
militante Einfordern von Achtung der vor-
rangige Weg der Durchsetzung von Huma-
nitdt bleiben® (92). Hier wiirde der Rezensent
fragen, ob eine auf dem Gleichgewicht der
gesellschaftlichen Positionen beruhende gegen-
seitige Achtung tatsichlich imstande ist, den
von Fleischer erwihnten ,Wunsch nach Ge-
borgenheit® in der vermenschlichten Gesell-
schaft zu erfiillen.

Bei aller Dezidiertheit zeichnet sich Flei-
schers Untersuchung durch eine betonte Niich-
ternheit sowie durch ein umsichtig differen-
zierendes Denken aus, das der Komplexitit
der anstehenden Probleme entspricht. Die Dis-
kussion um das marxistische Geschichts- und.
Menschenbild wird an ihr nicht vorbeigehen
P. Eblen §]

kénnen.

Religitse Information

Horr, Adolf: Gott im Nachrichtennetz. Reli-
giose Information in der modernen Gesell-
schaft. Freiburg: Rombach 1969. 159 S. Brosch.
DM 9,-.

Der Titel des Buchs stimmt nicht. Anson-
sten aber stellt die schmale Studie des Wiener
Religionswissenschaftlers einen Gliicksfall un-
ter den Publikationen zur religivsen Infor-
mation dar. Der Verfasser versucht, einiges
vom gesicherten Ertrag der Kommunikations-
wissenschaften einzubringen in die Uberle-
gungen zum Dialog der Kirchen nach innen

und nach auflen. Er geht dabei behutsam
voran und kreist sein Thema in kleinen Schrit-
ten ein, die als einzelne erst vom Ende her
sich sinnvoll in seine Gesamtkonzeption ein-
fiigen.

In Anlehnung an das Webersche Organi-
sationsmodell fiir Grofikirchen wird zunichst
eine Bestandsaufnahme der Kommunikations-
situation gegeben. Dann wendet sich der Ver-
fasser beschreibend den Kommunikationen
selbst und ihren Inhalten, Formen und Ka-
nilen zu. Das Kapitel iiber die Kirchenpresse
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(62-73) gelang ihm dabei am besten; ich ge-
stehe, nie zuvor so kurz, prizis, verstindlich
und iiberzeugend auf die entscheidenden
Punkte dieses Fragenkomplexes hingewiesen
worden zu sein. Es folgen drei Kapitel iiber
die Situation der Kommunikationsempfinger,
die als Ganzes zu stichwortartig gerieten und
darum den in der Materie nicht behausten
Leser unter der Hand mit Werturteilen be-
lasten werden (vgl. 95-103). Die Berufung
auf Canettis ,Masse und Macht® verwirrt
eher, als daf sie der Analyse dient. Eben-
falls stellen die Bemerkungen tiber Wittgen-
steins Sprachspiele eine Zumutung an den Le-
ser dar (108-112). Eine Neuauflage miifite
hier griindliche Ergiinzungen bringen.

Im letzten Abschnitt des Buchs wird der
Versuch unternommen, kybernetische Gesichts-
punkte auf die Prozesse des sozialen Wandels
anzuwenden, denen die Kirche ebenso unter-
liegt wie jede andere komplexe Organisation.
Fiir diese 30 Seiten wird der Verfasser die
Zuriickweisung und Widerlegung durch an-
dere erfahren, die sich noch in possessione zu
befinden glauben. Die Leser aber, die die
Frage nach dem Uberleben der Kirche in der
stddtischen Gesellschaft unruhig und unsicher
macht und die sich von den klassischen Diszi-
plinen der Theologie im Stich gelassen fiihlen,
sollen in der Richtung weiter suchen, in die
Holl eine vorlidufige Wegmarke gesetzt hat.

R. Iblacker S]

Die provozierte Kirche. Uberlegungen zum
Thema Kirche und Publizistik. Hrsg. von
H. Brerr u. W. HOHNE. Miinchen: Claudius
1968. 306 S. Kart. 14,—.

Als ein erster Versuch, ,die Tragweite der
Probleme, die durch die publizistischen Me-
dien aufgeworfen sind“ (5), in den Kirchen
zu erkennen, darf der Studienkreis tiber ,,Pu-
blizitit und Publizistik® gelten, der vom 22.
Januar bis 4. Mirz 1968 im Pullacher Stu-
dienseminar der Vereinigten Kirchen durch-
gefithrt wurde. Die Teilnehmer fiihlten sich
provoziert. Diesen Eindrucdk vermittelt auch
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der Band, der ausgewihlte Referate des Se-
minars, thesenhafte Resonanzen der Teilneh-
mer und eine einfithrende juristische Doku-
mentation bietet. Die Referate befafiten sich
mit drei Problemkreisen: 1. publizistisches
Umfeld, 2. theologische Versuche iiber die
Verkiindigung im Zeitalter der Massenkom-
munikationsmittel und 3. Praxis der kirch-
lichen Medienarbeit unter den in der BRD
gegebenen Bedingungen.

Eine derartige Sammlung von Referaten
unterschligt dem Leser, der nicht dabei war,
einiges, wenn sie auf die Wiedergabe der
lebendigen Diskussionsbeitrige verzichtet: das
Fleisch um die Referatskelette herum wird
nicht mitgeliefert. Das zeigt sich klar bei den
meisterlich knappen Referaten von Ronne-
berger und v. Imhoff, die dem Kenner der
Materie willkommene Gliederungen fiirs
eigene Denken liefern, fiir den nichteinge-
weihten Leser aber zu spréde sind.

Bei den theologischen Versuchen ist die Ein-
miitigkeit zu loben, mit der die Referenten
zugeben, daf eine Theologie der Massenkom-
munikation erst anfanghaft existiert. Im iibri-
gen liefert H. Miiller-Schwefe (143-146) die
Kritik an den Ansitzen anderer (Fror, Josut-
tis, Schultz, Bahr) gleich mit; sein eigener An-
satz bleibt aber ebenfalls Stiickwerk und harrt
der Diskussion. Es bleibt die Frage, ob alles
theologische Bemiihen um die Medien der mo-
dernen Vermittlung nicht zu voreilig und
frith ist und darum notwendig an falschen
Ansdtzen krankt. So frigt sich der kritische
Leser der ,Resonanz® (265-270) beim Stu-
dium der dort vorgetragenen Uberlegungen
immer wieder, wem sie niitzen sollen: den
Pastoren?, den Journalisten?, den Christen?

Wohltuend lesen sich die Ausfiihrungen der
kirchlichen Beauftragten (Geisendérfer, Thum-
ser), in denen niichtern die Realititen der
Rundfunk- und Fernseharbeit aufgezeigt wer-
Vielleicht sollten mehr Minner und
Frauen den Seelsorgern von heute sagen, was
es bedeutet, in und fiir die Medien zu arbei-
ten, damit jene lernen, besser mit diesen Me-
dien umzugehen. R. Iblacker S]

den.
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Geschichte

NicHois, Peter: Die Politik des Vatikan. Ber-
gisch Gladbach: Liibbe 1969. 415 S.Lw. 24,80.
Man lasse ‘sich nicht durch den Titel tiu-
schen! Es handelt sich ndmlich nicht so sehr
um eine seridse Abhandlung als vielmehr um
eine bunte Mischung von Details aus der Kir-
chengeschichte, von romischen Geriichten und
Vermutungen und von mehr oder weniger
geistreichen Bemerkungen iiber die letzten
Pontifikate, und dies alles ohne erkennbare
systematische Anordnung. Das Ganze ist ohne
Zweifel mit Wohlwollen und mit ehrlichem
Bemiihen um Sachlichkeit geschrieben. Aller-
dings wird nicht immer zuverlissig berichtet.
So kann man sicher nicht sagen, dafl die Frage
der Unfehlbarkeit beim ersten Vatikanum
»besonders rasch {iber alle Hiirden ging® (102).
Was S. 196 f. und 200 f. iiber das Staatssekre-
tariat ausgefiihrt wird, ist teils durch die Ver-
inderungen der letzten Jahre iiberholt (es gibt
keine Sektionen mehr) oder einfach falsch.

Es ist anzunehmen, dafl der Autor, lange
Jahre rdmischer Korrespondent der Times,
sein Metier des Schreibens versteht und daff
deshalb die Originalausgabe alle oder jeden-
falls viele Vorziige eines guten englischen Stils
aufweist. In der Ubersetzung ist davon nichts
mehr zu spiiren. Sie ist zumeist mithsam
und gequilt und liflt nichts mehr von Witz
und trockenem Humor erahnen. Ausgespro-
chene Ubersetzungsfehler sind nicht einmal
selten; so wenn beharrlich ,Staatssekretarie®
statt ,Staatssekrerariat® geschrieben wird
(z. B. 15,196 ff.), oder wenn es von Johan-
nes XXIII. heiflt, er habe ,viel Gemeinsinn®
besessen (141), oder wenn die Rede ist vom
»Apostolischen Gesandten in London® (239;
statt ,apostolischer Delegat®).

Nicht immer scheinen die Ubersetzer den
Originaltext ganz verstanden zu haben; nur
ein Beispiel: ,Der Papst versteht sich als Stell-
vertreter Christi auf Erden, die als Konklave
bekannte seltsame Einrichtung zeitweiliger
Befugnis, der er sein Amt verdankt, gilt -
damit muf man sich abfinden, wer daran
glaubt — als vom Heiligen Geist erleuchret®
(20). Die von den Ubersetzern gebotene Er-

liuterung zum Besuch Hitlers in Rom, dafl
ndmlich Pius XI. ihn nicht habe empfangen
wollen (281 Anm.) ist lingst richeiggestellt
(vgl. R, Leiber in dieser Zschr. 163 [1958]
97). An manchen anderen Stellen, wo der
Autor fiir seine Landsleute schreibt, hitte
man sich eine erliuternde Anmerkung ge-
wiinscht, so wenn in einem Abschnitt iiber
Kaiser Konstantin ganz unvermittelt ,,Becket®
aufraucht (45), womit natiirlich der hl. Tho-
mas von Canterbury gemeint ist.

Der Verlag gab der deutschen Ubersetzung
einen siifilila Umschlag mit den gekreuzten
Schliisseln und der Tiara in Gold, eine Ein-
kleidung, wie sie zu dieser Art von Vatikan-
biichern zu gehdren scheint. Empfehlenswert
ist das Buch nicht. B. Schneider S]

Mensch und Weltgeschichte. Zur Geschichte
der Universalgeschichtsschreibung. Hrsg. v.
Alexander RANDA. Salzburg, Miinchen: Pustet
1969. 313 S. Kart. 38,—.

Das historische Wissen hat sich in Raum
und Zeit ungeheuer ausgebreitet. Damit stellt
sich die Forderung, aber auch das Problem
der Universalgeschichte, das Problem vor
allem fiir die Kulturen, die ohne Beriih-
rung mit der abendlindischen und ohne ge-
genseitige Beeinflussung sich entwidkelt haben.
Das vorliegende Salzburger Forschungsge-
sprach fragt zunichst rein historisch, ob und
inwieweit es in den verschiedenen Kulturen
solche Geschichtsschreibung gegeben habe oder
wenigstens Tendenzen dazu; Spitantike und
Friihchristentum, das abendlindische Mittel-
alter, Byzanz, der Oriens christianus, der Is-
lam, Spanien und die katholische Reform,
der Protestantismus werden jeweils von einem
Fachmann behandelt; anschlieffend spricht ein
letzter Beitrag von den ,Grundeinstellungen
der Moderne®. Hier tritt die Problematik am
deutlichsten zutage. Ist Universalgeschichte
einfach das Nebeneinander der Geschichte der
einzelnen Kulturen und Vélker? Oder kann
sie das sein, was Lord Acton forderte: ,Als
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Universalgeschichte verstehe ich etwas, was
unterschieden ist von der vereinten Geschichte
aller Lander, was nicht ein Seil von Sand ist,
sondern eine ununterbrochene Entwicklung,
...Sie bewegt sich in einer Sukzession, fiir
die die einzelnen Nationen nur untergeord-
nete Glieder sind. Die Geschichte der Natio-
nen soll erzihlt werden nicht um ihrer selbst
willen, sondern mit Bezug und in Unterord-
nung zu einer hoheren Ordnung® (zit. 252).
Die Aufklirung sah diese héhere Ordnung
in dem, was iiberall wesentlich gleich ist,
womit die Verschiedenheiten bedeutungslos
oder in einem stetigen Fortschritt zur Frei-
heit oder zur allseitigen und allgemeinen Ent-
wicklung der menschlichen Fihigkeiten (so
z. B. Kant). Ranke hingegen betonte den
Eigenwert jeder Kultur. Bei Spengler 16st
sich die Weltgeschichte in die Gleichheit der
Entwicklungsphasen von Kulturen auf, die
vollig isoliert voneinander leben. Und Toyn-
bee findet eine Einheit nur durch einen My-
thus.

Die Frage erhebt sich, ob rein historisch ein
einheitliches Prinzip auszumachen ist, das den
Verlauf der ganzen Geschichte bestimmt? Muf}
man nicht sagen, dafl die menschliche Wirk-
lichkeit, wie sie sich in den verschiedenen Kul-
turen zeigt, so reich und vielseitig ist, dafl
sie als ganze nie von einem Blick umfafit wer-
den kann, sondern daff jede Epoche sie von

ZU DIESEM HEFT

einer besonderen Seite her sieht und daR dies
ihr besonderes Interesse, das meist nicht klar
zum Bewufltsein kommt, leicht als das be-
stimmende Prinzip der ganzen Wirklichkeit
verstanden wird? Die Gesamtheit der ver-
schiedenen Beitrige des vorliegenden Buchs
hinterlaflt eher diesen Eindruck. Wenn sich
aber aus der Geschichte ein solches Prinzip
nicht feststellen 1if8t, kénnte es aus der Theo-
logie oder Philosophie iibernommen werden,
wie dies ja auch z. B. im Mittelalter und in
der Aufklirung geschehen ist. Aber hat die
Gesamtgeschichte iiberhaupt ein letztes inner-
weltlichesZiel, von dem her dem einzelnen
Platz und Sinn innerhalb des Ganzen ange-
wiesen werden konnte? Und wie liefe sich
der Eigenwert jeder Kultur dabei wahren?
Die Geschichtlichkeit und Kulturfihigkeit des
Menschen bleibt als Grundlage fiir eine Uni-
versalgeschichte doch wohl zu formal. Kon-
kretere Auffassungen von der Einheit der
Menschheitsgeschichte hingegen werden wohl
immer, auch wenn sie nicht einfach falsch sind,
einseitige Darstellungen ergeben, denen sich
andere, ebenfalls einseitige, entgegenstellen
lassen. Aber dies ist ja nur eine Folge des
synthetischen Charakters aller Erkenntnis des
Konkreten, vor allem des konkreten mensch-
lichen Seins, eine Synthese, die mehr oder
weniger umfassend, aber nie vollendet sein
kann. A. Brunner §]
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