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Hans F. Zacher
Pluralitit der Gesellschaft als Aufgabe®

I. Was ist Pluralismus?

»Pluralismus im unvermeidlichen Sinn einer kreatiirlichen Notwendigkeit bedeutet
die Tatsache, dafl der Mensch und sein Daseinsraum . . . aus so verschiedenen und viel-
faltigen Wirklichkeiten gebildet werden, dafl die Erfahrung des Menschen selber von
urspriinglich mehreren Quellen herkommt (deren Zusammenspiel nicht von vornherein
einheitlich strukturiert ist) und er weder theoretisch noch praktisch diese Vielfalt auf
einen einzigen Nenner bringen kann ..., von dem allein aus diese Vielfalt ableitbar,
begreifbar oder beherrschbar wire. Die absolut durchschaute und konkrete Einheit
der Wirklichkeit ist fiir den Menschen als metaphysisches Postulat und eschatologische
Hoffnung da, nicht aber als verfiighare Grofe. Dieser Pluralismus ist der Index der
Kreatiirlichkeit: nur in Gott ist alles eins; im Endlichen ist der Antagonismus der
Wirklichkeiten unaufhebbar.“ Mit diesen Worten beschreibt Karl Rabner das plurale
Wesen des Menschen. Und er zieht daraus die Konsequenz fiir das plurale Wesen
der menschlichen Gesellschaft: ,Es kann und darf hier keine einzige greifbare
Instanz (die nur der unverfiigbare Gott ist) geben, die simtliche gesellschaftlichen oder
gar menschlichen Vorginge autonom und adidquat zugleich steuert und als Vollzug
ihres einzigen eigenen Wesens begreift. . . . Gott in seiner absoluten, universalen Macht
und allseitigen Verfiigung in der Welt® hat ,keinen Stellvertreter..., weder den
Staat noch die Kirche.“ Diese Sitze mdgen hier fiir die These der wesenhaften Not-
wendigkeit der Pluralitit der menschlichen Gesellschaft stehen. Daf sie auch unab-
hingig von Rahners metaphysischem Standort postuliert wird und werden kann, ist
evident.

Doch erleichtert die Evidenz des Prinzips kaum, die Pluralitit der Gesellschaft zu
leisten. So sehr sie dem Wesen des Menschen entspricht, so sehr nimmt sie teil an der
Last des Menschen, sich zu verwirklichen, und an seinem Risiko, sich zu verfehlen.

Definieren wir Pluralismus als ein System des Geltenlassens und der Selbstverwirk-
lichung méglichst wvieler, so zeigt sich schon die immanente Spannung an; denn der
Mensch verwirklicht sich nicht nur als ,einsamer®, sondern auch als ,gemeinsamer®.
Er braucht Gemeinschaft — von der Familie bis zur internationalen Gemeinschaft der
Vélker. Gemeinschaften werden material durch gemeinsame Werte, formal durch
gemeinsame Verfahrensweisen begriindet. Und wegen seines Bediirfnisses iiberindi-

* Text eines Vortrags, den der Verfasser anlifilich der Eréfnung der Salzburger Hochschulwochen
am 27. Juli 1969 gehalten hat. Die Vortragsform wurde fiir den Druds beibehalten. Die Uberschriften
wurden fiir den Druck eingefiigt.

1 Stimmen 185, 1 1



Hans F. Zacher

viduellen Wertbekenntnisses und iiberindividueller Wertverwirklichung und ebenso
wegen der Notwendigkeit, sich im zwischenmenschlichen Verkehr auf gemeinsame
Regeln einrichten zu konnen, bedarf der Mensch der Gemeinschaft, um sich voll zu
entfalten. Pluralitit kann also nicht Negation des Gemeinsamen bedeuten, sondern
nur die Bestimmung des Mafes der Gemeinsamkeit vom einzelnen ber.

Damit ist das Problem des Pluralismus freilich erst neu formuliert, nicht gelst.
Aber es gibt dafiir auch keine allgemeinen und endgiiltigen Losungen. Die Behauptung
allgemeiner und endgiiltiger Formeln fiir die Grenze zwischen den Sphiren der Indi-
viduen und der Gemeinschaften widerspriche der pluralistischen Grundannahme von
der Teilhaftigkeit und damit auch moglichen Vorldufigkeit des menschlichen Selbst-
und Umweltverstindnisses. Vielmehr muf es als eine bestindige Aufgabe des Menschen
angesehen werden, sich darum zu bemiihen, die jeweils hier und jetzt richtige Grenze
zu finden.

Ehe ich versuche, einiges iiber diese Aufgabe zu sagen, mufl ich zwei Einschrinkun-
gen anbringen. Erstens: Die Problematik des Pluralismus hat so viele Erscheinungs-
formen, wie es Gemeinschaften gibt. Die umfassendste Kompetenz, die plurale Gestalt
menschlicher Existenz zu bestimmen, liegt jedoch beim Staat. Und dessen allgemeinstes
und wirksamstes Medium ist das Recht. Daher ist es gerechtfertigt, den Versuch, die
Aufgabe des Pluralismus zu konkretisieren, auf Staat und Recht zu konzentrieren.

Zweitens: Auch in der Ebene des Staates sind die Probleme des Pluralismus je
konkret. Voraussetzungen und Stand pluraler Ordnung und Lebenswirklichkeit sind
von Land zu Land andere. Ich bitte Sie um Nachsicht, wenn ich das Beispiel der Bun-
desrepublik Deutschland in den Vordergrund stelle. Die Auswahl entspricht meiner
Herkunft. Analogien und Umkehrschliisse in bezug auf andere Linder darf ich denen
iiberlassen, die aus anderen Lindern kommen.

II. Grundfragen pluraler Ordnung

Jede Gemeinschaft hat zwei unbestreitbare Wertansitze: den einzelnen Menschen
und die Gemeinschaft selbst. Das Gemeinwesen mufl daher nach Mafigabe seiner Zwecke
den Beziehungen seiner Glieder zueinander eine gerechte Ordnung geben, ihnen wech-
selseitige Achtung abverlangen und Ubergriffe aus einer Sphire in die andere abwehren.
Es mufl ferner, will es sich und damit seine Zwedke nicht preisgeben, Angriffe auf
seinen Bestand abwehren. Jeder Gemeinschaft stellt sich zudem aber die Frage, welche
Werte sie dariiber hinaus annehmen, schiitzen und verwirklichen will. Ich nenne diese
Werte, die weder aus der Sphire des Individuums noch aus dem Existenzanliegen der
Gemeinschaft abgeleitet sind, hier die ,objektiven Werte“. Gerade ihnen mufl Plura-
lismus kritisch gegeniiberstehen.

Soweit eine Gemeinschaft in bezug auf gewisse Werte homogen ist, kann sie ihrer
Ordnung dies zugrunde legen. Jedoch darf der Umschlag von der Homogenitdt als
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Tatbestand zur Homogenitit als Zielvorstellung oder von der Homogenitit als Voraus-
setzung und gestaltgebender Grundlage rechtlicher Ordnung zur Homogenitit als recht-
lich erst herzustellendem Zustand nicht iibersehen werden. Eine Gemeinschaft kann iiber
ihre homogene Basis hinaus um so mehr Gemeinsamkeit verlangen, je mehr die Zuge-
horigkeit zu ihr freiwillig ist. Dabei sind aufler der unmittelbaren rechelichen Frei-
willigkeit des Beitrittsakts die Freiwilligkeit des Verbleibens und auch alle Folgen in
Betracht zu ziehen, die mit dem Nichtbeitritt, dem Beitritt, dem Ausscheiden und dem
Verbleiben verbunden sind. Je mehr die Werte, welche die Zugehtrigkeit zu einer
Gemeinschaft vermittelt, der menschlichen Existenz elementar zugeordnet sind, desto
geringer ist deshalb der Anspruch auf Gemeinsamkeit. Der Gemeinsamkeitsanspruch
einer Gemeinschaft sinkt schliefflich mit der Zunahme der Zahl ihrer Mitglieder und
ihrer Zwecke.

Der Staat ist danach durch seine Bedeutung fiir die primitiven Voraussetzungen
menschlicher Existenz, durch seine generelle Unentrinnbarkeit, durch die Allgemeinheit
seiner Zwecke und die Zahl seiner Angehdrigen als ein Gemeinwesen von extrem nied-
rigem Gemeinsamkeitsanspruch qualifiziert. Das heiffit vor allem: Der Staat sollte
~objektive Werte® nicht erzwingen, nicht dekretieren und durchsetzen.

Damit sind jedoch nur Richtungen angegeben. Das Konkrete bleibt zu leisten. Schon
die Definition und Verwirklichung der beiden Grundwerte — Einzelmensch und Ge-
meinwesen — wirft permanent erhebliche Schwierigkeiten der Konkretisierung auf und
notigt zu einer Fiille sekundidrer Wertentscheidungen. Dariiber hinaus sind die Uber-
giange zwischen den Eckzonen des Wertdreiecks ,,Einzelmensch®, ,,Gemeinschaft® und
~objektive Werte® flieflend. Und endlich ist jede Gemeinschaft auf ein Maximum an
gemeinsamen ,objektiven Werten® hin auch dann angelegt, wenn sie dieses nicht er-
zwingen kann und darf. Sie integrieren das Gemeinwesen und helfen, die Wertfindung
auch fiir die Grundwerte des Einzelmenschen und des Gemeinwesens zu steuern.

Um die notwendige Einheit darzustellen, ohne die Vielfalt zu unterdriicken, ist das
plurale Gemeinwesen auf Konsens angewiesen — nicht nur hinsichtlich der ,objektiven
Werte®, auch hinsichtlich der Stellung des Einzelmenschen je fiir sich und zueinander
und hinsichtlich der Organisation und des Schutzes des Gemeinwesens. Wo Konsens
fehlt, kann organisierte Entscheidung notwendig werden. Wihrend jedoch Konsens
Autonomie der Konvergierenden bedeutet, bedeutet organisierte Entscheidung Hetero-
nomie der Entscheidenden. Entscheidung ist zudem Leistung, die nicht unbegrenzt
moglich ist. Ein Auseinandertreten der drei Groflen ,,Normbedarf®, ,Konsens® und
»Entscheidungskapazitit® bedeutet ein Ordnungsdefizit. Das desintegriert das Gemein-
wesen und gefihrdet die Werte des einzelnen. Und es provoziert, dafl soziale Zwinge
als Quasi-Entscheidungen, vor allem aber als Quasi-Konsense in die Liicke treten. Sie
bedeuten nicht Pluralismus, sondern Heteronomie der Konsentierenden gegeniiber den
Dissentierenden. Deshalb lebt die pluralistische Demokratie vom ,Konsensgeschiebe®,
das ihren Entscheidungsbedarf begrenzt. Das ist — genau besehen — ein vielfiltig ge-
schichtetes System von Konsensen: solchen, die einen Normbedarf angeben; solchen,
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die ihn befriedigen und damit Entscheidungen eriibrigen; und solchen, die Entschei-
dungen begrenzen, indem sie Vielfalt und Widerspruch zulassen oder gewihrleisten.

IIL. Die konkrete Lage und Herausforderung des Pluralismus

Aus all dem Gesagten bezieht die gegenwiirtige Lage des Pluralismus ihr spezifisches
Maf an Spannung und Reibung, Hoffnung und Gefahr. Ich will die folgenden Erfah-
rungen hervorheben.

Erstens: Pluralismus fillt um so leichter, je geringer die Differenzen in der
Gesellschaft sind. Zwar sind totale Einheit und Pluralismus inkompatibel. Plu-
ralismus findet seinen Sinn darin, Vielfalt zu ermdglichen. Jedoch wichst die
Last pluraler Ordnung mit der Zahl und der Kraft der gegebenen Differen-
zen, vor allem mit der Zunahme von Ideen jeweils allgemeinen und ausschliefilichen
Geltungsanspruchs. Keine soziale Einheit ist unbegrenzt aufnahmefihig fiir Antago-
nismen. Von einem gewissen Grad des Dissenses an wird die einheitsstiftende Kraft
des pluralen Konsenses unzulinglich, dieser selbst unglaubwiirdig. Entscheidung und
Herrschaft wuchern oder die Ordnung wird defizitir und die sozialen Michte geraten

aufler Kontrolle. Sind die Merkmale der volonté générale im Schwinden, sagt Roussean,
50 gibt es keine Freiheit mehr, welche Partei man auch ergreife®.

Die Belastungen, die daraus fiir den Pluralismus gegenwirtig erwachsen, werden
durch zwei Umstinde verschirft. Der erste sei mit einem Wort Tocguevilles charakte-
risiert: ,In einem demokratischen Volk stellt jede neue Generation auch ein neues
Volk dar.® Das war hierzulande noch nie so bewufit wie jetzt, wo sich zum ersten Mal
ein Generationswechsel vollzieht, wihrend die Demokratie andauert. Der zweite Um-
stand sei mit einem Wort Bert Brechts notifiziert: ,Wenn zum Beispiel die Frage der
Freiheit auftaucht, so muf} festgestellt werden, welche Bedriickung den Wunsch nach
Freiheit erzeugt hat, denn durch eine solche Feststellung wird die betreffende Art der
Freiheit, die nétig geworden ist, bestimmt.“ Konkret meine ich mit diesem Zitat, dafl
es eines ist, eine plurale Ordnung vor der Alternative des totalitiren Staates aufzu-
bauen, und ein anderes, an den Mingeln einer gegebenen pluralen Ordnung Argernis
zu nehmen. Diese beiden Umstinde — der Generationswechsel und die Entfernung von
der lebendigen Erfabrung der Unfreibeit — hingen hic et nunc eng miteinander zu-
sammen. Thre Wirkungen verstirken sich wechselseitig. Und diese Wirkungen sind
deshalb in so hohem Maf kritisch, weil sich die so gegebenen Dissense nicht auf den
Bereich verzichtbarer ,objektiver Werte®, sondern auf einen Grundwert des Gemein-
wesens — auf den Grundwert pluraler Ordnung schlechthin —, auf den Menschen, auf
seine Freiheit, auf sein Sollen und Diirfen in der Gemeinschaft beziehen. Hier kénnen
Normen nicht entbehrt werden. Und so provoziert der Dissens Entscheidung und
Herrschaft oder Unordnung und Ausgeliefertsein. Und weil hier der Mensch selbst in
Anspruch genommen wird, liegt neuer und alter Totalitarismus besonders nahe.

4
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Mit dem Generationswechsel ist exemplarisch bereits die zweite Erfahrung beriihrt,
die hier hervorgehoben werden soll: Pluralismus fillt um so leichter, je weniger die
Verhiltnisse sich dndern. Die Vielfalt, die der Sinn des Pluralismus ist, vollzieht sich
zwar notwendig auch in zeitlich-historischer Dimension. Pluralismus mufl sich daher
als fihig erweisen, das jeweils Neue aufzunehmen. Aber die Anstrengung pluraler
Existenz wird um so grofler, je weniger Erfahrung wechselseitige Einschitzung und
Anerkennung ermdglicht und je weniger man sich aufeinander einstellen und mit-
einander einrichten kann. Neues kann zudem immer den elementaren pluralistischen
Konsens selbst negieren. Es kann autoritir und totalitir gemeint sein. Gerade die
Sorge davor kann den Pluralismus in die Krise treiben.

Drittens: Pluralismus fillt um so leichter, je mehr die in der Gesellscha® vorhan-
denen Differenzierungen mit bestindigen Gruppierungen zusammenfallen. Zwar mufl
Pluralismus auf die Selbstverwirklichung und das soziale Gelten des einzelnen zielen.
Aber aus der Gleichheit und Verschiedenheit der Masse der einzelnen wird nicht
unmittelbar eine Ordnung, die diese Selbstverwirklichung erméglicht. Dazu sind Insti-
tutionen der Vorordnung und Sonderung der Interessen und Meinungen nétig. Hier
ist der Ort des Gruppenpluralismus.

Als geschlossenes System verabsolutierter Gruppenpluralismus verkiirzt den Sinn
des Pluralismus. Er bedriingt den einzelnen, der nicht einer Gruppe angehdrt oder
wenigstens Konsens mit einer relevanten Gruppe zu finden weif}. Aber als Hilfen in ein
System der Selbstverwirklichung und des sozialen Geltens der einzelnen eingebracht,
sind gruppenpluralistische Strukturen auf lange Sicht eine Bedingung der Pluralitiit
in der Einheit. Die Fihigkeit der sozialen Gruppen, Institutionen pluraler Vorordnung
und Sonderung der Interessen und Meinungen zu sein, wichst in dem Maf, in dem
sich in ihnen verantwortlich zurechenbare autonome Entscheidungsprozesse vollzichen,
die die Wahrnehmung der Interessen nach auflen — zum Staat und zu den anderen
Gruppen hin — legitimieren und die Binnenordnung der gleichen Interessen und der
gleich Interessierten iibernchmen.

Der Mangel an umfassenden gruppenpluralistischen Strukturen verschirft das Ri-
siko des Gegensatzes zwischen den Individuen der atomisierten Gesellschaft und der
Autoritdt ihrer Einheit. Der Aktionismus der unstindigen Gruppen — von den heute
so beliebten ad-hoc-Gruppen bis zu den sogenannten Massen — ist kein Ersatz fiir
gruppenpluralistische Ordnungsstrukturen. Er kann Meinungen artikulieren, die im
System der stindigen Organisation keinen Ort oder Ausdruck finden. Er kann aber
auch den einzelnen und die Entscheidungstriger der Allgemeinheit unter Druck setzen,
der durch nichts oder wenig mehr legitimiert ist als durch die Entschlossenheit zur
lautstarken Forderung. Schon das Fehlen langfristiger Organisation zeigt off, dafl
dieser Aktionismus nicht auf kollektive Autonomie aus ist, sondern auf Heteronomie —
also auf elementar Antipluralistisches.

Im Zusammenhang mit der Angewiesenheit des pluralistischen Staates auf grup-
penpluralistische Substrukturen mufl auf die gingige Negation des Integralismus par-
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tikularer Gruppen aufmerksam gemacht werden. Sie ist einseitig und daher falsch.
Integralismus partikularer Gruppen ist dem gréfleren Gemeinwesen gegeniiber ambi-
valent. Er kann im Widerspruch zu den Zwecken, der Grifle und der Notwendigkeit
einer Gruppe stehen und deshalb dem Pluralismus zuwider sein. Er greift dann den
pluralistischen Konsens des groferen Gemeinwesens an. Integralismus partikularer
Einheiten kann dem Pluralismus der grofleren Einheit auch dann schidlich sein, wenn
er aggressiv auf diese gréfiere Einheit ausgreift. Integralismus jedoch, der den Zwecdken,
der Grofle und der Notwendigkeit der partikularen Einheit gemif ist und nicht auf
den Integralismus der gréfleren Einheit zielt, ist vom Pluralismus der gréfieren Einheit
her nicht nur ertriglich, sondern wiinschenswert. Er ist ein unentbehrliches Medium
der kleineren Einheit in der gréfleren Vielfalt.

Der zweite und dritte Aspekt seien noch durch folgenden vierten erginzt: Pluralis-
mus fillt um so leichter, je mehr die Mitglieder der Gesellschaft je fiir sich gewisser
Beharrung und Bindung fihig sind. Zwar mufl das pluralistische Gemeinwesen dem
einzelnen ein Maximum an Freiheit verschaffen, sich auch durch Verinderung zu ver-
wirklichen. Gleichwohl kompliziert sich mit zunehmendem Gebrauch dieser Freiheit
die Equilibristik des pluralistischen Systems. Eine Gesellschaft, die Verinderung
schlechtweg als Fortschritt heiligt und Treue fiir licherlich hilt, gerit leicht in Gefahr,
das empfindliche Gleichgewicht des Pluralismus zu verlieren.

Fiinftens: Pluralismus fillt um so leichter, je mehr objektive Gegebenheiten die
Entscheidungsfreiheit einengen. Zwar wichst die Moglichkeit der Vielfalt, die der Plu-
ralismus intendiert, mit den Entscheidungsrinmen, die die sachlichen Gegebenheiten
er6ffnen. Aber gerade daraus erwachsen neue Probleme der Abgrenzung. Wachsende
Verfiigbarkeit von Giitern bedeutet nur potentiell wachsende Vielfalt, ebenso aber
neue Mbglichkeiten der Einheit und der Aggression. In einer Uberfluff- und Freizeit-
gesellschaft steht das pluralistische System vor anderen Aufgaben als in einer Knapp-
heits- und Arbeitsgesellschaft. Indem sich die Machbarkeit der Welt ausdehnt, fordert
die soziale Verfiigung iiber sie immer neue Entscheidungen und Konsense.

Hier dringt sich die Parallele des zunehmenden Wissens um die Machbarkeit der
sozialen Normen auf. Wo diese ins Bewufltsein tritt, erzeugt sie ebenso integralistische
Anspriiche wie pluralistische Moglichkeit und Verlegenheit.

Sechstens: Pluralismus fillt um so leichter, je mehr die Triger normativer Postulate
diese fiir sich und je weniger sie sie fiir andere und das Allgemeine erheben. Zwar
schlieft Pluralismus den Austausch des Vielfiltigen und der allgemeinen Ordnungs-
bilder ein. Selbstbezogene Forderungen werden jedoch anders kalkuliert als fremd-
bezogene. Und partikulare selbstbezogene Forderungen konnen ihre Losung in Son-
derung finden; fremdbezogene Forderungen dagegen dringen zu Konflikten, Ent-
scheidung und Heteronomie. Die alten Gefahren dieser Art finden sich neuerdings
erginzt durch die massenhafte Ubung einer ,hinweisenden Moral® — das Wortspiel
liegt nahe: einer ,demonstrierenden Moral® —, deren zentrale Pflicht es zu sein scheint,
jeweils andere in anderen Rollen auf deren Pflichten und Fehler hinzuweisen.
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Siebtens: Pluralismus fallt um so leichter, je breiter und gleichmiifiiger das Interesse
am Allgemeinen gestreut ist. Zwar erscheint es als ein Ausfluf der Pluralitic, daf
der einzelne einen nach seinem Vermdgen und seinen Interessen unterschiedlichen
Anteil am Allgemeinen nimmt. Jedoch droht Pluralismus sich in dieser Ungleichheit
selbst aufzuheben. Das Dilemma wird deutlich am herrschenden Riickzug in die Privat-
heit. Privatheit ist gewif} ein Reservoir der Freiheit. Aber ein UbermafR an Privatheit
schafft Vakuen der offentlichen Ordnung und Kontrolle. Die Beherrschung, ja Uni-
formierung der privaten Existenz durch soziale Zwinge ist bekannt. Pluralismus
ist &ffentlich — auch &ffentlich —, oder er ist nicht. Ein ungleiches Ubermaf an Privat-
heit endlich iiberantwortet das Allgemeine denen, die auf Privatheit verzichten. Das
fithrt zu inadiquaten und mitunter unwiderruflichen Vorschiissen an Macht. Das
Phinomen ist heute als Herrschaft der ,engagierten und informierten Minderheiten®
alltiglich.

Lassen Sie mich die Liste der Koordinatensysteme der sozialen Bedingungen des
Pluralismus hier abbrechen. Sie hat hinreichend deutlich gemacht, daf der Pluralismus
sich einer einzigartigen Herausforderung gegeniibersicht. Die Nachfrage nach pluraler
Entfaltung ist ebenso gestiegen wie ihr Spielraum gewachsen ist. Damit ist der Plu-
ralismus auch anstrengender geworden. Sein weitgespanntes, bewegteres Spiel ist an-
falliger geworden. Und unversehens keimen neue Gefahren, die Vielheit durch Einheit
zu ersetzen. (Manche der Differenzen mdgen verbalen und theoretischen Charakters sein.
Der exkulpierend gemeinte Hinweis auf bloflen Wortradikalismus ist bekannt. Das
macht nichts einfacher. Auch Worte zersetzen Konsense und formieren neue — aggressive
und defensive. Und theoretischer Streit wire kaum einer, wenn sicher wire, daf er
kein sachlicher ist.)

Man liest bei Chateanbriand iiber die frithen Jahre der franzdsischen Revolution:
»Der Kampf zweier Geistesrichtungen, der Zusammenstoff der Vergangenheit mit der
Zukunft und die Mischung alter und neuer Sitten lassen in einer Gesellschaft, die sich
neu formiert, eine Ubergangslosung entstehen, die jede Langeweile ausschlieft. Wenn
die Leidenschaften und die Charaktere ihrer Fesseln ledig sind, entfalten sie eine
Energie, die sie in einer wohlgeordneten Gemeinschaft niemals besitzen. Der Umsturz
der Gesetze, der Wegfall von Pflichten, Briuchen und Regeln des Anstands, ja sogar
die Gefahr verleihen dieser Unordnung ein weiteres Interesse.“ Und das Menschen-
geschlecht ,,beginnt die Notwendigkeit sozialen Zwangs erst wieder zu spiiren, wenn
es unter dem Joch der neuen, durch die Freiziigigkeit erzeugten Tyrannen zu ichzen
hat.“ Man liest das im doppelten historischen Kontext und gerit in den Zwiespalt von
Hoffnung und Sorge. Dann aber liest man bei Platon: ,Denn die allzu grofie Freiheit
schldgt offenbar in nichts anderes um als in allzu grofe Knechtschaft, sowohl beim
Individuum wie beim Staat. . .. Natiirlich also denn ... geht die Tyrannis aus keiner
anderen Staatsverfassung hervor als aus der Demokratie, aus der zur héchsten Spitze
getriebenen Freiheit die grofite und driickendste Knechtschaft. Man liest es und be-
kommt Angst. Endlich aber liest man, was Tocgueville iiber diese Angst sagt: Handel
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‘und Industrie nehmen den Menschen so in Anspruch, ,dafl er sich nicht um Staat und
Freiheit kiimmert; es geniigt ihm, wenn Ordnung herrsche; und er spiirt zunichst die
Erschiitterung des Wohlstands durch den Wellenschlag der Freiheit. .. ;... die Furcht
vor der Anarchie lift die Menschen lange nicht zur Ruhe kommen und macht sie
bereit, bei der ersten Unordnung die Freiheit wegzuwerfen. Ich gebe gerne zu, dafl der
bffentliche Friede ein grofies Gut ist; aber ich will doch nicht ganz vergessen, daf iiber
diese gute Ordnung alle Volker schlieRlich zur Tyrannei gekommen sind. . . . Ein Volk,
das von seiner Staatsfiihrung nur die Aufrechterhaltung seiner Ordnung verlangt, ist
im Grund seines Herzens schon Sklave geworden; es ist der Sklave seines Wohlergehens,
und dem Mann, der es in Ketten legt, ist der Weg bereitet.“ Man liest das und weifs,
daf der Versuch, der Freiheit ihre Ordnung — eine plurale Ordnung also — zu geben,
nicht aufgegeben werden darf.

Der Weg dieses Versuchs fiihrt nicht zuriick. Die Unruhe der Zeit mag den Gedanken
eines ,guten alten Pluralismus® — etwa der fiinfziger und frithen sechziger Jahre —
aufdringen. Darin liegt jedoch keine reale Losung. Pluralismus ist konservativer als
es heute gern gesehen wird. Aber Restauration ist keine Moglichkeit des Pluralismus.

Die gegenwirtige Herausforderung des Pluralismus bestehen heifft vielmehr, den
Weg in eine Zukunft antreten, die der gleichen Wiirde und Freiheit der Menschen
immer neue und grofere Chancen und Risiken bereiten wird. Die zunehmende Pro-
duktivitit der Arbeit des Menschen wird den Alternativen zwischen Zugang zur
Arbeit und Freistellung von Arbeit neuen Sinn fiir die Entfaltung des Menschen als
eines einzelnen und als eines sozial Michtigen oder Aggressiven geben. Die Verteilung
und Umverteilung von immer mehr Giitern auf immer mehr Menschen und immer
dichter lebende Menschen wird neue Einfallstore der Herrschaft 6ffnen. Die massen-
hafte Interkommunikation der Menschen wird die Gefahr, daff kranke Psychosen an
die Stelle von gesunden Konsensen treten, ins Ungemessene steigern. Und endlich
bereitet sich die Menschheit immer sehnsiichtiger darauf vor, ,biologisch® manipuliert
zu werden. Die Gefahren, vom Weg des Pluralismus abzukommen, sind unabsehbar
grofl.

Das alles wirft seine Schatten auf die gegenwirtige Krise des Pluralismus voraus.
Niemand kann Gegenwart und Zukunft in dieser Sache trennen. Aber zunichst hat
der Pluralismus als ein je konkretes Phinomen den Augenblick zu bestehen.

IV. Institutionelle Hilfen pluraler Ordnung

Diese Lage des Augenblicks scheint nicht zuletzt gekennzeichnet durch Unsicherheit
und Labilitit. Das Ganze und das Partikulare, das Bleibende und das sich Verindernde,
letztlich das je Vereinbare und je Unvereinbare sind zu oft unkenntlich. Somit drohen
Briiche und Kimpfe, neue Macht und neue Unterdriickung. In dieser Lage richtet sich
die Frage auf Institutionen als Faktoren der Stabilisierung, Klarung und Schlichtung.
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In letzter Instanz treten Staat und Recht als mogliche Katalysatoren pluraler Existenz
hervor.

1. Das Recht als Medium pluraler Ordnung

Die pluralistisch-integralistische Polaritit von Staat und Recht umgreift die inner-
gesellschaftlichen Kontraste und Spannungen (wobei die Probleme transnationaler
Interdependenz hier zuriickgestellt werden miissen). Staat und staatliches Recht haben
Einbeit darzustellen. Das ist der Grund, warum die Gesellschaft sich staatlich verfafit.
Staat und Recht haben aber auch einen unmittelbaren Bezug zum einzelnen. Staat und
Recht sind Staat und Recht des Menschen — eines jeden Menschen. In dieser Polaritit
liegt eine spezifische pluralistische Chance: der Schutz des einzelnen gegen den wilden
Integralismus und Totalitarismus gesellschaftlicher Zwinge und Michte. Im Recht
liegt der Schutz des AuBenseiters und der Minderheit auch dann noch, wenn die homo-
gene Mehrheit an die Unterdriickung oder Ausmerzung des Heterogenen denkt.

Die Weisen dieser Hilfen sind freilich verschieden. Vordergriindig bietet das Recht
Schutz wenigstens durch Zeitverzug. Als dauernde Ordnung kann es raschen gesell-
schaftlichen Verinderungen nicht immer folgen. Gegen Pogrome versagt kaum je
die Rechtsnorm, allenfalls der Apparat ihres Vollzugs. Schutz liegt auch in der 8ffent-
lichen und allgemeinen Natur des Gesetzes. Rechtsinhalte, die Publizitit und Verall-
gemeinerung scheuen, stoflen auf rechtsimmanenten Widerstand. Schutz liegt ferner
darin, dafl das Recht der pluralistischen Stufung der Konsense Ausdruck geben kann.
Die Verfassung — nach Herbert Kriiger das ,bessere Ich® der Nation — hilt als Aus-
druck einer tieferen Schicht von Uberzeugungen der Rechtsgemeinschaft den sozialen
Anspriichen des Augenblicks die Freiheitsrechte des einzelnen entgegen. Diese sind die
wichtigsten Hilfen pluraler Ordnung. Letztlich aber liegt es im Wesen des Rechts,
die , Vermittelung® (Kant) zwischen dem einzelnen und den jeweils anderen zu sein.
Die Diskussion der Zeit meint dhnliches, wenn sie von der ideologiekritischen Funktion
des Rechts spricht.

Zwar kénnen sich das Recht und die tragenden Konsense der Rechtsgemeinschaft
nicht wesentlich und auf die Dauer voneinander trennen. Doch kennzeichnen die um-
fassenden, beharrlichen und unangefochtenen Konsense nicht so sehr das aktuelle Pro-
blem. Die Gefahr liegt in den partikularen Konsensen, die den Dissentierenden als
soziale Zwinge treffen, in der freiheitsfeindlichen Unberechenbarkeit und Labilitit
der Konsense und ihrer sozialen Sanktionen und in der unklaren oder gar verborgenen
Widerspriichlichkeit der Meinungen. Dieser Gefahr hat das Recht seine kritische und
abwigende, seine klirende und seine sichernde Funktion entgegenzuhalten. Es kann
aber auch dariiber hinaus die Entwicklung der Konsense und Meinungen fithren. Es
kann Ordnungsmodelle anbieten, die den Konsens auf sich zichen. Und es kann die
Morbiditdt alter Konsense erweisen, indem es ihre normativen Verkrustungen weg-
nimmt.
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Die pluralistische Korrektur der sozialen Anspriiche durch das Recht wird begiinstigt
durch eine Sonderung der Prozesse der Rechtsbildung und -anwendung von anderen
politischen und sozialen Vorgingen und Entscheidungen, welche die wesenhafte Auf-
gabe des Rechts der ,Vermittelung® der Interessen des einzelnen mit den sozialen
Anspriichen sichtbar macht oder lif8t. Sie wird ferner begiinstigt durch eine Kompli-
kation der Prozesse der Rechtsbildung und -anwendung, die zur umfassenden Auf-
deckung der Interessenstrukturen und zur Riicksichtnahme auf verschiedene Sach- und
Wertvorstellungen zwingt und von vermeidbaren und iibereilten Unifikationen abhilt.
Publizitit und Diskussion, Anh8rung des Sachverstands und Auseinandersetzung ge-
rade mit den Widersprechenden sind wichtige Modalitdten. Die pluralistische Korrektur
der sozialen Anspriiche durch das Recht wird endlich begiinstigt durch eine breite
subjektive Strenung von Entscheidungskompetenzen. Der gewaltenteilige, rechtsstaat-
liche, egalitire, parlamentarisch-demokratische Verfassungsstaat fordert also die plu-
ralistische Melioration der sozialen Anschauungen und Machtverhiltnisse durch das
Recht. Gewif} sind auch hier einseitige Konstellationen und damit antipluralistische
Ausfallerscheinungen denkbar. Aber die ,,sozialistische Gesetzlichkeit® — um ein Gegen-
beispiel zu nehmen — erhebt Einseitigkeit (,Parteilichkeit“) zum Prinzip. Und die
plebiszitiren Forderungen des Tages — etwa im Sinn der Riteherrschaft — zielen kaum
vorsichtiger auf die schnellere Durchsetzung jeweils einer Meinung mit den Mitteln
des Staats und des Rechts.

2. Pluralistische Dialektik reprisentativer Herrschaft

Pluralistische Herrschaftsordnung setzt ganz allgemein die Auseinandersetzung eines
weitgespannten Systems differenzierter reprisentativer Entscheidungseinheiten und
-subjekte mit der egalitiren Allgemeinheit des demokratischen Volkes voraus. Die
ausschlieffliche und ungemifligte unmittelbare Herrschaft des Volks tendiert zu Inte-
gralismus und Totalitarismus, autokratische Herrschaft desgleichen. Aber Magistra-
turen der Herrschaft konnen durch Differenzierungen, Abhingigkeiten und Regulative
ihrer Prozesse auf pluralistische Inhalte der Herrschaft hin gesteuert werden. Im
dialektischen Austausch mit dem reprisentativen Apparat erlangt auch die Herrschaft
des Volks Distanz und Zisur und damit jene Fihigkeit zum Wechsel der herrschenden
Mehrheiten, die der Demokratie die Riidssicht auf eine breitere Skala von Interessen
nahelegt als jeder anderen Staatsform. Und im selben Prozef wird der reprisentative
Apparat auf ein Maximum verschiedener Interessen hingelenkt. Die pluralistische
MifRigung demokratischer Herrschaft impliziert daher reprisentative Herrschaft. Und
differenzierte Institutionen reprisentativer Herrschaft miissen als Institutionen der
Freiheit begriffen werden.

Ob Institutionen der Herrschaft als Institutionen der Freiheit glaubwiirdig sind,
hingt nicht zuletzt von dem Maf} ab, in dem sie die zentrale demokratische Hoffnung
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erfiillen oder wenigstens vital erhalten, dafl jede Meinung eine Chance hat, den Inhalt
der Herrschaft mitzubestimmen. Sie ist auch die zentrale Hoffnung auf Pluralitit der
demokratischen Herrschaft. Sie wird bedroht durch das Ungleichgewicht der Meinungen
im demokratischen Prozefl. Und pluralistische Struktur demokratischer Herrschaft
hat deshalb gerade darauf zu achten. Wesenhaft mit der egalitiren Demokratie ver-
bunden ist die Vernachldssigung numerisch geringer Interessen. Sie dennoch zu gewich-
ten, ist ein Auftrag des Rechts und der reprisentativen Institutionen. Gleichwohl wird
ein Gefille ertragen werden miissen. Mehr als das System der kleinsten auf Dauer
vernachlissigten Minderheit kann die Demokratie effektiv nicht sein. Demokratisch bis-
artig dagegen sind die Ungleichgewichte, die sich aus der 6konomischen, organisatori-
schen, propagandistischen und aktionistischen Potenzierung von Meinungen unab-
hingig von ihrer numerischen Gréfle und im Gegensatz zu ihr ergeben. Die Situation
ist herkémmlich durch den Geltungsvorsprung der 6konomisch michtigen und der nach
auflen wirkungsvoll organisierten und artikulierten Interessen gekennzeichnet. Pluto-
kratie und Vormacht der Verbinde haben das Vertrauen in Egalitit und Pluralitit
der demokratischen Herrschaft gestdrt. Das hat die Reaktion des Aktionismus der
Unruhe, des Geschreis und der Gewalt ausgeldst. Und in der Tat hat sich eine er-
staunliche Anpassung der demokratischen Herrschaft vollzogen: Geschrei und Gewalt
haben betrichtlichen Einfluf auf den Inhalt der Entscheidungen gewonnen. Damit
wurde zwar der privilegierte Finflufl auf die Herrschaft auf die Aktionisten aus-
gedehnt. Sie wurde damit aber den egalitir-demokratischen Regeln, auf die sich die
zentrale demokratische Hoffnung der potentiellen Teilhabe aller Meinungen an der
Herrschaft griindet, nur noch weiter entriickt. Entscheidend fiir die Zukunft der plura-
listischen Ordnung und des elementaren pluralistischen Konsenses ist daher, ob es
gelingt, den Vorausanteil finanziell-wirtschaftlich, organisatorisch und aktionistisch
bekriftigter Meinungen und Interessen an der demokratischen Herrschaft zugunsten
der Herrschaft aller aufzuheben oder wenigstens einzuddimmen.

Die Waffengleichbeit des Stimmzettels und das pluralistische Ziel des Geltens mog-
lichst vieler entsprechen sich eng. Andererseits ist die gewaltsame Durchsetzung parti-
kularer Meinungen — die nicht im Verlauf pluralistisch-demokratischen Austrags als
allgemeine legitimiert wurden — dem elementaren pluralistischen Konsens zutiefst zu-
wider und unfihig, in Ordnungen eines pluralistischen Gemeinwesens aufgenommen
zu werden.

3. Pluralismus und Strukturen der Organisation

Entscheidendes fiir die Pluralitit demokratischer Herrschaft hingt ferner von der
adiquaten Gliederung der Entscheidungseinbeiten und -prozesse ab. Um ein Beispiel
zu geben: Grober gruppenpluralistischer Konzeption entsprechen korporativistische
Organisationen und subsidiaristisch aufgebaute Selbstverwaltung. Immer wieder aber
hat sich gezeigt, dal mit der kleineren Einheit der Anteil des einzelnen an der kol-
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lektiven Autonomie zwar zunimmt, ebenso aber die Bedringnis des einzelnen aus
distanzloser Mitmenschlichkeit, aus personlichem Anspruch und Vorurteil und aus der
Vereinsamung der Minderheit. Die Freiheit der Gruppen sucht Aussonderung und
Autonomie. Und die Vielfalt der Gruppen findet darin einen angemessenen Raum
organisatorischer Verwirklichung. Die Freiheit des einzelnen dagegen sucht die Weite
der gréfieren Einheit, den Schutz der groflen Zahl. Wer in einer Gemeinde oder in
einer berufsstindischen Organisation eine quantité négligeable ist, braucht es im Bund
nicht zu sein. Fiir ihn und seinesgleichen sichert die grofere Einheit Pluralitdt. Distanz
und Nébe offenbaren sich so als Pole pluralistischer Ordnung. Nur ihre sorgfiltige,
abwigende, den tatsichlichen Gegebenheiten folgende Verbindung gewihrleistet eine
freiheitliche Existenz.

Andere Zuginge zum gleichen Problem adiquater Organisation pluraler Herrschaft
erschlieft die Vokabel ,Verantwortung®. Verantwortung meint die personale Zu-
rechnung von Entscheidungen. Personale Zurechnung von Entscheidungen konstituiert
spezifische Beziehungen zu den entscheidungsbetroffenen Personen und Sachen. Ver-
antwortung tendiert zur Addquanz, Adiquanz zur je angemessenen Einheit und Viel-
falt und Verantwortung somit zur pluralen Ordnung. Verantwortliches Denken ist
gebundenes Denken. Gleiche Verantwortung verengt die subjektiven Alternativen der
Entscheidung. Gleiche Verantwortung wirkt daher in bezug auf jeweils dieselbe Ent-
scheidung — mit aller Vorsicht gesagt — einigend. Die plurale Gesellschaft ist daher auf
die Auseinandersetzung von Meinungstrigern verschiedenen Verantwortungsgrads, letz-
lich von verantwortlichen und unverantwortlichen Meinungen angewiesen, um nicht ste-
ril, um nicht von wirklichen oder vermeintlichen Sachzwingen und der Routine der ,, Ver-
antwortlichen® erdriickt zu werden. Plurale Herrschaft braucht aber doch verantwortliche
Entscheidung. Beides darf gerade angesichts der Last nicht vergessen werden, die der
gegenwirtigen Gesellschaft gelegentlich ein Ubermafl an Utopie zu bereiten scheint.
Vielleicht kann auch ein Ubermaf} an Utopie die plurale Diskussion iiberfordern. Die
gegenwirtige Krise scheint jedoch eher eine Krise des Bewufitseins der Verantwortung
zu sein. Sie sollte von der Utopie nicht beunruhigt, sondern befruchtet werden. Und
wer Anteil an der demokratischen Herrschaft sucht — wer seine zentrale demokratische
Hoffnung von der potentiellen Relevanz auch fiir seine Meinung eingeldst sehen will -,
mufl sich in die Verantwortung der Entscheidenden teilen. Er darf nicht verlangen,
dafl der Entscheidende wie ein Unverantwortlicher entscheidet. Das miifite eine Kon-
sequenz des elementaren pluralistischen Konsenses fiir die Auseinandersetzung iiber
die Inhalte der Herrschaft sein.

Die angemessene organisatorische Struktur der Verantwortung folgt schwierigen
Gesetzen. Abhingigkeit und Unabhingigkeit, Distanz und Nzhe geben Pole an. Man
denke an die personale Distanz und sachliche Nihe des Richters. Man denke an die
typische, gleichmifige personale und sachliche Nihe kommunalpolitischer Entschei-
dung. Mit der zunchmenden Nihe zur Betroffenheit erreicht die Entscheidungskom-
petenz iibrigens eine kritische Zone, in der sie durch das Eigeninteresse korrumpiert
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wird, ohne dafl die Verantwortung schon die autonome Selbstverantwortung des
Betroffenen ist. Das alles bedeutet fiir die richtige Gestalt pluraler Herrschaftsordnung
sehr viel. Verantwortung kann weder beliebig konzentriert noch ausgedehnt werden,
ohne an Substanz zu verlieren und schlieflich fiktiv zu werden. Konzentration der
Entscheidung ist a priori integralistisch. Unangemessene Streuung der Entscheidung
mischt potentiell verantwortliche und potentiell unverantwortliche Entscheidung und
verdeckte Wahrung eigener Interessen und belastet damit das pluralistische System.
Unter diesen Gesichtspunkten muf} z. B. das, was derzeit unter dem Namen , Demo-
kratisierung® umgeht, mit Vorsicht differenziert werden. Auf der einen Seite liuft es
auf die Offnung und Vitalisierung demokratischer Prozesse hinaus, die notwendig ist,
um die zentrale demokratische Hoffnung auf die potentielle Relevanz aller Meinungen
(wieder) echt zu machen. Auf der anderen Seite aber lauft es darauf hinaus, daf nicht
mehr alle vermittels gemeinsamer Reprisentanten iiber alle herrschen, sondern jeweils
alle unmittelbar iiber alle. Und darin liegt eine Gefahr. Erstens zersetzt die potentielle
Ingerenz aller in den Angelegenheiten aller anderen die freiheitlichen Schutzschichten
der Privat- und Intimsphire. Zweitens erleichtert die mit ihrer Vulgarisierung ver-
bundene Diffusion der Entscheidungsprozesse die unkontrollierte Umsetzung sozialer
Zwinge in politische Herrschaft. Drittens werden die Strukturen verantwortlicher Ent-
scheidung aufgeldst. Das Vorige sei hierzu um folgendes ergiinzt. Die Moglichkeiten
aller, an der Herrschaft iiber sich und alle anderen teilzunchmen, werden immer un-
gleich sein. Daran wird die wachsende Freizeit nur Graduelles indern. Die Herrschaft
aller iiber alle wird sich also auf die konzentrieren, die — aus welchen Griinden auch
immer - fiir diesen Zweck freistehen. Nun ist di¢ Ausiibung der Herrschaft auch im
reprisentativ-demokratischen System an eine Minderheit gebunden: an die Funktio-
nire. Aber diese Minderheit ist mit der Allgemeinheit durch veritable Sanktionen der
Verantwortung verbunden. Und diesen Austausch von Interesse und Verantwortung
kann das Volk in viel allgemeinerem Mafl mitvollzichen, als es das Geschift der kon-
kreten Entscheidung auf sich nehmen kann. Die Herrschaft der sogenannten Enga-
gierten und Informierten dagegen kann von den iibrigen nur um den Preis kontrolliert
werden, daf sie alle sich in gleicher Weise der politischen Arbeit zuwenden. Der
Verlust an Arbeitsteilung und pluraler Selbstentfaltung ist offensichtlich. Die Ein-
mischung aller bei allen wird total. Der Pluralismus kime allemal unter die Rider.

IV. Einige Sachfragen pluralistischer Ordnung

In der Sache mufl der Pluralismus sich vor allem den Schwierigkeiten stellen, in die
er dadurch gerdt, dafl er sich als Minimierung der Gemeinschaflswerte versteht, Die
Formel von der Minimierung der Gemeinschaftswerte ist gefihrlich einfach. Sie stammt
- konnte man sagen — aus strafrechtlicher Sicht. Man kann z. B. in der gleichgeschlecht-
lichen Sexualitit unter Ménnern einen Konflikt allein mit einem ,objektiven Wert*
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sehen, hinter dem kein umfassender Konsens mehr steht. Dann schafft man die Straf-
barkeit ab. Das Problem ist aus der Welt. Diese Aufgabe der pluralistischen Bereini-
gung der Rechtsordnung ist weit vorangeschritten. Aber sie hat das Gesicht pluralisti-
scher Praxis zu sehr bestimmt. Die pluralistische Ordnung ist in Gefahr, historisch auf
diese eine Dimension festgelegt zu werden,

1. Werte der jeweils anderen anstelle ,objektiver Werte®

Je mehr die Freiheit des einzelnen von der Bindung an ,objektive Werte frei-
gestellt wird, desto mehr treten Konflikte der so erweiterten Freiheit mit den Sphéren
anderer auf. Und diese Konflikte sind um so schwerer zu l6sen, je mehr die Steuerung
durch ,objektive Werte“ fehlt. Die Freiheit der Kunst etwa, deren Gegenstand und
Inhalt sich objektiv kaum mehr bestimmen und daher auch kaum mehr begrenzen
L48¢, tritt heute nur mehr selten in rechtlich relevante Konflikte zu ,,objektiven Werten®
wie ,6ffentliche Sittlichkeit*. Um so mehr aber tritt der Konflikt mit den Personlich-
keitsrechten anderer zutage, die etwa als Abgebildete, als Beschriebene oder sonstwie
in ihren Lebensverhiltnissen betroffen sind. Auch hier liegen die Abwigungen nicht
von vornherein fest. Zwar ist hier der Wertansatz jeweils der Einzelperson unbe-
streitbar. Aber die Interessenstruktur des Konflikts und die Wertabwigung seiner
Losung lassen Meinungsverschiedenheiten zu. Joadbim Kaiser hat — gerade im Zusam-
menhang mit der Freiheit der Kunst — formuliert: ,Wir sind daran gewdhnt, beim
Wort Freiheit immer nur dem zuzujubeln, der sie sich nimmt. Wir haben aber auch
die Freiheit dessen zu bedenken, der nicht bereit ist, sie sich nehmen zu lassen.” Zwi-
schen den beiden Sitzen steht — auch — der Wechsel von der Staat-Biirger- zur Biirger-
Biirger-Dimension. Sie wird den Pluralismus mehr und mehr beschiftigen. Wenn wir
— um ein anderes Beispiel zu nehmen — die Ehe nicht mehr kraft ,objektiven Wertes®
schiitzen, sondern wegen der beteiligten Menschen, so wird der pluralistische Austrag,
welche Freiheiten und Bindungen diese fordern diirfen, nicht einfacher.

2. Divergenz iibergreifender Ordnungsanspriiche

Das Beispiel der Ehe leitet iiber zu den pluralistischen Schwierigkeiten in den
Bereichen, in denen sich allgemein-6ffentliche und divergierende individuelle und Grup-
pen-Interessen in einheitlichen Lebensvorgingen treffen. Beispiele finden sich etwa im
Bereich der Wohlfahrtspflege und des Feiertagswesens oder — jenseits alles Weltan-
schaulichen — in der 8ffentlichen Planung und Kontrolle der Baugestaltung. Wo ver-
schiedene je in sich geschlossene Bilder des Zusammenlebens aufeinanderstofien, hilft
das Postulat der Minimierung ,objektiver Werte® allein nicht weiter. Genau besehen
fithrt es zu einer Minimierung individueller Wertanspriiche.
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Das zeigen z. B. die Probleme im Volksschulwesen. Eine unvoreingenommen
pluralistische Betrachtungsweise kann nicht {ibersehen, dafl es eine Sache ist, die Grund-
schulerziehung von weltanschaulich-religidsen Elementen frei zu halten, und eine
andere, diese in die Grundschulerziehung einzubeziehen. Soweit Kinder, die in einem
Bekenntnis erzogen werden sollen, zum Besuch einer bekenntnisneutralen Schule ge-
nétigt sind, wird ihnen die volle Entfaltung ihrer religiosen Erziehung vorenthalten.
Die Rechnung wird zu einfach gemacht, wenn diesen Kindern der Verzicht auf reli-
givse Erziehung zugemutet wird, um die religidse Freiheit der iibrigen Kinder zu
gewihrleisten. Vielmehr sind das Interesse an der Erzichung in einem bestimmten
Bekenntnis und das Interesse an einer nichtreligidsen Erziehung als qualitativ gleich-
berechtigt einander gegeniiberzustellen. Es verstofit gegen den Geist der Glaubens-
freiheit, schlechterdings die nichtreligiose Schule wie schlechterdings die Bekenntnis-
schule oder die christliche Gemeinschaftsschule zu fordern. Der Staat mufl daher ein
Schulsystem bereitstellen, das beweglich und offen genug ist, soviel an religidsem und
weltanschaulichem Interesse jeder Art zu beriicksichtigen als mdglich. Dieses Schul-
system wird gewifl die Schonung eines jeden von der Zumutung eines fremden
Bekenntnisses zum wichtigsten Grundsatz haben miissen. Aber es sollte auch Platz
haben fiir die jeweils gemeinsame Erziehung atheistischer, katholischer, evangelischer
oder dkumenisch vereinter christlicher Kinder. Die Einseitigkeit, mit der heute die
sogenannte neutrale Schule gefordert wird, hat mit Pluralismus nichts zu tun. Sie
verkehrt nur die alte Siinde des Vorrangs der Bekenntnisschule in ihr Gegenteil. Das
wird deutlich durch die Stringenz, mit der Eltern darauf verpflichtet werden sollen,
jeglicher Chance der Verbesserung der neutralen Wissensvermittlung den Vorzug vor
dem Einbezug religidser Erziehung zu geben. Und es wird 4rgerlich, wenn in der neu-
tralen Schule anthropologisch-soziologische Weltbilder ausgebreitet werden, die den
Platz des Religisen im Kind determinieren oder gar eliminieren.

Es geht bei diesem Beispiel nicht um die Erwartung, dafl die prinzipielle Offenheit
des postulierten Systems effektiv zahlreiche Bekenntnisschulen oder -klassen bestehen
oder erstehen liefle. Es geht um die Notwendigkeit, die Mglichkeiten der Sonderung
— der itio in partes — auszuschpfen, in vergleichende Beziehung zu allgemeineren,
neutralisierenden und Spezifisches damit verkiirzenden Losungen zu setzen und diese
Losung immer so offen als moglich fiir die positive Aufnahme der Vielfalt zu halten.

3. Pluralismus und soziale Gleichheit

Das Rezept der Minimierung ,objektiver Werte“ reicht auch dort nicht zu, wo der
Staat Giiter zuteilt oder nimmt. Die Minimierung der Gemeinschaftswerte ist auf die
Entfaltung der Freiheit gemiinzt. Dort wo der Staat — vor allem als Sozialstaat — in
Dimensionen der Gleichheit operiert oder operieren sollte, mufl er vergleichen und
werten. Und obwohl diese Wertung auf Einzelmenschen bezogen ist, ist sie doch nicht
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allein aus ihm zu beziehen. Art und Mafl der Differenzen an Wohlstand und an
Chancen personlicher Entfaltung, die die Gesellschaft hinnimmt oder negiert, bediirfen
der sozialen Entscheidung. Auf Konvergenz ist gerade hier — im Feld gegensitzlicher
Interessen — kein Verlafl. Auch ist es falsch, die Behauptung von Sachzwingen oder
fixen Konsensen vorzuschieben, wo Wertentscheidung notwendig ist. Uber das Men-
schen- und Gesellschaftsbild, das durch Zuteilung, Belassung und Umverteilung wirt-
schaftlicher Giiter realisiert wird, mufl pluralistisch diskutiert und entschieden werden.

Der virulente ,,Hass auf die Leistungsgesellschafl® (Schoeck) hat hier einen interes-
santen Kern, Schon die Entscheidung fiir Marktwirtschaft und marktwirtschaftlich
relevante Leistung als primires Prinzip der Zuteilung wirtschaftlicher Giiter impliziert
einen Komplex von Werturteilen. Halt man die sozialistische Alternative der plan-
wirtschaftlichen Steuerung und der Zuteilung nach den Bediirfnissen entgegen — so
theoretisch sie immer auch sein mag —, so erscheinen die Sachzwinge des marktwirt-
schaftlichen Prinzips als wertend gewillkiirt. Die weithin apriorische Einschdtzung des
marktwirtschaftlichen Prinzips wird auch fragwiirdig, indem es korrigiert, indem
umverteilt und indem sozial geholfen wird. Hier kommen andere Wertungen ins Spiel:
Wertungen nach dem Bediirfnis — und ,Bediirfnis“ ist eine Chiffre fiir recht unter-
schiedlich komponierte und bemessene Komplexe von Freiheit. Aber selbst diese An-
siatze erscheinen nicht voll entfaltet. Physische Erwerbsinsuffizienzen z. B. werden
weitergehend ausgeglichen als psychische. Zwischen der Primisse des marktwirtschaft-
lichen Prinzips und der Begrenztheit der umverteilbaren Giiter wirkt hier politischer
Pragmatismus. Die pluralistische Gesellschaft wird die Diskussion der Wertungspro-
bleme, die sie jetzt wohl noch durch Sachzwinge und Selbstverstindlichkeiten ver-
stellt glaubt, nicht mehr lange vor sich verbergen konnen.

V. Schlufibemerkungen

Herbert Weichmann, Hamburger Biirgermeister und Bundesratsprisident, sagte
unlingst: ,In die Leere verbindlicher zwischenmenschlicher Normen und gesamt-
menschlicher Zielsetzung stromt die Flut der materiellen Ersatzziele auf der einen
Seite und ein revolutionires Begehren nach Gesellschaftsumbildung auf der anderen
Seite. Sie sind eine Flucht...in das Bemithen um Sicherheit oder in die Welt der
Utopie. Es ist dies die plebiszitire Herausforderung an Politiker und Staatsminner.®
Und Richard von Weizsicker formulierte die These: ,Die vergangenen zwanzig Jahre
haben zu einer Privatisierung der Ziele der Biirger und ihrer Erwartungen an den
Staat gefithrt. In der nichsten Phase miissen wir lernen, dafl ohne gemeinschaftliche
Ziele sich die privaten Ziele weder verstehen noch sichern lassen.“ Das sind, wenn ich
recht sehe, zutiefst pluralistische Sorgen. Es wiire falsch, in die Leere, die hier kon-
statiert wird, alte oder neue ,objektive Werte* hineinzwingen zu wollen. Es gibt
Niherliegendes, Wichtigeres, dem Menschen Gemifieres. Wir sollten den pluralisti-
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schen Konsens festigen und entfalten. Wir sollten uns des pluralistischen Grundwerts
des Menschen versichern und der Forderungen, die wir aneinander zu stellen haben.
Und wir sollten uns erinnern, dafl unsere plurale Freiheit eine Gemeinschaft braucht,
in der wir sie uns sichern. Ich wiirde es fiir eine pluralistische Tat halten, den Begriff
des Vaterlands wieder populdr zu machen — fiir den staatlichen Raum, in dem wir
Verantwortung fiir uns selbst tragen und in dem wir uns in Gliick und Last der glei-
chen Freiheit teilen. Freiheit hat noch nie auf der ganzen Erde geherrscht; schon lange
aber herrscht sie in vielen Vaterlindern.

Sicher ist eines: Institutionen und Normen k&nnen nichts ohne uns. Wir miissen den
Pluralismus leben. Wir miissen die Vielfalt bejahen. Wir diirfen sie nicht nur hinneh-
men. Toleranz ist nur die Peripherie des Pluralismus. Aber wir miissen auch die
Harmonie in der Vielfalt, die Ordnung der Vielfalt wollen. Das alles ist nicht
Sache eines spektakuliren revolutioniren Aufbruchs, sondern die Sache eines mutigen
und geduldigen alltdglichen Vollzugs. Weil er in solcher Weise uns anvertraut ist, hat
der Pluralismus eine so unsichere Zukunft.

2 Stimmen 185, 2 17



Richard Egenter
Praecambulum fidei

Eine Uberlegung zum christlichen Gotteserlebnis heute

Daf Gott fiir unser menschliches Bewufitsein ,tot® sei, bedeutet heute vielen eine Tat-
sache. Thr gemif spricht man von ,religionslosem Christentum®, von der , Theologie
nach dem Tod Gottes®. Hier einfach von Schlagwdrtern zu reden, verbieter unter
anderem das Blutzeugnis eines Dietrich Bonhoeffer und das seelsorgerliche Engagement
eines John Robinson, deren personliche Erfahrungen in die Richtung solcher Formu-
lierungen dringen. Und bohrt nicht auch in uns, die wir als Christen zu glauben
glauben, die Frage, ob wir wirklich noch glauben konnen?

In seiner so hilfreichen ,Einfilhrung in das Christentum® nennt Josef Ratzinger
den Grund fiir das Dringlichwerden dieser Frage!. Dem Menschen von heute bedeutet
Naturwissenschaft die Wissenschaft schlechthin. Was ihn interessiert, ist das Machbare.
Wo das Wissen auf das Machen bezogen ist, herrscht die Berechnung und das Experi-
ment. Fiir Glaube und Gott ist innerhalb der naturwissenschaftlichen Methode und
innerhalb der Technik kein Platz. Aber so sehr das rechnende Denken heute den Men-
schen vollig zu absorbieren scheint, so 1488t sich doch ohne Glauben, das heifit ohne Sinn-
erfassung des Wirklichen nicht leben. Das bezeugt gerade auch der Marxismus, der
die gliubige Sinngebung eschatologisch in den Bereich des Machbaren verlegen mdchte.
Aber Sinn lift sich nicht machen, sondern nur empfangen. Rechnendes und besinnliches
Denken (Heidegger), Wissen des Machbaren und Sinndeutung des Wirklichen lassen
sich nicht aufeinander zuriickfithren. So wendet sich Ratzinger dem christlichen Glau-
ben zu und nennt ihn ,die Option dafiir, dafl das Empfangen dem Machen voran-
geht . .., dafl das Nichtzusehende wirklicher ist als das zu Sehende® 2.

Wer in seinem Glauben beunruhigt ist, wird bei dem Wort ,Option® stutzen. Besagt
es den blinden Sprung in die Sinndeutung des Lebens nach dem Offenbarungswort der
Schrift? Ist das Verhiltnis von (Machbarkeits-) Wissen und christlichem Glauben ein
dialektisches? Wenn ja, wer garantiert dann, dafl das Glaubensja nicht die Flucht in
den Mythos bedeutet? Auf einen Mythos kann der Mensch von heute nicht mehr sein
Leben bauen. Darf man also die beiden Erlebnisweisen Wissen-Machen und (gldubiges)
Stehen-Verstehen einfach so nebencinander stehenlassen? Die Antwort kann nur
,nein® lauten, wenn der Glaube mehr als ein Glasperlenspiel, wenn er der tragende
Grund unseres Christenlebens sein soll.

1 J, Ratzinger, Einfilhrung in das Christentum (Miinchen 51968) 17-53, bes. 43 ff.
2 Ebd. 47 f.
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Aber konnen wir heute anders, als beides nebeneinander stehenlassen? Die Frage
weist auf eine Liicke in der modernen Erlebnisweise hin, die von unserer Pastoral
vielleicht zu wenig beachtet wird. Nicht erst das christliche Glauben ist fraglich gewor-
den, sondern das, was bisher dem Glauben unreflektiert vorauslag: die Religiositit.

In der Antike, im Mittelalter und noch im aufgeklirten Deismus der Neuzeit gab es
hier kein Problem. Wie man auch zur institutionalisierten Religion als einem Gesamt
von Glaubensformeln, sittlichen Normen und kultischen Formen stand, man war reli-
gids im Sinn des ,vertikalen® Gerichtetseins auf eine hohere, in unserem Kulturraum
meist personal verstandene Macht. Aber Goethes viel zitiertes Wort aus der Marien-
bader Elegie ,In unser’s Busens Reine wogt ein Streben, sich einem Héhern, Reinern,
Unbekannten aus Dankbarkeit freiwillig hinzugeben, entritselnd sich den ewig Unge-
nannten, wir heiflen’s fromm sein!“ scheint heute vielen nicht mehr nachvollziehbar;
auch nicht in der Weise Goethes, der fortfihrt: ,Solcher seliger Hohe fiihl’ ich mich
teilhaft, wenn ich vor ihr (sc. der Geliebten) stehe. Wo diesem menschlichsten aller
Dichter die liebend wache Mitmenschlichkeit der Ort eines eigentlichen religiosen Er-
lebens wird, scheint sich zum Beispiel fiir R/Qbinso;; unser Erleben in dem Ahnen einer
Tiefe zu erschopfen, die selbst nicht mehr Gegenstand unserer Stellungnahme zu
werden vermag. Hatte ein einseitiges Kultchristentum zu sehr die Vertikale betont,
so scheint diese nun in der Horizontalen aufzugehen, im zwischenmenschlichen Bezug
und in der innerweltlichen Eschatologie3.

Religionsloses Menschsein?

Nach einem Leben, randvoll erfiillt durch sein weitausgreifendes Erkenntnisstreben,
war fiir den reifgewordenen Goethe der Weisheit letzter Schluf: ,,Das Unerforschliche
ruhig verehren.“ Konnen wir das noch? Das ist die Frage, die aller christlichen Glau-
bensunruhe noch vorausliegt. Nicht ein religionsloses Christentum, sondern ein reli-
gionsloses Menschentum ist unsere verborgene Not oder Gefahr. Vielleicht liegt die
seltsame Leere und Fruchtlosigkeit christlichen Betens und Verkiindigens in der
Gegenwart daran, dafl man den Verlust der Voraussetzung, eben das schlicht-mensch-
liche ,Frommsein® nicht beachtete.

Die ,Radical Theology“ sieht diese Leere und schickt sich an, mit ihr zu leben.
Freilich ist zum Beispiel William Hamilton ehrlich genug, sich die Fraglichkeit dieses
Unterfangens einzugestehen. Die , Theologie nach dem Tod Gottes® ist fiir ihn ein
Experiment mit ungewissem Ausgang; ,denn als Christ ohne Gott leben und denken
ist, um nicht mehr zu sagen, ein seltsames und schwieriges Ziel 4.

WPl Honill bn God | (s
8 H. Zahrnt, Die Sache mit Gott (Miinchen 1968)
4 W. Hamilton, Bemerkungen zur ,Radical Theology®, in: Concilium 3 (1967) 735.
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Warum bedarf es dieses Experiments? Auch Hamilton nennt neben anderen Griinden
die Faszination durch die Technik. ,Das ist es, was unseren Sinn fiir Frommigkeit
und Ehrfurcht vernichtet hat und damit unsere Fihigkeit, zu oder von Gott zu spre-
chen. Es gibt noch eine Welt, die wir nicht kennen, doch vor der haben wir Angst.
Es gibt noch Geheimnis und Nichtwissen und Staunen und Ehrfurcht. Doch wir kon-
nen sie nicht mythologisieren, wir kdnnen diesen Erfahrungen des ,nicht Wissens®
nicht zutrauen, daf sie in der Lage sind, uns einen Hinweis auf die Bedeutung Gottes
zu geben. Diese neue Beziechung zur Welt ist, wie mir scheint, die zentrale Gegebenheit
unserer Zeit und das entscheidende geistige Ereignis, das uns befihigt, klar die Erfah-
rung des Todes Gottes zu verstehen.” 5

Gewifl, wir sind — fast — tiberwiltigt von unserer Macht, die Welt und den Menschen
zu manipulieren. Aber liegt darin das entscheidende geistige Ereignis? Hamilton ge-
steht sich ein, dafl es eine Welt (eine Welt!) gibt, die wir nicht kennen; und dafl wir
vor dieser Angst haben. Reagiert und resigniert er nicht zu rasch? Auch bei ihm falle
das Wort ,,Ehrfurcht®. Deren Kern ist nach Augustinus das inhorresco et inardesco.
Ehrfurcht ist niemals blofle Angst. Gewif} ist es uns Heutigen versagt, das ehrfurcht-
gebietende Geheimnis zu mythologisieren. Aber ist die einzige Alternative dazu das
~ ,Leben mit dem Tod Gottes“? Wenn uns die Erfahrungen unseres Nicht-Wissens
keinen Hinweis auf die Bedeutung Gottes geben, tun das nicht die Erfahrungen, die
mit unserem Wissen zusammenhingen?

Ein existentielles pracambulum fidei

Lassen wir im folgenden die Wissenschaft beiseite. Besonders in Umbruchzeiten
erliegt wissenschaftliches Neudenken leicht der Faszination der Einseitigkeit, des ,nichts
als®. Um leben zu kdnnen, bedarf es zunichst des besonnenen (weil vorher besinnli-
chen) vorwissenschaftlichen Denkens (was keineswegs die Notwendigkeit einer nach-
folgenden wissenschaftlichen Reflexion ausschlieft). Aus solcher schlichter, aber ernst-
Jicher Uberlegung heraus kann und muf es zu dem existentiellen praeambulum fidei
einer Grund-Religiositit kommen. Sonst ist christliches Glauben unmdglich. Das ist
unsere These,

Es geht hier nicht um die neuscholastischen praeambula fidei. Wir wollen dem
toten Lowen der Neuscholastik keinen zusitzlichen Eselstritt versetzen. Aber es war
doch so: Neuscholastische Wagnernaturen — es gab auch faustischere Denker — konnten
in ihrem naiven Rationalismus zu der Meinung kommen, die beweisbaren Glaubens-
griinde, die ,motiva credibilitatis et credentitatis®, filhrten sozusagen bis mitten ins
Glaubensfeld hinein und nur einem geistig Minderbemittelten oder einem Boswilligen
konne es einfallen, dann sein Glaubensja zu verweigern. Unser oben genanntes prae-
ambulum fidei wurde dabei kaum bedacht; das Problem wurde zu intellektuell ange-

5 A a. O.734D,
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gangen und mit zu groffem Erkenntnisoptimismus behandelt. Uns aber zwingt Hamil-
tons ,entscheidendes geistiges Ereignis“ der neuen Beziechung zur Welt vor die Frage:
Erfahren wir vorwissenschaftlich, aber in jener Tiefenschicht des Denkens, in der
unsere Lebensentscheidungen reifen, die Wirklichkeit nur so, dafl wir sie teils triumphal
bewiltigen, teils vor dem ,Rest“ Angst haben, oder bleibt Raum fiir Ehrfurcht und
Verehrung des ernst zu nehmenden Unerforschlichen?

Man sollte nicht zu schnell mit ja oder nein antworten. Gegeniiber dem Wust des
Uberkommenen, des gedankenlos und halb Geglaubten, muf} zunzichst Raum geschaffen
werden fiir eine ernste, personliche Uberlegung. Mancherlei immer noch gingige an-
thropomorphe Gottesvorstellungen, manche ressentimenterfiillte Vorurteile miissen
iiberwunden werden, aufkommende Schwermut angesichts des Leids in der Welt will
bestanden sein. Man wird sich auch ins Bewufltsein rufen, dafl Gott nicht blof} als
Liidkenfiller fiir noch bestehende Erkenntnisliicken im Bereich des naturwissenschaftlich
Erforschbaren gesehen werden darf; die gefiillte Liicke wird sonst zum atheistischen
Argument. Es darf freilich nicht verkannt werden, dafl gewisse Formen des Atheismus
uns einen Dienst leisten, wenn sie Engfithrungen unseres Gottesverstindnisses auf-
decken, in denen Gott als Teil der Welt oder doch nur als Grund der Welt gefafit
wird 8. Nicht eine billige Befriedigung, sondern eher einen Anstof} zu eigener geistiger
Wachheit bietet schlieilich der Umstand, dafl auch derjenige, fiir den sich die Wirklich-
keit mit dem Bereich des Mef}- und Machbaren deckt, innerlich unsicher ist und von der
Frage bedringt wird, ob Gott nicht doch Wirklichkeit sein kénnte?.

Wir werden an der Ehrlichkeit der Menschen nicht zweifeln, die es fiir unerlaubt
halten, weiter zu fragen, als die Antwortmdglichkeiten der Naturwissenschaften
reichen. Wir werden den Idealismus jener achten, die alles einsetzen, um das Unendliche
aus sich hervorzutreiben. Bernhard Welte sicht die Wurzel eines solchen positiven,
aktiven Atheismus letztlich darin, daf der Mensch Bild Gottes ist. In solchen Fillen
kimpfe der Gott im Menschen gegen den Gott aufler und iiber dem Menschen, weil
vom Anspruch des Menschen her kein Platz mehr fiir einen hoheren Gott bleibes.
Wenn solche Atheisten nun in die (ernstgenommene) Mitmenschlichkeit fliichten, so
besitzt ihre Verzweiflung an der Gottesfrage noch einen uniibersehbar christlichen
Gehalt, Wer selbstlos dem Mitmenschen begegnet und sich fiir das Gemeinwohl ein-
setzt, wird ,nicht weit vom Reich Gottes“ sein. Man kann nicht das, was Christi
Innerstes ist, die selbstlose Liebe, verwirklichen, ohne dafl der Geist des Herrn einen
solchen Liebenden beriihrt. Wer den Willen des Vaters im Himmel tut, selbst wenn
er letzteren nicht zu kennen vermeint, wird leichter ins Gottesreich eingehen als jener,
der noch so rechtgliubig, aber herzenskalt ,,Herr, Herr® sagt (Mt 7, 21). Das alles ist
zu bedenken, ehe man zu eigenen Uberlegungen ansetzt.

6 J. Splett, Gestalten des Atheismus, in: Theologie und Philosophie 43 (1968) 321-337; B. Welte,
Die philosophische Gotteserkenntnis und die Moglichkeit des Atheismus, in: Concilium 2 (1966) 399—406.

7 J. Rarzinger a. a. O. 22 ff.

8 B. Welte a. a. O. 406 a.
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Die Wirklichkeit des Unerforschlichen

Das Unerforschliche ruhig verehren setzt irgend einen erkenntnismifligen Zugang
zum Unerforschlichen voraus. Der scheint zu fehlen, wenn man sagt, Gott sei ab-
wesend im Bewufltsein unserer Zeit. Weil Gott innerhalb dessen, was sich mit natur-
wissenschaftlicher Methode erfassen 1dft, nicht thematisch wird, hat sich gewifd fiir
viele das Thema Gott tiberhaupt verloren. Ist er jedoch wirklich abwesend, wenn man
sich auf die ganze Wirklichkeit besinnt? Ohne auf die wissenschaftliche Behandlung
der Gottesfrage zu blicken?, versuchen wir zu iiberlegen, wie es ,der Mann von der
Strafe® und das heifft, wie wir es im Grund alle tun, wo es um Lebenseinstellungen
geht.

AnliRlich der Mondlandung standen wir in stolzem und geradezu ehrfiirchtigem
Staunen vor den Leistungen unserer Technik. Aber der besonnene Mensch dachte und
denkt weiter. Eine Studienritin zum Beispiel bemerkte nach der Mondlandung gegen-
iiber dem Verfasser, woriiber sie eigentlich staune, das sei die Verlifilichkeit der Natur-
gesetze, die alle diese menschlichen Grofitaten ermogliche. In der Tat, man wird zwar
fasziniert innehalten, wo immer menschliches Forschen den Blick frei macht fiir die
Geheimnisse des Atoms, des menschlichen Gens — welch grandiose Leistung! Aber dem
Nachdenklichen nimmt es eigentlich erst dann den Atem, wenn er sich bewufit wird,
was hier dem menschlichen Erkennen vorgegeben ist. Der Riickschlufl auf den Schipfer
liuft uns allerdings nicht mehr so leicht wie fritheren Generationen von Geist und
Zunge; vielleicht ist es gerade auch die Herrschaft des kausalen Denkens in der Natur-
wissenschaft, die uns heute zdgern liflt, iiber den Bereich des naturwissenschaftlich
Feststellbaren hinaus Kausalketten solange zu suchen, bis endlich der ,Nagel® erreicht
ist, an dem die Kette hingt.

Dem sich besinnenden Menschen von heute wird wohl eher zur Uberzeugung, was
ithn aus dem Phinomen unmittelbar anspricht. Das ist zwar nicht mehr so sehr die
stille Grofle eines Ginsebliimchens, die in der Vorrede Adalbert Stifters zu seinen
.Bunten Steinen® die ,Sensation® eines Gewitters iibertént; das ist nicht mehr der
andichtige Lyrismus H. H. Ehrlers ,,Sag Blume, was ich hab? Es @t mich nicht mehr
stehn und zieht ins Knie hinab“; aber wir finden uns fast fassungslos vor der unheim-
lichen Gewalt, die im Atom schlummert, vor der ungeheuren biologischen Kraft, mit
der sich in einer winzigen Keimzelle ein Menschenleben vorprogrammiert.

Gewifl gibt der also beeindruckte Mensch noch nicht auf. Getragen, gehoben, be-
rauscht von den Moglichkeiten, die seine Forschung ihm erdffnet, entreifit er der Natur
immer mehr Geheimnisse. Aber er lernt, dafl er auf diese Weise nur vor neuen, gro-

9 Vgl. dazu B. Welte a. a. O.; E. Coreth, Die Gottesfrage als Sinnfrage, in dieser Zschr. 181 (1968)
361-372; H. J. Schultz (Hrsg.), Wer ist das eigentlich — Gortt? (Miinchen 1969). Dienliche kritische
Literaturhinweise bietet die ,Herderkorrespondenz® 23 (1969) 184-189: Neue Versuche zum Verstindnis
der Gotrtesfrage.
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Reren Geheimnissen anlangt. Schliefilich mufl er im Anblids der ,Natur® bekennen,
was Luther vom Schriftwort sagt: der Text ist zu gewaltig.

In dieser Resignation, die keine ist, weil Wahrheit nicht beengt, sondern befreit,
meldet sich im schlichten Offensein des Menschen fiir das Wirkliche seine ,raison du
coeur®. Sie schiebt die theoretische Moglichkeit eines blind waltenden Zufalls als Un-
Sinn beiseite und nimmt in der potent-prisenten Dynamik des uns vorgegebenen Wirk-
lichen eine lebendige Intelligenz wahr, die menschliche Denkméglichkeiten, ja schliefi-
lich alles menschliche Fragenkénnen iiberschreitet. Was unser Forschen vermag, ent-
springt unserer Personalitit. Also werden wir dieser Intelligenz, deren sprechendes
Zeichen, deren transparentes Symbol das uns vorgegebene Wirkliche ist, Personalitit
in einem iiberdimensionalen Ausmaf} zubilligen. Ob die Weltvernunft oder das Uner-
forschliche oder der schépferische Geist — die wechselnden Artikel sind menschliches
Kleinformat angesichts dessen, den oder die oder das uns die Wirklichkeit vernehmen
ldRt. So kommt menschliche Uberlegung vor dem Unerforschlichen zum Stehen.

Solches vollzieht sich heutzutage nicht so leicht wie in fritheren, wissenschaftlich

' (aber nicht menschlich) ahnungsloseren Zeiten. Der Schritt weg von der Ebene des
schlieflich doch (natur-) wissenschaftlich Feststellbaren, Erklirbaren fillt dem enga-
gierten Forscher und jedem Zeitgenossen, der diesem folgt, wahrlich nicht leicht1®.
Aber irgendeinmal wird er diesen Schritt tun, wenn er sich geniigend besinnt, diesen
Schritt, der nicht ein dialektischer Sprung in den Mythos, in den blinden Glauben ist,
sondern eben ein Denkschritt oder vielleicht besser: ein tieferes Schauen, wozu das
wissenschaftlich Sichtbare den Anlafl gibt, ja das es fordert. Es ist der Schritt, das
Schauven, in dem sich das Wirkliche als Werk offenbart, als Werk, aus dessen fafibarer
Dynamik die unfafiliche Kraft des Unendlichen spricht.

Ob man hier von Glauben oder Wissen redet, ist vielleicht nicht vordringlich. Ent-
scheidend ist, dafl die innere Offenheit, Wahrhaftigkeit den Schritt iiber das natur-
wissenschaftlich Verifizierbare hinaus tut und dabei nicht der ,pan“ischen Angst ver-

fillt, daf vielmehr die raison du coeur hier ihre Uberzeugung von der Gegenwart des
Unerforschlichen findet.

Das Unerforschliche verehren

Echte Uberzeugung schliefit das entsprechende Gesinntsein in sich. H. Urs von Bal-
thasar macht das von einem anderen Denkansatz, von der Selbsterfahrung her deut-
lich: ,Es gibt ein geheimnisumwittertes Auftauchen des Einzelwesens aus den zeugen-
den Weltgriinden, die eine inkommensurable Michtigkeit besitzen, Lebendiges mitsamt
seinen dunklen und hellen Schicksalen hervorgehen zu lassen, sie auf irgendeine Weise

10 H. Stork, Vorbehalte gegen die Kirche. Der Dialog zwischen Theologie und Naturwissenschaft, in:
Publik Nr. 25 (1969) 23 f.
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freizusetzen . .. Ursprung und Ende des Verginglichen, Abhingigen, Nichtabsoluten
liegen in einem Unvordenklichen, dem man Namen und Antlitz lethen und das man
doch nicht fassen kann, dem man sich verdankt, und in das man, sich aufgebend, miin-
det. Diese beiden Akte: sich verdanken und sich aufgeben, sind irgendwie seinshaft
vorgegeben, auch wenn man sich rebellisch weigern wiirde, sic bewuf8tseinshaft nach-
und mitzuvollziehen, und sind unabhingig davon, welches unpersonliche oder per-
sonliche Antlitz man dem Mysterium des Seinsgrundes leiht.“ 11

Wo die Feststellung des Sich-Verdankens, des Sich-aufgeben-Miissens intensiv genug
erlebt wird, ruft sie unsere Emotion wach; nennen wir sie mit Goethe ,,das Unerforsch-
liche ruhig verehren®. In der Hektik der sich tiberschlagenden wissenschaftlichen und
technischen Neuentdeckungen miissen wir heute das ,ruhig® betonen. Es meint eine
kategoriale Aussage iiber uns (Siindenbewufitsein und Erl8sungsbediirfnis nicht aus-
schliefend): die im Machbaren erscheinende tiefere Wirklichkeit fordert, uns ihr grund-
sitzlich anheimzugeben, dieser Forderung standzuhalten, ohne auszubrechen in Angst
oder Rebellion oder krampfhaftes Die-Augen-Schlieflen, uns anheimzugeben, indem
wir verehren.

Das Unerforschliche (den Unerforschlichen) ruhig verehren erscheint unabdingbar
fiir das Humanum; sonst fithrt das Weiterforschen und Weitergestalten im Bereich der
Machbarkeit ins Unendliche. Wir erinnern an die bereits gedufierten Utopien von der
Manipulation menschlicher Erbmasse 12.

Was in unserem Zusammenhang noch wichtiger ist: Ohne diese verehrende Haltung
kommt es nicht zum Horen des Worts im lebendigen christlichen Glauben. Nur wer
das Unerforschliche (negative Theologie), in dem wir den Unerforschlichen sehen (in
den Analogien einer positiven Theologie) ruhig verehrt, bringt sich in die Oranten-
stellung der ,anima naturaliter christiana®. Nun erst ist der Einfallswinkel gegeben,
in dem (normalerweise) die Gnade lebenweckend auf den Menschen auferifft.

Wenn so das ruhige Verchren allem christlichen Glaubensja vorausgeht und als
langwelliger Unterstrom in ihm lebendig bleibt, wird es dem Christen leichter werden,
den in ihm andringenden, ihn anfechtenden ,anonymen Atheisten® zu iiberwinden;
indem er ihn ertrigt, indem er das berechtigte Anliegen des Atheismus in seinen Glau-
ben hereinnimmt und gegen alle ,,aberglidubische® Verengung unseres Gottesbilds immer
und immer wieder den je hoheren Gott sucht. Dabei gibt ihm Trost, daf} der Herr
in seiner Giite das Gebet des simul fidelis et infidelis ,Herr, ich glaube, hilf meinem
Unglauben!® (Mk 9, 24) nicht verwirft.

Gerade fiir das christliche Glauben ist es bedeutsam, dafl dieses Verehren des Uner-
forschlichen keineswegs eine harmlose Sache ist, die sich etwa in der Form eines infan-
tilen Pietismus vollziehen diirfte. Auch im Verehren des Unerforschlichen kann der

11 H. Urs. v. Balthasar, Unmittelbarkeit zu Gott, in: Concilium 3 (1967) 708 b.
12 R, Kaufmann, Die Menschenmacher (Frankfurt 1964); Karl Rahner, Schriften zur Theologie VIII
(Einsiedeln 1967) 260-321.
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Mensch nicht die Augen schlieflen vor den furchtbaren Wirklichkeiten des Bosen, des
Ungliicks, des Leids in der Welt, kann er der bohrenden Frage ,unde malum, woher
Ubel und Bises?“ nicht ausweichen. Das alles protestiert gegen das Sich-beeindrucken-
Lassen von den wundervollen Strukturen des Wirklichen, vom Atom iiber den mensch-
lichen Organismus bis zum Phinomen des geistigen Selbstbesitzes und der personalen
Liebe. Jedoch alle quilenden Wirklichkeiten und Fragen konnen diese Realititen eben
auch nicht ausldschen. Sie weisen aber hin auf das unendlich Abgriindige dieses Uner-
forschlichen. In der Zusammenschau alles Quilenden mit allem Groflartigen in der
Wirklichkeit, die dem menschlichen Erkennen und Machen vorgegeben ist, wird alles
leidvolle Fragen sinnlos; nicht weil es keine Antwort gibe, sondern weil menschliches
Denken nicht an die Antwort heranreicht, ja sie wohl nicht einmal fassen konnte.
Es war schon immer eine Versuchung des etablierten Christentums, zuviel von Gott zu
»wissen® und mit Patentantworten schwitzend iiber den Unendlichen zu verfiigen.
Da ist es hilfreich, immer wieder sich bewufit zu werden, welch schrecklichen Tatsachen
und welch grausamen Fragen dieses ruhige Verehren des Unerforschlichen standhalten
mufl, weil die ganze Wirklichkeit ihm nicht erlaubt, sich der ersteren wegen aufzu-
geben.

Aber auch das mufl gesehen werden: In der schweigenden Demut vor dem Uner-
forschlichen wird erst das unermeflich begliickende Geschenk sichtbar, das uns in
Jesus von Nazareth zuteil geworden ist, in dem Menschen, der sich durch die Macht
seines Worts wie seines Lebens als ein vollig anderes, uniiberhérbar ,sprechendes®
Zeichen dieses Unerforschlichen erweist. Er gibt dem Unsagbaren, den das Spitjuden-
tum nicht mehr zu nennen wagt, den schlichten Namen ,,Vater® wieder. ,,Mein Vater
und euer Vater® (Joh 20, 17), das einzigartige Verhiltnis Jesu zu seinem Vater, das
man einfach nicht wegexegetisieren kann, offenbart, dal Gott nicht in Jesus hinein
gestorben ist 13, sondern dafl Jesus fiir den Besinnlichen, Glaubenden in einzigartiger
Weise transparent fiir den Unerforschlichen wird. Das Unerforschliche ruhig verehren
und die Botschaft Jesu vom Vater, sein Gebetsauftrag, im ,,Vater unser® die ,, Verti-
kale“ in unserem Leben nicht zusammensinken zu lassen zur blofien und dann eben
kraftlosen Horizontale der Mitmenschlichkeit — beides, Vertikale und Horizontale,
mufl man auseinander- und zusammenhalten, um zu wissen, daf das neutestamentliche
Gottesvolk heute noch wie immer den ,Schatz im Acker® haben und verkiindigen darf,
um zu wissen, dafl die Frohe Botschaft von Christus und seinem Wort jeden (un-)
christlichen Defitismus in der Begegnung mit der Welt ebenso wegfegt wie jedes kraft-
lose Ausgehdhlisein einer nur konformistischen Weltbegegnung.

Es gibt eine geistige Armut des Christen, die er mit allen Menschen teilt. Auch
wir Christen wissen so wenig wie sonst jemand, wie das namenlose Leid, wie die
Katastrophen in Natur und Geschichte moglich sind, wenn Gott potent-prisent in
seinem Werk, in der Welt ist. Der Verweis auf Siinde und Erbsiinde schiebt die Frage

18 J. Altizer, The gospel of Christian Atheism (Philadelphia 1966).
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nur um einen Schritt zuriick, 138t sie jedoch bestehen. Was bleibt: Wo unser Herz sich
anklagt, ist Gott grofier als unser Herz (1 Joh 3, 20). Er ist auch grofer als unser Geist,
wo dieser mit den Klagen und Anklagen gegen Gott nicht fertig wird. Nun aber gibt
es auf alle aus der Welt aufsteigenden quilenden Fragen eine Antwort, die wir wenig-
stens vordergriindig verstehen konnen: ,So sehr hat Gott die Welt geliebt, dafl er
seinen einzigen Sohn dahingab® (Joh 3, 16). Darin darf unser Fragen vertrauend
verstummen und eine neue Welle der Freude kann uns und die Welt erfassen, wenn
wir sprechen diirfen: Abba, Vater!

Die Ahnung, daf wir uns dem Unerforschlichen verdanken, vermochte in uns scheue
Verehrung auszultsen. Diese kommt durch den Glauben ins klare Bewufltsein und
Wort, wird zur Eucharistie des erldsten Gottesvolks. Aber man darf dariiber nicht
den Dienst vergessen, den eine theologia negativa dem Christen tut, der durch den
theologischen Rationalismus der Neuscholastik hindurchgegangen ist. Im freimiitigen
Zeugnis fiir Gott, den Vater, schwingt bleibend mit: das Unerforschliche ruhig verehren
— praeambulum und Existential unseres Glaubens.
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Probleme der deutschen Synode in historischer Sicht

In der Diskussion iiber den Anfang September 1969 vertffentlichten Statutenentwurf
fiir eine ,Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland®
ebenso wie in den zahlreichen Anderungsvorschligen, die der Deutschen Bischofskon-
ferenz zugingen, haben vor allem die vorgesehene Begrenzung der Kompetenz der
Synode und die Zusammensetzung des Teilnehmerkreises erhebliche Kritik erfahren?.
Verschiedentlich wurde die Frage gestellt, ob es tatsichlich keine andere Moglichkeit
gibt, als dafl ,,das Statut der Synode sich an den wesentlichen rechtlichen Bestimmun-
gen iiber die Didzesansynoden orientiert®2, dafl mithin den Beschliissen der Synode
rechtlich nur der Wert von Empfehlungen an die allein gesetzgebenden Instanzen,
nimlich je nach Gegenstand an die Bischofskonferenz oder die einzelnen Ortsbischéfe
zukommt. Und im Zusammenhang damit wurde auch gefragt, ob es theologisch zu-
treffend ist, daf} sich die Bestimmung, allein den Didzesanbischofen sei das Recht der
Gesetzgebung vorbehalten, ,aus der hierarchischen Struktur der Kirche“ ergibt, wie
es in den Vorbemerkungen zum Statutenentwurf hiefl 3.

Entgegen dem Wunsch u. a. des ,Zentralkomitees der Deutschen Katholiken® ist
das Statut der Synode, die sich bereits im Herbst 1970 konstituieren soll, auf der Voll-
versammlung der Deutschen Bischofskonferenz am 10./11. November in K&nigstein/
Taunus beschlossen und verabschiedet worden. Dabei hat man in der Kompetenzfrage
wie hinsichtlich des Teilnehmerkreises zumindest der Tendenz der vorgebrachten Ein-
winde Rechnung getragen. Ob man dabei bis an den Rand des derzeit Médglichen
gegangen ist, mag hier unerdrtert bleiben. Fiir unseren Zusammenhang wire es vor
allem interessant, die Motive und Uberlegungen zu erfahren, die zur Abinderung
des Statutenentwurfs in den entscheidenden Punkten gefiihrt haben.

Fiir die Bestimmungen des Entwurfs wurden nimlich im wesentlichen kirchenrecht-
liche und praktische Argumente als mafigebend angefiihrt4. Die kritischen Stimmen
verwiesen demgegeniiber auf das nachkonziliare theologische Selbstverstindnis der

1 Von den mir bisher bekanntgewordenen Diskussionsbeitrigen sei vor allem hingewiesen auf
J. G. Gerhartz, Keine Mitentscheidung von Laien auf der Synode? Erwigungen zum Beschlufirecht der
Gemeinsamen Synode der deutschen Bistiimer, in dieser Zschr. 184 (1969) 145-159; W. Dirks, Synode *72.
In Skepsis und Hoffnung, in: ,Publik® Nr. 39 (28. Sept. 1969) S. 23; Herder-Korrespondenz 23 (1969)
345-349 u. 449453,

2 Entwurf zum Statut der Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland -
Vorbemerkungen Nr. 1.

3 Entwurf - Vorbemerkungen Nr. 7.

4 Vgl. die ,Vorbemerkungen® zum Entwurf.
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Kirche, deren konkrete Situation und den allgemein-gesellschaftlichen Wandel, der
nicht ohne Einflufl auf das Selbstbewufltsein auch der kirchentreuen katholischen
Christen geblieben ist. Von solcher unjuristischen Argumentationsbasis her ist ver-
einzelt die Forderung erhoben worden, dafl ,die geltenden kirchenrechtlichen Bestim-
mungen iiber die Didzesansynode und das Provinzialkonzil gedndert werden miissen®,
weil sie der Situation der Kirche nicht gerecht werden® — ein verstindlicher, aber im
Hinblick auf die geplante Synode irrealistischer Wunsch. Fast tiberhaupt nicht ist
jedoch in den bisherigen Erérterungen der Blick in die Vergangenheit gerichtet worden,
in die Geschichte der kirchlichen Versammlungen, die vom Griechischen her Synoden,
vom Lateinischen her Konzilien genannt werden. Die Beschiftigung mit ihrer Ge-
schichte scheint aber schon deshalb zumindest nicht ohne Interesse zu sein, weil ja
die Bestimmungen des seit 1918 geltenden kirchlichen Gesetzbuchs nur .die zu ab-
strakten Rechtssitzen erstarrte Schlufiphase einer langen Entwidklung sind“ 6.

Die Synoden als geschichtliche Institution

Die Anfinge der Entwicklung liegen in der Friihzeit der Kirche?. Die dltesten uns
bekannten Bischofssynoden tagten in der zweiten Hilfte des 2. Jahrhunderts. Im
3. Jahrhundert sind sie in weiten Teilen der Kirche offenbar bereits eine selbstver-
standliche Einrichtung geworden. Auf dem ersten sog. Okumenischen Konzil zu
Nicaea im Jahr 325 wurde sogar beschlossen, dafl in einer Provinz jahrlich zwei
Konzilien stattfinden sollten®, Auch Versammlungen des Bischofs mit seinem Klerus,
die Vorlaufer unserer Ditzesansynoden, waren wohl weithin eine Selbstverstandlich-
keit; sie waren um so leichter durchzufiithren, als die Grofle eines Bistums sich in der
Regel mit dem Bereich einer Stadt deckte. Cyprian, etwa 248-258 Bischof von Kar-
thago in Nordafrika, erwihnt z. B. in einem Brief, er habe seit der Ubernahme des
Bischofsamts nie etwas Wichtiges ohne den Rat seiner Priester und Diakone und ohne
die Zustimmung des Volks nur nach seinem Urteil entschieden ®.

Als die Kirche Anfang des 4. Jahrhunderts im rémischen Reich durch Kaiser Kon-
stantin uneingeschrinkte Freiheit erlangt hatte und den Bischdfen eine Reihe von
Vorrechten verliehen worden waren — z. B. die Benutzung der kaiserlichen Post —,

5 Vgl. die Stellungnahme des , Freckenhorster Kreises® Nr. 3, in: ,Publik® Nr. 39 (28. 9. 1969) S. 24.

6 Vgl. H. Fuhrmann, Das Okumenische Konzil und seine historischen Grundlagen, in: Geschichte
in Wissenschaft und Unterricht 12 (1961) 676 f.

7 Knappe, aber zuverlissige Uberblidse iiber die Konziliengeschichte bieten: H. Jedin, Kleine Kon-
ziliengeschichte (Herder-Biicherei 51; Freiburg 81969); Fuhrmann a.a. O. 672-695; ferner die Sammel-
werke: Die dkumenischen Konzile der Christenheit, hrsg. von H. J. Margull (Stuttgart 1961) und:
Das Konzil und die Konzile, hrsg. von B. Botte, H. Marot u. a. (Stuttgart 1962).

8 Cone. Nic. I ¢. 5 (Conciliorum Oecumenicorum Decreta, edd. J. Alberigo, P. P. Joannou u. a.,
1962, 7).

9 Cyprian, Epist. 14, 4 (CSEL III 512 — Hartel). Zur Geschichte der Diczesansynode ist noch
immer zu verweisen auf G. Phillips, Die Diézesansynode (Freiburg 1849).
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erdffneten sich auch fiir Bischofsversammlungen neue Méglichkeiten. So kamen bereits
im Jahr 314 Bischofe aus allen Teilen des Westreichs in Arles zusammen und ein Jahr-
zehnt spiter fand zu Nicaea in Kleinasien zum erstenmal eine Synode statt, zu der
die Bischofe aus dem gesamten rémischen Reich eingeladen waren; von ihnen folgten
rund 250 — vorwiegend aus den 8stlichen Reichsteilen — der Einladung.

Es war das erste einer Reihe von dkumenischen Konzilien; von ihnen hat es nach
offizieller kirchlicher Zihlung, die aber erst Ende des 16. Jahrhunderts aufkam, bis
zum zweiten Vatikanischen Konzil einschliefflich 21 gegeben 0. ,Okumenisch“ hieflen
sie urspriinglich, weil ihre Beschliisse von der gesamten Okumene, d. h. von allen Kir-
chen des ehemaligen rémischen Reichs anerkannt wurden, auch von den Teilen
der Kirche, die nicht durch einen oder mehrere Bischofe auf dem Konzil reprisentiert
waren, und weil sie infolgedessen als im Einklang mit der Uberlieferung der Gesamt-
kirche stehend gelten konnten. Diese Konzilien genossen hichstes Ansehen, besonders
die ersten vier. Thren Beschliissen wurde gelegentlich geradezu ,gdttliche® Autoritde
zugeschrieben, allgemein jedenfalls mehr als den Urteilen der Kirchenviter und auch
mehr als den Dekreten der Pipste.

Wichtiger aber als das urspriingliche Verstindnis der Okumenizitdt und Autoritit
von Konzilien ist in unserem Zusammenhang die Feststellung, dafl es zum Konzil
als einer Institution des kirchlichen Lebens gekommen ist, ohne daf es dafiir eine un-
mittelbare Grundlage im Neuen Testament gibt. Im Lauf der Geschichte ist zwar
hiufig die im 15. Kapitel der Apostelgeschichte berichtete Zusammenkunft der Apostel
und Altesten in Jerusalem als Vorbild fiir die spiteren Konzilien betrachtet worden.
Aber selbst wenn man an der Geschichtlichkeit des Ereignisses trotz der Zweifel
mancher Exegeten festhilt!, kann man daraus nicht ableiten, daff Synoden eine vom
Neuen Testament geforderte Einrichtung wiren.

Zur Abhaltung von Synoden ist es vielmehr aus konkreten Situationen heraus ge-
kommen. Fragen des Glaubens oder der kirchlichen Ordnung lieflen es als erwiinscht
oder gar erforderlich erscheinen, dafl die Bischofe benachbarter Gemeinden zu gemein-
samer Beratung und Entscheidung zusammentraten. Jedenfalls verhielt es sich so bei
den iltesten bisher nachweisbaren Synoden in der zweiten Hilfte des 2. Jahrhunderts.
So versammelten sich z. B. damals Bischtfe Kleinasiens, um sich mit der Sekte der
Montanisten zu befassen, die dort den Glauben und die Einheit der Kirche gefdhr-
deten; gegen Ende des Jahrhunderts hat Bischof Viktor von Rom nicht nur die Rom
benachbarten Bischtfe zu einer Synode in Rom eingeladen, sondern auch Bischofe
anderer Gebiete des romischen Reichs zu Synoden veranlaflt, um auf diesem Weg
einen einheitlichen Termin fiir die Feier des Osterfestes durchzusetzen.

10 Zur Zihlung der Okumenischen Konzilien vgl. K. A. Fink, Konzilien-Geschichtsschreibung im
Wandel?, in: Theologie im Wandel. Festschrift zum 150jihrigen Bestehen der Kath.-Theol. Fakultit an
der Universitit Tiibingen 1817-1967 (Miinchen, Freiburg 1967) 179-189.

11 Vgl. F. Muf8ner, Die Bedeutung des Apostelkonzils fiir die Kirche, in: Ekklesia. Festschrift f. Bischof
M. Wehr (Trierer Theol. Studien 15; Trier 1962) 35-46.
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Im Prinzip ist es auch in der bisherigen Geschichte der Kirche dabei geblieben, dafl
Konzilien, zumal solche mit einem iiberregionalen Teilnehmerkreis, ihre Einberufung
einem konkreten Anlafl verdankten. Dem widerspricht es nicht, dafl seit dem Konzil
von Nicaea bis hin zum Konzil von Trient immer wieder Beschliisse gefaflt worden
sind, die auf eine regelmiflige Veranstaltung von Dibzesan- oder Provinzialkonzilien
drangen!?; auch der Codex Iuris Canonici schreibt vor, daf wenigstens alle zehn
Jahre Didzesansynoden zu halten sind 13, Man darf wohl annehmen, dafl es im Raum
eines Bistums oder einer Kirchenprovinz ziemlich regelmifig geniigend Anlafl zu
kollegialer Beratung und Entscheidung gibt. Andererseits ist der Versuch des Kon-
stanzer Konzils 1414-1418, eine regelmiflige Durchfithrung von Generalkonzilien
zu sichern — nach einer Ubergangsfrist sollten sie alle zehn Jahre stattfinden —, vielleicht
nicht nur infolge der weiteren kirchenpolitischen Entwidslung gescheitert, sondern
auch, weil es dabei nicht in erster Linie um die Losung konkreter Probleme der
Gesamtkirche ging, sondern um die Umsetzung einer Theorie, ndmlich der konzilia-
ristischen.

Wihrend jedoch die Hiufigkeit kirchlicher Synoden der verschiedenen Organisa-
tionsstufen von mancherlei Gegebenheiten abhingig war und ist, darf die Institution
der Synode als solche wenigstens seit Beginn des 4. Jahrhunderts als ein vom Recht
gefordertes Element der Kirche gelten. Seitdem lag und liegt es nicht mehr allein an
der Initiative und Einsicht von Bischdfen, ob synodale Beratungen in der Kirche
einen Platz haben; sie sind vielmehr grundsitzlich vom Recht her gefordert, und es
ist den Verantwortlichen lediglich iiberlassen, Haufigkeit und Zeitpunkt von Synoden
zu bestimmen — wobei Rom allerdings nicht als Beispiel dienen sollte, hat doch hier
von 1461 bis 1960, also fast 500 Jahre lang, keine offizielle Didzesansynode stattge-
funden 4. Gewif} konnte die rechtliche Forderung von Konzilien aufgehoben werden —
trotz ihrer alten Tradition. Unaufgebbar aber diirfte die tatsichliche Abhaltung syno-
daler Beratungen mit ihrer noch ilteren Tradition sein.

Der Wandel des Teilnehmerkreises

Fiir die im geltenden kirchlichen Recht enthaltenen Bestimmungen iiber den Teil-
nehmerkreis und die Gesetzgebungsgewalt kann dagegen nicht auf eine so alte Tra-
dition verwiesen werden. Bis in die Neuzeit hinein gab es dafiir keine allgemein
verbindlichen Regelungen. Beim Gang durch die Konziliengeschichte begegnet vielmehr
eine Fiille von Formen und Ordnungen, die unter Wahrung wesentlicher Traditionen
vor allem aus der jeweiligen Situation zu erkldren sind.

12 Vel. z. B. Anm. 8, ferner Conc. Lat. IVa. 1215, ¢. 6. (COeD p. 212 f); Conc. Trid. a. 1563,
Sess. XXIV de ref., ¢. 2 (CQeD p. 737).

13 CIC c. 356 § 1.

14 Vgl. Fuhrmann a. a. O. 672 Anm, 2.
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Die acht ersten Skumenischen Konzilien waren fast ausschlieflich Versammlungen
von Bischéfen. Ebenso waren die Teilnehmer der Provinzialkonzilien oder anderer
Teilkonzilien des Altertums durchweg nur Bischofe.

Aber auf dem Boden der Germanenreiche begann sich das Bild schon im ausgehen-
den Altertum zu wandeln. Die Beschliisse mancher frinkischer Konzilien z. B. sind
nicht nur von den teilnehmenden Bischofen, sondern auch von Priestern, Diakonen
und selbst von Abten unterschrieben worden, vorwiegend allerdings von solchen Prie-
stern und Diakonen, die als Vertreter eines Bischofs auf dem Konzil anwesend waren.
Aus den Konzilsakten geht jedoch in keiner Weise hervor, daff die nichtbischéflichen
Teilnehmer minderen Rechts gewesen seien. Thre Namen stehen zwar hinter denen
der Bischofe, aber es gibt keinen Hinweis darauf, daf sie etwa nicht stimmberechtigt
gewesen wiren %, Noch bemerkenswerter sind die Unterschriften unter den Beschliissen
der Synode von Orange im Jahre 529, die anlifilich der Weihe einer vom dortigen
Prifekten, also einem Laien, erbauten Kirche zusammengetreten war. Thre Beschliisse
galten ausschliefflich dogmatischen Fragen von erheblicher Bedeutung. Dennoch sind
sie nicht nur von den anwesenden Bischofen unterschrieben worden, sondern auch —
nach den Bischéfen — von einigen vornehmen Laien mit dem Erbauer der Kirche an
der Spitze 18,

In der erhaltenen Uberlieferung der spitantiken und friithmittelalterlichen Konzils-
akten ist dies zwar ein Einzelfall. Im {ibrigen waren die jeweiligen Herrscher im
allgemeinen die einzigen Laien, deren Einflufl auf die synodale Titigkeit noch erkenn-
bar ist. Sie allerdings iibten diesen Einflufl vielfach im Stil der rémischen Kaiser aus,
indem sie die Synoden beriefen, bei den Verhandlungen anwesend waren, die Be-
schliisse bestitigten und sie mit der Verbindlichkeit herrscherlicher Gesetze publi-
zierten. i

Aufler den Herrschern diirften jedoch an fast allen Synoden auch andere Laien
teilgenommen haben; oft sind sie in grofler Zahl erschienen. Auch in einer durch die
Alkten einer spanischen Synode des 7. Jahrhunderts zuerst bezeugten und im frithen
Mittelalter weit verbreiteten Ordnung fiir die Feier einer Synode ist die Teilnahme
von Laien ausdriicklich vorgesehen. Nach Bischtfen, Priestern und Diakonen sollten
sie den Versammlungsort betreten!?. Leider erfahren wir nichts tiber Art und Mafl
ihrer Mitwirkung an den Verhandlungen oder gar an den Beschliissen.

Fin bemerkenswerter Wandel erfolgte seit dem hohen Mittelalter im Verstindnis
der Okumenizitit eines Konzils und der Autoritdt seiner Beschliisse. Nun galt ein
Konzil als kumenisch, wenn der Papst dazu die Bischofe und evtl. weitere Repri-
sentanten der Gesamtkirche eingeladen und die Beschliisse bestdtigt hatte. Entscheidend

15 Vel. z. B. Monumenta Germaniae Historica, Concilia I pp. 96-99; 109-112; 184,

16 Conc. Arausic. a. 529 (MGH Conc. I p. 46-54).

17 Conc. Tolet. IV a. 633, c. 4 (Concilios Visigéticos e Hispano-Romanos, ed. J. Vives, Barcelona-
Madrid 1963, p. 189); gleichlautend iibernommen u. a. von Ps.-Isidor (vgl. Decretales Pseudo-Isidorianae
et Capitula Angilramni, ed. P. Hinschius, Leipzig 1863, Neudr. Aalen 1963, p. 22).
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wurde die durch den Papst verbiirgte Ubereinstimmung mit der romischen Kirche,
unabhingig von der Anerkennung des Konzils durch alle Teile der Kirche 8.

Auch duflerlich unterschieden sich die pipstlichen Generalkonzilien des hohen Mittel-
alters von den Skumenischen Konzilien des Altertums. Das Konzil war nicht mehr
nur eine Bischofsversammlung, die lediglich durch andere kirchliche Amtstriger erwei-
tert war, sie war zugleich Versammlung der Christenheit. Auf den groflen Reform-
konzilien der ersten Hilfte des 15. Jahrhunderts, besonders in Konstanz und Basel,
waren die Bischofe sogar eindeutig in der Minderheit; in Basel war 1436 das Ver-
hiltnis zwischen den anwesenden Bischéfen und den {iibrigen Teilnehmern 1:15 19, Die
Mehrheit stellten aber nicht die Laiengewalten, sondern die Vertreter kirchlicher Kor-
porationen — wie Domkapitel, Kloster, Stifte, Bettelorden — und der Universititen.

So sehr man mithin die Auffassung zu verwirklichen suchte, daff auf dem Konzil
die ganze Christenheit reprisentiert sein miifite, so wenig dachte man jedoch daran,
diese Reprisentanten von unten her, vom Volk her, bestimmen zu lassen. GemiRl den
damaligen gesellschaftlichen Verhiltnissen verdankten sowohl die Laienteilnehmer
wie auch die nichtbischtflichen Geistlichen die Einladung zum Konzil ihrer Stellung,
nicht einer Wahl. Nichtsdestoweniger ist — zumal aus heutiger Perspektive — die zeit-
weise von Konzil zu Konzil nicht unerhebliche Verinderung des Teilnehmerkreises
recht bemerkenswert und dies um so mehr, als sich damit zugleich der Kreis der
Stimmberechtigten, der im Mittelalter nicht allein auf die Bischdfe beschrankt war,
nicht unwesentlich verinderte. Es zeigt, in wie geringem Mafl noch Form und Ord-
nung eines Konzils rechtlich festgelegt waren.

Das war in etwa auch noch auf dem Konzil von Trient so. Hier war zu Beginn
das Stimmrecht der Generale der Bettelorden, der Abte und der Prokuratoren abwe-
sender Bischtfe umstritten. Sollten sie jeder wie die anwesenden Bischéfe eine Stimme
haben?

Die Frage ist damals fiir jede der drei Gruppen nicht auf Grund rechtlicher Nor-
men, auch nicht auf Grund theologischer Uberlegungen, sondern pragmatisch und
provisorisch entschieden worden2’, Erst nach dem Konzil von Trient nahm die bis
dahin zu beobachtende Flexibilitit hinsichtlich des Kreises der Teilnehmer und der
Stimmberechtigten auffillig ab, schon ehe sie durch das kirchliche Gesetzbuch von 1917
rechtlich an einen vorliufigen Endpunkt gelangte.

Vor ein anderes Problem sahen sich die deutschen Bischéfe gestellt, als sie 1848
nach Wegen suchten, um die durch die Mirzrevolution erdffneten Mdglichkeiten fiir
die Kirche zu sichern?l. Viele von ihnen glaubten zunichst, dafl ein Nationalkonzil
zweckmiflig sei. Es wurden jedoch Bedenken laut, und zwar aus Kreisen der romi-

18 Vgl. Fuhrmann a.a. O. 677-686.

19 Vgl. H. Jedin, Strukturprobleme der Okumenischen Konzilien: Verdffentl. der Arbeitsgemeinschaft
fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen. Geisteswissenschaften H. 115 (Koln, Opladen 1963) 11.

20 Vegl. H. Jedin, Geschichte des Konzils von Trient, Bd. II (Freiburg 1957) 14 f.

21 Vgl, R. Lill, Die ersten deutschen Bischofskonferenzen (Freiburg 1964) 14 ff.
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schen Kurie wie von einzelnen deutschen Bischofen. Sie fiirchteten, ein solches Konzil
konne antipdpstlichen nationalkirchlichen Bestrebungen Auftrieb geben. Um solchem
Miftrauen zu begegnen, wurde von den Initiatoren des Konzilsplans beschlossen,
nicht zu einem Konzil, sondern nur zu einer einfachen Konferenz einzuladen. Alle
deutschen Bischofe folgten dieser Einladung und versammelten sich am 22. Oktober
1848 in Wiirzburg zur ersten deutschen Bischofskonferenz 22. Es war die Geburtsstunde
einer Einrichtung, die bis heute Bestand hat und die fiir die Kirche in Deutschland
hochst bedeutsam geworden ist, ohne dafl sie bis zum zweiten Vatikanischen Konzil
im kirchlichen Recht verankert war.

Folgerungen

Was aber, so sei abschliefend kurz gefragt, ergibt sich im Hinblick auf unsere
gegenwirtigen Fragen aus der Besinnung auf die Losung von 1848 ebenso wie auf die
anderen Tatsachen der Konziliengeschichte, auf die wir hingewiesen haben? Es diirfte
vor allem folgendes sein:

1. Synoden oder Konzilien sind zwar eine sehr alte und hichst wichtige Institution
der Kirche. Sie bieten aber nicht den einzigen Rahmen, um kollegiale Leitungsgewalt
und Verantwortlichkeit auszuiiben.

2. Es gibt zwar Konzil oder Synode nicht ohne Bischife. Die Geschichte bietet aber
keinen Beleg fiir die Auffassung, dafl der Kreis der stimmberechtigten Teilnehmer
nicht je nach den Notwendigkeiten und entsprechend den gesellschaftlichen Verhilt-
nissen erweitert werden diirfte und dafl die Gesetzgebungsgewalt ausschlieRlich den
Bischtfen vorbehalten wire.

3. Die Bestimmungen des kirchlichen Gesetzbuchs von 1917 sind lediglich der Nie-
derschlag einer mehr als anderthalbjahrtausendjihrigen Entwicklung, die viel reicher .
an Formen und Ordnungen war, als es die derzeitigen Regelungen erkennen oder
auch nur ahnen lassen. Das geltende Recht stellt fiir uns einen vorldufigen, nicht einen
endgiiltigen Abschluf} dar.

Sollte es nicht auch heute — wie z. B. 1848 — schopferische Phantasie in der Kirche
geben, die die Starre des kodifizierten Rechts ohne Beeintrichtigung der notwendigen
Ordnung iiberwindet?

22 Es ist in unserem Zusammenhang unerheblich, daf Bischof Hofstitter von Passau zunichst abgesagt
hatte und erst wenig spiter nach Wiirzburg kam; vgl. Lill a.a. O. 24 u. 30

3 Stimmen 185, 1 33
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S5

Zum Thema Priestergruppen’

Christliche Basisgruppen werden mehr und mehr zu einem Faktor des kirchlichen und
dffentlichen Lebens. In Europa haben neben der Isolottogemeinde und Studenten-
gemeinden in Holland vor allem Priestergruppen aufhorchen lassen. Auf ihrer ersten
internationalen Konferenz Anfang Juli in Chur hatten sich Vertreter der verschiede-
nen nationalen Gruppen noch vorwiegend mit filligen Anderungen im Berufsbild und
Lebensstil des Ordinierten befafit. Die zweite Delegiertenkonferenz Mitte Oktober
in Rom diskutierte Vorschlige zur Kirchenreform, die ein vielfiltiges Echo in Presse,
Rundfunk und Fernsehen, in den Gemeinden und im Klerus, bei Bischofssynode,
Kurie und Papst fanden. Existenz und Wirksamkeit dieser ,Solidaritdtspriester®?
schaffen und beleuchten Probleme?, die von allen Beteiligten weiter bedacht werden
miissen, und zwar im Sinn einer aufklirenden, selbstkritischen Reflexion, welche Ein-
fiihlung in die Situation der anderen beteiligten Gruppen, Distanz zur eigenen Rolle
und Toleranz erméglicht3. Theodor W. Adorno hat dieses Nachdenken, von dem sich
Kirchenleitungen, Bischofskonferenzen, Priesterrite, Verbinde und Meinungs- und
Impulsgruppen jeder Art und Richtung nicht linger dispensieren kdnnen, so um-
schrieben: ,Am ehesten wire es erweiternde Konzentration zu nennen. Indem sie
ihre Sache, und sie allein, visiert, gewahrt sie in ihr, was iibers Vorgedachte hinausgeht
und damit den fixierten Umkreis der Sache sprengt.“ 4 Die Sache, um die es in diesem
Sinn in den folgenden Bemerkungen geht, ist der Komplex von Problemen, der durch
die Priestergruppen und fiir sie gegeben ist; was die Reflexion in diesem Problem-
komplex gewahrt, ist sein Kontext, das Gefiige von Bedingungen und Aufgaben,
in dem die durch und fiir die Priestergruppen auftretenden Probleme zu sehen sind.
Die an die Adresse der Gruppen gerichteten Fragen, Zweifel und Erwartungen, die
iiber sie geduferten Meinungen, die fiir die Gruppen selbst charakteristischen Erfah-

* In der Diskussion um die Priestergruppen haben wir einen ihrer Vertreter gebeten, das Thema
aus der Sicht der Gruppen selbst darzustellen. Weitere Diskussionsbeitriige sollen folgen (Anmerkung
der Redaktion).

1 Vgl. die deutsche Fassung der Erklirung des Sekretariats europdischer Priestergruppen vom 26. 9.
1969, in: Die Kirche befreien fiir die Befreiung der Welt. Arbeitspapiere fiir die Delegiertenkonferenz
in Rom vom 10.-16. 10. 1969 (abgekiirzt: R) 38; H. Herles, Falsche Priester, in: Publik Nr. 42 vom
17. 10. 1969; M. Horkheimer, Die Funktion der Theologie in der Gesellschaft, in: Greinacher-Lengsfeld-
Neuenzeit, Die Funktion der Theologie in Kirche und Gesellschaft (Miinchen 1969) 226 f. (abgekiirze: Fu).

2 Dazu vgl. z. B. K. Rahner, Schisma in der Kirche?, in dieser Zschr. 184 (1969) 29 f. (abgekiirzt:
Schisma).

8 Vgl. A. Mitscherlich, Auf dem Weg zur vaterlosen Gesellschaft (Miinchen 1963) 284 f., 289 f.

4 Th. W. Adorno, Stichworte. Edition Suhrkamp 347 (Frankfurt 1969) 15 £.
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rungen, Motive, Gravamina, Vorschlige, Ziele und Schwierigkeiten sollen hier also
nicht dargestellt und dokumentiert, sondern auf die bei einer solchen Bestandsauf-
nahme sichtbar werdenden Probleme hin analysiert und auf den weiterreichenden,
entscheidenden Problemzusammenhang hin reflektiert werden?. Dabei handelt es sich
um nicht mehr als einige Hinweise, die meine perstnliche Meinung wiedergeben.

Vorhandene Probleme kommen auf den Tisch

Allein die Tatsache, dafl Spontangruppen das kirchliche Leben im Sinn einer radi-
kalen Reform verindern wollen und zu verindern beginnen, weil die als Notstand
erfahrene Situation des kirchlichen Lebens zur kollektiven Selbsthilfe herausfordere —
diese Tatsache mutet als solche der ,hdchst komplexen Gesellschaft der Kirche“ ¢ eine
Auseinandersetzung mit Problemen zu, die bisher offensichtlich wenn nicht verdringt,
so doch jedenfalls nicht mit zureichender Deutlichkeit als Probleme 6ffentlich bewuf3t
gemacht worden sind. Die Existenz von Priestergruppen fordert also zu einem Lern-
prozeR heraus. Ob dieser Vorgang einer Bewufitseinsinderung durch wachsendes
Problembewufitsein in den verschiedenen, den Katholizismus in Europa prigenden
Gruppen in Gang kommt, scheint die entscheidende, derzeit durchaus offene Frage.
Ob die Herausforderung, die die christlichen Basisgruppen in dieser Hinsicht dar-
stellen, verstanden und angenommen wird, bleibt abzuwarten. Dafl sie wenigstens
empfunden wird, das zeigen das Unbehagen, die Vorbehalte, die Anfragen und Ein-
winde, die negativen und positiven Urteile, mit denen andere Gruppen und einzelne
auf das Phinomen ,Priestergruppen® reagieren?. Wir gehen daher bei den folgenden
Hinweisen von solchen Reaktionen aus.

5 Eine Dokumentation hitte bereits eine Fiille von Material zu beriicksichtigen. Ich nenne Beispiele
aus dem deutschsprachigen Raum: SOG-Papiere (Mitteilungen der Solidarititsgruppe katholischer Prie-
ster, Hrsg. SOG Bochum, 1967 ff., abgekiirzt: SOG); ,imprimatur* (Meinungen, Nachrichten, Kritik
aus der Trierer Kirche, Hrsg. Arbeitskreis Imprimatur Trier, 1968 f.); Dokumentation der Biihler
Treffen von Geistlichen der Ditzese Freiburg (drei Hefte 1968 f., abgekiirzt: B I-II1); Votum I und II
des Weihekurses 1966/68 der Didzese Rottenburg, in: Katechetische Blitter 1968/10, 628-635; Doku-
mentation der Verhandlungen der Kdnigsteiner Konferenz vom 19.-20. 1. 1969, in: SOG 69/1, 4-22
(abgekiirze: Ks); Dokumentation der konstituierenden Versammlung der Arbeitsgemeinschaft deutscher
Priestergruppen in Konigshofen vom 25.-26. 5. 1969 (abgekiirzt: Kh); Resolutionen und Dokumente
der ersten Delegiertenkonferenz europ. Priestergruppen in Chur (Schweiz), in: SOG 69/III und IV;
Programm des Fredsenhorster Kreises, in: Orientierung 196%/10 (31. 5. 1969) 113-115; die unverdflent-
lichte Studie ,Gegenwirtige Probleme und soziale Position des katholischen Weltgeistlichen® (vgl. dazu
G. Hirschauer, Werkhefte 1967/21 und SOG 68/1, 69/1). Demniichst erscheint eine Dokumentation der
romischen Tagung. Sie wird anhand der wesentlichen Texte Stand, Motive und Ziele der Arbeit der
deutschen Priestergruppen erlidutern.

6 Schisma 30.

7 Vgl. z. B. Herderkorrespondenz 1969/7 327 ff.: ,Was wollen die Priestergruppen?® und 337; Kar-
dinal Hoffner, Um des Himmelreiches willen. Interview mit dem Presseamt des Erzbistums Kéln. Das
Gesprich Nr. 1 vom 17, Juli 1969 (abgekiirzt: H8); L. Waltermann im WDR II. Programm am 13. 7.
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Zuviel Publizitit fiir eine Minoritit?

Die Priestergruppen treten da Sffentlich auf, wo offizielle kirchliche Veranstaltun-
gen publizistisches Interesse wecken. Das wedst Manipulationsverdacht und Unbe-
hagen®. Sollten diese jungen Priester nicht besser ihren Dienst tun, anstatt sich &ffent-
lich in Szene zu setzen? Von der Universititstheologie her legt sich die Frage nahe,
ob die Gruppen durch die bewufit angestrebte Uffentlichkeit ihres Redens nicht Gefahr
laufen, von fixierten Positionen aus Agitation zu treiben, wo nur solide theologische
Arbeit weiterfiihren kann?. Hier kann offenbleiben, inwiefern und wo diese Anfragen
berechtigt sind, inwiefern und wo hinter manchen Reaktionen unzureichende Vorstel-
lungen von Publizistik 10 stehen. Signifikant ist die Kritik an der Offentlichkeitsarbeit
der Priestergruppen, sofern sie zeigt, daf diese Offentlichkeitsarbeit als Ver-
halten einer kirchlichen Gruppe gegeniiber der Publizistik als der Institution
der Offentlichkeit!! atypisch ist. Die Priestergruppen versuchen, sich von innerkirch-
lichen Ideologien abzuwenden und in einer bewuflten ,Zuwendung zu den geschichtlich
und gesellschaftlich dringenden Fragen® ,verstindlich, unverschliisselt, rechtzeitig und
deutlich — eben 8ffentlich®12 zu reden. Die Kritik an diesem Versuch beleuchtet das,
wovon er diejenigen emanzipiert, die ihn unternehmen: das falsche Bewufitsein, das
aus Mangel an Sachkenntnis, Projcktionen, sozialen Vorurteilen und Absolutheits-
anspriichen entsteht und manche kirchliche Gruppen kommunikationsunfahig, d. h.
lernunfihig macht'3, Die Priestergruppen versuchen, das zu lernen, was zu lernen

1969, in: SOG 68/3; Erwin K. Scheuch, Die Priester von links. Analyse einer unsicheren Generation, in:
Christ und Welt Nr. 43 v. 24. 10. 1969, 32; J. Schilling, Der Streit um die montinische Restauration,
¢bd. 31. Fiir Scheuch ist das, was die Reformgruppen sagen, ,Christlicher Pop-Marxismus als Wortsofle
iiber Rousseau-Vorstellungen®, vorgebracht von Anpassern, die protestieren, weil das schick und unge-
fahrlich ist, von Pharisiern des Protests, denen man ,den Weg in die eigene Sckte mit eigener Mystik
erleichtern® sollte. Tatsachen, die diese ,Analyse® widerlegen, scheinen Scheuch nicht bekannt oder nicht
erheblich: die Vorginge im Isolotto um Don Mazzi,’die von C. Torres gegebenen Erklirungen fiir sein
Verhalten — das bekanntlich nicht auf dem Sportplatz endete —, der Terror der spanischen Polizei und
Justiz gegeniiber den Basken, die Verfolgung der CAJ in Brasilien, die Untersuchungen der American
Society for Canon Law zur Frage der Kirchenverfassung und der Grundrechte in der Kirche bleiben
aufler Betracht. Der Ausdruck ,kulturrevolutionire European Assembly of Priests® liflt auf Mangel
an Tatsachenwissen schlieflen.

8 Vel. Ho 2; H. Burger, in: Siiddeutsche Zeitung v. 15. 10. 1969, 3; B. Nellessen, in: Die Welt
v. 16. 10, 1969, 5.

9 Vgl. K. Rahner im WDR II. Programm am 13. 7. 1969, in: SOG 69/3, 5; J. Habermas, Protest-
bewegung und Hochschulreform (Frankfurt 1969) 247; ders., Erkenntnis und Interesse. Theorie 2
(Frankfure 1968) 338 f.

10 Vgl, I. Hermann, Die Theologie vor dem Anspruch der Uffentlichkeit, in: Fu 209.

11 Vgl. fiir die Problematik als solche z. B. J. Habermas, Strukturwandel der Offentlichkeit (1965).

12 I, Hermann, Fu 218 f.

13 Vgl. dazu G. Bormann, Kommunikationsprobleme in der Kirche, in: J. Matthes, Kirche und
Gesellschaft. Einfithrung in die Religionssoziologie II (rde 312/313, 1969) 169 f., 180-185 (abgekiirzt:
Ma II); G. C. Homans, Theorie der sozialen Gruppe (Kdln 1965); Y. Spiegel, Kirchliche Biirokratie
und das Problem der Innovation, in: Theologia practica 1969/4, 363-380, besonders 374 ff. (Lit.).
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offenbar lebensnotwendig auch fiir andere Gruppen, Kreise, Schichten in der Kirche
ist: Informationen aufzunehmen und zu verarbeiten, offen zu reden, Auskunft zu
geben — kurz: Austausch und Dialog als Form kollektiven Lernens einzuiiben 14,

Wen reprisentiert diese Minderheit?

Die Frage nach der Reprisentativitit der Priestergruppen hingt eng mit den Be-
denken gegen ihre Offentlichkeitsarbeit zusammen. IThre massivste Spielart — der Vor-
wurf, diese Spontangruppen seien ja gar nicht reprisentativ fiir den Klerus — kann
hier aufler acht gelassen werden, weil sie gegenstandslos ist: Priestergruppen sind ex
definitione nicht ,der Klerus®, Bedenkenswert sind an diesem Mifiverstindnis allen-
falls die Verengung auf die Frage nach der Zahl (und damit nach der potentiellen
Macht) und die Konzeption einer (leider nun als Fiktion enthiillten) Geschlossenheit
des ,,Klerus“ 5. Wer die Tatsache, dafl der potentielle Gesprichspartner eine Minder-
heit ist, als Argument benutzt, um den direkten Kontakt und damit die Auseinander-
setzung iiber die Sachfragen zu umgehen, muf} sich seinerseits fragen lassen, ob er die
Sache gar nicht sieht, um die es der Minderheit geht, ob es ihm um die Losung der
Sachprobleme oder um die Erhaltung seiner Macht geht — und vor allem, wen er denn
seinerseits reprisentiere, wirklich noch hinter sich habe 18, Fruchtbarer als diese wech-
selseitigen Anfragen diirfte die in der Diskussion tiber Chur erarbeitete Einsicht sein,
daf die ,reprisentativen® Gremien wie etwa Priesterrite Spontangruppen nicht er-
setzen kdnnen 17,

Auf welches Problem die Frage ,,wen reprisenticren die Priestergruppen?® in Wirk-
lichkeit hinweist, wird nur dann deutlich, wenn man die Sachfragen ins Auge fafit,
mit denen die Gruppen sich befassen. Kénnte es nicht sein, dafl diese Gruppen zwar
nur fiir ihre wenigen Mitglieder einstehen, aber in der Sache fiir viele Menschen, fiir
ganze Schichten sprechen, die im kirchlichen Leben nicht selbst zu Wort kommen 182
Wer reprisentiert die Exkommunizierten, die Enttiuschten, die dem ,Milieu® Ent-

14 Vgl. dazu H. Schelsky, Ist die Dauerreflexion institutionalisierbar?, in: Auf der Suche nach Wirk-
lichkeit (Diisseldorf 1965) 250-275. Solche Prozesse werden nur in Gruppen effizient; vgl. H. Halbfas,
Kirche und Gesellschaft, in: Katechetische Blitter 1968/10, 588-591.

15 Vel Hb 3.

16 Vgl. dazu den von Kardinal Suenens im Rahmen seines Vortrags in Chur verlesenen Brief von
H. Kiing; J. B. Metz, Der Glaube der Reformer, in: Publik Nr. 13 v. 20. 12. 1968, 17; SOG 69/3, 16,
36; P. Matussek, Amtskirche und Theologie in der Sicht des Psychologen, in: Fu 283f.

17 Vgl. Schisma 30; Weihbischof Frotz, Bischéfe und Priester im Gesprich, in: Kirchenzeitung fiir das
Erzbistum Kb6ln v. 25. 7. 1969; Bischof Ernst (Breda) im WDR II am 13. 7. 1969, in: SOG 69/3, 11;
Aufruf des Priesterrats der Diézese Haarlem an alle Priesterriite, ebd. 72 f.

18 Die Reflexion auf die zum sozialen System Kirche nicht Zugehbrigen bestimmt die Uberlegungen
vieler Gruppen. Deutschsprachige Beispiele: Votum 1, in: Katechetische Blitrer 1968/10, 631; Kh 14, 17, 19,
27; R 3, 5, 23; zum Problem als solchem vgl. z. B. O. Schreuder, Glaube und Unglaube (Kath. Stu-
dentengemeinde St. Fidelis Freiburg) 4-9; ders., Gestaltwandel der Kirche (Olten 1967).
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wachsenen, die vielen Christen, die sich mit kirchlichen Normen, Werturteilen, Lehren
und Riten nicht identifizieren? Wer spricht stellvertretend fiir Christen, die sich dem
Wandel des Glaubensbewuftseins aussetzen und dadurch gezwungen sind, zu fragen
und zu erfahren, was mit Worten wie ,Gott® gemeint sein konnte 92 Welche Gruppe
unter den ,ausdriicklichen® Christen versucht bewuflt, nicht nur tiber die ,anonymen
Christen® und die im Christ-Werden Verhinderten nachzudenken??, sondern in der
Kirche die Stelle dieser Menschen einzunehmen? Die Frage nach der Reprisentativitit
der Spontangruppen wird, nimmt man das Selbstverstindnis der Gruppen zunichst
einmal ernst, zum Hinweis auf das Problem, wie Glaube heute moglich ist und was
der, der glauben will, in und mit der organisierten Kirche noch anfangen soll. Der
Versuch, als Gruppe in der Kirche zugleich auf der Seite derer zu stehen, die diese
Institution nicht mehr brauchen, mit ihr nichts zu tun haben wollen, dieser Versuch,
die Grenze der Mentalitit, der Organisation, der Ideologie zu iiberschreiten, wird
als Gefahr empfunden und fiihrt zu einer dritten, den springenden Punkt treffenden
Anfrage.

Zugleich ,in® der Kirche und ,auflerhalb*?

Manche Einwinde, die vor allem im Klerus selbst laut werden — nun habe auch
die Kirche ihre ,APO¥%, der Korpsgeist gehe verloren, die Gruppenbildung polarisiere
den Klerus in ,Progressive® und ,Konservative®, das Vertrauen schwinde, weil man
nicht mehr wisse, wo der Gegner steht und ob er nicht schon im eigenen Lager stehe —
signalisieren, dafl die Priestergruppen bisher verbindliche Spielregeln verletzen. Sie
fallen nicht nur aus ihrer zwar inzwischen problematisierten, aber de facto noch immer
vorgezeichneten Rolle als Reprisentant des organisierten Systems ,Kirche®?2, sie
gefihrden nicht nur den fiir viele Priester mit ,ihrer* Pfarrei nach langen Jahren

19 Chur und Rom befaflten sich deshalb vor allem mit Fragen der ordinierten Christen und der
Kirchenreform, weil das vom europiischen Bischofssymposion bzw. von der Bischofssynode her nahelag.
Kircheninterne Themen werden jedoch von vornherein im Horizont der Krise des Humanen und damit
des Christseins (des Glaubens) gesehen, vgl. z. B. SOG 69/3, 67; Ks 10 f.; Programm des Freckenhorster
Kreises, in: Orientierung 1969/10, 113 f.

20 Das umstrittene Stichwort soll hier nicht eine Theorie, sondern die hinter dieser stehende Haltung
andeuten, vgl. z. B. G. C. Berkouwer, Gehorsam und Aufbruch. Zur Situation der katholischen Kirche
und Theologie (Miinchen 1969) 24-29.

21 Vgl, Ma II, 101-110; J. Dellepoort, Der Priester in einer sich indernden Welt, in: Orientierung
1969/14-15, 163-165; R. Echarren, Probleme des Klerus in der Kirche, ebd. 163 f.; L. Hoffmann, Der
frustrierte Klerus) in: Kat. Blitter 1968/10, 597-610; P. R. Hofstitter, Einfithrung in die Sozialpsycho-
logie (Stuttgart #1966) 309 ff., 344 ff., L. v. Deschwanden, Eine Rollenanalyse des katholischen Pfarrei-
priesters (Koln 1968); H. P. Dreitzel, Die gesellschaftlichen Leiden und das Leiden an der Gesellschaft
(Stuttgart 1968); E. Pin, Die Differenzierung im Verstindnis der priesterlichen Funktion, in: Concilium
1969/5, 177-184; O. Schreuder, Die kirchliche Amtsstruktur in unserer Zeit, in: Der Priester in einer
sikularen Welt. Akten des 3. internationalen Kongresses zu Luzern, 18.—22. September 1967: Informa-
tionsblatt des Instituts fiir europiische Priesterhilfe 1968/2, 76-87.
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der Abhingigkeit erreichten kleinen Bereich der Autonomie?2, sie konfrontieren viel-
mehr ihre Kollegen und viele Gemeindemitglieder mit der Tatsache, daff man in der
Kirche mitarbeiten kann, ohne sich mit ihr zu identifizieren2. Der Vorgang der
zumindest partiellen Emanzipation betrifft potentiell alle Segmente der sozialen Rolle
des Priesters und erscheint so zwangsldufig als ,Abbau® auf allen Gebieten: auf dem
Sektor des Kultdieners — ,,die feiern nicht einmal mehr die Messe® —, der Religiositit —
»die beten ja selber nicht mehr* —, der Theologie —,was glauben denn die jungen
Priester noch?® — und der sozial-politischen Funktion (,,die wihlen nicht mehr CDU®).
Daf der vermeintliche Substanzverlust gekoppelt ist mit kollektiver Absage an die
rollenspezifische politische Neutralitit 24, daf die Solidarisierung auf Verinderung des
kirchlich-gesellschaftlichen Bewufitseins und der bestehenden Verhiltnisse durch Selbst-
hilfe, Eigeninitiative, rationale Auseinandersetzung und durchdachte Aktionen abzielt,
steigert das Unbehagen.

Dafl der Emanzipationsprozefl, dessen Ausdruck und Vehikel die Gruppenbildung
und die internationale Zusammenarbeit sind, als theologisch legitim nachgewiesen
werden muf}, dafl es nbtig ist, die Sorge, dieser Vorgang fithre zu Hiresie oder
Schisma, als Miflverstindnis zu erweisen, das zeigt, wie sehr der Katholizismus solche
Gruppen braucht, die die kritische Differenz zwischen Christsein und Kirchlichkeit,
zwischen der Sache Jesu und den Interessen der Kirche als Organisation wie als lokale
Gemeinde wahrnehmen und in der Kirche praktizieren?®s. Zur Frage steht nicht, ob
auch ein Mensch, der nicht mehr aus kirchlichen Bindungen lebt, der sich seelisch, welt-
anschaulich, sozial nicht mehr mit dem ,Milieu® oder der Gruppe der Praktizierenden
identifiziert, noch ein Christ ist. Das sollte klar sein. Zur Frage steht vielmehr, ob das,
was in diesen Gruppen versucht und mithsam erlernt wird — Abschied von Illusionen,
Aufkiindigung der Gefolgschaft, Abbau falscher Erwartungen, Blick fiir Herrschafts-
ausiibung und ekklesiogene Unfreiheit, Zivilcourage, theologische Bemithung um die
Aneignung dessen, was Jesus von Nazareth gewollt hat, rationale Konfliktlssung und
Konsensfindung im Widerstreit der Interessen und Meinungen, Uberwindung kirchen-
spezifischer Ideologien — nicht sogar kennzeichnend fiir eine heute und morgen vom
Evangelium und von der Situation her geforderte Weise des Christseins ist, die auf
ithre Weise dazu beitragen konnte, dafl unter den Christen ,der Artikel Gott* nicht

22 Vel. O. Schreuder, Ratschlige fiir angehende Priester, in: Diakonia 1969/4, 243-248.

23 Vgl. zu diesen Problemen z. B. A. u. M. Mitscherlich, Die Unfihigkeit zu trauvern (Miinchen 1968)
140 £., 155, 189 £., 228 £., 295 £., 340, 347 £.; Schisma 31-35.

24 Vgl. SOG 69/3, 48, 51 f.; H. Jaeneke, Kleine Freiheit fiir 30 Tage, in: Die Zeit, Nr. 43 v. 24. 10.
1969, 4.

25 Vgl. dazu Ma II, 92 f., 100, 122, 123 ff., 138, 24-29; N. Greinacher — H. T. Risse, Bilanz des
deutschen Katholizismus (Mainz 1966); P. Lengsfeld, Revolution und Reformation als theologisches
Problem, in: Fu 262 f., 274; B. v. Onna, Der Katholizismus in der spitkapitalistischen Gesellschaft, in:
Kritischer Katholizismus (Fischer Biicherei 1015. 1969) 844 (dazu vgl. B III, 25-37). Ansatzpunkte fiir
weiterfiihrende Uberlegungen iiber das Recht und die Funktion der ,Unkirchlichkeit® in der Kirche bdte
z. B. S. Kierkegaards Begriff des ,Korrektivs®,
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vollends ,ausgeht“ 26, Kénnte es nicht sein, dafl der Versuch, sich mit der Sache Jesu
zu identifizieren, also Christ zu werden, fiir viele Katholiken in Zukunft nur noch
als ProzeR der Emanzipation moglich ist, dafl diese Emanzipation fiir viele Menschen
die einzige Alternative zu Resignation, #dufierlich sichtbarem Bruch mit der Kirche
oder innerer Emigration, also der Weg zur christlichen Freiheit wird? Das ist die Frage,
die in den Basisgruppen Gestalt gewonnen hat. Aber — das ist die Gegenfrage — fiihrt
dieser Weg nicht aus dem ,entscheidend Christlichen® hinaus in ,spirituelle Ver-
armung®27? Anders gesagt: :

Wird das Kreuz Christi noch ernst genommen?

Haben diese Gruppen christlich etwas zu sagen? Haben sie eine iiberzeugende Spiri-
tualitit, in der man als Priester sich selber verstehen, mit der man als Christ leben
kann? Neben Erwartungen stehen kritische Anfragen. Wie verstehen diese Priester
ihre Sendung? Wollen sie noch etwas von ihrem besonderen Dienst wissen? Kommen
in ihrer Predigt und in ihrem personlichen Leben das Gebet, das Gottesverhiltnis,
die Torheit des Kreuzes, die Hingabe und der Verzicht nicht zu kurz? Sehen sie noch
das wesentlich Christliche — Erlosung von Gott zum ewigen Heil durch das Kreuz
Christi? Sind ihre ,entsakralisierten® Feiern noch Gottesdienst? Diese Fragen diirften
von den Befragten vermutlich nur dadurch beantwortet werden konnen, dafl jene
Erwartungen nicht enttiuscht werden. Sie zeigen jedenfalls, daff Konflikte zwischen
volkskirchlich geprigten Verhaltensmustern und Vorstellungen einerseits und mehr
dem Versuch der Emanzipation gemiflen Haltungen und Sprechweisen nicht vermie-
den, sondern ausgetragen werden sollten, damit auch die Christen, die noch immer
das ,eigentlich Christliche® zu kennen und zu praktizieren glauben, auf die Situation
vieler anderer Christen aufmerksam werden: auf das zwanglose Aufhdren von Reli-
gion, auf den Einspruch gegen ein der Verantwortung enthebendes Gebet, auf die
Unverstindlichkeit der christlichen Sprache, auf den fundamentalen Bewufltseins-
wandel 2.

Bleibt diese Auseinandersetzung aus, dann werden sich die Gemeinden weiter krank-
schrumpfen. Wird sie anhand neuer, experimentierender Gottesdienst- und Gebets-
formen gewagt, liflt man die daran interessierten Kreise und Gruppen in den Ge-
meinden arbeiten, dann wird vielleicht der Weg zu einer ,Spiritualitit® frei. Sie
konnte in dem Versuch bestehen, die Nicht-Selbstverstindlichkeit der fundamentalen

26 Vgl. S. Kierkegaard, AbschlieRende unwissenschaftliche Nachschrift zu den philosophischen Brodcen:
Gesammelte Werke 16 (Diisseldorf 1957) 239.

27 Vgl Herder-Korrespondenz 1969/7, 332; Hb 4, 6; B. Nellessen, Proteste, Gebete und Qualm. ..,
in: Die Welt v. 16. 10. 1969, 5; B III, 43 f. und 51 f.

28 Zur Kritik der Sikularisierungsthese z. B. J. Marthes, Religion und Gesellschaft I (rde 279/280)
74 ff., 97 ff., 102; vgl. ferner die Feststellungen von R. Affemann, Die Funktion der Theologie, unter-
sucht mit den Methoden der Tiefenpsychologie, in: Fu 15-29; J. Blank, Das politische Element in der
historisch-kritischen Methode, ebd. 51 f.
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inneren Handlungen anzueignen und von ihr her auf das Verhalten, die Worte und
die Sache Jesu zuriidkzukommen. Dieser Versuch, das wahrhaben zu wollen, was
man erfihrt, und das wahrnehmen zu wollen, was Jesus wollte, dieser Versuch der
»Gleichzeitigkeit“® konnte dazu beitragen, daf falsche Vorstellungen von »Spiri-
tualitdt® iberwunden werden, daff ordinierte Christen von der Solidaritit Jesu mit
den Entwiirdigten her ihre besondere Funktion besser verstehen, dafl man nicht linger
unter dem Stichwort , Torheit des Kreuzes® zur Internalisierung von Richtlinien und
Verboten auffordert®. Diese Spiritualitit kdnnte fruchtbar machen, was man iiber
Jesus weill: dafl er die Nahe der Gottesherrschaft als Solidaritit Gottes mit den Un-
freien und Verlorenen verstanden, &ffentlich behauptet, verkérpert und mit dem Tod
am Kreuz besiegelt hat. Vielleicht sind schon viele Christen unterwegs zu einer der-
artigen Spiritualitdt und damit zu Moglichkeiten etwa der Eucharistiefeier, die sowohl
ihren Erfahrungen als auch den von der neutestamentlichen Uberlieferung gesetzten
Akzenten besser entspricht als der derzeitige Sonntagsgottesdienst. Vielleicht halten
schon heute viele Priester den Sinn ihrer Ordination dann fiir erfiillt, wenn sie die
Freiheit aufbringen, in Gesprichs- und Arbeitskreisen gemeinsam mit anderen Christen
authentische Erfahrungen zu machen und in der Art der Zusammenkunft und der
Eucharistie auszudriicken. Das Problem der Spiritualitit betrifft also alle: die Bischéfe,
den Klerus, die Fachleute fiir Liturgie, die Leiter der Ausbilduﬁgsstitten, die didze-
sanen Rite, die vielen interessierten Christen in den Gemeinden. Es lautet: Klein-
glaube, Angstlichkeit, Phantasielosigkeit — oder neue Methoden der Wahrheitsfindung
und Konfliktlosung, Achtung vor den Gaben des Geistes (auch vor der des ,kollek-
tiven Prophetismus“31), selbstkritische Konfrontation mit Jesus Christus?

In dem Lernprozef, in den die Option fiir die Freiheit des Glaubens fithren wiirde,
konnten die Basisgruppen und darin die Priestergruppen als Katalysator wirken, und
zwar deshalb und in dem Maf}, weil und als diese Gruppen einerseits zur Reflexion
auf die bisher angedeuteten Probleme herausfordern und andererseits aufgrund ihrer
Eigenart mit internen Schwierigkeiten kimpfen und so unterwegs sind zu L&sungs-
methoden und Problemldsungen, die auch fiir andere Gruppen in der Kirche von
Belang sein kdnnten. Auf solche Schwierigkeiten, die eventuell mehr als nur gruppen-
interne Bedeutung bekommen kdnnen, soll nun aufmerksam gemacht werden.

Kiinftige Probleme deuten sich an

Ein Dilemma kann hier beiseite bleiben, das anfinglich die Solidarisierung er-
schwerte, nun aber {iberwunden scheint: Selbstschutz oder Reform, ,Gewerkschaft®
oder Impulsgruppe, Berufsverband oder Aktionsgemeinschat um der Erneuerung

20 Vgl. S. Kierkegaard a.a. Q. 47-54; Philosophische Brocken: Werke 10 (Diisseldorf 1952) 84, 99, 101.
30 Vgl. ,Milieugeschiddigt®, in: Kat. Blitter 1968/10, 592 ff.
31 Vgl. O. Schreuder, Ratschlige. .., in: Diakonia 1969/4, 243-248; I. Hermann, in: Fu 221.
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willen32? Aus dem Selbstverstindnis als Impulsgruppe, mit dem der Sektiererei wie
der Interessenvertretung vorgebeugt ist, ergibt sich jedoch eine schwierige Aufgabe:
die Priestergruppen miissen theologisch solid und wissenschaftlich gut informiert jene
offenen Fragen weiter bearbeiten, die sie angesprochen haben und denen sie Prioritit
einrdumen.

Dazu gehdren die Frage nach Gestalt- und Funktionswandel der Kirche in der
Gesellschaft, die Frage nach Gott, die Aufgabe der Transformation der Kirche, ihrer
Verfassung, ihres Rechts, ihrer Amter 33, Werden die Priestergruppen die Informatio-
nen aus den Humanwissenschaften verarbeiten, die theologische Diskussion fruchtbar
machen, theoretisch fundierte Vorschlige und Experimente machen konnen? Sie miis-
sen selbst tun, was sie auch anderen zumuten: lernen.

Theorie und Praxis

Aber muf ,lernen® heiffen: Theorien bilden? Die Debatte iiber das Verhiltnis von
Theorie und Praxis und die bisherige Zusammenarbeit ergaben folgende Konzep-
tionen: offener Protest, Verweigerung, Verinderung durch Aktion verdeutlichen sich
selbst, das Evangelium als ihren Grund, die Unterdriickung als ihren Gegner; Theo-
logie kann nur zeigen, daf die Kirche die Partei der Opfer, der Ungebildeten, der
Ausgebeuteten zu ergreifen hat — die Welt darauf aufmerksam zu machen, ist Sache
der 8ffentlichen Symbolhandlung, der aufergewthnlichen, machtlosen Geste; die beste
Theorie verindert weder Menschen noch Verhiltnisse — nur die tagtigliche Ortho-
praxie, die unauffillige befreiende Verinderung via facti zihlt; schon das offene,
mutige, durchdachte, durch Argumente iiberfithrende Wort ist da Aktion, wo Anpas-

32 Vgl. Herder-Korrespondenz 1969/7, 332, Uberwunden ist das Dilemma, sofern auch zunichst um
des Selbstschutzes willen gegriindete Gruppen inzwischen erkannt haben, dafl es iiber die Neuordnung
der Rechtslage und der Arbeitsbedingungen hinaus um Anderung der Seelsorgestruktur, Institutionali-
sierung der Mitverantwortung, Selbstverstindnis des Glaubens geht, und sofern die fiir Berufsprobleme
zustindigen Stellen inzwischen dabei sind, an die Arbeit zu gehen, so daR die Aufgabe der Spontan-
gruppen sich dahin wandelt, diese Gremien (Priesterrat, Personalrat, Schiedsstellen) kritisch anzuregen.
In Italien, Spanien und Portugal liegt das Problem anders, sofern die Gruppen nicht rein klerikal sind
und sofern das Verhiltnis von Staat und Kirche die Gefahr kombinierten oder iiberwiegend staatlichen
Drucks hervorruft. In Valencia z. B. verweigerte der Generalvikar den Gruppen kirchliche Riume, die
Polizei suchte die Wortfiithrer festzunehmen.

38 Die hier angedeuteten Probleme seien wenigstens in Stichworten genannt: Volkskirche-Gemeinde-
kirche-Freiwilligkeitskirche, Anstalt zur Verwaltung allgemein akzeptierter Wertsymbole, sozialthera-
peutischer Dienstleistungsbetrieb, Sekte? Trennung der Kirche vom Staat in Spanien, Portugal, Siid-
amerika? Desintegration zu Basisgruppen mit gleichzeitigem Aufbau eines iiberkonfessionellen Dach-
verbands? Kinderraufe, Kirchensteuer, Konkordate? Sikularisierungsthese, Hermeneutik, Ende der Mera-
physik, Theologie und ,Tod Gottes®, nichtreligise Christologie? Verfassungsreform, Rahmenordnung
statt CIC, Grundrechte in der Kirche, Kollegialisierung der Amtsfithrung, Mitbestimmung durch die
Basis, Probleme des Zugangs zu Amtern durch Wahl, Strukturwandel der Seelsorge und des Gemeinde-
lebens, berufsbegleitende Weiterbildung von Amtstrigern, Anderung und Erweiterung des Berufsangebots
seitens der Kirche, Didaktik der Erwachsenenbildung.
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sung, Angst und Geheimdiplomatie das kirchliche Leben bestimmen — man muf theo-
retisch fundiert reden, um Bewufltsein zu dndern. Vier Konzeptionen, hinter denen
jeweils bestimmte Erfahrungen in bestimmten unterschiedlichen politisch-sozialen Kon-
texten stehen. Werden die verschiedenen nationalen Gruppen einander vor Aktionis-
mus einerseits, vor nutzloser Anpassung andererseits bewahren 34?

Von Priestergruppen zu christlichen Basisgruppen

Dafl von Priestern getragene und ganz oder iiberwiegend aus Priestern bestehende
Reformgruppen nur vorliufiger Notbehelf und in dieser Vorliufigkeit charakteristi-
scher Ausdruck jener kirchlichen Situation sind, die iiberwunden werden soll, ist den
Gruppen klar. Die in Spanien sich bildenden Gemeinschaften sind von vornherein als
Basisgruppen gemeint, die ordinierte und nichtordinierte Christen umfassen. Die an-
deren Gruppen suchen nach Mdglichkeiten, iiber die vorhandenen Kontakte, Verbin-
dungen, Sympathien hinaus zu Zusammenarbeit, Verflechtung und informeller Inte-
gration mit anderen, nicht klerikal geprigten Impulsgruppen zu kommen.

Die Schwierigkeiten liegen auf der Hand: oft wissen die einzelnen an Reform
interessierten Kreise wenig voneinander;es fehlt an Zeit und Energie zu solcher ,neben-
beruflichen® Titigkeit; sogar eine Ortsgemeinde wie die im Isolotto hat Jahre ge-
braucht, um zur christlichen Basisgruppe zu werden; Modelle fiir die Organisation
solcher nicht mehr klerusgebundener iiberregionaler, ja internationaler Gruppenbil-
dung sind noch nicht in Sicht; in vielen Lindern Europas ist der Klerus noch immer
kirchensoziologisch gesehen die Schicht, die zumindest in den Fragen der Struktur-
verdnderung der Seelsorge, der theologischen Erwachsenenbildung, des Amtsverstind-
nisses, der Uberwindung des Pfarreiprinzips vorangehen kénnte und sollte. Die Prie-
stergruppen hitten ihre mdgliche Funktion dann und nur dann erfiillt, wenn sie die
festen Grenzen zwischen den ,,Stinden® in der Kirche theologisch und organisatorisch
abbauen und sich dadurch als Klerusgruppen iiberfliissig machen wiirden.

Solidaritdt als Realisierung der Differenzen

Die nationalen Gruppen unterscheiden sich voneinander durch die Organisations-
form, die Motive der Gruppenbildung, die politisch-soziale Situation ihres Landes,
die jeweilige Lage der Kirche, die Art der Ausbildung, die spezifischen Erfahrungen
und Interessen. Diese Vielfalt kehrt innerhalb der nationalen Gruppen wieder: die

34 Vel. Th. W. Adorno, Stichworte (Frankfurt 1969) 169-190; J. Habermas, Theorie und Praxis
(Neuwied 21967) 231 ff.; ders., Protestbewegung und Hochschulreform (Frankfurt 1969) 9-51; O. Schreu-
der, Ratschldge . .., in: Diakonia 1969/4, 243-248; T. Rendtorff, Theologie in der Welt des Christen-
tums, in: Fu 364 ff.; D. Benner, Theorie und Praxis. Systemtheoretische Betrachtungen zu Hegel und
Marx (Wien 1967); J. Mbller, Glauben und Denken im Widerspruch? Philosophische Fragen an die
Theologie der Gegenwart (Miinchen 1969) 113-120.
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Regionalgruppe Paris unterscheidet sich von der Gruppe in der Provence, der Frecken-
horster Kreis von der SOG Paderborn, die spanische Delegation in Rom von der der
Katalanen. Bei genauvem Hinsehen wiirde man wohl auch in den einzelnen diézesanen
Gruppen etwa der Bundesrepublik Differenzierungen entdecken kénnen. Die Grup-
penbildung, die nationale und internationale Kooperation als solche stellen die Be-
teiligten also vor die Aufgabe intensiver, effizienter sozialer Kommunikation, und
dies unter technisch, organisatorisch und psychologisch schwierigen Bedingungen. Die
Unterschiede miissen bewufit gemacht, die mitgebrachten Vorurteile iiber ,,die anderen®
aufgearbeitet, Enttduschungen analysiert, wechselseitige Aggressionen miissen durch
Einfiihlung verstindlich gemacht, iiberzogene Anspriiche nach innen und nach auflen
miissen abgebaut, naive absolute Setzungen relativiert, die tragenden gemeinsamen
Bezugssysteme miissen in der Auseinandersetzung aufgedeckt, formuliert und bewihrt
werden. Die Solidarisierung als solche legt die Mitglieder der Gruppen, die Delegierten
der Konferenzen, die Sprecher und Wortfiihrer auf Rationalitit, Selbstkritik, Einfiih-
lung, Geduld, auf die Suche nach Methoden der Konfliktldsung und Wahrheitsfindung
fest.

Es scheint, daff diese Aufgabe bewufit wird und der Wille, aus Irrtiimern zu
lernen, Erfolg und Miflerfolg zu kontrollieren, Methoden, Vorschlidge und Verhaltens-
weisen zu korrigieren, stirker wird. Im Blick auf die iiberdiézesane Zusammenarbeit
in Osterreich und der Bundesrepublik, im Blick auf die Gruppenbildung in Spanien
und Portugal, im Blick vor allem auf die Versammlungen in Chur und Rom kann
gesagt werden, dafl die bisher investierte Mithe der gegenseitigen Verstandigung, des
Austauschs der Information und Erfahrungen nicht umsonst war. In den Gruppen
setzt ein, was sie anderen zumuten, worauf sie hinarbeiten und hoffen: ein Prozefl
der Erweiterung und Verinderung des Bewufitseins und des Verhaltens, der Befreiung
von klerikalen Verengungen, von Angst und Provinzialismus. Man beginnt voneinan-
der und miteinander zu lernen. Man lernt, sich von den Erfahrungen des anderen her
und um seinetwillen zu #ndern, damit man ihm gerecht werden kann. Man lernt —
das diirfte der springende Punkt und der einzige Weg nach vorn sein — das Lernen
selbst. Ob das weitergeht, davon diirfte abhingen, ob die Basisgruppen eine kataly-
satorische, initiierende Funktion auch fiir andere Gruppen in der Kirche, auch fiir die
derzeitigen Entscheidungsgremien und die vielfiltigen Gruppierungen im europaischen
Katholizismus bekommen.

II
Der mafigebende Problemkontext

Damit hat die Analyse der ,,Sache® — der durch und fiir die Basisgruppen derzeit
gegebenen Probleme — zur Reflexion auf das gefithrt, was in all dem ,iibers Vorge-
dachte hinausgeht* und den Kontext darstellt, in dem die Probleme und die weitere
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Arbeit der Priestergruppen gesehen werden kénnten: der Prozefi des Lernens, die
Notwendigkeit, Schwierigkeit und Chance, ihn in Gang zu bringen. Was den ,fi-
xierten Umkreis“ der Problemsituation sprengen konnte, wire die Entstehung einer
neuen Lernbereitschaft und die praktische Eintibung ins gemeinsame Lernen. Der
Wille, sich etwas einfallen zu lassen, mufl geweckt werden. Theologen, Pfarrer, Deka-
natskonferenzen, Rite, Synode miissen ihr normativ-ideologisches Denken satt be-
kommen und merken, daf} es besser ist — und mehr Freude macht —, Tatsachen zur
Kenntnis zu nehmen, Losungsmoglichkeiten fiir bestimmte konkrete Probleme durch-
zuspielen. Wie kann man sich selbst und andere lernfihiger, scharfsichtiger, experimen-
tierfreudiger, phantasievoller, sensibler, intellektuell neugieriger machen? Dazu diirfte
es der Gruppen bediirfen, die bestimmte konkrete Probleme etwa der Seelsorge, der
Sakramentenpraxis, der Predigtvorbereitung, der Pastoralplanung, des pastoral coun-
seling, der Gruppenarbeit anpacken, deren Interesse ansteckend wirkt, die durch ihre
kritische Praxis lernen, dafl solche Dinge eben nur noch gemeinsam und ,,von unten®
verandert werden konnen. Dazu bedarf es der Distanz von dem, was man in den
Gemeinden dauernd tut oder mitmacht: das scheinbar Selbstverstindliche, weil Inter-
nalisierte und nun ,im Gewissen Bindende®, mufl verfremdet werden, man muff aus
ihm herauswachsen, um Alternativen, Gegenvorschlige, Besseres anbieten zu kdnnen.
Zu diesem Prozefl der Emanzipation diirfte auch gehdren, dafl man Kontakt und
Umgang mit inzwischen entwickelten Logiken und Methoden der Forschung bekommy,
dafl man ahnt, was derzeit und in naher Zukunft gedacht, versucht, experimentiert,
angebahnt wird, dafl man die Charaktere und Probleme unserer Umwelt realisiert:
die sich beschleunigende Verinderung der Umwelt durch die Menschen und der Men-
schen durch diese Umwelt, die sich anbahnende Verinderbarkeit des Menschen durch
den Menschen, die ,Selbstzerstorung der Aufklirung®38, das zur Erhaltung vieler
derzeitiger Ordnungen ndtige und angewandte Maf} von Gewalt und Unrecht.

Zu solchen Lernprozessen mufl es kommen. Basisgruppen, im Augenblick vor allem
Priestergruppen, konnten dabei zu vorldufigen Institutionen der Lernwilligkeit wer-

35 Vgl. zu Grundlagenfragen z. B. T. Parsons, Das Problem des Strukturwandels: eine theoretische
Skizze, in: Theorien des sozialen Wandels, hrsg. v. W. Zapf (K&ln 1969) 46, 50-52; M. L. Cadwallader,
Die kybernetische Analyse des Wandels, ebd. 141-146; A. Etzioni, Elemente einer Makrosoziologie,
ebd. 147 ff., 165-168; Ma II, 169 ff.; zur Situation vgl. z. B. A. Buchholz, Die grofle Transformation
(Stutrgart 1968) 12 ff., 88 ff., 122-137, 159 ff.; M. Horkheimer und Th. W. Adorno, Dialektik der Auf-
kldrung (Frankfurt 1969); zur Relevanz derartiger Untersuchungen fiir die Kirche vgl. z. B. K. F. Dai-
ber, Die Bedeutung der Soziologie fiir Theologie und Kirche, in: Theologia Practica 1969/4, 347-362
(Lit.); als Beispiel einer Prognose sei genannt P. Dienel, Kirche 1980. Schriften der evang. Akademie in
Hessen und Nassau 78 (1968); dafl die weitere Verzdgerung des Lernprozesses nicht nur fiir die
Gemeinden, sondern auch fiir die Kirchenleitung, und zwar fiir deren Spitze gefihrlich wird, zeigt bei-
spielsweise K. O. v. Aretin, Der unberatene Papst, in;: Hochland 1969/1, 51-61; zur Problematik gemein-
samen Lernens vgl. T. Brocher, Gruppendynamik und Erwachsenenbildung. Zum Problem der Entwidk-
lung von Konformismus oder Autonomie in Arbeitsgruppen (Braunschweig 1967); zu Aspekten der
kirchlichen Entwicklung vgl. O. Betz (Hrsg.), Gemeinde von morgen (Miinchen 1969) und A. Exeler -
J. B. Metz — W. Dirks (Hrsg.), Die neue Gemeinde. Festschrift fiir Th. Filthaut (Mainz 1967).

36 M. Horkheimer und Th. W. Adorno, Dialektik der Aufklirung (Frankfurt 1969) 3.
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den, zu Foren der Emanzipation von all dem, was vor allem ordinierte Christen
behindert und ungliicklich macht (Gewissensdruck am falschen Platz, Uberforderung
durch allround-Praxis, krampfhaftes Festhalten an der Autonomie des ,,Pfarrer“-Seins,
Rollendiskrepanz, Schuldgefiihle wegen scheinbaren Miflerfolgs, Resignation, Verstei-
fung auf ,Fronten®, die gehalten werden miissen, Angst vor dem religitsen Gesprich,
Unfihigkeit, Wandlungen des Gemeindelebens zu beurteilen, Hilflosigkeit gegeniiber
sneuer Theologie und ,neuen“ Katechismen, Funktionirsbewufltsein gegeniiber der
Behorde). Sie konnten so dazu beitragen, dafl mehr Christen als bisher — ordinierte
und nichtordinierte —, vielleicht ganze Gruppen und Schichten in der Kirche fiir den
Dienst frei wiirden, zu dem sie als Christen da sind.

Die Gruppen sollten sich tiberlegen, was sie in diesem Sinn praktisch tun konnen.
So wichtig es fiir sie ist, die internationale Solidaritit durch neue, informellere Kon-
takte zwischen lokalen Gruppen verschiedener Linder, durch Besuche, Information
und gegenseitige Unterstiitzung voranzubringen, so wichtig ist es auch, in den ein-
zelnen Lindern den richtigen Ansatz fiir solche Beitrige zu finden. Vielleicht verbirgt
er sich in der Bundesrepublik unter dem Stichwort , Weiterbildung“? Wo immer dieser
Ansatz zu Beitrdgen zur Ausbreitung christlicher Freiheit liegt — eines wird man von
Gruppen, die ihre ,kollektive Verantwortung®3$? wahrzunehmen versuchen, sagen
diirfen: thre Miihe ist sicher nicht ganz vergebens.

37 Vgl. J. Remy, Die Gewalt in der Kirche, soziologisch gesehen, in: Orientierung 1969/18 vom
30091969, 195,
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Die politische Wochenpresse in der Bundesrepublik

Die Geschichte der gedruckten periodischen Presse beginnt in Deutschland nicht mit
der Tages-, sondern mit der Wochenzeitung. Die ersten Wochenblitter erschienen um
das Jahr 1600; als die dltesten, z. T. in vollstindigen Jahrgingen iiberlieferten Wochen-
zeitungen gelten die ,Straflburger Relation® des Johann Carolus und der ,, Wolfen-
biitteler Aviso“ aus dem Jahr 1609. Bereits 1620 waren in zehn deutschen Stidten
wochentlich edierte Periodika bekannt.

War die Wochenzeitung auch Vorlduferin der Tageszeitung, so liflt sich dennoch
nicht von einer Tradition der heutigen Wochenpresse sprechen, deren Entstehung und
Aufschwung allein aus den Gegebenheiten des Pressewesens der Nachkriegszeit zu
erkldren ist und die somit ihre Wurzeln nicht aus der Presschistorie herleiten kann.
Die Wochenzeitung des 17. Jahrhunderts entsprang dem wachsenden Bediirfnis nach
Informationen, nach sensations nowwvelles, Das Raisonnement oblag ihr nicht. Die
Wochenzeitung der Gegenwart verdankt ihre Verbreitung und Bedeutung hingegen
weit mehr dem Verlangen des Lesers nach Deutung der Meldungen und Neuigkeiten,
die thm von den anderen Massenmedien vermittelt werden, dem Wunsch des Publi-
kums nach tieferer Einsicht in die Hintergriinde der Geschehnisse, nach Ausdeutung
der Ereignisse, vor allem nach dem sachkundigen Urteil des Fachkenners.

Politische Wochenpresse und Meinungsbildung

Die politische Wochenpresse hebt sich wesensmiflig von der Tagespresse ab. Wih-
rend die Tageszeitungen des Wilhelminischen Reichs, auch noch die der Weimarer Re-
publik, groflenteils offen Parteilichkeit, Parteiorientierung verrieten, damit aber in
stirkerem Mafl der Meinungspresse, auch der politischen Kampf- oder Gesinnungs-
presse zuzuordnen waren?, kniipfte die bundesdeutsche Tagespresse nach 1945 nicht
mehr an diese Uberlieferung an. Nun entscheidend durch das Vorbild des angel-
sichsischen Journalismus geprigt, grenzte sie deutlicher die informationspolitischen
und die eigentlich meinungsbildenden Funktionen der Zeitung voneinander ab. Im
Gefolge der schirferen Trennung von Faktendarbietung und Kommentierung, von
Referat und Raisonnement ergab sich jedoch bereits in den fiinfziger Jahren eine
merkliche Tendenz zur einseitigen Ausweitung des Nachrichtenteils der Zeitung.

1 Die im Vergleich zur Gegenwart weit groflere Bedeutung des Leitartikels in der Presse vor 1933
ist nur eines der zahlreichen Indizien.
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Damit vollzog die deutsche Presse einen Prozefl, der sich schon frither in westeuro-
paischen Lindern angebahnt hatte.

Uberdies legten die Tageszeitungen zunehmend Wert auf parteipolitische Neutra-
litdt, wodurch sie sich jedoch bald dem Vorwurf aussetzten, auf das einst erworbene
Privileg der politischen Meinungsfithrung zu verzichten: ,Die moderne Massenpresse
kann zwar vorhandene Meinungen und Stimmungen verstirken, aber sie ist einflufllos,
wenn sie neue Ideen und Interessen proklamiert, ihr politisches Eigengewicht ist gleich
Null.“# Als Parteiblitter verloren die Tageszeitungen ihren Rang als propagandisti-
sches und organisatorisches Zentrum politischer Gruppierungen. Aus der presse d’opi-
nion der Zeit vor 1933 wurde mehr und mehr eine presse d’information®.

Der offenkundige Hang der Tagespresse zu parteipolitischer Anonymitit, die Uni-
formierung des politischen Ressorts bei einem Teil der Regionalpresse trugen gewif
zu einer Lockerung der fritheren emotionalen Bindung des mehr als nur die Infor-
mation suchenden Lesers an die Zeitung bei. Der allgemeine Trend zur Massenpresse
mag bewirkt haben, daf sich gerade die politisch engagierten Leser von der Zeitung
zu entfremden begannen, denn: ,, ... seine eigene Meinung und die seiner Genossen
in Bekenntnis, Interessen, Partei, will der normale Zeitungsleser in seiner Zeitung aus-
gesprochen, verdeutlicht, bestitigt finden, um wiederum sich in seiner Meinung be-
starken und ermutigen zu lassen.“ 4 Eine solche Moglichkeit bot nun weit eher die poli-
tische Wochenpresse, die jetzt einen Teil all derjenigen Funktionen iibernahm, welche
der Tagespresse einstmals vorbehalten waren.

In typologischer Hinsicht haben die Wochenzeitungen eine Zwischenstellung zwi-
schen den Tageszeitungen und den Zeitschriften inne, was sich in der Vielfalt ihrer
terminologischen Bezeichnungen ausdriickt: Wochenzeitung, Wochenschrift, Wochen-
zeitschrift, Wochenblatt®. Wenn Emil Dovifat die Aufgabe der Zeitung dahingehend
definiert, daf sie ,jiingstes Gegenwartsgeschehen in kiirzester, regelmifiger Folge der
breitesten Offentlichkeit zu vermitteln habe“®, wenn Wilmont Haadke andererseits
das Spezifikum der Zeitschrift darin sieht, dafl sie ,sich im Gegensatz zur Zeitung
weitgehend von den Aktualititen des Tages distanziert®, daf sie ,sich vorwiegend
einem iiberschaubaren Interessentenkreis zuwendet® und nicht nach yuneingeschrinkter
Publizitdt trachtet*?, so mufl eine Begriffsbestimmung der Wochenzeitung Elemente
beider Definitionen in sich aufnehmen: Wochenzeitungen weisen allgemein kiirzere
Periodizitdtsintervalle auf als Zeitschriften, stehen demgemifl dem aktuellen Gegen-
wartsgeschehen merklich niher, sprechen aufgrund ihrer oft profilierten parteipoliti-

2 Walter Hagemann, Dankt die Presse ab? (Miinchen 1957) 149.

3 Vgl. Wilmont Haadke, Publizistik und Gesellschaft (Stuttgart 1969) (s. bes. das Kapitel: Zeitung
und Gesellschaft); Jacques Kayser, Mort d’une liberté (Paris 1955).

4 Ferdinand Ténnies, Kritik der 6ffentlichen Meinung (Berlin 1922) 94.

5 Vgl. hierzu auch Otto Groth, Die unerkannte Kulturmacht. Grundlegung der Zeitungswissenschaft
(Periodik) I (Berlin 1960) 401.

8 Emil Dovifat, Zeitungslehre T (Berlin 51967) 8.

7 Wilmont Haadse, Erscheinung und Begriff der politischen Zeitschrift (Tiibingen 1968) 9.
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schen, weltanschaulichen oder konfessionellen Orientierung ein begrenztes Publikum
an und sind folglich nicht durch das gleiche Publizititsstreben gekennzeichnet wie die
Tageszeitungen.

In den Inhalten der Wochenblétter genieft die wertende, qualifizierende Argumen-
tation Vorrang vor der Nachrichtenvermittlung 8. Die aktuellen Informationen dienen
hauptsichlich als Hintergrund der Kommentierung, als Beleg fiir die Interpretation
des Geschehens. Doch kann jenseits des Kommentierens und Wertens die Wochenpresse
auch dabei helfen, die oft schwer {iberschaubare Vielzahl der Einzelinformationen
sinnvoll zu ordnen und deren Kontext durch klirende Ergdnzungen zu erhellen. Sie
wird eher in der Lage sein, aus groferer Distanz zu den Tagesereignissen diejenigen
Nachrichten als ephemer auszusondern, die rasch jegliche Aktualitit verloren haben,
und solche Meldungen auszudeuten suchen, denen mehr als lediglich momentaner
Wert zukommt. Sie wird die sensationelle Augenblicksinformation eher von dem echten
Ereignis zu scheiden und dieses in instruktiver Form darzubieten wissen. ,Diese Form
zu finden, ist die Kunst der Wochenzeitung. Sie geht mit den Nachrichten behutsam
um, die sie nach Rang und Bedeutung einordnet, die gestern grofl und nach neuesten
Informationen heute kleiner sein mdgen. Der Leser hat den Vorteil des Uberblicks,
wenn es die Wochenzeitung versteht, die Nachrichten zum gleichen Thema der Woche
zu einem Bericht zusammenzufiihren. Er gibt die Uberschau, die der Leser braucht,
um den Zusammenhang erkennen zu k&nnen, dessen Kenntnis ihm ein zuverlissiges
Urteil erlaubt. Die Verwirrung der Einzelheiten und Vielfalt wird geringer, die Mog-
lichkeit des Verstehens der Ereignisse grofer.“®

All jene Eigenschaften riicken die Wochenzeitungen in die Nahe der Zeitschriften-
journalistik: ,Politische Zeitschriften erschienen und erscheinen gerne als Wochen-
zeitungen, womit sie zwar den Zeitungen duflerlich dhneln. Nach ihrem Gehalt jedoch
sind sie zu den Zeitschriften zu zihlen®. 10

Ein anderes Merkmal, welches die Distanz der Wochenzeitung zur Tageszeitung und -
ihre Verwandtschaft mit der Zeitschrift anzeigt, ist die ,mitunter iiberlegene stilistische
Form“ 11, die Abgewogenheit der Darstellung, die Verfeinerung der im Tagesjourna-
lismus zwangsliufig vernachlissigten sprachlichen Diktion. Doch ist ein solches Kenn-
zeichen diesem Pressetyp naturgemif allein in seinen vornehmeren Ausprigungen zu
eigen.

8 Fritz Singer, Wochenzeitungen miissen Farbe bekennen, in: Vorwirts, Nr. 41, 5. 10. 1966.

2 Ebd. :

10 Wilmont Haacke, Die politische Zeitschrift 1665-1965, I (Stuttgart 1968) 47. Vgl. ferner: Hermann
Meyn, Massenmedien in der Bundesrepublik Deutschland (Berlin 1968) 46: ,Die Wochenzeitungen . ..
haben . .. einen neuen Zeitungstyp in Deutschland begriindet, dem es im Gegensatz zur Tagespresse
weniger auf die Veréffentlichung von Nachrichten als auf ausfiihrliche Analysen und Kommentare,
auf die Einordnung tagesaktueller Ercignisse in groflere Zusammenhinge ankommt.* Hiermit wird eben-
falls der Zeitschriftencharakter der Wochenpresse angedeutet.

11 Wilmont Haadse, Die politische Zeitschrift, in: Emil Dovifat, Handbuch der Publizistik III
(Berlin 1969) 478,

4 Stimmen 185, 1 49
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Groflere Nihe zur Zeitschrift beweist die Wochenzeitung auch in bezug auf die
publizistischen Aussageformen. Meinungsstilformen iiberwiegen gegeniiber den Nach-
richtenstilformen. So, wie sich die Nachricht zum Bericht weitet, geht der Bericht sei-
nerseits leicht in den Kommentar iiber. Wo die Tagespresse informieren will, wird
hier gewertet und gewogen.

Was unterscheidet nun aber die politische Wochenzeitung von den politischen und
kulturpolitischen Zeitschriften? Vor allem ist hinzuweisen auf die grofiere Mannig-
faltigkeit der inhaltlichen und auch der formalen Gestaltung. Dort, wo die politischen
Zeitschriften ihren thematischen Schwerpunkt auf einzelne spezielle Sachgebiete legen,
aus der Vielfalt der von den anderen Medien gemeldeten Geschehnisse eine Auswahl
treffen oder aber sich ginzlich durch inhaltliche Kollektivitdt, d. h. die grundsitzliche
Beschrinkung auf einen bestimmten Sektor des staatlich-gesellschaftlichen Lebens aus-
zeichnen, bemiiht sich die Wochenzeitung um Universalitdt: alle Themenbereiche aus
Politik, Gesellschaft, Wirtschaft, Kultur und Religion sollen erfafit werden. Dank
ihrer kiirzeren Periodizitit gelingt es ihr, das zeitungsspezifische Merkmal universeller
Berichterstattung mit der wesentlichen zeitschriftenspezifischen Eigenheit zu vereinen:
die Ereignisse aus wohlabgemessenem Abstand zu priifen, sie einzuordnen und ,die
von ihr gebiindelten Einzelheiten mit wertendem Urteil zu versehen® 2.

Als Konsequenz ergibt sich hieraus, dal an das fachliche Niveau und die journa-
listische Leistung der Wochenschriften von dem Leser weit hthere Anspriiche gestellt
werden als an die Blitter der Massenpresse, so dafl die Redaktionen einen erstklassigen
Kreis von Mitarbeitern um sich scharen miissen. Es ist iiberdies zu beachten, dafl sich
die Leserschaft der politischen Wochenpresse zu einem erheblichen Prozentsatz aus
Angehérigen gehobener Bildungsschichten zusammensetzt, wobei die akademisch qua-
lifizierten Leser im Vergleich zum Bevdlkerungsdurchschnitt hidufig iiberreprisentiert
sind. Aufgrund genauer Leserschaftsanalysen ist das Publikum der Wochenpresse weit-
gehend mit der politisch meinungsfiihrenden Schicht identifiziert worden: es sind ,die-
jenigen, die bereit und in der Lage sind, aktiv in konomische und gesellschaftliche Pro-
zesse einzugreifen, die kraft ihres Wissens und ihrer Intuition das sich in unerhdrtem
Tempo verindernde Weltbild mitgestalten®!3. Wochenzeitungen wenden sich an
eine Zielgruppe, an einen bildungsmifig einheitlicheren Leserkreis, als ihn die Tages-
presse anspricht. Eine derartige soziologische Homogenitit der Leserschaft weisen von
den Kommunikationsmitteln im wesentlichen nur Wochenzeitungen und Zeitschriften
auf.

12 Wilmont Haacke, Die politische Zeitschrift a.a. O. 12 f.

13 Friedrich Landgraf, Die politischen Wochenzeitungen als Meinungsbildner und Werbetriger, in:
Zeitungsverlag und Zeitschriftenverlag (ZV + ZV) 65 (1968) 1830. Vgl. auch: Karl Griin/Hiltrud Sliwka,
Marketing und Imagepflege der meinungsbildenden Wochenpresse, in: ZV + ZV 66 (1969) 1070 ff.
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Die politische Wochenpresse der Bundesrepublik im Uberblick

Hat die nach 1945 in Deutschland entstehende politische Wochenpresse auf unmittel-
bare in- oder auslindische Vorbilder oder Vorldufer zuriickgreifen kénnen?

Walter Fabian!# nennt in diesem Zusammenhang die von 1895 bis 1933 in Berlin
herausgegebene, seit 1901 von Hellmut von Gerlach redigierte ,Welt am Montag,
Unabhingige Zeitung fiir Politik und Kultur®. Diesem Blatt blieb trotz seines iiber
das engere Lokalgeschehen hinausreichenden Inhalts und seiner effektvollen innen-
und auflenpolitischen Leitartikel der Durchbruch versagt. In jenen Jahrzehnten ver-
mochte sich der Typ Wochenzeitung augenscheinlich noch nicht einzubiirgern.

Indirekt gehort zu den Vorliufern der deutschen Wochenpresse die britische Sonn-
tagszeitung ,Observer®: insofern nimlich, als ihr Vorbild zu Beginn des 2. Welt-
kriegs einige Nationalsozialisten zur Griindung der Wochenzeitung ,,Das Reich® inspi-
rierte, die von Mai 1940 bis April 1945 erschien. Entsprechend ihrer Zielsetzung
erfiillte sie eine rein propagandistische Funktion im System einer totalitir gesteuerten
Publizistik; sie diente als ein ,Blatt zur Verklirung der Gewalt® 1. Doch wurde durch
»Das Reich® ein breiterer Leserkreis in Deutschland zum ersten Mal mit dem neuen
Pressetyp Wochenzeitung bekannt — wenigstens in dieser Hinsicht eine positive
Wirkung.

Kurz nach dem Zusammenbruch des 3. Reichs sind in Deutschland die ersten Wo-
chenzeitungen ins Leben gerufen worden, als erste bereits 1946 ,Die Zeit® und der
»Rbeinische Merkur® 17, wenige Jahre spiter ,Christ und Welt* und das ,Sonntags-
blatt®, Heutzutage sind Neugriindungen eine Raritit. Wie schwierig sie geworden
sind, zeigt das Beispiel des gescheiterten Projekts Rudolf Augsteins, in Berlin unter
dem Titel ,, Heute® ein ,progressives® Wochenblatt zu edieren, zeigt auch das — einst-
weilen — gegliickte Experiment der katholischen Wochenschrift ,, Publik®. Fiir Wochen-
zeitungen trifft ldngst nicht mehr zu, was Harry Pross an den Zeitschriften zu riihmen
wuflte: das ,billigste aller Kommunikationsmittel“ zu sein 18,

Die Gesamtauflage der politischen Wochenpresse ist mit nahezu 1,5 Millionen anzu-
setzen !9, eine Zahl, die vergleichsweise betrichtlich von den Auflageziffern anderer
Pressegattungen absticht, vor allem von denen der Massenpresse und der sogenannten

14 Walter Fabian, Die Wochenzeitungen, hrsg. v. Harry Pross, in: Deutsche Presse seit 1945 (Bern,
Miinchen 1965) 160. ‘

15 Vgl. Hans Dieter Miiller, Portrit einer deutschen Wochenzeitung, in: Facsimile Querschnitt durch
Das Reich, eingeleitet von Harry Pross, hrsg. v. Hans Dieter Miiller (Bern, Miinchen 1964) 9 f.

18 Die Zeit, Nr. 49, 4, 12. 1964,

17 Zu beiden siche: Alfred Pressel, Der ,Rheinische Merkur® und ,Die Zeit“. Vergleichende Inhalts-
analyse zweier Wochenzeitungen von verschiedener weltanschaulicher Orientierung (Berlin 1968).

18 Harry Pross, Literatur und Politik. Geschichte und Programme der politisch-literarischen Zeit-
schriften im deutschen Sprachgebiet seit 1870 (Olten 1963) 10.

19 Meyn a. a. O. 46, gibt 1/2 Million an, eine Zahl, die jedoch korrigiert werden mufi.
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Publikumszeitschriften. Doch ist — auch empirisch — lingst der Nachweis erbracht
worden, daf Auflagehdhe und politische Wirkung durchaus nicht miteinander zu
korrelieren brauchen 20,

Die Wochenblitter der politischen Linken

Das Privileg, sich als die traditionsreichste politische Wochenzeitung in Deutschland
zu bezeichnen, gebiihrt dem sozialdemokratischen Parteiblatt ,Vorwdrts®, dessen
Geschichte bis in die Anfinge der sozialdemokratischen Partei zuriickreicht, bis in jene
Zeit, als die deutschen Sozialisten eine eigene Parteiorganisation aufzubauen begannen.
Zu den Vorlidufern dieser Wochenschrift wird zuweilen die von Karl Marx im Revo-
lutionsjahr 1848 gegriindete und von ihm redigierte ,Newe Rbeinische Zeitung®
gezihlt, die wegen ihrer allzu revolutiondren Forschheit in die Bannmeile der Zensur
geraten und schon 1849 verboten worden war. Direkte Vorginger des , Vorwirts®
sind jedoch in der Hauptsache das Organ der Lassalleaner ,Neuer Sozialdemokrat®
(Berlin) und das von Wilhelm Liebknecht geleitete Zentralblatt ,Volksstaat® (Leip-
zig), die — entsprechend einem Beschlufl des Gothaer Vereinigungsparteitags von 1875 —
zusammengelegt wurden und fortan unter dem Namen ,Vorwirts“ erschienen ..
Bis zum Verbot im Jahr 1933 war er ein ausgesprochen sozialistisches Kampfblatt,
ein Beispiel engagierter Partei- und Meinungspresse. Als Parteiorgan versteht sich der
»Vorwirts® auch in der Gegenwart: ,Wenn wir... von dem CSU-eigenen ,Bayern-
kurier® einmal absehen, so ist der ,Vorwirts® die einzige Zeitung in der Bundesrepublik
(Zeitschriften natiirlich nicht gerechnet), die offiziell und uneingeschrinkt als Partei-
zeitung auftritt.“ 22 Doch tduscht man sich in der Redaktion keineswegs tiber die psy-
chologisch bedingten Hindernisse hinweg, die der Verbreitung und der Glaubwiirdig-
keit eines solchen Parteiblatts heutzutage entgegenstehen, und verhehlt nicht, dafi
der Zeitungsleser leicht dazu neigt, Meinungsgebundenheit mit Einseitigkeit und Man-
gel an Objektivitit gleichzusetzen, und dafl eine sich als unabhiingig oder iiberpartei-
lich deklarierende Presse oft weniger Vorurteilen begegnet.

In der Jubiliumsausgabe zum 90jdhrigen Bestehen des ,Vorwirts hat der SPD-
Vorsitzende Willy Brandt in einem Leitartikel die zweifache Aufgabe der sozialdemo-
kratischen Parteizeitung unter den verdnderten Bedingungen unseres Jahrzehnts pri-
zisiert: ,Der heutige ,Vorwirts® erscheint im Gewande einer modernen Wochenzeitung.

X

20 Besonders krafl zeigt sich dieses Miflverhiltnis an den Illustrierten, die — ungeachtet ihrer starken
Verbreitung — von lediglich 1°/o der Bevolkerung als das glaubwiirdigste Informationsmedium genannt
werden (vgl.: Der Volkswirt, 22 [1968] Nr. 28).

21 Zur Geschichte des ,Vorwirts® vgl.: Paul Mayer, Vom Vercinsorgan zur modernen Zeitung. Die
sozialdemokratische Presse im Wandel der Zeit, in: Vorwirts, Nr. 41, 5. 10. 1956; Kurt Koszyk, Vor-
wirts, in: Staatslexikon 8 (Freiburg 61963) 391 ff.

22 Jesco von Putkamer (Chefredakteur), in: Vorwirts, Nr. 41, 5. 10. 1966.
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Es ist auch dann fiir ithn nicht einfach, den Einfluf der alten in Berlin erscheinenden
Tageszeitung zu erreichen, wenn man davon ausgeht, dafl die seridsen politischen
Wochenzeitungen nach dem Kriege im politischen Leben der Bundesrepublik einen
beachtlichen Platz einnehmen. Die Redaktion hat zwei verschiedene publizistische
Aufgaben zu erfiillen. Sie mufl einerseits mit vergleichbaren politischen Publikationen
konkurrieren konnen, und sie muf3 die Partei publizistisch reprisentieren. Sie soll
andererseits auch den stindigen informatorischen Kontakt zwischen Parteifithrung und
Anhingern der Partei herstellen und pflegen.“23

Seit seiner Griindung ist der ,, Vorwirts“ ein Spiegelbild der wechselvollen Partei-
geschichte gewesen. Zuweilen schien es sein Schicksal zu sein, ,die Konflikte vorweg-
zuerleben, die der Partei drohten® 24, Die Polemik des ,, Vorwirts* der Jahre 1915/16
gegen die Bewilligung der Kriegskredite durch die sozialdemokratische Reichstags-
fraktion kiindigte einst die Spaltung der Partei an; der Austritt der Mitarbeiter
Gleissberg und Gottschalk aus der Redaktion im Jahr 1954 und die darauf folgende
Griindung der linksradikalen ,Anderen Zeitung“ liefen kommende Auseinanderset-
zungen der SPD mit extremistischen Strémungen ahnen.

Der politische Journalismus des ,, Vorwirts® ist in fritheren Jahrzehnten von anderen
sozialdemokratischen Parteizeitungen iibertroffen worden, und auch heute zihlt das
Blatt mit 64 500 Exemplaren pro Ausgabe (1968)2% nicht zu den auflagestirksten
Periodika der Wochenpresse. Fiir die Anhinger der Partei erhilt diese Wochenzeitung
jedoch, dank ihrer langen und das Werden der SPD nachzeichnenden Geschichte, gleich-
sam Symbolwert: sie ,signalisiert, dafl da im Godesberger Exil ein rithrendes Stiick
Tradition mit Schweifl und Trinen in eine ungewisse Zukunft hiniibergerettet wird® 26,

Uber ,Die Andere Zeitung®, ein Blatt des linken Radikalismus, ist vom Leser un-
lingst das Urteil gesprochen worden. Nach fast 14jihrigem Bestehen wurde sie Anfang
1969 eingestellt (Auflage zuletzt 35 000). Sie trug in den letzten Jahren den Unter-
titel ,Die kritische Wochenzeitung der Linken® und sah sich von Anbeginn als Forum '
all derjenigen Krifte, die die Integration der SPD in die westdeutsche Gesellschafts-
ordnung als Abkehr von der sozialistischen Tradition empfanden. In einem 1965
verdffentlichten Riickblick hat Chefredakteur Gleissberg dieses Motiv als fiir die
Griindung der Wochenzeitung mafigebend bezeichnet: ,,Die ,Andere Zeitung® war not-
wendig geworden, ...als die sogenannten ,Neuerer® in der Fithrung der SPD hinter
den Kulissen den groflen Umfall der Partei, die Kehrtwendung von der Opposition
zur Gleichschaltung . . . vorzubereiten begannen.®?27

28 Willy Brandt, Jede neue Ausgabe bestitigt den Rang einer Zeitung, in: Vorwirts, Nr. 41,
5. 10, 1966.

24 Siiddeutsche Zeitung, Nr. 243, 11. 10. 1966.

25 Diese und die weiteren Auflageangaben sind entnommen aus: Willy Stamm, Leitfaden fiir Presse
und Werbung, 22. Ausg. (Essen 1969).

26 Siiddeutsche Zeitung a.a. O.

27 Die Andere Zeitung, Nr. 19, 13, 5. 1965,
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Das Ende dieses einst prominentesten Organs der radikalen Linken in der
Bundesrepublik wurde von den Freunden des Blatts bezeichnenderweise als Symp-
tom dafiir gedeutet, dafl eine Massenbasis fiir eine sich von der SPD abhebende linke
Politik nicht zu gewinnen sei: ,,Dafl nunmehr diese Plattform fiir ein politisches Ge-
sprich nicht mehr gegeben sein wird, ist ein Zeichen ..., daf} in der Linken jene Demo-
kratie weithin nicht ernstgenommen wird, fiir die die Linke eintritt.* 28

Zu vermuten ist, dafl nicht allein Leserschwund und , Anzeigenboykott* fiir das
Ende der ,Anderen Zeitung® ausschlaggebend waren, sondern auch die bevorstehende
Griindung einer Wochenzeitung der neuen Kommunistischen Partei (DKP), die dann
im April 1969 unter dem Titel ,Unsere Zeit“ (Sozialistische Volkszeitung) mit einer
Startauflage von 100 000 Exemplaren auf den Markt kam. Eine gegenseitige Konkur-
renz mehrerer gleichgesinnter Wochenblitter wire kaum im Interesse der links von
der SPD plazierten oppositionellen politischen Gruppierungen gewesen. Somit lag eine
Konzentration — auch der finanziellen Subsidien — nahe.

Zu dem Kreis der linksorientierten politischen Wochenzeitungen gehdrt auch die
vom Deutschen Gewerkschaftsbund herausgegebene ,Welt der Arbeit”, deren Griin-
dung im Oktober 1949 auf einen Beschlufl des ersten DGB-Kongresses zuriickging,
und die seitdem als offizielles Publikationsorgan der Gewerkschaften fungiert (Auf-
lage: 186 000). Die enge Verbindung dieser Wochenzeitung mit der Gewerk-
schaftsorganisation kommt in der Teilnahme ihres Chefredakteurs an den Sitzungen
des Bundesvorstands und des Bundesausschusses zum Ausdruck,

Die ,Welt der Arbeit® war das erste Gewerkschaftsblatt, das bewufit mit der Tra-
dition gewerkschaftlicher Publizistik brach und sich an eine breitere OUffentlichkeit
wandte. Seine Aufgabe bestand darin, ,ein grofies Publikum ohne Riicksicht darauf
zu erfassen, ob dieses bereits den Gewerkschaften angehort oder nicht. Sie wirbt in
grofitem Maflstab fiir die gewerkschaftliche Idee. Sie wendet sich an Freund und
Gegner, an Gewerkschaftsmitglieder und Gleichgiiltige, kurzum an Menschen schlecht-
hin, die eine gute Wochenzeitung haben wollen.* 2

Der Trend zur Anpassung an die formale Erscheinung der Publikumspresse beein-
fluBBte auch die duflere Gestaltung dieser Wochenzeitung. Wahrend der zwei Jahrzehnte
ihres Bestchens wandelte sie ihr Gesicht erheblich und legte tiberholtes, in Klassen-
denken befangenes Pathos ab; sie wird nun ,sensationell aufgemacht®, doch ,serits ge-
schrieben®. Der Zug zur Feuilletonisierung fiihrte zu einer allmihlich immer starkeren
Bevorzugung unterhaltender Stilformen. Dessenungeachtet blieben politische, soziale
und wirtschaftliche Themen im Mittelpunkt der Berichterstattung. Die spezifisch ge-
werkschaftlichen Standpunkte duflerte man nun nicht weniger nachdriicklich als in den
Jahren des Aufbaus und polemisierte nicht minder scharf gegen die Gegner gewerk-

28 Die Andere Zeitung, Nr. 9, 27. 2. 1969. Vgl. auch: H.-D. Sander, Ein Hauch von Feierabend.
Die ,Andere Zeitung® und die anderen Zeitungen der Sozialisten, in: Die Welt, Nr. 80, 6. 4. 1967.

20 Klaus Besser, Die Wochenzeitung des Deutschen Gewerkschaftsbundes, in: Hanns P. Schlobben und
Richard Kirsten (Hrsg.), Die Deutsche Gewerkschaftspresse (Koln 1961) 82.
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schaftlicher Politik. Als Sprachrohr des DGB gibt die ,Welt der Arbeit* auch heute
unmifiverstindlich zu erkennen, wie wenig sich die Gewerkschaften mit der innenpoli-
tischen, speziell der wirtschaftspolitischen Konzeption der biirgerlichen Parteien zu
versbhnen bereit sind. So unterscheidet diese Wochenzeitung vom ,Vorwirts®, mit
dessen grundsitzlicher Einstellung zu politischen, gesellschaftlichen und dkonomischen
Problemen sie enge Verwandtschaft zeigt, ein merklich hoherer Anteil an sozialkriti-
schen Beitrigen, in denen oft genug Themen gestreift werden, die in der gingigen
Boulevardpresse allein aus Erwigungen der Publicity-Wirksamkeit Erwihnung finden.

Ein theoretisches Blatt kann die ,,Welt der Arbeit* wahrlich nicht genannt werden.
Vielmehr sind es iiberwiegend konkrete Alltagsfragen, welche die Redaktion auf-
greift und die als Ausgangspunkt der Argumentation dienen. Dafl eine publikums-
bezogene Massenzeitung und nicht eine theoretisch-politische Kampfschrift die Ge-
werkschaften in der Offentlichkeit reprisentiert, ist mehr als nur ein Tribut an den
herrschenden Lesergeschmadk, sondern stellt gleichzeitig eine Absage an die Propa-
ganda eines unzeitgemifien Klassenkampfs dar.

Die Wochenblitter der politischen Rechten

Ausdriidslich waren anlifilich des 90jihrigen Jubiliums des sozialdemokratischen
»Vorwirts“ im Jahr 1966 diese Wochenzeitung sowie der CSU-eigene ,, Bayernkurier®
als die einzigen Reprisentanten einer parteigebundenen Wochenpresse bezeichnet wor-
den. Wenige Jahre spiter trifft dies nur noch bedingt zu, da die radikalen Parteien der
Rechten wie der Linken jetzt iiber eigene Organe verfiigen. Doch von diesen abgesehen
stellt der von F. J. Straufl herausgegebene ,,Bayernkurier® (Auflage: 99 000, gegriindet
1950) tatsichlich eines der wenigen Beispiele traditioneller Parteipublizistik in der
Bundesrepublik dar.

Der Aufstieg dieses Blatts vom biederen Informationsorgan fiir CSU-Mitglieder
zur militanten Streitschrift begann, als sich Strauff im Sommer 1963 vorerst aus der
Bundespolitik zuriickzog und als es ihm gelang, seine Stellung als Vorsitzender der
bayerischen Union zu festigen. Der Wandel des ,Bayernkurier® zu einer allgemein
politischen Publikation war begleitet von einer spiirbaren Anderung der redaktionellen
Linie. Seine mit duflerster Schirfe vorgetragenen Angriffe gegen die Bonner Regierungs-
prominenz oder gegen die Regierungspolitik 3, die hirteste Kompromif$losigkeit, mit der
Thesen verteidigt und Gegenpositionen — vor allem der Sozialdemokraten und Gewerk-
schaften —attackiert wurden, entziindeten stets von neuem den Disput um die Zeitung der
bayerischen Union. Auch hatte die sogenannte ,Filser-Brief-Affire® des Sommers 1963,
als der ,,Bayernkurier® ein antiklerikales Pamphlet verdffentlichte, manchen Unmut in

30 Vgl, z. B. Peter Pragal, Weif-blaue Pfeile auf die schwarz-rote Koalition, in: Siiddeutsche Zeitung,
Nr. 97, 23. 4. 1969.
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Kreisen der Geistlichkeit und des als konservativ geltenden CSU-Fiigels zur Folge. Zu-
dem wurde das Blatt sehr rasch Zielscheibe der Polemiken anderer Wochenzeitungen, die
die journalistischen Praktiken der Redaktion abfillig beurteilten: ,So kommt zur
Beschrinkung auf wenige Provokationsthemen die Einseitigkeit, eine Redaktionspolitik
der Liicke. Wer Zusammenhinge und Nuancen aufler acht ldfit, sich mit Primissen
und Einzelheiten nicht aufhilt, hat es leicht, kriftig ins Horn zu stoflen.* 31

Kritische Stimmen steigerten solche Polemik zu dem uniiberlegten Vorwurf, der
»Bayernkurier® gerate in gefihrliche Nihe der rechtsextremistischen NPD-Presse oder
gar der ,Deutschen National-Zeitung® 32. Das Organ des linken SPD-Fliigels ,express
international® lief} sich sogar zu der Ansicht verleiten, die CSU-Zeitung entwickle sich
»zum Zentralorgan neofaschistischer Ideologie des dritten deutschen Imperialismus®.

Es sollte hier jedoch eine deutliche Grenze gezogen und der Abstand des ,Bayern-
kurier® von der rechtsradikalen Wochenpresse markiert werden. Nicht wenige Gegner
des Miinchner CSU-Blatts scheinen es allerdings just an der Eigenschaft fehlen zu
lassen, die sie selbst beim ,Bayernkurier® so sehr zu vermissen meinen: an der Fahig-
keit zur nuancierenden Analyse. Mag auch im ,Bayernkurier® ein allzu streitbarer
Konservativismus in Argumentation und Sprache gepflegt werden, so ist ihm anderer-
seits kaum anzulasten, einer Propagierung grundsitzlicher politischer Intoleranz das
Wort zu reden oder gar eine Apologie der Gewalttitigkeit zu predigen.

Genau das aber ist Glaubensbekenntnis der rechtsextremen Wochenpresse, wie sie
vor allem durch die ,,Deutsche National-Zeitung® (Auflage: 138 500, gegriindet 1952),
durch das offizielle NPD-Organ ,Dentsche Nachrichten® (Auflage: 43000, gegriindet
1951) und die mitihr verbundene , Deutsche Wochenzeitung® (gegriindet 1959) vertreten
wird. Weitgehende, wenn nicht gar prinzipielle Ablehnung der in der Bundesrepublik
verwirklichten Ordnung und Nichtanerkennenwollen der fiir die deutsche Nach-
kriegssituation verantwortlichen Ursachen sind wohl die hiufigsten Stereotypen in
dieser radikalen Publizistik. Folgerichtig iiberwiegen die Anti-Haltungen: die Abnei-
gung gegeniiber der Idee des Parlamentarismus wird ergidnzt durch Opposition gegen
die Grundsitze der deutschen Auflenpolitik, insbesondere gegen die Verflechtung der
Bundesrepublik mit dem westlichen Biindnissystem. Die negativen Einstellungen gegen-
iiber dem Nachkriegsstaat duflern sich ferner in der unentwegten ,Personalisierung®
der politischen Gegnerschaft, in einer gezielten, nicht mehr sachlich argumentierenden
Diskriminierung und Diffamierung einzelner fiihrender Persdnlichkeiten des politi-
schen, kulturellen oder gewerkschaftlichen Lebens22.

81 Die Zeit, Nr. 24, 13. 6. 1969.

32 Vgl. 2. B. Edcart Spoo, Entscheidend ist der Hafl auf alles, was links ist. Die Ansichten des
»Bayernkurier unterscheiden sich nur selten von denen der NPD-Blitter, in: Frankfurter Rundschau,
Ne. 105,'7. 5. 1969,

38 Vgl. u. a. Friedrich J. Broder, DN — Deutsche Nachrichten. Ein Sprachrohr des Rechtsradikalismus.
Fine Studie zur Propagandatechnik und -methode (Mainz 1969) bes. S. 51 ff.; Heribert Kohl, Die
»Deutschen Nachrichten®. Eine politologisch-soziologische Analyse des publizistischen Organs der NPD,
in: Politische Vierteljahresschrift 8 (1967) 277 ff.
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BKhnlich wie die Wochenbldtter der duflersten Linken sieht die rechtsradikale Wo-
chenpresse ihr Ziel darin, ihre Leser von der Notwendigkeit gesellschaftspolitischer
Umwilzungen zu iiberzeugen und ein verzerrendes Klischeebild des gegenwirtigen
Zustands aufzubauen. Sie bedient sich fortgesetzt des Schlagworts und des Appells
an Emotion und Ressentiment; sie zicht die Sprache iibersteigerter Unduldsamkeit dort
vor, wo die serivse Publizistik rational begriindet und sachlich wigt.

Die politischen Wochenzeitungen mit konfessioneller Orientierung

Neben den einer politischen Partei nahestehenden Wochenschriften zihlen die kon-
fessionell orientierten Blitter zu der einflufireichsten Gruppe innerhalb der Wochen-
presse. Alteste Wochenzeitung dieses Typs ist der 1946 gegriindete, jetzt von Otto
B. Roegele geleitete ,Rbeinische Merkur® (Auflage: 66 100), der als Verfechter eines
politisch aktiven Katholizismus auftritt3 und sich zu den von Joseph Gorres einst
vertretenen staatspolitischen Maximen bekennt. Nachdriicklicher, als es die Pro-
gramme anderer politischer Wochenzeitungen widerspiegeln, sieht sich der ,Rheinische
Merkur® als Protagonist des Staatsgedankens: ,,Von allen politischen Wirkungen, die
dieses Blatt hervorgebracht oder geférdert hat, sind jene am deutlichsten nach-
weisbar, die sich im Grundgesetz der Bundesrepublik Deutschland niedergeschlagen
haben® 35,

Die politische, zumal auflenpolitische Grundtendenz des ,,Rheinischen Merkur® ist
ein eher defensives Denken, das einer abrupten Abkehr von der durch Adenauer begriin-
deten Staats- und Gesellschaftskonzeption abhold ist. Als eine vorrangige Aufgabe
wird demgemif die Intensivierung der europiischen Einigung angesehen, wohingegen
andere kontinentale Probleme zuriickzutreten haben. In jenen Jahren, da Diskussionen
um die Deutschlandpolitik aktuell waren, lieff diese Wochenzeitung keinen Zweifel
dariiber bestehen, welcher Frage sie Prioritit zugestand. Somit ist sie Fiirsprecherin
und Wortfithrerin all derjenigen gewesen, die sich gegeniiber der offiziellen Neufor-
mulierung des auflenpolitischen Kurses nach 1965/66 skeptisch verhielten. ,Nie hat
der ,Rheinische Merkur® diesen Staat als kurzlebiges Provisorium erachtet, dessen
Lebensfragen man mit leichter Hand erledigen konnte — eine Haltung, die ihm in
fritherer Zeit den Vorwurf nationaler Lauheit eintrug, iibrigens aus den gleichen Krei-
sen, die heute gelegentlich beanstanden, dafl der ,Rheinische Merkur® nicht rasch genug
bereit sei, ,erstarrte Positionen® aufzugeben, ,notwendige Verzichte® auszusprechen und
eine ,bewegliche Politik® mitzumachen.“ 36

34 Vegl. Pressel a.a. O. 186,

35 Otto B. Roegele, Was will der ,Rheinische Merkur“? Bilanz und Ausblick nach 20 Jahren, in:
Rheinischer Merkur, Nr. 11, 11, 3, 1966.

36 Ebd.
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Politische Probleme werden weit hiufiger als Fragen des konfessionellen Lebens und
der Religion erdrtert, worin sich der ,Rheinische Merkur nicht von den iibrigen typo-
logisch ihm verwandten Wochenblidttern unterscheidet®. Was aber den ,Rheinischen
Merkur® ebenso wie die anderen konfessionell orientierten Wochenzeitungen von den
parteiorientierten oder -gebundenen Wochenschriften abgrenzt, ist die Verbindung des
religidsen mit dem politischen Engagement.

Eine zweite katholische Wochenschrift erschien erstmals im September 1968, die
vielfach als Konkurrenzorgan zum ,Rheinischen Merkur® betrachtet worden ist. Ein-
gehende Voruntersuchungen und sorgfiltige Erkundung des potentiellen Lesermarlts
hatten den Initiatoren dieser neuen Wochenzeitung, die nach etlichem Zégern den
Titel ,Publik® erhielt, die Gewiflheit gegeben, daf} einem zweiten Blatt mit katholi-
scher Tendenz, ansprechendem journalistischem Niveau, doch ohne allzu offensicht-
liche Bindung an den Klerus, Chancen eingeriumt werden konnten. Ganz offensichtlich
wollte die Redaktion das duflere Bild von ,Publik® von dem anderer Zeitungen ab-
heben, das von Anbeginn durch unkonventionelle Aufmachung, durch ostentative Suche
nach anregenden Darstellungsformen und durch Bildbeilagen charakterisiert war.

Bereits vor dem Erscheinen von ,Publik® entspann sich eine Kontroverse mit dem
+Rheinischen Merkur®. Hierfiir waren vermutlich in erster Linie nicht Konkurrenz-
griinde mafigebend. Mehr noch mogen parteipolitische Uberlegungen die Ursache
gewesen sein, konnten doch die Christlichen Demokraten schwerlich an einer Schwi-
chung des ,Rheinischen Merkur® Interesse haben, der zwar niemals als Parteiorgan
im Sinn des sozialdemokratischen ,Vorwirts® fungiert, stets aber mit den Grund-
linien der CDU-Politik offen sympathisiert und diese unterstiitzt hatte. Die Befiirch-
tung wurde laut, daf sich ,,Publik® als Zeitung der katholischen Bischtfe moglicher-
weise eher durch die ,,Suche nach der Distanzierung von den christlichen Parteien®
(so der ,Bayernkurier®) zu erkennen geben wollte.

Die Griindung eines Konkurrenzorgans wurde vom ,Rheinischen Merkur® auch
deshalb kritisch beurteilt, weil die iiberwiegende Mehrheit der katholischen Bevdl-
kerung auf politischer Ebene fiir eine bikonfessionelle Partei votiere und die katho-
lische politische Presse nicht einen Zustand reflektieren solle, der den politischen
Gegebenheiten schon lingst nicht mehr entspriche 3.

Seit ihrer Griindung hat sich die Wochenzeitung ,Publik® jedoch sehr rasch einen
achtunggebietenden Rang innerhalb der deutschen Wochenpresse erringen kénnen.
Fast 43 000 Abonnenten und ungefihr 15 000 regelmifige Kidufer vermdgen aller-
dings noch nicht die Wirtschaftlichkeit dieses Blatts zu sichern, die erst bei einer Auf-

37 Pressel (a.a. 0. 74) hat in einer quantitativen Analyse ermittelt, dafl nur 1,8 9/p der erfafiten
Untersuchungseinheiten religitse Themen zum Gegenstand hatten, hingegen 17,6 %/0 politische und
14,8 /g Wirtschaftsprobleme behandelten.

38 Der Angriff des ,Rheinischen Merkur® erschien in der Ausgabe vom 12. 4. 1968. Vgl. auch:
»Publik® zeigt ihr Gesicht - Der ,Rheinische Merkur® attackiert das neue katholische Blatt, in: Han-
delsblatt, Nr, 48, 11. 4. 1968.
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lage von 140 000 gewihrleistet wire. Das gibt natiirlich den Kritikern dieser Wochen-
schrift einige ernstzunehmende Argumente an die Hand. Trotz der finanziellen
Schwierigkeiten wurde im November 1969 durch die Zusage einer Reihe von
Didzesen das Startkapital aufgestockt. ,Den Ausschlag fiir die positive Entscheidung®,
so stellte das ,Handelsblatt® in seiner Ausgabe vom 12. November 1969 fest, ,mag
die Uberlegung gegeben haben, daf} sich die katholische Kirche unter dem Aspekt ihrer
,Demokratisierung’, vor allem auch angesichts der gesellschaftlichen Wandlungen, die
von der SPD/FDP-Regierung noch forciert werden sollen, den Verzicht auf eine welt-
offene Stimme aus Frankfurt nicht leisten konnte.“

Mit dem Erscheinen einer zweiten katholischen Wochenschrift ist, im Grund ge-
nommen, ein Zustand hergestellt worden, der auf seiten der protestantischen politi-
schen Wochenpresse seit zwei Jahrzehnten besteht.

Die von Eugen Gerstenmaier herausgegebene Wochenzeitung ,Christ und Welt®
(Auflage: 169 300, gegriindet 1948) und das von Hanns Lilje edierte ,Deutsche Allge-
meine Sonntagsblatt™ (Auflage: 142 100, gegriindet 1948) neigen beide zu einer poli-
tisch gemifigten Haltung. Sie kdnnen insofern ,konservativ® genannt werden, als
sie die Glaubenslehre und die Praxis des protestantischen Christentums nur in behut-
samer Weise den zeitgeschichtlichen gesellschaftspolitischen Wandlungen anzupassen
suchen und dem allzu reformsiichtigen ,Fortschritts“eifer und Dogmatismus mancher
evangelischer Christen zuriickhaltend gegeniiberstehen.

Protestantische Wochenzeitungen vermeiden — bei grundsitzlicher Bejahung der
existierenden Staats- und Gesellschaftsordnung — eine allzu enge Identifizierung mit
einer bestimmten politischen Partei. Nicht selten stellen sie sich in Opposition zu Ten-
denzen in Staat und Politik und sehen sich als Forum des Protests. Protest wird als ein
unumgingliches Element des Lebens anerkannt, als Kundgabe einer ausschliefilich
humanitiren und ethisch fundierten, nicht jedoch einer ziellos destruktiven Einstellung.
»Den Sinn fiir diese Form des Protestes, den Willen zur stindigen Verwandlung kann
und mufl ein Wochenblatt des Protestantismus ,provozieren’, Wenn es das will, dann
muf} es das lebendige Wechselspiel zwischen der in Institution gefafiten Kirche und
der Pluralitdt anderer protestantischer Krifte fordern, indem es durch sorgfiltige
Analysen sichtbar macht, was im Umbkreis der Kirchen geschieht und ans Licht
dringt.“® Viele Krifte und Gruppierungen des Protestantismus sehen sich aber zu
eindrucksvoller Dokumentation und Reprisentation nicht imstande. Es fehlt ihnen
eine Offentlichkeit, in der die kritische Diskussion ihren angemessenen Platz hat, in
der sich Urteils- und Willensbildung vollziehen kann. Eine solche Gelegenheit zu ver-
mitteln, kann Aufgabe einer protestantischen Wochenzeitung sein — als Stellvertreterin
all jener Stromungen, die nicht iiber ein Forum gemeinsamer Bewuftseinsklirung ge-
bieten.

%9 Heinz Eduard Toédt, Protest zugunsten des Lebens — Die Aufgabe der protestantischen Wochen-
zeitung, in: Deutsches Allgemeines Sonntagsblatt, Nr. 8, 25. 2. 1968.
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Reprisentation ist Anliegen auch der ,Allgemeinen Unabhingigen Jidischen Wo-
chenzeitung (vormals: Allgemeine Wochenzeitung der Juden in Deutschland; gegriin-
det 1946, Auflage 32 000), die neben den katholischen und protestantischen Blittern
in die Kategorie der konfessionell orientierten politischen Wochenpresse einzureihen ist.
Sie will vornehmlich Fiirsprecherin der Biirger jiidischen Glaubens sein, dariiber hinaus
der christlich-jiidischen AussShnung und Zusammenarbeit dienen: ,,Sie mufl wachen und
warnen, wenn alt-neue Gefahren auftauchen. Sie muf fiir die moralische und politische
Reinheit, nach innen und nach auflen, kimpfen. Sie mufl kritisieren . . . attackieren . ..
aber auch Anerkennung aussprechen...Sie muff fortlaufend informieren, jiidische
Kulturwerke vermitteln, Ideale stirken, das Schéne férdern und das Hiflliche be-
kimpfen, 40

Im Unterschied zu den tibrigen Wochenzeitungen konzentriert sich dieses Blatt auf
die eigentlichen Reprisentationsaufgaben. Aus diesem Grund ist die Universalitit
der politischen Berichterstattung merklich begrenzter als die vergleichbarer katholi-
scher oder protestantischer Wochenschriften.

Der Typus der nicht partei- oder konfessionsorientierten Wochenzeitung

Der iiberwiegende Teil der politischen Wochenpresse in der Bundesrepublik bekennt
sich zu politischen Parteien, Organisationen oder Konfessionen. Fast alle Wochen-
zeitungen lassen sich unschwer einer klar umrissenen politischen oder religisen Ein-
stellung zuordnen. Dadurch weist die deutsche Wochenpresse in typologischer Sicht
eine profiliertere Struktur auf als die Tagespresse und ist weit eher ein genaues Abbild
der in der deutschen Uffentlichkeit mafigebenden politischen Denkweisen oder kirch-
lichen Glaubensrichtungen.

Im Gegensatz zu den partei- oder konfessionsorientierten Wochenzeitungen lehnt
die Hamburger ,Zeit“, deren Erstausgabe bereits im Februar 1946 erschien, jede Bin-
dung an politische oder religidse Gruppierungen ab. Schwierigkeiten mit der Besat-
zungszensur, Auseinandersetzungen zwischen den Herausgebern um den politischen
Kurs des Blatts, Sorgen finanzieller Art sowie Rechtsstreitigkeiten um die Herausgeber-
schaft begleiteten die Entwidslung der seit 1957 von Gerd Bucerius allein geleiteten
Wochenschrift, deren heutige Auflageziffer von 311 500 die der iibrigen Wochenblitter
klar tibertrifft. Durch Leserschaftsuntersuchungen ist erkundet worden, daf} ,Die Zeit®
auflerordentlich grofle Resonanz unter der jiingeren Generation findet, wobei die aka-
demische Jugend einen hohen Prozentsatz stellt. Wie bei den meisten anderen Wochen-
zeitungen von Niveau sind unter der Leserschaft die hoheren Bildungsschichten im
Verhiltnis zum Bevolkerungsdurchschnitt auffillig stark vertreten.

40 Josef Fraenkel, Die jiidische Presse und die ,Allgemeine®, in: Allgemeine Wochenzeitung der
Juden in Deutschland, Nr. 50, 11. 3. 1966.
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,Die Zeit* bezeichnet als Kernpunkt ihres Selbstverstindnisses eine »liberale®
Redaktionspolitik: sie will offen sein fiir simtliche Meinungen und Denkschulen, die
Anspruch auf Beachtung und Geltung in der politischen Offentlichkeit erheben konnen.
Zu dem Erfolg dieser Zeitung hat jedoch in gleichem Maf beigetragen, dafl sie nach
ihrer friihzeitigen Griindung wohl am ehesten den Wunsch eines breiten, bildungs-
mifig qualifizierten Publikums nach griindlichen, {iber die Meldungen der Tagesjour-
nalistik hinausgehenden Informationen erkannte und eine ansehnliche, fiir ihr jewei-
liges Fachgebiet kompetente Anzahl von Mitarbeitern gewann.

Unvoreingenommen und vorurteilsfrei wollte ,Die Zeit“ nach eigener Aussage stets
sein. Sie scheute sich nicht, ,im politischen Teil eher mit den SPD-, im wirtschaftlichen
mit den CDU- und im kulturellen mit den FDP-Vorstellungen zu sympathisieren® 4%,
Doch ist in der Riickschau auf zwei Jahrzehnte ,Zeit“-Geschichte selbst eine solche
Formulierung anfechtbar. Am ehesten diirfte die Haltung dieser Wochenzeitung mit
der Abneigung, sich auf irgendeinen parteipolitischen Kurs iiberhaupt festlegen zu
lassen, umschrieben werden. Sie wollte frei bleiben auch fiir rasche Anderungen der
redaktionellen Linie, sobald die Tatsachen dies als geraten anzeigten, und wehrte sich
dagegen, politische Dogmen oder weltanschauliche Glaubensbelenntnisse als Mafistab
der Wertung zu nehmen. ,Schwarz und Rot sind Farben fiir sie — sonst nichts. Richt-
schnur ihres Handelns ist die Vernunft. 42

Werden hier aber nicht im Grund parteipolitische Bindung oder parteiliche Uber-
zeugung und ein an ,rationalem® Denken ausgerichteter Journalismus allzu vorschnell
als Antonyme gesetzt?

,Die Zeit® blieb als Meinungsblatt pragmatisch, wo konkurrierende Wochenschriften
als Gesinnungsblitter Argumentation mit werbendem Appell verbanden. Sie bewahrte
Distanz, wo andere Wochenzeitungen, denen es nicht gegeben ist, ,in eine kiihle oder
unterkithlte Neutralitit auszuweichen® %3, das erklirte Engagement bevorzugten.

Doch haben alle Blitter der Wochenpresse — unabhingig von ihrer politischen oder
konfessionellen Tendenz und ihrem redaktionellen Programm — ohne Unterschied stets
nach Teilhabe an der &ffentlich sich vollziehenden Willensbildung und nach Einflufl
auf die politisch meinungsfiihrenden Schichten gesucht und danach getrachtet, als
Jelitire Presse® in Konkurrenz mit anderen politischen Eliten zu treten 4, Als Beispiel
meinungsbildender Publizistik gebiihrt den Wochenzeitungen eine dhnliche Auszeich-
nung, wie sie den politischen Journalen zuerkannt worden ist: , Aufklirung verbrei-
tend, treten sie auf als periodisch gedruckte Niederschriften der Zeit, als Schriften zur
und iiber die Zeit.“ 45

4 Meyn a. a. O. 46.

42 Anzeige der ,Zeit”, in: Zeitungsverlag und Zeitschriftenverlag (ZV + ZV) 60 (1963) 261. Vgl
auch: Pressel a.a. O. 44 £,

43 Singer a. a. O.

44 Vgl. Heinrich Scholler, Person und Offentlichkeit. Zum Spannungsverhiltnis von Pressefreiheit und
Personlichkeitsschutz (Miinchen 1967) 54 f.

45 Wilmont Haadke, Erscheinung und Begriff der politischen Zeitschrift (Tiibingen 1968) 6.
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»Haben Sie Solschenizyn schon gelesen?“

Am 24. November 1962 verdffentlichte die
sowjetische Nachrichtenagentur TASS eine
Meldung, die so begann: ,Haben Sie Sol-
schenizyn schon gelesen?... Die speben in
der Zeitschrift Nowyj Mir erschienene Erzih-
lung des bisher véllig unbekannten Schrift-
stellers Alexander Solschenizyn ,Ein Tag des
Iwan Denissowitsch® hat augenblicklich bei
den Lesern stiirmisches Interesse hervorgeru-
fen. In den Bibliotheken erreichten die Vor-
merkungen fiir diese Erzihlung schon drei-
stellige Ziffern. An den Zeitungskiosken war
die Zeitschrift in einigen Minuten ausver-
Kaufl Lo

Am 4. November 1969 wurde derselbe Ale-
xander Solschenizyn aus dem sowjetischen
Schriftstellerverband ausgeschlossen. In der ent-
scheidenden Sitzung sagte er zu seiner Verteidi-
gung unter anderem: ,Ich widerrufe keine
Zeile, kein Wort meines Briefes an den
Schriftstellerverband (vom Mai 1967)... Ja,
ich bin bereit zu sterben und nicht nur bereit,
aus dem Schriftstellerverband ausgeschlossen
zu werden. Stimmen Sie ab ...“ (,Die Welt*,
15. 11. 1969). Solschenizyn ist heute in vielen
Lindern der meistgelesene russische Schrift-
steller. Einige Angaben iiber sein Leben und
Werk, einige Gedanken iiber sein Anliegen
sind am Platz.

Alexander Isaewitsch Solschenizyn wurde
1918 in Kiflowodsk, einem Kurort an der
Nordseite des Kaukasus, geboren. Er stu-
dierte an der Moskauer Universitit Mathe-
matik und zugleich am Institut fiir Philoso-
phie Literatur und Literaturgeschichte. Im
Januar 1945 befand er sich als Hauptmann
und Batteriechef in Ostpreuflen an der vor-
riickenden Front. Dort wurde er verhaftet. In
Briefen hatte er gewagt, kritische Bemerkun-
gen iiber Stalin zu machen. Er wurde zu acht
Jahren verurteilt, safl sie in verschiedenen
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Lagern ab und wurde 1953 entlassen, aber auf
»ewigen Zwangsaufenthalt, den man ihm
in Zentralasien anwies. Krebskrank, konnte
er sich halbtot nach Taschkent schleppen, wo
man das Geschwiir zum Stillstand brachte.
1957 rehabilitierte ithn der Oberste Gerichts-
hof. Heute lebt er in Rjasan, einer mittel-
russischen Stadt siidostlich von Moskau, wo
er Mathematik und Physik lehrt.

Als erstes Werk konnte Solschenizyn ,Ein
Tag des Iwan Denissowitsch® (Nowyj Mir
1962/11) verdffentlichen: Ein Tag, ein ver-
hiltnismafig ertraglicher Tag in einem Straf-
lager fiir politische Hiftlinge. Keine Polemik,
kein Gruseln, keine gehdssige Abrechnung,
sondern die Suche nach dem Mensch-Sein
unter unmenschlichen Bedingungen; keine
theoretische Spekulation, keine psychologische
Innenschau, sondern Beobachtung des Verhal-
tens mit einem durch Giite geschirften Blick.
Kurz darauf folgten zwei weitere Erzihlun-
gen (N. M. 1963/1): ,Es begab sich im Bahn-
hof Kretschetowka® — Erlebnisse eines Wach-
habenden in einem kleinen Eisenbahnknoten-
punkt wihrend des Kriegs — und ,Der Hof
der Matrjona“: Ein Lehrer nimmt bei einer
alten, alleinstehenden Kolchosbiuerin Quar-
tier und erlebt die letzten Tage ihres einfa-
chen, selbstlosen Lebens. Noch im selben Jahr
(N. M. 1963/7) erschien die Erzihlung ,Um
der Sache willen“: Die Schiiler und Schiilerin-
nen eines Technikums haben mit groflem Ein-
satz gearbeitet, um den Neubau ihrer Schule
fertigstellen zu helfen. Aber dieser wird fiir ein
wissenschaftliches Institut requiriert.Der Kampf
aufrechter Menschen, die diese Jugend zu begei-
stern vermocht hatten, bleibt gegen ehrgeizige
hhere Funktionire ziemlich erfolglos. Eben-
falls 1963 erschien in Moskau ,Ein Tag des Iwan
Denissowitsch® als Taschenbuch in der UdSSR.
Nach einer lingeren Pause brachte ,Nowyj
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Mir“ (1966/1) die kleine Erzihlung ,Sachar-
Kalita® — ein Ausflug auf das Schlachtfeld
von Kulikowo.

Im Ausland erschien 1964 eine Reihe von
Etiiden und Kleinsterzihlungen. 1968 brach-
ten mehrers Verlage ohne Wissen des Verfas-
sers die beiden Romane ,Krebsstation® und
oIm ersten Kreis® heraus. (Der deutsche Titel
,Im ersten Kreis der Holle® ist ungliicklich.)
Von diesen beiden Romanen gibt es heute
drei verschiedene russische Ausgaben. Die
Ubersetzungen sind zahllos. Wihrend die seit
einigen Jahren in mehrere Sprachen iibersetz-
ten Erzihlungen ,Ein Tag des Iwan Denisso-
witsch® und ,Der Hof der Matrjona“ leider
kaum Interesse beim breiten Auslandspubli-
kum fanden, machten die beiden Romane
Solschenizyn augenblicklich zum derzeit meist-
gelesenen russischen Schriftsteller. Ostern 69
ging noch eine kleine Erzihlung, die ,Oster-
prozession von Peredelkino®, durch die gro-
fen Zeitungen der Welt.

»Im ersten Kreis®, 1955-1964 geschrieben,
ist ein Kaleidoskop von Gegensitzen, zu-
sammengedringt auf zwei Weihnachtstage
1949 in Moskau. Hauptobjekt ist ein wissen-
schaftlich-technisches Institut, an dem vor al-
lem Hiftlinge arbeiten. Die ,Krebsstation®
entstand 1963-1966 und beschreibt den Auf-
enthalt eines ehemaligen politischen Hiftlings
in der Krebsstation einer mittelasiatischen
Klinik im Frithjahr 1955. Im Angesicht des
Tods treffen die verschiedensten Menschen
aufeinander.

»Wer im Ausland gedruckt wird, ist kein
Schriftsteller, sondern eine Geisel®, sagt je-
mand, der es wissen miifite, in einer ameri-
kanischen Zeitschrift. In derselben Nummer
ist- eine kleine Erzihlung Solschenizyns —
vielleicht ein Fragment aus den Vorarbeiten
zur ,Krebsstation® - verdffentlicht: ,Die
rechte Hand® (Nowyj Zurnal 93 [1968]).
»Ausland® war ein Wort, das in der Solsche-
nizyn-Sitzung des Sekretariats des Schrift-
stellerverbands der UdSSR am 22. September
1967 hiufig fiel. Einem Bericht iiber diese
Sitzung zufolge meint dazu Solschenizyn:
»Man gebraucht hier das Wort ,Ausland® mit
besonderem Nachdruck, als bedeute es eine

Instanz, deren Meinung grofles Gewicht hat.
Vielleicht ist das denen verstindlich, die einen
groflen Teil ihrer Schaffenszeit im Ausland
verbringen und unsere Literatur mit Berich-
ten tiber Auslandsreisen tiberschwemmen. Mir
aber erscheint das sonderbar. Ich kenne kein
Ausland, habe nie eins gesehen. Und ich weif},
daff mir nicht genug Lebenszeit bleibt, es
kennenzulernen. Ich verstehe nicht, wie man
dem Ausland so grofle Beachtung schenken
kann, statt dem eigenen Land und seiner le-
bendigen &ffentlichen Meinung. Meine Fiifle
haben mein ganzes Leben lang auf dem
Boden des Vaterlands gestanden. Nur seinen
Schmerz fiihle ich, nur von ihm schreibe ich®
(Nowyj Zurnal 93 [1968] 251 f.). Ob es ein
Fehler war, Solschenizyns Werke im Ausland
zu drucken, wihrend man sie im Vaterland
nicht mehr drucken will, ist eine Frage. Nach-
dem dies aber geschehen ist, wire es ein Feh-
ler, sie nicht zu lesen.

Woriiber schreibt Solschenizyn? Uber Men-
schen. Fiir wen schreibt er? Fiir Menschen.
Man berichtet, er habe gesagt, die Aufgabe
des Schriftstellers beziehe sich auf die ,Ge-
heimnisse des menschlichen Herzens und sei-
nes Gewissens, den Zusammenstofd von Leben
und Tod, die Uberwindung seelischen Leids...*
(Nowyj Zurnal 93 [1968] 266). ,, Wir unter-
suchen vor allem den Menschen im Hinblick
auf seine Aufgaben®, sagte 1964 in Moskau
V. P. Tschertkow, Doktor der Philosophie,
»Wir vergessen aber dabei, dafl die erste Auf-
gabe ist, auf dieser Erde Mensch zu sein. Wir
miissen die Menschen lehren, diese Aufgabe
zu erfiillen und nicht die eines Amtstrigers.
Dies zu tun haben wir noch nicht richtig ge-
lernt“ (Komsomol’skaja Pravda“ vom 27. 8.
1964). Solschenizyn weif} eben das zu lehren:
Auf dieser Erde Mensch zu sein, nicht auf einer
fremden, ausgedachten, nicht auf einer schwarz
gemalten und auch nicht auf einer rosa ge-
firbten, sondern auf dieser unserer Erde.

Also ,didaktische Literatur“? Keineswegs.
Theoretische Uberlegungen und Formulierun-
gen finden sich in Solschenizyns Werken hin
und wieder. Aber nicht in ihnen liegt seine
Stirke. Im besten' Fall liefle sich eine Samm-
lung von Aphorismen daraus machen. Sie
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werfen mehr Fragen auf als sie beantworten.
Wie meist bei Aphorismen ist das Gegenteil
oft nicht weniger wahr. ,, ...nicht der Grad
des Wohlstands bestimmt das Glick der
Menschen, sondern die Beziechung der Herzen
zueinander und unsere Einstellung zum Leben.
Eines wie das andere liegt in unserer Macht,
und das bedeutet: dafl der Mensch immer
gliicklich sein kann, wenn er nur will, und
dafl niemand ihn daran hindern kann®
(»Krebsstation®, deutsche Ausgabe, 1. Bd.,
383). Schon, und in vielem wahr, aber ganz?
Ist die Beziehung der Herzen immer in unse-
rer Macht?, und unsere Einstellung zum Le-
ben? Mufl sie nicht ebenso erlitten und crar-
beitet werden wie die Fihigkeit zu lieben?
Solschenizyn 6ffnet seinem Leser die Augen
fiir das Verhalten der Menschen. ,Streng
fragte sie das. Aber seltsam war bei ihr die
Strenge, ganz durchdrungen von Milde, wie
alle ihre Worte und Bewegungen. Es war
keine formlose Milde, irgendwie melodisch
war sie, beruhte auf Harmonie.“ (,Krebs-
station® 320. Ich iibersetzte hier etwas wort-
licher.) Die Rede ist von der Arztin Wera.
Nebenbei: Welcher Autor hierzulande ver-
mochte es, eine alleinstehende und allein le-
bende Frau als harmonische Personlichkeit
zu zeichnen? Solschenizyn vermochte es.
Man hat Solschenizyn einen ,Moralisten®
genannt. In der Sowjetunion warf man ihm
vor, er predige einen ,ethischen Sozialismus®.
Er ist mehr als ein Moralist. Wie lieflen sich
die folgenden Beobachtungen aus ,Ein Tag
des Twan Denissowitsch® in moralische Kate-
gorien fassen: Iwan Denissowitsch kann sich
nicht daran gewdhnen, mit der Miitze auf
dem Kopf zu essen; der junge Aljoschka sitzt
vor dem Morgenappell sauber gewaschen auf
seiner Pritsche, um ein wenig in seinem mit
der Hand abgeschriebenen Evangelium zu le-
sen. Die Bedeutung dieses Miitze-Abnehmens
und dieses Sauber-Gewaschen-Seins und vieler
anderer ,Kleinigkeiten® kann vielleicht man-
chem nebensichlich erscheinen. Aber es geht
hier um den Kern des Werks von Solscheni-
zyn: die Wiirde des Menschen. Er analysiert
und definiert sie nicht. Er zeichnet ein Bild,
dem er immer neue Striche hinzufiigt. Und
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jeder dieser Striche will wieder auf dem be-
stimmten Hintergrund gesehen sein, auf dem
er gezeichnet ist. Anders Zuflert sich diese
Wiirde bei Matrjona, anders bei Wera; an-
ders lebt sie Schuchow unter menschenunwiir-
digen Bedingungen, anders Nerschin, auf seine
Weise der alte Spiridon, auf seine der junge
Aljoschka; anders Kostoglotow und anders
Gratschikow.

Man sehe Schuchow beim Arbeiten zu, un-
ter den korperlichen und seelischen Bedingun-
gen. Welche Selbstachtung driickt sich aus!
Dieselbe Selbstachtung, auf einem ganz ande-
ren Hintergrund, finden wir beim alten
Dr. Oreschtschenkow, der sein Recht durch-
setzt, Privatpatienten zu behandeln. — Al-
joschka ,schligt einem nichts ab®, er ist im-
mer hilfsbereit. Matrjona arbeitet ,,dumm fiir
andere ohne Lohn zu nehmen®. Solschenizyn
schliefit seine Erzihlung ,Der Hof der Matr-
jona“ so: ,Von ihrem Mann nicht verstanden
und verlassen, begrub sie sechs Kinder, nicht
aber ihr freundliches Wesen. Ihren Schwestern
und Schwigerinnen fremd, ldcherlich dumm,
arbeitete sie fiir andere ohne Lohn. Sie sam-
melte keine Giiter fiir ihren Tod. Eine
schmutzig-weifle Ziege, eine krummbeinige
Katze, Zimmerlinden ... Wir alle lebten ne-
ben ihr her und verstanden nicht, dafl sie
eben jener Gerechte war, ohne den, wie das
Sprichwort sagt, ein Dorf nicht besteht. Auch
keine Stadt. Auch nicht unser ganzes Land®
(N. M. 1963/1/63).

Das also ist Gerechtigkeit fiir Solschenizyn.
An einer Stelle der Erzihlung ,,Um der Sache
willen® sagt er von Gratschikow: ,Er fithlte
das Herannahen einer jener entscheidenden
Minuten des Lebens, wo seine Fiifle mit dem
Boden verwuchsen, so daf er nicht weichen
lconnte. Weil Gerechtigkeit und Ungerechtig-
keit aufeinanderprallten.” Mit dieser Bemer-
kung wird ein Gesprich eingeleitet, in dem
Gratschikow verzweifelt fragt: ,Schlufi-end-
lich, was ist uns teurer? Steine oder Men-
schen?* (N. M. 1963/7/86). Die Gerechtig-
keit beginnt dort, wo der Mensch uns teu-
rer ist als jede Habe. ,Gut...nennt sonder-
barerweise unsere Sprache die Habe. Und
sie zu verlieren, gilt den Leuten als schind-
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lich und dumm®, sagt Solschenizyn im ,Haus
der Matrjona® (N. M. 1963/1/61).

Solschenizyn steht mit solchen Ansichten in
der Sowjetunion nicht allein. In einer Polemik
um die Beurteilung des Verhaltens eines Tisch-
lers, der seine Freizeit damit zubrachte, Mo-
bel und Spielzeug fiir einen Kindergarten
zu basteln, ohne dafiir Lohn anzunehmen,
fragt sich E. Bogat, was denn diese Leute
dazu antreibe, und er antwortet: ,Es ist das
Streben, fremde Freude zu erleben, sie als
eigene zu erleben. Ich denke, dafl es kein
Streben gibt, das mehr als dieses den Men-
schen zu einer geistig und sittlich wertvollen
Personlichkeit formt® (Literaturnaja Gazeta
1967/14/13). Solschenizyn spricht selten von
Freude. Er spricht von der Uberwindung see-
lischen Leids.

Selbstachtung in der Arbeit, Bereitwillig-
keit im Helfen, Hoherschitzung des Men-
schen iiber jede Habe, fiigen wir noch einen
Strich hinzu: Treue im Leiden. Nach langem,
langem Warten bekommt Nerschin ,Im er-
sten Kreis® endlich die Erlaubnis zu einem
Gesprich mit seiner Frau, wohlgemerkt unter
den Augen eines strengen Aufsehers. Nadja,
durch die gemeine Hinterlist, der die Frauen
politischer Hiftlinge ausgesetzt waren, an
den Rand der Verzweiflung gebracht, fragt
ihn, ob man sich zum Schein scheiden lassen
kénne, wenn es notig sei. Er selber habe ja
friher die Scheidung vorgeschlagen. — Am
Abend, im Studentenheim, besucht sie ihr
Freund. Sie gesteht ihm, dafl thr Mann nicht
vermifit sei, wie sie immer gelogen hatte,
sondern ,sitze“. Der Freund begreift und holt
— wihrend sie innerlich von neuem zur Frau
ihres Mannes wird — zwei Glischen und eine
Flasche: , Trinken wir — auf die Auferstehung
der Toten®. — Nerschin trifft am Morgen ein
Midchen, das sich auf ihn gefreut und fiir
ihn gewaschen hatte. Er sagt ihr, dafl er seiner
Frau treu bleiben wolle, selbst wenn sie nicht
auf ihn warten sollte, selbst wenn er sinnlos
in der Taiga umkommen sollte. So brauche
er sich im Sterben doch nicht zu sagen, er
habe wiirdelos gehandelt. Am selben Tag noch
transportiert man ihn aus dem ersten Kreis
in die duflere Finsternis. Er aber sagt zu einem

5 Stimmen 185, 1

Kameraden: ,Nicht das Meer ertrinkt, son-
dern die Pfiitze. Er hat zweifach seine Wiirde
bewahrt. Er ist treu geblieben, und er hat sich
geweigert, an der Entwicklung eines Gerits
zur Bespitzelung mitzuarbeiten. Erhobenen
Hauptes geht er hinaus auf das Meer.

Im Kontrast zu wiirdigem Verhalten steht
bei Solschenizyn nicht nur unwiirdiges Ver-
halten, sondern auch die falsche Wiirde ge-
wisser Wiirdentriger. Die Gestalt Russanows
in der ,Krebsstation® mag in manchen Ziigen
verzeichnet sein. Gelungen aber ist sie in al-
lem, was sich auf das Streben bezieht, sich
vom gemeinen Volk abzusondern, dem Ar-
beitsplatz und dem Lebensstil ein wiirdevol-
les Ansehen zu verleihen. So zeit- und orts-
bedingt die Gestalt Russanows ist, gerade an
ihr wird klar, wie wenig man Solschenizyn
gerecht wird, wenn man in ihm nur einen
Kritiker des Stalinismus sehen will. Mit

. Ausreden, die uns ersparen sollen, Kritik

auf uns selber zu beziehen, sind wir schnell
bei der Hand. In Wahrheit kritisiert Sol-
schenizyn uns alle. Und er hilft denen, die
ihn ohne allzuviel Vorurteile lesen, selbst nach
wiirdigerem Verhalten zu streben.

Das ,Happy-End® ist Solschenizyn fremd,
wie wir aus dem Ende von ,Im ersten Kreis®
sehen konnten. Noch erschiitternder fiir mein
Empfinden ist der Tag der Entlassung Kosto-
glotows in ,Krebsstation®. Zuerst ein Mor-
gen, so schon, wie nur ein Friihlingsmorgen
in einer mittelasiatischen Stadt sein kann,
wenn das Herz voll freudiger Erwartung ist.
Dann die Enttiuschungen, eine nach der an-
deren: Die fiir einen Mann wie Oleg so
fremde, nichtig-wichtige Welt eines Kauf-
hauses; der Zoo, wo ihn alles an eine Welt
hinter Gittern erinnert und ein schredslicher
Aushang den Ton fiir den Rest des Tages
setzt: ,Ein bdser Mensch hat dem Rhesus-
iffchen Tabak in die Augen gestreut.”
Schliellich macht sich Oleg auf den Weg zu
Wera, der Arztin, die ihn eingeladen hatte.
Dort empfingt ihn das sinnlose Knattern
eines Motorrads im Hof und das Gekeife
einer bosen Nachbarin, die behauptet, Wera
sei weggegangen, und ihn, als er zogert, fort-
jagt. Abends nimmt er den Zug zuriick in
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seinen Verbannungsort. Sich des Gliicks der
Zweisamkeit zu erfreuen, ist bei Solschenizyn
alten Leuten vorbehalten, die weise gewor-
den sind. Junge Minner werden immer wie-
der fortgetriecben von der geliebten Frau,
hinaus in die Weite.

Einige kritische Bemerkungen zu den mir
vorliegenden deutschen Ubersetzungen sind
am Platz. Im ersten Band der ,Krebsstation®
steht auf Seite 43: ,Dann hab’ ich wirklich
gedient®. Es muf} heiflen: ,Dann hab ich
aktiv gedient.“ In der deutschen Ausgabe von
»Ein Tag des Iwan Denissowitsch® wird im
groflen und ganzen die Geschichte wiederge-
geben, ist aber im einzelnen recht ungenau.
Auf Seite 18 und an anderen Stellen spricht
ein Hiftling einen Aufseher mit ,Kamerad®
an. Im Text steht wortlich ,Biirger Vorste-
her®. Anreden mit ,Biirger® werden in der
Sowjetunion aber dann gebraucht, wenn ,Ka-
merad“ unangebracht wire. — Auf Seite 57
heiflt es: ,Der Zementmischer stand direkt
beim Eingang zum Generatorenraum, aber
er war aus dem Leim gegangen, ein ganz
klappriges Ding, und Schuchow konnte sich
nicht vorstellen, daf sie ihn ganz hineinbrin-
gen wiirden. Der Brigadier fluchte das Blaue
vom Himmel herunter, aber er sah ein, daff
niemand schuld war.® Der russische Text liefle
sich wortlich etwa so wiedergeben (N. M.
1962/11/29): ,Direkt am Eingang zum Ma-
schinenraum fiel die M&rtelpfanne auseinan-
der. Sie war schon baufillig gewesen, und
Schuchow hatte auch gar nicht erwartet, daff
sie sie ganz anbringen wiirden. Der Brigadier
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stief einen Fluch aus, ordnungshalber, aber
er sah, dafl niemand schuld war.“ Eine ganze
Reihe von Ungenauigkeiten. Die Mobrtel-
pfanne heifit bald ,Zementmischer®, wie hier,
bald ,Mischmaschine® (81); einmal ist sie
hingegen ganz genau, nur etwas umstindlich,
wiedergegeben, ,der Kasten, in dem der Mor-
tel angemacht wurde® (75). Leider haben die
Ubersetzer auf der Suche nach Kraftausdriik-
ken allzuoft weit und nicht gerechtfertigt iiber
das Ziel hinausgeschossen (59, 87, 45).

Zum Abschluff noch eine Stelle, wo eine
genaue Ubersetzung nicht nur leicht moglich,
sondern vom Inhalt gefordert war: ,Sieh mal,
Aljoschka®, sagte Schuchow. ,Fiir dich ist das
alles einfach. Christus hat dir gesagt, dafl du
hier sitzen muflt, fiir ihn bist du hier. Aber
warum bin ich hier? Dafiir, daff sie auf den
Krieg nicht vorbereitet waren, damals ein-
undvierzig, wo sie es hitten sein sollen? War
das meine Schuld?* (141) Den russischen Text
wiirde ich so wiedergeben: ,Schau, Aljoschka®,
erklirte ihm  Schuchow, ,bei dir geht die
Rechnung irgendwie auf: Christus hat dir
befohlen zu sitzen, fiir ihn sitzt du auch.

. Aber ich, weswegen sitze ich? Deswegen, weil

sie sich einundvierzig auf den Krieg nicht
vorbereitet hatten, deswegen? Was kann da
ich dafiir?® Es ist ganz und gar nicht ,alles
einfach® fiir Aljoschka, wie der Ubersetzer
sagt, und Schuchow weifl das nur zu gut.
Aber es ist klar und hat einen Sinn. Und
das meint Schuchow, wenn er sagt: Bei dir
geht die Rechnung irgendwie auf.”

Eduard Huber S]
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Wirtschaft — Recht — Gesellschaft

Civitas. Jahrbuch fiir Sozialwissenschaften.
Hrsg. von der Gorres-Gesellschaft und dem
Heinrich Pesch Haus. Bd. 8. Mannheim:
Pesch-Haus-Verlag 1969. 290 S. Lw. 29,50.

Erstmals mit diesem 8. Band erscheint das
bisher vom Heinrich Pesch Haus allein her-
ausgegebene ,Jahrbuch fiir christliche Gesell-
schaftsordnung® als gemeinsames Unterneh-
men der Gérres-Gesellschaft und des Heinrich
Pesch Hauses unter dem neuen Titel ,,Jahr-
buch fiir Sozialwissenschaften®; Haltung und
Verteilung der Gewichte bleiben unverindert.

Wie sein Vorginger (in dieser Zschr. ge-
wiirdigt 183 [1969] 283) besteht auch dieser
Band wieder aus Abhandlungen, Berichten
und Sammelbesprechungen.

D. Grimm behandelt wohl abgewogen ,Die
Staatslehre des 2. Vatikanischen Konzils® (11-
30); nicht ganz zutreffend erscheinen mir al-
lerdings Wendungen wie, das Konzil ,aner-
kenne® (19), ja ,befiirworte® (29) den ,welt-
anschaulich neutralen Staat. Ohne einen Min-
destbestand gemeinsamer oberster Werte lifit
sich keine Politik machen und kann ein Staat
schlechterdings nicht bestehen; in diesem
strengen Wortsinn gibt es darum keinen
»weltanschaulich neutralen Staat*; gemeint
ist ein Staat, in dem zwar nicht uneinge-
schrinkt alle denkbaren Weltanschauungen,
aber doch eine Mehrzahl oder Vielzahl von
Weltanschauungen nebeneinander bestehen,
d. i. der weltanschaulich pluralistische Staat;
Gustav Gundlach sprach vom ,objektiven®,
Werte anerkennenden Staat.

H. Hoefnagels behandelt das hochaktuelle
Thema ,Sozialer Kampf und sozialer Fort-
schritt® (31-47) und tritt der in katholischen
Kreisen anzutreffenden, allzu harmonistischen
Auffassung entgegen; dafiir hitte er sich
bereits auf die Enzyklika ,Quadragesimo
anno® (1931) berufen kénnen, die nicht nur
die Berechtigung, sondern in gewissem Sinn
die Notwendigkeit kimpferischer Klassen-
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auseinandersetzung anerkennt. — Seine Fufi-
note zum Dilemma ,wertende® oder ,wert-
freie“ Soziologie (44, Anm. 25) scheint mir
den Nagel nicht ganz auf den Kopf zu tref-
fen. Er beruft sich auf den unbestreitbaren
empirischen Befund, daf die vom Soziologen
beschriebene oder zu beschreibende Wirklich-
keit eine ,sich selbst wertende® ist; letzten
Endes kommt es aber auf die ontologische
Frage an, ob, bzw. auf den metaphysischen
Befund, dafl die Wirklichkeit (das Sein) wert-
haft ist.

Ein verwandtes Thema behandelt H. P.
Henecka, ,Sozialer Konflikt und soziale Theo-
rie® (48—66). Den Leser, der sich iiber die
Haltung der katholischen Soziallehre infor-
mieren will, sollte er jedoch nicht auf eine
so leidenschaftlich einseitige Darstellung wie
diejenige von A. M. Knoll, ,Katholische Kir-
che und scholastisches Naturrecht® verweisen
(49, Anm. 10). — Zum Ganzen vgl. ,Norma-
tives zur Konfliktsproblematik und Konflikes-
theorie®, Vorlesung in der 64. Sendereihe
»Psychologie und Soziologie des Konflikis®
der Rias-Funkuniversitit (in dieser Zschr. 184
[1969] 244-252).

Die Versuche von G. Stratthaus, die Wirt-
schaftspolitik der Groflen Koalition (126-146),
und von P. Becher, die Sozialpolitik der 5. Le-
gislaturperiode (223-242), soweit dies aus
solch zeitlicher Nihe iiberhaupt schon mog-
lich ist, zu wiirdigen, sind besonnen und aus-
gewogen; im einzelnen kann man natiirlich
auch anders werten.

Wertvoll sind die Sammelbesprechungen
von Biichern aus der Feder zweier wirklich
kompetenter Rezensenten wie P. Molt fiir La-
tein-Amerika (247-263) und P. Haungs fiir
Sozialstruktur und Demokratie in der BRD
(264-289).

Der Band reiht sich seinen Vorgingern
gleichwertig an.

O. w. Nell-Breuning S]
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Ordo. Jahrbuch fiir die Ordnung von Wirt-
schaft und Gesellschaft. Hrsg. v. F. BOHM,
F. A. Lutz, F. M. MEYER. Bd. 20. Diisseldorf,
Miinchen: Kiipper 1969. 468 S. Lw. 65—
An der Spitze des Bands steht ein Referat,
das weit iiber den herkdmmlichen Themen-
kreis dieses Jahrbuchs hinausgreift: ,Christli-
ches Erbe und Kollektivismus“ von Th. Mol-
nar, das ein doppeltes abendlindisches Erbe,
ein gnostisches und ein christliches, unterschei-
det und eindeutig zugunsten des letzteren
Stellung bezieht (11-22). Daran schlieflen
sich ,Anmerkungen zur Enzyklika ,Populo-
rum progressio’ von H. H. Gotz, die sich
ehrlich bemiihen, der Enzyklika gerecht zu
werden, wenn es auch nicht in allen Stiicken
gelingt (23-33). — Bemerkenswert sind An-
sitze mehrerer Beitrige, sich vom Denken in
(liberal-) kapitalistischen Kategorien zu losen,
wobei jedoch auffillt, dafl die ideologische
Gleichsetzungen des Skonomischen Begriffs
Risiko oder Wagnistragung mit dem ethischen
Begriff ,Verantwortung® immer wieder un-
terlduft, wie auch die ,Gewinnmaximierung®
des einzelnen Unternehmens arglos mit volks-
wirtschaftlichem Nutzen verwechselt wird, als
ob Profitstreben und Gewinnmaximierung
sich nicht besonders erfolgreich dadurch ver-
wirklichen lieflen, daff man, anstatt die (ob-
jektiven) Kosten zu minimieren, einen mog-
lichst grofien Teil der Kosten aus der eigenen
Kostenrechnung hinausverlagert und die All-
gemeinheit — obendrein oft mit einem Meht-
fachen davon! — belastet, wozu die beiden,
zusammen ein starkes Viertel des Bandes fiil-
lenden Beitrige von H. O. Lenel, ,Das Koh-
lenanpassungsgesetz® (157-180) und H. Gré-
ner, ,Die ,flankierenden Mafinahmen® der
Kohlepolitik® (181-259) eine geradezu auf-
regende Illustration bieten; erginzend dazu
noch die Buchbesprechung ,,Energierecht® (455—
457). — Dafl vor der Mont-Pélerin-Society ein
Referat wie dasjenige von J. M. Buchanan,
»Uberfiillung der 6ffentlichen Einrichtungen,
ein Argument fiir (sic!) Staatseingriffe® (261-
276), gehalten werden konnte, verdient ach-
tungsvoll vermerkt zu werden. — Aus der
Wiirdigung des von Gotz Briefs herausgege-
benen Werks ,Laisser-faire — Pluralismus,
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Demokratie und Wirtschaft des gegenwiirti-
gen Zeitalters® von H. Willgerodt sei zu-
stimmend der Satz herausgeschrieben: ,Die
konzertierte Aktion kann... nicht den Sinn
haben, die staatliche Wirtschaftspolitik durch
eine Art stindestaatlicher Nebenregierung
zu entlasten, sondern muf allein dazu dienen,
die Wirtschaftspolitik, die unter der Aufsicht
des Parlamentes steht, gegen stérende Ver-
bandseinfliisse abzusichern, indem man die
Loyalitit der Gruppen herstellt“ (368).

O. v. Nell-Breuning S]

SMEND, Rudolf: Staatsrechtliche Abbandlun-
gen und andere Aufsitze. 2., erweiterte Auf-
lage. Berlin, Miinchen: Duncker & Humblot
1968. 624 S. Lw. 68,60.

Rudolf Smend, der heute 87jihrige Got-
tinger Staatsrechtslehrer, hat in der Weimarer
Zeit auf die Entwicklung des deutschen Staats-
rechts und Staatskirchenrechts ebenso mafige-
bend eingewirkt wie unter der Herrschaft des
Grundgesetzes. Es ist deshalb sehr zu begrii-
flen, dafl der seit mehreren Jahren vergriffene,
1955 erstmals erschienene Sammelband mit
den wichtigsten seiner staatsrechtlichen Ab-
handlungen nunmehr in erheblich erweiterter
Auflage vorliegt. Der Bestand der Beitrige
der ersten Auflage ist dabei unberiihrt ge-
blieben.

Die Sammlung bringt, um nur wenige der
insgesamt 29 Abhandlungen und Artikel zu
nennen, aus der Weimarer Zeit das Referat
»Das Recht der freien Meinungsiuflerung®,
das Smend 1927 auf der Miinchener Staats-
rechtslehrertagung gehalten hat, und sein im
Jahr 1929 erschienenes Hauptwerk ,Verfas-
sung und Verfassungsrecht (119-276) mit
den die in diesem Buch vertretenen Auffas-
sungen erginzenden und modifizierenden Ar-
tikeln ,Integrationslehre und ,Integration®
aus dem Handworterbuch der Sozialwissen-
schaften (Bd. 3, 1956) und dem Ev. Staats-
lexikon (1966). Staatskirchenrechtliche Verdf-
fentlichungen Smends sind in diesem Band
kaum vertreten. Viele Benutzer werden es je-
doch dankbar vermerken, daff wenigstens der
wohl beriihmteste Artikel, der in der Nach-
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kriegszeit auf diesem Gebiet geschrieben
wurde, ,Staat und Kirche nach dem Bonner
Grundgesetz® (aus: Zeitschr. fiir ev. Kirchen-
recht, Bd. 1, 1951), Aufnahme gefunden hat
(411-422).

Dem Beitrag ,Zur Geschichte der Berliner
Juristenfakultdt im 20. Jahrhundert® (527-
546) kann der Leser entnehmen, dafl Rudolf
Smend, der bekanntlich dem Nationalsozialis-
mus jede Gefolgschaft verweigert hat, 1935
von Berlin ,gegen seinen Wunsch nach Gét-
tingen versetzt® wurde (543). Besondere Auf-
merksamkeit beanspruchen darf schliefilich

noch der unter dem Titel ,Das Bundesverfas-
sungsgericht® (581-593) in diese Sammlung
aufgenommene Festvortrag zur Feier des
zehnjihrigen Bestehens des Bundesverfassungs-
gerichts, in dem sich Smend nachdriicklich zur
Einrichtung der Verfassungsgerichtsbarkeit
und zu der vom Bundesverfassungsgericht
entwickelten Rechtsprechung bekennt. Den
Abschluff bildet neben einem Namens- und
Sachregister das Verzeichnis der ,Schriften
und Abhandlungen® dieses durch seine Lehre
und sein lebendiges Beispiel gleich bedeutsa-
men Rechtslehrers. J. Listl S

Kunst

Kunst ist Revolution oder Der Kiinstler in
der Konsumgesellschafl. Beitrige von Jean
CassoU u. a. Kéln: M. DuMont Schauberg
1969. 201 S., 45 Abb. Lw. 16,80.

Die Revolutionire alten Schlags fassen die
Revolution vor allem als soziales Ereignis auf.
Das Ringen um die Arbeiterschaft in der Na-
zizeit oder die Aufstinde des Proletariats
der Dritten Welt kennzeichnen demnach die
Revolution noch immer als Klassenkampf.
Doch schon in der franz8sischen und spiter
in der russischen Revolution haben die Ver-
inderungen im geistigen Bewufltsein — Auf-
klirung und Kunst - eine bedeutende Rolle
gespielt. Heute gebraucht man in China das
Wort,,Kulturrevolution®. Das, was sich im Mai/
Juni 1968 in Frankreich abspielte und wovon
diese Aufsatzsammlung berichtet, war vor
allem eine Kulturrevolution, deren Wesen
und Hintergriinde auch alten Politikern kaum
durchschaubar sind. In Frankreich war die
Revolution zunichst ein #sthetisches Ereignis,
d. h. sie begann dort, wo die Revolte politisch
am schwersten zu fassen ist, in der Kunst und
in der Verinderung des kulturellen Bewufit-
seins der Gesellschaft.

Am Beginn stand dabei — wie Jean Cassou
zeigt — die ,totalitire Welt* der Konsum-
gesellschaft. Diese Gesellschaft, die selbst das
Kunstwerk zur Ware gemacht und den Kul-
turkonsum als Feigenblatt ihres kommerziel-
len Absolutismus gebraucht hatte, sah sich
plotzlich durch Antikiinstler und obszéne

Happenings ihres diirftigen Lendenschurzes
beraubt. Das abendlindische Menschenbild,
das sich durch die Devise ,,Nie mehr Claudel®
zur Abdankung gezwungen sah (André Fer-
migier), wurde als ,Literatur® entlarvt. Es
war der Jugend nicht entgangen, daff man
alle geistigen Wirklichkeiten — die theologi-
schen nicht ausgeschlossen — durch ein ,Pa-
piertigertum® (Mao Tse-tung) ersetzt hatte.
Das Gedruckte, Gemachte, Gefilmte und Re-
produzierte — die Diktatur des Quantitati-
ven — wurde fiir sie unertriglich. Kunst wurde
zum ,Happening der Gesellschaft“. Dieses
Happening, das etwa Jean Jacques Lebel im
Odeon in Paris veranstaltete, iibertraf alle
Unternehmungen der amerikanischen Pop-
Artisten auf diesem Gebiet. Die jungen Leute
waren des ,abstrakten Polynesiens® der Un-
gegenstindlichen, der Formalisten und Arche-
typler genauso miide wie des ,imaginiren
Museums® einer Weltkunst, das in der Arte-
mis von Ephesus und der Madonna Zwillings-
schwestern aus dem gleichen Midchenpensio-
nat sah. ,Seid nett zueinander, denn nur so
verdienen wir weiterhin gut!® Dieser kate-
gorische Imperativ des Kapitalismus, dem
der Duft der groflen weiten Welt wie ein
ranzig gewordenes christliches Aroma anhaf-
tet, hatte seine Uberzeugungskraft verloren.
Die Autoren dieser Aufsatzsammlung, die
diese auflerordentlich differenzierte geistige
Situation mit viel Intellekt und gelegentlich
auch mit groflem Pathos beschreiben, ver-
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mogen die Fragen, die uns die Konsumgesell-
schaft aufgibt, leider auch nicht iiberzeugend
zu beantworten. Sie stellen sie jedoch mit scho-
nungsloser Offenheit dar. Die Anarchie eines
absoluten Asthetizismus, die hier und da wie
ein neuer Aufgufl der parfiimierten Utopie
eines Herbert Marcuse angeboten wird, kann
den Christen, der weif}, dafl ein Cherub mit
dem Flammenschwert vor jedem Paradies
steht, kaum beeindrucken. Fiir ithn ist die Lo-
sung eines jiidischen Kiinstlers realer. Marc
Chagall hat sein Bild der ,Revolution® nach
diesem Krieg zu einem Triptychon umge-
staltet, in dessen Mitte der gekreuzigte Zad-
dik (Gerechte) an die Stelle Lenins tritt. Denn
nicht die Gewalt, sondern das Leid und die
Liebe bringen nach Marc Chagall die wahre
Welt-Revolution und die Auferstehung der
Gesellschaft in Gang. H. Schade S]

MastERs, Robert E. L. — HousTON, Jean:
Psychedelische Kunst. Miinchen, Ziirich: Droe-
mer Knaur 1969. 208 S., 140 Abb. Lw. 22,50.

Mit dem Ausdruck ,psychedelische Kunst*
bezeichnet man Schopfungen, die unter dem
Einfluf von Psychodrogen — LSD, Meskalin
und Haschisch —, jedoch mit konventionellen
malerischen Mitteln entstanden sind. Die
Droge wirkt dabei als Stimulans und Quelle
der Inspiration. Derartige Versuche, durch
Rausch und Traum tiefere Einsichten zu er-
halten, sind nicht neu. Die delphische Pythia
auf ihrem Dreifufl wufite davon genauso wie
die Surrealisten. Auch sie suchten ihr Bewufit-
sein zu erweitern. So ist die psychedelische
Kunst die sikularisierte Form der Ekstase
und der Psychedeliker der Prophet aus der
Retorte, d. h. der mit Hilfe des Apothekers
zum Seher gewordene Mensch.

Es wire wenig aufschlufireich, diese Vor-
ginge mit der Elle des Moralisten oder Medi-
ziners zu messen; denn trotz gegenteiliger Ar-
gumente einiger Autoren ist es wenig wahr-
scheinlich, daf} ein starker Gebrauch derarti-
ger Mittel besonders heilsam wire. Bemer-
kenswert bleibt, dafl der Gebrauch von Rausch-
mitteln heute 6fter vorkommt als zu anderen
Zeiten. Uns interessieren hier vor allem die
Werke der Kunst, die mit Hilfe der Drogen
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zustande kommen. Unter dem Grofiteil der
Malereien fillt ihr ornamentaler Charakter
auf. Nicht wenige Werke sind eigentliche
Mandalabilder, d. h. sie besitzen eine Ver-
schrinkung von Kreis und Quadrat, die Kos-
mos bedeutet. Gerade im technologischen Zeit-
alter ist diese Beziehung des Menschen zum
Kosmos oder zur Natur empfindlich gestort.
Kosmos, Mundus und Ornamentum sind alte
Begriffe, die denselben Sachverhalt, nimlich
die als Bild geordnete Welt beschreiben. Der
psychedelische Kiinstler stellt also mittels der
Droge eine urspriingliche Ubereinstimmung
von Welt und Mensch, von Makro- und
Mikrokosmos wieder her. Dabei sind neben
den ornamentalen Bildern, die unter Um-
stinden erotischen Charakter besitzen, die
chrono- und spatiodynamischen Environments
oder die ,Farbbandhohle® der USCO auf-
schlufireich. Die Kaskaden farbigen Lichts —
eine wesentliche Erfahrung gewisser Rausch-
gifte — werden in der Multimedienkunst tech-
nisch realisiert und bringen eine neue oder,
wenn man will, uralte ,paradiesische* Welt-
erfahrung mit sich. Der Mensch kommuniziert
wieder mit der Schopfung und der Gesellschaft.

Der religiose Leser fragt sich, warum der-
artige Ekstasen nicht durch Meditationen er-
reichbar sind. Tatsichlich scheint die Integra-
tion einer {ibermichtigen technischen Welt
durch die konventionellen religitsen Ubungen
schwieriger als frither. Einigen — wie Ernst
Fuchs — scheint nach voriibergehenden Ge-
brauch von Drogen eine meditative Durch-
dringung der Welt gelungen. Allerdings be-
ansprucht Fuchs neben den iibrigen psyche-
delischen Kiinstlern des Buchs durch sein zeich-
nerisches Konnen und sein malerisches Werk
eigenen Rang.

Die moderne Spiritualitit, die mit dem
»Prinzip Hoffnung® immer noch den indivi-
dualistischen und sozialistischen Utopien des
19. Jahrhunderts verhaftet scheint, nimmt die
Multimedienkunst, die sich bei den Psychede-
likern zu Wort meldet, kaum zur Kenntnis.
Das Anliegen dieser Kiinstler — nicht die
Droge — wird jedoch der Christ auf die Dauer
nicht ungestraft ignorieren kdnnen.

H. Schade S]
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Literatur

KEsTING, Marianne: Panorama des zeitge-
ndssischen Theaters. 58 literarische Portrits.
Miinchen: Piper 1969. 352 S., 60 Abb. Paperb.
16,80.

Theaterkenner kennen die Verfasserin aus
ihren Arbeiten iiber ,Das epische Theater®,
iiber Brecht (in Rowohlts Monographien),
vor allem aber aus dem ,Panorama“ von
1962. In 58 Portrdts stellt Kesting fast alle
heute international auf der Biihne gespielten
Autoren und Stiicke der jiingsten drei Gene-
rationen vor. Sie bewegt sich mit einem er-
staunlichen Uberblide und Balanceakt ,auf
dem schmalen Grat zwischen Essay und Kri-
tik“. Man kénnte sich das einleitende Kapitel
»Voraussetzungen® umfassender und den ab-
schliefenden , Ausblick auf einige jiingere
deutsche Dramatiker® breiter denken. Man
kann fragen, warum, wenn Artaud nicht auch
Pirandello, wenn Montherlant nicht auch
Giraudoux, wenn Iwan Goll nicht auch Georg
Kaiser, wenn Odén von Horvath nicht auch
Sternheim, wenn Cocteau nicht auch Camus
dargestellt wird. Aber das sind mehr Fragen
des Umfangs und der Akzentsetzung. Thea-
terbesucher und Fernsehzuschauer, die zum
zeitgenOssischen Theater keinen rechten Zu-
gang finden, in der Vielfalt der Stiicke, Stile
und Tendenzen Orientierung suchen oder eine
umfassendere Information iiber einen Stiicke-
schreiber wiinschen, sollten zu der auf den
neuesten Stand der Information gebrachten
und um 15 Autoren erweiterten (darunter
Horvath, Nelly Sachs, Hochhuth, Martin Wal-
ser, Peter Weiff, Handke) Ausgabe des ,Pa-
norama des zeitgendssischen Theaters® greifen.

P. K. Kurz §]

THOMAS, R. Hinton — WiLL, Wilfried van der:
Der deutsche Roman und die Woblstandsge-
sellschafl. Stuttgart: Kohlhammer 1969. 208 S.
Kart. 16,80.

Weder tiber die erste Periode der deutschen
Nachkriegsliteratur, noch iiber die Periode
der deutschen Wohlstandsgesellschaft wurde

bisher eine grofere Darstellung vorgelegt.
Uber das gewichtigste literarische Phinomen
der zweiten Periode, {iber den Roman, kommt
eine bedeutende Arbeit eines englischen Lite-
rarhistorikers (Thomas) und eines in England
lebenden jungen deutschen Dozenten (van
der Will) zu uns. Die beiden Autoren analy-
sieren Romane von Gerd Gaiser, Wolfgang
Koeppen, Heinrich Boll, Giinter Grass, Mar-
tin Walser, Uwe Johnson. Als Vertreter der
konservativen Seite, negativ gewertet, steht
Gerd Gaiser. Alle iibrigen vertreten als In-
tellektuelle Anti-Ideologie und die mehr oder
minder ausdriickliche Utopie einer rational
durchorganisierten Gesellschaft auf der Grund-
lage einer international gesonnenen Humani-
tit. Ein einleitender Essay von Thomas be-
schreibt die literar- und gesellschaftsgeschicht-
lichen Voraussetzungen: Verlust der Ganzheit
und Kontinuitit, Erfahrung einer Realitit,
die an allen Ecken fragwiirdig wird. Ein
umfingliches Schluflkapitel von van der Will
reflektiert Probleme des zeitgendssischen Ro-
mans und seines intellektuellen Autors. Der
Nenner, auf dem analysiert und gewertet
wird, ist entschieden soziologisch. ,An die
Stelle weltanschaulicher Dogmatik ist sozio-
logische Einsicht eingetreten. Die neue Aus-
schlieflichkeit und das neue Quasi-Absolutum
sind genannt. :

Daf} es Auslassungen (etwa Frischs ,Homo
Faber®, kein Roman der Frauen, sei es von
Wohmann, Elsner oder Rasp) gibt und Rand-
unschirfen (,Die Blechtrommel®, breit ana-
lysiert, verhandelt nicht Wohlstandswelt;
Frischs ,,Bildnis“-~Verbot meint nicht die ,Un-
zulinglichkeit der Sprache®), liegt fast not-
wendig in der Natur einer so groff ange-
legten Thematik. Das Buch bietet eine Fiille
von literarischen Analysen und die kenntnis-
reiche Durchdringung eines schwer iiberschau-
baren Stoffs. Es zeigt auch jenen Aspekt, den
eine biirgerlich-akademische Literarbetrach-
tung hierzulande ausgelassen hat und mit dem
sich Christen als Leser und Kritiker vorerst
schwer tun. P.K.Kurz SJ
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Spiritualitidt

SUDBRACK, Josef: Probleme — Prognosen einer
kommenden Spiritualitit. Wiirzburg: Echter
1969. 160 S. Kart. 8,80.

Mag mancher ,miindige Christ® — Priester
oder Laie — es mittlerweile geschafft haben,
mit der modernen Exegese und Dogmatik
Schritt zu halten bzw. sich deren Ergebnisse
anzueignen: diese umzusetzen in christliches Le-
ben, daraus moderne Spiritualitit zu entwik-
keln, dabei sind die meisten, wenn wir ehrlich
sind, auf der Strecke geblieben. Die Misere, in
der sich die offiziellen ,Spirituile® in Semi-
naren und Ordensgemeinschaften befinden,
spricht Binde, erst recht die Hilflosigkeit un-
serer Verkiindigung, wenn sie gefragt wird,
was denn nun aus moderner Theologie fiir
unser christliches Leben des Alltags folge. Sud-
brack, Kenner sowohl der modernen Strémun-
gen in Philosophie und Theologie wie der Ge-
schichte und der gegenwirtigen Not christli-
cher Spiritualitit, ist in der angedeuteten Aus-
weglosigkeit einer der wenigen verlifllichen
Wegweiser, aber einer, der sich nicht auf-
dréngt, weil er das Rezept gefunden hat, son-
dern der gelassen aufklirt iiber die zahlrei-

ZU DIESEM HEFT

chen, heute irrefithrenden ,Sprachspiele® tra-
ditioneller Spiritualititen und der iberzeu-
gend versucht, in der Sprache unserer Zeit
dem praktischen Leben des Christen Orien-
tierung zu geben. Das Ergebnis: die ,anthro-
pologische Wende®, der Mensch, der Mit-
mensch in seiner mich anrufenden Bediirftig-
keit als Maflstab meines Tuns und meines
Betens, erweist sich als beste christliche Tra-
dition — auch der ,beschaulichen® Strémung —,
wenn man mehr auf die Praxis unserer Vor-
fahren schaut denn auf ihre unzulingliche und
gelegentlich sogar verfilschende Theorie. Letzt-
lich ist es der menschgewordene Herr selbst,
der die Wende zur Humanitas christiana legi-
timiert und den einzigen Ort ausgibt, wo Gott
gefunden werden kann: in der Mittelbarkeit
des unmittelbaren Nichsten. Es gibt keine
andere ,,Unmittelbarkeit® zu Gott, wenn man
nicht in vor- und unchristliche Religion zu-
riickfallen will. Die Kategorien ,mittelbar —
unmittelbar® reflektiert zu haben, gehtrt mit
zum Besten dieses Biichleins, das viele selbst
noch der sich modern gebenden Biicher iiber
christliche Spiritualitit in den Schatten stellt.

G. Schiwy SJ
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Disput um das kirchliche Lehramt

Zum Problem nicht-unfehlbarer kirchlicher Lehrentscheidungen

Wer das katholisch-kirchliche Leben in der Bundesrepublik mitlebt und genauer
verfolgt, weifl, dafl die deutschen Bischdfe am 22. 9. 1967 ein Lehrschreiben veroffent-
licht haben, das sich mit der Lehrvollmacht und dem Lehrauftrag der Kirche be-
schiftigt. Es soll hier auf dieses Schreiben im ganzen nicht eingegangen werden. Es
sollen nur einige Uberlegungen angestellt werden zu einem kurzen Passus in diesem
Lehrschreiben, und zwar aus einem konkreten Anlaf heraus, von dem gleich zu
sprechen sein wird.

Das Lehrschreiben der deutschen Bischofe

Damit der Leser dieser Uberlegungen nicht mithsam den gemeinten Text suchen
muf, sei dieser Abschnitt des Lehrschreibens hier nochmals wiederholt.

17. An diesem Punkt ist ein schwieriges Problem niichtern zu besprechen, das bei vielen
Katholiken von heute mehr als frither entweder ihren Glauben oder ihr unbefangen ver-
travensvolles Verhilenis zur kirchlichen Lehrautoritat bedroht. Wir meinen die Tatsache, daff
der kirchlichen Lehrautoritit bei der Ausiibung ihres Amtes Irrtiimer unterlaufen knnen und
unterlaufen sind. Dafl so etwas mdglich ist, hat die Kirche immer gewuflt, in ihrer Theologie
auch gesagt und Verhaltensregeln fiir eine solche Situation entwickelt. Diese Irrtumsmdglich-
keit bezieht sich nicht auf solche Lehrsitze, die durch eine feierliche Definition des Papstes
oder des Allgemeinen Konzils oder durch das ordentliche Lehramt als mit absoluter Glaubens-
zustimmung zu umfassen verkiindigt werden. Es ist auch geschichtlich unrichtig, zu behaupten,
daf sich nacheriglich in solchen Dogmen ein Irrtum der Kirche herausgestellt habe. Damit
wird natiirlich nicht bestritten, dafl auch bei einem Dogma unter Aufrechterhaltung seines
urspriinglichen Sinnes ein Wachstum seines Verstindnisses unter Abgrenzung gegeniiber vor-
her vielleicht mitlaufenden Miflverstindnissen immer mdglich und immer notwendig ist. Mit
der gestellten Frage darf auch die selbstverstindliche Tatsache nicht verwedchselt werden, dafl
es neben dem unverinderlichen gdttlichen auch ein verinderliches menschliches Recht in der
Kirche gibt. Eine solche Verinderung hat mit Irrtum von vornherein nichts zu tun, sondern
stellt hochstens die Frage nach der Opportunitit der fritheren oder spiteren rechtlichen Be-
stimmung.

18. Was einen Irrtum und eine Irrtumsmoglichkeit in nichtdefinierten Lehrduflerungen der
Kirche, die selbst wiederum von sehr verschiedenem Verpflichtungsgrad sein konnen, angeht,
5o ist zunichst einmal niichtern und entschlossen zu sehen, dafl das menschliche Leben schon
ganz im allgemeinen immer auch ,nach bestem Wissen und Gewissen® aus Erkenntnissen

6 Stimmen 185, 2 7
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leben mufi, die einerseits theoretisch als nicht absolut sicher erkannt werden und doch ,hier
und jetzt®, weil vorldufig nicht iiberholbar, als giiltige Normen des Denkens und Handelns
zu respektieren sind. Jeder Mensch weif} das aus seinem konkreten Leben heraus; jeder Arzt
in seiner Diagnose, jeder Staatsmann in seiner politischen Situationsbeurteilung und der darauf
aufbauenden Entscheidung weify um diese Tatsache. Auch die Kirche kann in ihrer Lehre und
Praxis sich nicht immer und in jedem Fall vor das Dilemma stellen lassen, entweder eine
letztverbindliche Lehrentscheidung zu fillen oder einfach zu schweigen und alles der beliebigen
Meinung des einzelnen zu iiberlassen. Zur Wahrung der eigentlichen und letzten Glaubens-
substanz muf sie, selbst auf die Gefahr eines Irrtums im einzelnen hin, Lehrweisungen aus-
sprechen, die einen bestimmten Verbindlichkeitsgrad haben und doch, weil keine Glaubens-
definition, eine gewisse Vorldufigkeit bis zur Moglichkeit eines Irrtums an sich tragen. Anders
kann sie ihren Glauben als bestimmende Wirklichkeit des Lebens gar nicht verkiindigen, aus-
legen und auf die je neue Situation des Menschen anwenden. In einem solchen Fall steht der
einzelne Christ zundchst einmal der Kirche in einer analogen Weise gegeniiber, wie ein Mensch,
der sich verpflichtet weif, die Entscheidung eines Fachmannes anzunehmen, auch wenn er weif,
dafl diese nicht unfehlbar ist.

19. Eine der vorliufigen kirchlichen Lehriuflerung entgegengesetzte Meinung gehért auf
jeden Fall nicht in die Predigt und in die Katechese, auch wenn die Gliubigen unter Um-
stinden iiber das Wesen und die begrenzte Tragweite einer solchen vorliufigen Lehrent-
scheidung zu unterrichten sind. Dariiber ist schon gesprochen worden. Wer glaubt, der privaten
Meinung sein zu diirfen, die bessere kiinftige Einsicht der Kirche schon jetzt zu haben, der
mufl sich vor Gott und seinem Gewissen in niichtern selbstkritischer Einschitzung fragen,
ob er die ndtige Weite und Tiefe theologischer Fachkenntnis habe, um in seiner privaten
Theorie und Praxis von der augenblicklichen Lehre des kirchlichen Amtes abweichen zu diirfen.
Ein solcher Fall ist grundsitzlich denkbar. Aber subjektive Uberheblichkeit und voreilige
Besserwisserei werden sich vor Gottes Gericht zu verantworten haben.

20. Ernsthafte Bemiihung, auch eine vorliufige LehriuBerung der Kirche positiv zu wiirdigen
und sich anzueignen, gehdrt zur richtigen Glaubenshaltung eines Katholiken. Und ebensowenig
wie im profanen Leben, in dem es auch weitreichende Entscheidungen auf Grund fehlbarer
Einsicht nach bestem Wissen und Gewissen anderer gibt, braucht sich jemand im kirchlichen
Bereich beschimt oder geschidigt zu empfinden, wenn er sich in seiner Einsicht auch dort der
kirchlichen Lehre anvertraut, wo sie nicht von vornherein als definitiv gelten kann. Es ist
moglich, dafl die kirchliche Lehrentwicklung in bestimmten Fillen zu langsam voranschreitet.
Aber auch in einem solchen Urteil mufl man vorsichtig und bescheiden sein. Denn eine solche
Lehrentwicklung braucht in einer Kirche von geschichtlichen Menschen Zeit, weil sie nicht
schneller vor sich gehen kann, als es die Wahrung der Glaubenssubstanz chne Verlust erlaubt.

21. Wir brauchen nicht zu befiirchten, uns bei der beschriebenen kirchlichen Gesinnung dem
Anspruch der Zeit zu entziehen. Die ernsthafte Fragestellung unserer Zeit, welcher wir aus
dem Glauben antworten sollen, nétigt uns oft genug, die Glaubenswahrheiten neu zu iiber-
denken. Dabei konnen durchaus Akzente neu gesetzt werden. Dies ist aber nicht Infrage-
stellung des Glaubens; es dient vielmehr der tieferen Erfassung der gottlichen Offenbarungs-
wahrheit und der kirchlichen Lehre. Denn wir sind fest iiberzeugt, und wir sehen uns darin
durch die Erfahrung bestitigt, dafl wir um des katholischen Glaubens willen weder eine
Wahrheit, noch um einer Wahrheit willen den katholischen Glauben zu verleugnen brauchen,
wenn wir diesen nur im Geiste der Kirche verstechen und immer noch tiefer zu erfassen
suchen.

Uber das theologische Gewicht dieses Lehrschreibens im allgemeinen und des zitierten
Passus im besonderen wird spiter noch kurz einiges zu sagen sein. Hier sei nur be-
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merkt, dafl dieser Text im Osservatore Romano vom 15. 12. 1967 italienisch erschienen
ist (in einer Ubersetzung, die dem Vernehmen nach durch das Staatssekretariat ver-
anlafit worden war). Ich weifl zufillig, dafl das Lehrschreiben vor den gelehrten Pro-
fessoren der Gregoriana bei Tisch vorgelesen wurde und dort beste Aufnahme fand
(ganz so schlimm, wie der nun zu zitierende Text meint, kann es wohl also doch nicht
sein). Der Text ist insofern besonders bemerkenswert, als hier meines Wissens zum ersten
Mal in einem (relativ) amtlichen Dokument dieses Problem iiberhaupt ausdriicklich
angepackt wird, wihrend es bisher den Theologen allein iiberlassen wurde.

Kritik am Lehrschreiben

In hoheren kirchlichen Kreisen zirkuliert nun zur Zeit (wohl schon linger) ein
hektographierter Text, der sich mit diesem Lehrschreiben kritisch auseinandersetzt.

Es interessiert uns hier die Stelle daraus, die sich mit dem oben wiederholten Passus
des Lehrschreibens befafit. Dazu heifit es:

»Das ,Schreiben der deutschen Bischdfe an alle, die von der Kirche mit der Glaubens-
verkiindigung beauftragt sind* vom 22. 9. 1967 hat hier sehr verdienstlich gewirkt; es ist
jedoch irrig, wenn in diesem Lehrschreiben, im Unterschied zu der unfehlbaren Lehrent-
scheidung, der Begriff der ,vorliufigen® Lehriuflerung aufgestellt und hierzu gesagt wird:
»In einem solchen Falle steht der einzelne Christ zunichst einmal der Kirche in einer analogen1
Weise gegeniiber, wie ein Mensch, der sich verpflichtet weif, die Entscheidung eines Fach-
mannes anzunehmen, auch wenn er weifl, dafl diese nicht unfehlbar ist* (S. 13). Eine kirchliche
Lehrdufierung, die nicht beansprucht, unfehlbar zu sein, kann sich per accidens als irrig er-
weisen; sie kann deswegen aber nicht als vorldufig charakterisiert werden. Wer immer im
Namen des kirchlichen Lehramtes spricht, kann und darf nur sprechen, wenn er davon iiber-
zeugt ist, dafl die vorzutragende Lehre wabr ist. Er begegnet damit dem einzelnen Christen
nie in der Rolle des Fachmannes, weder ,zunichst einmal’, noch {iberhaupt. Fiir den Fachmann
gilt das Grundprinzip: ,Tantum valet, quantum probat’. Bei einer kirchlichen Lehriuferung
haben allenfalls beigebrachte Griinde lediglich den Charakter von Hilfen zur freiwilligen
Annahme der getroffenen Entscheidung. Darin liegt zugleich der radikale Unterschied zwischen
kirchlihem Lehramt und theologischer Wissenschaft. Die Fehleinschitzung einer nicht unfehl-
baren Lehrentscheidung hat, nicht zuletzt in der Frage der Aufnahme von ,Humanae vitae',
zu der auch in der kirchlichen Presse typologischen Formel gefithrt: ,Keine unfehlbare Lehr-
entscheidung — das Gewissen entscheidet’. Die Funktion des Gewissens ist hier vollends ver-
zerre, Es wird tibersehen, dafl das Gewissen bei jeglichem Tun des Menschen aufgerufen ist,
auch im Falle der Aufnahme einer unfehlbaren Lehrentscheidung, und anderseits wird nicht
mehr geschen, dafl das Gewissen des Christen der Wegweisung durch Christus und damit durch
jene bedarf, die der Herr mit seiner Sendung betraut hat.“

Was ist zu diesm Text zu sagen? Mit einem Wort gesagt: ich halte diese Kritik an
dem bischiflichen Text theologisch und praktisch fiir grundfalsch.

! Man beachte das Wort ,analog®, das der Kritiker so liest, als ob da stinde »schlechthin gleich®,
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Zunichst einmal: Der Leser dieser Kritik wundert sich einigermaflen, wie man es
eigentlich logisch fertig bringe zu beklagen, daf§ die kirchliche Lehrautoritit in diesem
Lehrschreiben unterschitzt werde, das haargenau von den Bischéfen stammt und ihre
Lehre ist. Man kann doch nicht gut logisch den Bischéfen eine Autoritit vindizieren,
die sie autoritativ ablehnen. Natiirlich kann man sagen: ein bischéfliches Lehrschreiben
brauche weder unfehlbar noch in allen Punkten richtig zu sein und man habe daher
das Recht, von einem solchen Lehrschreiben oder einzelnen Punkten in ithm abzu-
weichen, wenn man, nach reiflicher Priifung, gute Griinde dafiir zu haben meint. Das
ist ganz richtig. Aber die zitierte Kritik bestreitet ja diese Voraussetzung einer mog-
lichen Kritik und befiehlt einen mehr oder weniger bedingungslosen Gehorsam
gegeniiber solchen Lehrerklirungen, die sich selbst nicht fiir unfehlbar erkliren und
die in diesem Fall unser Kritiker ja gegen sein allgemeines Prinzip auch nicht als unbe-
streitbar ansieht. Aber es ist nun einmal so: unsere heutigen katholischen Raskolniken
sind nur zu leicht dann fiir Papst und Bischofe, wenn diese das lehren, was ihnen selbst
recht erscheint. Sonst dispensieren sie sich auch von jenem unbedingten Lehrgehorsam,
den sie als heiliges Prinzip ohne Differenzierung gegen die ,Modernisten® von heute
verteidigen.

Sachargumente und Lehrautoritit

Die Kritik behauptet, das bischofliche Lehrschreiben iibersehe, dafi die Lehrautoritit
der Bischdfe und des Papstes (auch in Fillen, in denen keine Definitionen ergehen)
eine eigene Grofle wire, die einerseits zur Zustimmung verpflichte, anderseits von den
Sachargumenten, die fiir die lehramtliche Erklirung beigebracht werden, zu unter-
scheiden sei und ihr eigenes Gewicht habe. Nun, der lehramtliche Text der Bischife
identifiziert in keiner Weise theologische Sachargumente und kirchliche Lehrautoritit.
Der Vergleich, der die Kritik zu dieser total falschen Unterstellung gefithrt hat, ist
eben ein Vergleich, der wie jeder cum grano salis zu nehmen ist. Und sogar ein guter
und verstindlicher Vergleich. Denn wenn einer sich auf die (nicht unfehlbare) Dia-
gnose eines Arztes unter bestimmten Umstinden zu verlassen verpflichtet ist, dann
tut er es auch nicht aufgrund der Argumente, die der Arzt ihm vortrigt und die er
gar nicht versteht, sondern aufgrund seiner Autoritit, wenn auch diese letztlich anderer
Natur ist als die der kirchlichen Lehrautoritit. Kann man einen solchen Vergleich
nicht verstehen? Das eigentliche Tertium comparationis liegt doch einfach darin, dafl
jemand einem anderen eine Entscheidung vortriagt, der gegeniiber auf beiden Seiten
klar ist, daf sie nicht unfehlbar ist, sondern irrig sein kann, und darum zwar ihre
Griinde (samt dem einer ,Autoritit® von der verschiedensten Art) hat, aber, weil
sie nicht unfehlbar ist, dem andern unter Umstidnden das Recht gibt (unter Umstinden
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wohlgemerkt, nicht nach blofler Willkiir), von diesem Vorschlag einer Entscheidung
(Lehre usw.) abzuweichen, wenn er dafiir gute oder bessere Griinde zu haben glaubt,
als die des Vorschlagenden sind.

Nun konnte man sagen, das alles sei zwar formal ganz richtig, sei aber auf unseren
Fall nicht anwendbar, weil ein einzelner katholischer Theologe oder gar ein Laie hier
und jetzt (vor einer Revision der Entscheidung durch das Lehramt selbst) nie gute und
bessere Griinde haben kénne, von der Entscheidung des Lehramts abzuweichen, auch
wenn prinzipiell von beiden Seiten zugestanden werde, diese kirchenamtliche Ent-
scheidung sei grundsitzlich an sich revidierbar. Es sei in solchen Fillen so, wie wenn
ein Steinklopfer erklire, er halte die neueste Theorie des Professors XY iiber Plasma-
physik fiir falsch; denn dieser Herr Professor gebe ja zu, seine Theorie sei nicht
absolut sicher. Es ist gar nicht zu leugnen, daf es solche Fille eines theoretisch falschen
und sittlich ungerechtfertigten Dissenses von den nicht infalliblen Lehrentscheidungen
der Kirche geben konne und oft gebe. Wer will, kann ruhig dariiber hinaus sinnvoll
behaupten, diese Fille seien zu prisumieren (und nicht nur der umgekehrte Fall). Das
bischofliche Lehrschreiben lifit auch keinen Zweifel, dafl es solche Fille gibt und dafl
der Christ ein iiberhebliches und leichtsinniges Abweichen von der kirchlichen Lehre,
auch wo sie keine Definition beinhaltet, vor Gott zu verantworten habe.

Aber der andere Fall ist eben auch méglich. Und dies spricht das bischofliche Lehe-
schreiben ehrlich und mutig aus. Es kénnen durchaus Fille eintreten, in denen ein
katholischer Christ Recht und unter Umstinden die sittliche Pflicht hat, von einer
solchen kirchenamtlichen Lehre abzuweichen. Das will die Kritik nicht wahrhaben.
Es ist aber wahr. Es ist hier nicht der Ort, genauer darzulegen, ob bei diesem Prinzip
ein Unterschied zu machen ist zwischen den Rechten und Pflichten der Fachtheologen
einerseits und der Laien andererseits. (So etwas wird sehr von der Sache im einzelnen
abhingen.) Es soll hier auch keine Kasuistik ausgebreitet werden, wie genau in solchen
Fillen das Verhalten des Dissenters nach den traditionellen Prinzipien der Funda-
mentaltheologie und Moral auszusehen hat. Es soll auch das in dem bischdflichen
Lehrschreiben ausgesprochene Prinzip nicht aus der ganz traditionellen Theologie als
selbst traditionell nachgewiesen werden. Das alles wiirde zu weit fiihren.

Beispiele irriger Entscheidungen

Ich will einen anderen Weg einschlagen und dem Kritiker eine schlichte Frage aus
der Praxis der Theologen stellen und diese etwas erldutern.

Zur Finleitung eine kleine, aber wahre Anekdote. Als zur Zeit des Modernismus
der grofle Dominikanerexeget Lagrange von einem Freund im privaten Gesprich
héren mufite: Na, in diesem Punkt (einer antimodernistischen Erklirung des damali-
gen kirchlichen Lehramts in einer exegetischen Frage) bringst Du es auch nur zu einem
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»silentium obsequiosum® (auf deutsch: Du hiltst zwar den Mund, aber lehnst diese
Erklirung innerlich ab), antwortete er: Das stimmt. Aber ich beginge auch eine Tod-
sinde (gegen das Wahrheitsgewissen), wenn ich anders handeln wiirde.

Nun niher zur Sache selbst. Ich habe keine Zeit, den Denzinger durchzumustern
nach lehramtlichen Entscheidungen der letzten Jahrzehnte, die falsch waren und heute
so gut wie von keinem katholischen Theologen mehr angenommen werden. Ich krame
nur so ein wenig in meinem Gedachtnis. Dabei ist es unerheblich, daff meine Beispiele
vor allem exegetischer Natur sind. Aber nicht alle. Denn es wurde frither ausdriicklich
erklart, solche exegetischen Entscheidungen hitten dasselbe Gewicht wie die Entschei-
dungen anderer rdmischer Lehrinstanzen. Man entschuldige auch, wenn es sehr unsy-
stematisch hergeht. Ich greife auch nicht hinter unser eigenes Jahrhundert zuriick.
Wenn diese Lehrentscheidungen alle wahr oder fiir mich heute giiltig wiren (sie sind
nie amtlich mit der Ausdriicklichkeit und dem Gewicht zuriickgenommen worden,
mit denen sie erlassen worden sind), dann miifite ich heute noch Sitzen zustimmen wie:
die meisten Psalmen sind von David selbst, es gibt keine nachexilischen Psalmen; es
gibt keine Deuteropaulinen; die Jesusreden bei Johannes sind keine theologischen
Kompositionen; die Evangelien sind in der Reihenfolge abgefafit worden, in der wir
sie heute aufzihlen; es gibt keine Quelle Q; es gibt keinen Deuterojesaias; der He-
bréerbrief ist von Paulus verfaflt; der Pentateuch ist ,un texte mosaique® (von Moses
so gut wie ganz selbst geschrieben), nicht aber (wie ein boshafter franzosischer Exeget
einmal sagte) ,une mosaique de textes®; ich mufl als sicher halten, daf8 die Taufformel
bei Mt 28 von Jesus selbst festgelegt ist; ich muf} iiberzeugt sein, dafl das Lukas-
evangelium vor der Zerstdrung Jerusalems geschrieben wurde. Ich miifite {iberzeugt
sein, dafl es schon modernistisch ist, wenn ich eine Anderung des Heiligen Offiziums
verlange oder fiir die Abschaffung des Index eintrete. Ich diirfte auch nicht mit Beschei-
denheit dafiir eintreten, dafi der sogenannte Polygenismus mit der richtig interpretier-
ten Lehre von der Erbsiinde vereinbar ist. Ich miifite eine Teilnahme von Klerus und
Laien an der Kirchenregierung in irgendeiner Form schon fiir modernistisch halten.
Wie gesagt, ich zitiere aus dem Gedichtnis. Aber der Leser kann sich auch, ohne Den-
zingerzahlen vorgesetzt zu bekommen, darauf verlassen, dafl diese Dinge stimmen.
Jeder Fachtheologe kennt sie. Und man miifite iiber- diese und #hnliche Beispiele
hinaus viele andere Sitze zitieren, in denen die Verurteilung eines Satzes praktisch
eine Alternative insinuiert, die durchaus nicht viel besser ist als der u. U, mit Recht
verurteilte Satz.

Ich will mit diesen Hinweisen keine chronique scandaleuse der ersten Hilfte des
20. Jahrhunderts der Kirche schreiben. Wer diese Hinweise so versteht, ist toricht,
weifl nichts von der Last der Geschichte der Kirche, beriicksichtigt nicht den Kontext
solcher irriger Entscheidungen, den es auch gibt und der hier nicht mitgeliefert wer-
den kann, versteht nicht, dafl auch die Entwicklung des Glaubens- und Lehrbewufit-
seins der Kirche unvermeidlich langsam voranschreitet (auch wenn ich der Meinung
bin, daf es manchmal langsamer gegangen ist, als es notwendig war).
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Vorliufige Entscheidungen und Fortschritt der Lehre

Worauf es hier ankommt, ist die Frage an den Kritiker des bischoflichen Lehr-
schreibens: Wie denkt sich der Herr Kritiker bei seinen Prinzipien den Fortschritt der
Kirche in der Uberwindung dieser irrigen Entscheidungen, den Fortschritt, der unter-
dessen mindestens stillschweigend in vielen Punkten erzielt worden ist? Nach seinen
Prinzipien kann ich mir ihn schlechterdings nicht denken. Wohl aber nach denen des
bischoflichen Lehrschreibens. Woher sollte denn die Einsicht in die Irrigkeit solcher
Fehlentscheidungen kommen, wenn Theologen und Laien nichts zu tun hitten, als
mindestens praktisch (wenn auch nicht theoretisch) diese irrigen lehramtlichen Ent-
scheidungen als schlechthin verbindliche Norm zu betrachten wegen der Autoritit des
Lehramts, wie der Kritiker empfiehlt? Irgend jemand, und zwar in der katholischen
Kirche selbst, mufl doch anfangen zu sagen und zu begriinden, daff dies und jenes
cben nicht stimmt. Er mufl anfangen, obwohl ihm Denz. 2007 eine ,innere Zustim-
mung® (»assensus internus®) abverlangt wird und Denz. 2113 dem Exegeten mit einer
schweren Schuld® (,culpa gravis“) gedroht wird, wenn er sich den Entscheidungen
der Bibellkommission nicht unterwirft, ohne daf man sich die Mithe nimmt, auch nur
ein wenig zu nuancieren, und obwohl man das auch schon damals bei ,probaten
Autoren® hitte nachlesen kénnen, dafl hier zu nuancieren ist, wie es heute die deut-
schen Bischofe tun.

Frither hat man solchen von der Sache her autorisierten Zweiflern an einer solchen
Lehrentscheidung empfohlen zu schweigen, einfach zu warten und unterdessen ein
Lsilentium obsequiosum® zu beobachten. Aber abgesehen davon, dafl in der heutigen
Gesellschaft einer dauernd wachsenden Kommunikation aller mit allen bis in die
privatesten Sphiren hinein ein solches ,silentium obsequiosum® gar nicht mehr mdg-
lich ist, ist es heute so, daf die Zeit zu schnell lduft, als dafl man in jedem Fall warten
kénnte, bis sich die Mentalitit der lehramtlich Mafgebenden von selbst und unbemerkt
so gesndert hat, daf sie schon selbst, ohne es zu merken, diese Anderung der Ansicht
vorgenommen haben oder diese, von anderen vorgetragen, gar nicht mehr als Abwei-
chung von der friiheren Lehre empfinden. (Ich erinnere mich aus der Zeit des Konzils,
wie mir ein romischer Kardinal allen Ernstes versicherte, man habe in Rom #ie etwas
gegen die These gehabt, der Mensch stamme seinem Leib nach aus dem Tierreich.)
Solche Fille einer langsamen, unreflektierten Anderung theologischer Ansichten in der
Kirche mag es auch heute noch geben. (Beim Heilsoptimismus des 2. Vatikanums hin-
sichtlich der Heilsmoglichkeit aller Menschen liegt ein solcher Fall vor.)

Aber im allgemeinen geht es mit dieser Methode allein nicht mehr. Dafiir ist das
Bewuftsein zu reflex geworden und die Zeit eilt zu schnell. Daher die Frage an den
Kritiker: Wie soll denn eine solche Anderung des Bewufltseins der Kirche (nicht in
ihrer letzten eigentlichen Glaubenssubstanz, sondern in lehramtlich vorgetragenen,
aber dennoch irrigen Meinungen) geschehen, wenn ein Christ in keinem Fall das Recht
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hitte, von einer Lehre der Kirche aus wohlerwogenen Griinden abzuweichen, und
zwar nicht erst einige Jahrzehnte nach Erlaf dieser Lehre? Dafl das im bischéflichen
Lehrschreiben ausgesprochene Prinzip hinsichtlich dieser Frage miflbraucht werden
kann, dndert nichts an dessen Richtigkeit. Fin solcher Miflbrauch hat mit der Wahr-
heitsfrage gegeniiber einem solchen Prinzip genausowenig zu tun, wie wenn ich (mit
gutem Recht und unter leicht zu erbringenden geschichtlichen Nachweisen) sagen
wiirde, das Prinzip des Kritikers fithre zur Ketzerriecherei, zur Stagnation der katho-
lischen Theologie und zum Glaubensabfall vieler.

Dafl die Anwendung des Prinzips des bischoflichen Lehrschreibens in einem kon-
kreten Fall, weil es ja nicht das einzige Prinzip ist, zu heiklen Gewissenssituationen
fiir den einzelnen fithrt, in denen jeder ziemlich einsam mit Gott und seinem Gewissen
bleibt, ist auch kein Gegenargument. Dasselbe gibt es in unzihligen anderen Fillen
im christlichen Leben auch. Mein ewiges Heil hingt z. B. vielleicht weitgehend von
meiner richtigen Berufswahl ab; die amtliche Kirche 148t mich dabei (von sehr all-
gemeinen Prinzipien fiir Dinge, bei denen Gott und der Teufel im Detail stecken, ab-
gesehen) auch allein. Und mit Recht. Denn so hat es Gott gewollt. Es gibt nun einmal
nach katholischer Lehre keine Instanz in dieser Welt, die ohne eine eigene Gewissens-
entscheidung fiir den einzelnen absolute Norm wire. Die Existenz und Berechtigung
des kirchlichen Lehramts muf ja jeder, obne sich auf die Autoritit dieses Lehramts
stlitzen zu konnen, als solche erkennen und annehmen, also ,auf eigenes Risiko®
allein handeln. Warum sollte es dann besonders verwunderlich sein, zuzugeben, dafl
auch nach einer grundsitzlichen Anerkennung dieses Lehramts immer noch Risiko-
situationen bestehen bleiben, analog denen, die vor der Annahme des Lehramts be-
standen und (da diese Annahme ja eine immer neu zu vollziehende Entscheidung ist)
bestehen?

Natiirlich darf nicht iibersehen werden, dafl ,,das Gewissen des Christen der Weg-
weisung durch Christus und damit durch jene bedarf, die der Herr mit seiner Sendung
betraut hat“. Aber sagt das ganze bischofliche Lehrschreiben das nicht dauernd selbst?
Und ist dieser Satz von der Notwendigkeit dieser Wegweisung aufgehoben, wenn
das Lehrschreiben differenziert und fiir bestimmte Fille darauf hinweist, daf diese
Wegweisung eben doch eine vorliufige ist und darum unter Umstinden dem so Ge-
wiesenen Recht und Pflicht gibt, eine solche Wegweisung auch konkret und nicht nur
in der abstrakten Theorie als die zu behandeln, die sie ist und blof sein will, als eine
vorldufige? Wenn der Kritiker behauptet, man diirfe eine solche lehramtliche Erkls-
rung nicht als vorliufig bezeichnen, weil der Triger des Lehramts bei einer solchen
Lehre der Uberzeugung ist, diese Lehre sei wahr, dann hort bei mir jedes Verstindnis
auf. Natiirlich darf er nur lehren, wenn er iiberzeugt ist, richtig zu lehren. Aber kann
er nicht so iiberzeugt sein und doch dabei wissen, daf} er irren kann? Oder darf er
dann tiberhaupt nicht mehr lehren? Aber das wiirde ja wieder nicht zu dem Satz des
Kritikers passen, eine solche Lehre kénne per accidens irrig sein. Ein Arzt kann doch
der Uberzeugung sein, seine Diagnose sei richtig, gleichzeitig aber wissen, dafl er dabei
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irren kann, und er hat dann das Recht, diese Diagnose als richtig und zu befolgend
auszusprechen.

Wenn also der Kritiker in dem Lehrschreiben auch explizit das Wort ,,vorliufig®
tadelt, das in dem Lehrschreiben hinsichtlich solcher nicht infalliblen Lehren des kirch-
lichen Lehramts gebraucht wird, dann frage ich nochmals: Wie soll man denn zum
Donnerwetter eine solche Lehre nennen, wenn sie von vornherein den Anspruch auf
Irreformabilitdt gar nicht macht und sich schon oft als irrig herausgestellt hat? Wenn
Leo X. gegen Luther erklirte, es sei durchaus dem Willen des Heiligen Geistes ent-
sprechend, Ketzer zu verbrennen, hitte ich dann damals nicht schon denken kénnen:
Gott sei Dank, das ist nur eine vorliufige Lehre?

Der Leser erlaube mir zum Schluf noch ein ernstes Wort, auch wenn es manchem
pathetisch klingen mag. Vor ein paar ITagen erhielt ich den Abdruck eines Briefs (ich
nehme an, daf er echt ist, weil ich persénlich selbst schon Ahnliches hinter dem ,,Eiser-
nen Vorhang® gehort habe). Der Schreiber erklirt, er habe fiir seinen katholischen
Glauben und den Papst 12 Jahre im Kerker gesessen und Schreckliches erlitten. Er sei
dann in den Westen gekommen und habe den Eindruck, dafl hier in der Kirche alles
in Unglauben vergeudet werde, wofiir er gelitten habe; er wolle eher wieder in einem
solchen Kerker leben, da sei er gliicklicher gewesen. Ich kann das verstehen, denn ich
habe selbst solche Freunde im Osten. Selbst wenn manches an dieser Beurteilung des
Westens geschichtlich und soziologisch zu erkliren ist und nicht einfach bloff die Men-
talitit des Heiligen spiegelt, selbst wenn ein Christ des Westens mit heiligem Neid auf
diese Martyrerchristen blickt, wenn einer meint, man konne die Probleme der Kirche
des Westens mit einem sturen Konservativismus 18sen und so die Kirche festigen in
Glaube und Einheit, der tiuscht sich.

Die Geschichte unter Gottes Fiigung hat uns diese heutigen Probleme aufgegeben.
Und nur Mut, Wahrhaftigkeit, Entschlossenheit zum Glauben #nd zum Denken zu-
gleich kénnen sie mit Gottes Gnade 16sen. Von Martyrern 1t man sich gern an die
Theologie des Kreuzes erinnern, von bloflen Reaktioniren, die es sich ebenso gut
gehen lassen wie wir iibrigen Wohlstandsbiirger, weniger gern. Wenn man aber die
Aufgaben der Zukunft der Kirche des Westens erfiillen will, dann muf man ein Stiick
Vergangenheit der Kirche bewiltigen. Und zur Methode dieser Bewiltigung gehort
auch das Prinzip, das die deutschen Bischdfe in dem genannten Lehrschreiben ausge-
sprochen haben. Sie werden sich hoffentlich nicht davon abhalten lassen, es zu beken-
nen und auch in der Praxis anzuwenden. Daf} Einheit des Glaubens (aber nicht Einheit
mit der Meinung des Herrn XY), Bekenntnis zu Jesus Christus als unserem Herrn und
Heiland, Treue zur Kirche und vicles andere noch viel wichtigere Dinge sind, als das
hier verteidigte Prinzip, wissen wir Neomodernisten (wie man uns schilt) auch. Wir
wiren gliicklich, wenn man dieses Prinzip, das uns die deutschen Bischofe gelehrt
haben, nicht heute noch eigens verteidigen miifite.
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Erotische Kunst im Raum der Kirche

Die Sexualisierung aller Lebensvorginge wichst. Nicht nur die Reklame — das kom-
merzielle Bild — braucht erotische Motive. Film, Literatur und bildende Kunst bieten
zu einem Teil Pornographie. Gilbert Lascault sprach im Zusammenhang mit der 4. do-
cumenta in Kassel von einem ,sexuellen Pandimonium®?!. Andere erkennen in dem
Anwachsen der Erotik einen Akt der Befreiung des Menschen. Zwei Tendenzen zeich-
nen sich bei dieser Erotisierung der Kunst besonders klar ab. Zunichst beobachten wir
eine ,,Sakralisierung® des Erotischen, die bis zu einem ,mystischen Hedonismus® reicht.
Protagonist dieses Verklirungsprozesses ist Georges Bataille2 Dann findet die soziale
Emotion besondere Beachtung. Thr Analytiker ist der Adornoschiiler Peter Gorsen 3.
Protest und Revolution sind nach Gorsen wesentliche Ziele zeitgendssischer Werke und
Unternehmungen.

Die kirchliche Kunst hatte demgegeniiber die Erotik im 19. Jahrhundert weithin
aus ihrem Raum eliminiert. Sie folgte dabei nicht zuletzt dem Trend der moralisieren-
den Aufklirung eines Diderot und Kant4. Die alte Kirche hatte — das soll gleich ein-
gangs festgehalten werden — von der Spitantike bis zu Rubens und Tiepolo erotische
Darstellungen in ihren Mauern geduldet. In der modernen religiosen Kunst beginnt
man mit G. Morreau, H, Matisse, G. Rouault, G. Sutherland und vor allem mit dem
Hetzendorfer Altar von Ernst Fuchs die Vitalsphire nach Form und Inhalt stirker
zu beachten. Es scheint deshalb angebracht, diesen Vorgingen eine eigene Betrachtung
zu widmen. Diese von Vorurteilen verstellte Thematik bietet nimlich einen beson-
deren Einblick in die geistige Situation der Gegenwart. Am Beginn unserer Uber-
legungen soll deshalb ein Bericht iiber die Problematik im Bereich der Kunst auflerhalb
der Kirche stehen; denn hier eskalierte — wenn die Nachrichten von der Pariser, Wie-
ner und Miinchener Akademie nicht tduschen — erotische Kunst zur Demonstration des
Obszonen. Dazu hat die Ausstellung ,Erotic Art“ die Thematik einer breiteren
Offentlichkeit zuginglich gemacht und die Diskussion angeregt.

1 G. Lascault, Die zeitgendssische Kunst und der ,alte Maulwurf®, in: Kunst und Revolution oder
Der Kiinstler in der Konsumgesellschaft (K&ln 1969) 78.

2 G. Bataille und Lo Duca, Die Erotik in der Kunst (Miinchen 1965).

3 P. Gorsen, Das Bild Pygmalions (Hamburg 1969).

4 P, Gorsen, Das Prinzip Obszén. Kunst, Pornographie und Gesellschaft (Hamburg 1969) 102-105;
W. Young, Der verleugnete Eros (Miinchen 1966) 179 f.
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1. Religiose Tendenzen in der erotischen Kunst der Moderne

Die Umwertung der erotischen Kunst vollzieht sich wie die Revolution der gesamten
Geistesgeschichte in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts. Mit Goyas Bildern von
der nackten und bekleideten Maya (1804) wird das erotische Motiv in der Kunstge-
schichte autonom, das heiflt, es emanzipiert sich aus den Bezugssystemen mytholo-
gischer und theologischer Art. Diese von keinem Weltbild und von keiner Gesellschaft
gestiitzte erotische Kunst erweist sich im 19. und 20. Jahrhundert als neuralgisch, das
heiflt, sie registriert die psychische und moralische Situation des Kiinstlers und seiner
Zeit in empfindlicher Weise. So stehen die Aktbilder von Gustav Courbet fiir den
Kampf um den Primat der sinnlichen Erscheinung. Die ,héfliche Olympia® (1863)
von Manet wird zum Protest gegen die entleerten Idealvorstellungen der ,,Gottinnen®
eines Ingres und der Klassizisten. Die ,nicht-mehr-schnen Kiinste® sagen mit diesem
Bild von Manet ihr Erscheinen voraus3. Die Balletteusen von Degas und die im ver-
kldrten Licht badenden Frauen von Renoir berichten vom ,Goldenen Zeitalter® einer
entmythologisierten Welt. Eine letzte Sublimierung erfihrt das Thema der reizvollen
Frau von H. Matisse und P. Bonnard. Doch mit Eduard Munch, Toulouse-Lautrec
und G. Rouault erhilt die erotische Bildwelt psychoanalytische und gesellschaftskri-
tische Ziige. Munchs ,Pubertit® (1893) schildert das Erwachen der Sexualitit im
jungen Midchen als bedrohliche Erfahrung. Die Can-Can-Tanzerinnen von Toulouse-
Lautrec bieten die Ehrenrettung eines diffamierten Stands und die Vorstadtdirnen
von George Rouault greifen die biirgerliche Moral an. Alle Tendenzen des erotischen
Bildes scheint das Qeuvre Picassos zusammenzufassen. Das melancholische Liebespaar
und die brutale Dirne, Bock und Taube treten in seiner Bildwelt auf.

Bis zu Picasso einschlieRlich steht diese erotische Thematik der modernen Malerei
noch unter dem Vorzeichen des groflen Menschenbilds humanistischer Prigung. Tod
und Leben, Liebe und Untergang heifen die Koordinaten dieser Kunst. Die verdringte
Theologie der Kunst des 19, Jahrhunderts hat Werner Hofmann mit dem Ausdruck
olrdisches Paradies® treffend charakterisiert. Der Dichter und Kunstschriftsteller
Charles Baudelaire wurde zum ,profanen Theologen des Eros“. Er pladierte fiir ein
~Museum der Liebe*, ,darinnen alles seine Stelle hitte von der ungeniitzten Zirtlich-
keit der heiligen Therese (wohl von Bernini) bis zu den ernstlichen Ausschweifungen
der gelangweilten Jahrhunderte®; denn es ,heiligt der Geist alle Dinge, und wenn
diese Stoffe mit der ndtigen Sammlersorgfalt behandelt wiren, so wiirden sie auch
nicht durch jene emptrende Obszonitit beschmutzt sein, die viel mehr Grofituerei als'
Wahrheit ist“ 7. In der Nachfolge von Baudelaire hat man die mystische Seite erotischer
Kunst besonders herausgearbeitet: ,,Wer die religiose Komponente der Erotik nicht

5 H. R. Jauss, Die nicht mehr schénen Kiinste (Miinchen 1968).
6 Y. Hofmann, Das irdische Paradies. Kunst im neunzehnten Jahrhundert (Miinchen 1960).
7 Ch, Baudelaires Werke IV (Minden 1906) 50 (Uber amoureuse Stoffe und Tassaert).
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sieht, dem entgeht ihr ganzes Wesen®, schriecb Georges Bataille. Diese religiose Kom-
ponente des Eros entsteht nach Bataille aus der Verwandtschaft von Trieb und Tod:
»Die Wildheit der Lust...ist zugleich — ich zittere es zu sagen — das Haus des
Todes . . .“. Dieses Zusammentreffen von Tod und Eros besitzt auch diabolische Ziige®.
So sieht Georges Bataille in der ,, Verschmelzung des duflersten Schreckens mit der gott-
lichen Ekstase® das Wesen der erotischen Kunst.

Die Gedanken des Franzosen unterstiitzt der Italiener Lo Duca: ,Die Kunstphilo-
sophie nimmt den Charakter religivser Offenbarung an, wenn sie sich den Quellen
nihert, das heiflt der fundamentalen Erfahrung der erotischen Triebkraft.“ Lo Duca
bemiiht sich also, die Bezichung des geistigen Schaffens mit seinem Wirklichkeitsgrund,
der Triebwelt, das heifit dem Freudschen ,Es®, wiederherzustellen. ,,Die Kunst ver-
leiht den Emotionen der Ekstase, die im Begehren ihren Ursprung haben, den Cha-
rakter des Ewigen. Kunst und Erotik nihren sich von Freiheit, Hingabe, Mythen und
Triumen.“® Durch die Aufdeckung dieser Zusammenhinge von Kunst und Philo-
sophie, Eros und Ewigkeit haben Lo Duca und Bataille das ., Trunkene Lied“ von
Friedrich Nietzsche kunsttheoretisch bestitigt. In diesem Gedicht bekennt der Philo-
soph:

»Die Welt ist tief,

Und tiefer als der Tag gedacht.
Tief ist ihr Weh —,

Weh spricht: Vergeh’!

Doch alle Lust will Ewigkeit —
Will tiefe, tiefe Ewigkeit!®

Mit solchen Rhythmen scheint der metaphysische Grund der Erotik in einer siku-
larisierten Welt gentigend aufgedeckt. Allein die Tragweite dieser Gedanken wurde
weder von der Industriegesellschaft noch von kirchlichen Kreisen beachtet. Die ,tota-
litdre Welt® der technologischen Gesellschaft ist sich selbst — wie Jean Cassou be-
merkt — ,Endzweck und produziert nur, um das Produzierte zu konsumieren®1?, In
dem Bezugssystem einer solchen Welt erfihrt Eros eine tiefgreifende Verwandlung.
Sein Pfeil wird zur vernichtenden Waffe. Der Trieb steht gegen die Leistungsgesell-
schaft auf und wehrt sich gegen die anonymen Ubergriffe der Apparaturen. Die Kunst
der kapitalistischen westlichen Welt hat ,die matriarchale Regression als ein Instru-
ment indirekter Aufklirung gegeniiber dem paternitiren Elan vital des etablierten
Leistungsdenkens entdeckt und von ihm &ffentlich Gebrauch gemacht“, Von der
»Fontaine® (einem Urinoir), die der Surrealist Marcel Duchamp 1917 als ,Kunstwerk*®
zur Ausstellung angeboten hat, bis zu den Happenings von Jean Jacques Lebel in

8 A.a.O. (Anm. 2) 41, 11, 13,

9 A a. 0. (Anm. 2) 130, 132.

10 J, Cassou, Kunst und Auflehnung, in: Kunst und Revolution a.a.O. 7.
11 Gorsen a.a.O. (Anm. 3) 59.
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Paris und den ,Materialaktionen® von Otto Muehl in Wien erhebt sich eine Phalanx
von Kiinstlern, die mit allen‘Mitteln versucht, der Konsumgesellschaft ihren materia-
listischen Charakter vorzufithren. Das ,,Prinzip Obszén“ wird theoretisch begriindet.
Der ,unsterbliche Cupido der Zuckerbicker* und der ,Prisident der galanten Zier-
affenrepublik® (Ch. Caudelaire) des akademischen Klassizismus wird zum Damon 2.

Die Metamorphose des liebenswiirdigen antiken Gottes kann entsetzlicher kaum
gedacht werden. Das dimonische Gegen-Bild der gottlichen Geheimnisse des Eros
taucht aus dem dunklen Gewdlbe des Unbewufiten auf. Gorsen beginnt seine Ge-
schichte einer ,negativen Ikonographie®, dafl heiflt, den Bericht iiber »aktuelle Bild-
formen des Atheismus® mit den Darstellungen der ,Schwarzen Messe®. Es wire jedoch
historisch aufschlufireich, Bilder und Ereignisse der Paraliturgie aus der franzdsischen
Revolution an den Anfang zu setzen.

Als am 10. November 1793 Madame Maillard von der groflen Oper in Paris als
,Déesse Raison® auf einem Thron in die Kathedrale Notre Dame in Paris getragen
wurde, begann eine neue Art sikularisierter Kulte, die auch fiir die Provinzen vorbild-
lich wurden. Die ,Gottin Vernunft®, eine Frau in entsprechender Kleidung, auf dem
JAltar des Vaterlands® signalisierte den erotischen Protest und den »Verlust der
Mutter® in der ersten Aufklirung 13, Mademoiselle Cynthia in der Rolle von Diderots
»Religieuse dokumentierte bei dem ,,Festival de la libre Expression® im Jahre 1966 mit
ihrem Strip-tease vor dem Betschemel den Ruf der ,zweiten Aufklirung® nach der
Mutter 14, Jean Jacques Lebel lief bei dem gleichen Happening dieselbe Dame mit
freiem Busen in der Maske des Generals de Gaulle als ,Gekreuzigte® auftreten. So
sollte der ,Erloser der Nation® apostrophiert werden. Pierre Molinier stellt in einem
LSacrilége® (1963) den Gekreuzigten in einem Schof8 dar. Die Bilder der ,Schwarzen
Messe® (1965/66) von Karl Kunz geben das Kreuzigungsthema gleichfalls als pein-
lichen Sexualritus. Otto Muehl bot in seiner ,Materialaktion® IV (1964) eine Kreuzi-
gung, in der der Kérper mit Genuf- und Nahrungsmitteln bearbeitet wurde. Im
,Orgien-Mysterien-Theater® in Wien vollzog Hermann Nitsch seine »,Lammkreuzi-
gungen® (1962), in denen Tieropfer mit erotischen Vorgingen verbunden wurden.
O. Mueh! zuflerte seine Absicht, der Konsumgesellschaft ihre eigene geistige Situation
vorzufithren, auch miindlich: ,Keine Erotik, keine Illustriertengeilheit, keine Freizeit-
gestaltung, sondern Antipornographie“. H. Nitsch sucht die ,liturgisch gelenkte Ent-
fesselung des triebgehemmten Menschentieres 15,

Wenn von einem Teil des Klerus die offizielle MeRliturgie zu einem #sthetischen
Spiel verharmlost oder als spirituelles Aushidngeschild von Machtpolitik mifibraucht
worden sein sollte, kénnte man nicht abstreiten, dafl diese obszénen Demonstrationen

12 A.a. 0. (Anm. 7) 216 (Religion-Historie-Phantasie).

13 L. J. Rogier, Die Kirche im Zeitalter der Aufklirung und Revolution, in: Geschichte der Kirche IV
(Einsiedeln 1966) 134; Fliche-Martin, Histoire de 'Eglise XX (Paris 1949) 126.

14 Gorsen a.a. Q. (Anm. 4) 113 u. Abb. 17, 19-21.

15 Bhd. 113, 114.
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der Kirche viel zu sagen hitten. Die dialektischen Formulierungen theologischer Extre-
misten und die modisch getSnten Glaubensbekenntnisse politischer Nachgebetler —
um von dem endlosen Rubrizismus formalistischer und institutioneller Art zu schwei-
gen — geben den Vorgéngen auf dem Gebiet der bildenden Kunst ebenfalls eine Er-
klirung. ; ‘

Aber es laft sich auch nicht verschweigen, dafl diese paraliturgischen Sexualriten sich
nicht durch eine pervertierte Konsumgesellschaft und ihren zur Farce erstarrten Huma-
nismus und Sozialismus begriinden lassen. Die alten Religionen eines Moses, Zoroaster
und Christus vollzogen ihre — oft sehr elementaren — Opfer aus einer tiefen Ehrfurcht
vor dem ,Mysterium tremendum et fascinosum® dem Leben und der Gottheit gegen-
tiber. Derartige intime und elementare Wirklichkeiten von Eros und Religion lassen
sich wohl kaum als moralische oder politische Aktionen gegen den spitbiirgerlichen
Institutionalismus rechtfertigen.

Es besteht jedoch kaum ein Zweifel, daBl uns in vielen Malereien und Happenings
zeitgenGssischer Kunst mythische Wirklichkeiten neu entdeckt werden und das Negativ
des ,Sacramentum Magnum® (Eph 5, 31. 32) eine neue Interpretation erhilt. Die Ent-
stehung der Frau aus der Seite des Mannes, Ehe als Hieros Gamos, Passion und Eucha-
ristie erfahren eine apokalyptische Renaissance.

IL. Die Darstellungen des ,Sacramentum Magnum® als Inbegriff erotischer Kunst
in der Kirche

Die technologische Gesellschaft kann die Frage nach Gott, nach einer Erlosung und
selbst nach einem Weiterleben des Menschen nach dem Tod ignorieren, ohne ihr sozia-
les Gefiige zu gefihrden. Die Sinndeutung der Geschlechter kann sie sich nicht er-
sparen. Die Verbindung von Mann und Frau und die Entstehung neuen Lebens bildet
fiir jede Kultur einen erratischen Blodk von Problemen, der sich allen nur naturwis-
senschaftlichen und technischen Deutungsversuchen entzieht. Liebe und Zeugung ver-
mag selbst die Konsumgesellschaft nicht blof als Ware zu erkliren.

Die Ratlosigkeit einer biirokratischen und technologisch geprigten Welt vor dem
Mysterium des Daseins und die erschiitternden Versuche moderner Kiinstler im Bereich
der Erotik legen es nahe, das Urbild dieses Geheimnisses, den Archetypus der Heiligen
Hochzeit, der nach alter religidser Auffassung tief in die Seele des Menschen eingeprigt
ist, anhand der Kunstwerke einer Betrachtung zu unterziehen. Es sind vor allem die
Denkmiler der Genesisillustration, die tiber den Charakter dieses Urbilds Auskunft
geben 16,

Am Beginn der Interpretation steht auch bei den Alten die Psychologie; denn schon
der Ort des ersten Menschenpaars, das Paradies, das heifit der ,Garten der Lust®

16 H. Schade, Adam und Eva, in: Lexikon der christlichen Ikonographie (Freiburg 1969) 41-71.
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(shortus deliciarum®), wird von den Kirchenvitern mit der Secle gleichgesetzt17. In
diesem ,Garten der Lust® wird die Erschaffung Evas durch einen elementaren Vorgang
der Psychologie in Szene gesetzt, nimlich den ,Traum® oder die ,Ekstase” Adams!8.
Adam verfillt in einen Tiefschlaf, und in diesem Schlaf schaut er, wie Gott aus seiner
Seite Eva erschafft. Die Frau wird so gleichsam zum Produkt eines Traums oder einer
Vision des Mannes.

In der karolingischen Bilderbibel von St. Paul vor den Mauern in Rom oder der
englischen Handschrift der Paraphrase des Aelfric sehen wir Adam mit ekstatisch
gedffneten Augen schlafen. In einer spanischen Bibelillustration liegt der Stammvater
bei diesem ,Traum® sogar in einem Bett, wihrend der Schépfer aus seiner Seite die
»Rippe® Eva entnimmt. Der erotische Blick, dem die moderne Kunst und Psychologie
soviel Beachtung schenkt, erhilt in diesen Darstellungen seine religiose Interpretation.
Sein Unendlichkeitsdrang wird nicht durch die triviale Nomenklatur des Voyeurs,
also des triebhaft Schauenden, sondern durch die numinose Vision des Propheten be-
stimmt. Adam sieht in seinem ekstatischen Traum die Frau, die Gott fiir ihn bereitet
hat. Diese Braut ist nicht nur Eva, die Frau, der er im Paradies begegnen wird,
sondern in Eva schaut der Urvater die Kirche, die einst aus der Seite des zweiten
Adam, Christus, am Kreuz geboren wird. Damit erhilt der Traum Adams eine gesell-
schaftliche und eschatologische Interpretation: Eva — Ecclesia — ,,die Mutter aller Le-
bendigen® — heif}t die gesamte menschliche Gesellschaft und ihr endgiiltiges Heil 29,

Die vollstindige Parallelitit der Erschaffung Evas aus der Seite Adams und der
Erschaffung der Kirche aus der Seite Christi ist zwar kiinstlerisch erst in dem gotischen
Bilderkreis der Bible moralisée zu beobachten; allein schon die Katakombenmalerei
von El Bagawat (4.—6. Jh.) und die Illustrationen der englischen Paraphase Caedmons
(11. Jh.) setzen tiber Adam und Eva das Bild einer Stadt. Das ,obere Jerusalem® ist
nach Paulus ,unser aller Mutter® (Gal 4, 26). Dem Genesistext nach wurde Eva ,er-
baut® (Gen 2, 22). Auch die jiidische Tradition berichtet von der Schau des himmlischen
Jerusalem durch Adam 29,

Noch in einer Genesisillustration des 18. Jahrhunderts zeigt Eva auf die getffnete
»Seite” des schlafenden Adam, um die Parallelitit mit der Erschaffung der Kirche
aus der Seite Christi deutlich zu machen 2. Dabei wird die Zweigeschlechtlichkeit des
ersten Menschen sichtbar; denn die ,Seitenwunde® Adams ist wie der Schof der Frau
gebildet und besitzt dieselbe Funktion: sie bringt das Leben hervor. In dem barocken
Kunstwerk wird der erotische Charakter der Bildelemente besonders deutlich. Die

17 Ambrosius, De paradiso, 1, 6: CSEL 32, I, 267; Joann. Scotus Eriugena, De divisione naturae IV,
20: PL 122, 838. Dazu H. Schade, Die Tiere in der mittelalterlichen Kunst, in: Studium Generale 20
(1967) 228.

18 H. Schade, Hinweise zur frithmittelalterlichen Ikonographie. I. Adams grofes Gesicht, in: Das
Miinster, 11 (1958) 375.

1% E. Guldan, Eva und Maria. Eine Antithese als Bildmotiv (Graz, K6ln 1966) 46 f.

20 Apok. Bar. (syrisch) 4,1 f.

21 Biblia Sacra ... sub directione P. Germani Cartier (Constantiae 1751) p. 4 tab. 2.
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Vitalitit der karolingischen Adamsdarstellungen oder der ottonischen Plastiken der
Hildesheimer Bronzetiir ist jedoch bei aller Wahrung einer archaischen Bewufltseins-
stufe eher intensiver als in der Spitzeit. Mag uns das Paar der Stammeltern aus dem
Stundenbuch des Herzogs von Berry (Chantilly, um 1410) sinnlicher erscheinen als die
Werke der Friihzeit; die Darstellung der spanischen Bibel aus Sant Pere de Roda, die
Eva vor dem Bett des triumenden Adam zeigt, wirke bei aller Symbolik drastisch
wie eine Boudoirszene.

Einen Hohepunkt erhilt der Traum Adams in den Fresken der Sixtina von Michel-
angelo. In einem Schleier fiihrt dort der Vatergott dem schlafenden Adam die geliebte
Frau, Eva-Ecclesia, heran 22, Der Blick dieser Eva ist von solcher Ausdruckskraft, daf}
auch dem Laien die Bedeutung erotischer Kunst in der Kirche beim Anblick des klas-
sischen Werks aufgeht. Dante, der Dichter, in dessen Werk sich die Tradition des
Altertums und die Erfahrungen der Moderné treffen, schildert einen Traum, den man
als Vorlage der Komposition des Michelangelo verstehen kdnnte.

_Und wie ich so nachdachte, {iberkam mich ein siiffer Schlummer, in dem mir ein wunder-
bares Gesicht erschien. Es war mir, als sihe ich in einem Gemach eine feuerfarbene Wolke,
darin ich deutlich cine gebieterische Gestalt erkannte, von furchtbarem Anblidk fiir jeden, der
sie sah. Jedoch schien der Gebieter selbst von solcher Freude erfiillt zu sein, dafl es wie ein
Waunder war, und in seinen Worten driickte er mancherlei aus, was ich nicht verstand, bis auf
weniges. Und unter diesem wenigen verstand ich deutlich: Ego dominus tuus (Ich bin dein
Herr). In seinen Armen aber glaube ich ein nacktes Weib schlafen zu sehen, das nur ganz
leicht in ein blutrotes Gewebe gehiillt war. Und als ich sie mit vieler Aufmerksamkeit betrach-
tete, erkannte ich, daf} es die Herrin des Heils war, die mich tags zuvor hohen Grufles gewiir-
digt hatte (Beatrice). Er aber schien in der einen seiner Hinde etwas zu halten, das iiber und
iiber gliihte, und es war mir, als spriche er die Worte: Vide cor tuum (Siche dein Herz)! Als
er so eine Zeitlang verweilt hatte, schien es mir, dal er die Schlafende aufweckte und sich
viele Mithe gab, sie durch die Kraft seines Geistes dazu zu bewegen, dafl sie jenes Etwas ifle,
das in seinen Hinden brannte; und sie af} es zuletzt mit Widerstreben. Danach aber wihrte
es nicht lange, und seine Frohlichkeit verwandelte sich in bitterstes Weinen, und weinend nahm
er das Weib wieder in seine Arme und entschwebte mit ihr, wie es mir vorkam, gen Himmel.
Darauf aber ergriff mich eine solche herzbeklemmende Angst, dafl der leise Schlaf, in dem
ich befangen war, nicht linger standhielt und ich erwachte® (3. Kap. Vita Nuova).

Man vermag nicht mehr zu sagen, ob diese Schilderung des Dichters sich bewufit
oder unbewuflt auf den alten Topos der ,Ekstase Adams® bezieht oder allein auf einer
personlichen Erfahrung aufbaut. Das Althergebrachte und der Seelengrund, ,Ur-
sprung® und ,,Urgrund®, riicken hier unmittelbar zusammen und belegen, wie treffend
die Jungsche Theorie vom Archetypus die Wirklichkeit anvisiert.

Die Darstellung der Eva, die aus der Seite Adams hervorgeht, gibt jedoch nur ein
Element dieses Urbilds, dessen Struktur die gesamte Schopfung prigt. In der Illustra-

22 Guldan a.a. O. (Anm. 19) 53, Abb. 22.
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tion der Genesis entspricht die Entstehung Evas aus der Seite des Mannes dem Her-
vorgang der Paradiesesquelle aus der Flanke des Schopfungsbergs. Adam heiflt in jiidi-
schen Legenden auch der ,Mann vom Berg®, Eva-Lilith, die ,Frau der Wasser®, ist
im Liber Scivias der hl. Hildegard von Bingen als Wolke gebildet. Die Wolke lagert
sich iiber dem Berg. Nubere (heiraten) heifit, den Schleier nehmen oder unter die
Wolke gehen.

Damit zeichnet sich die Struktur des alten Weltbilds ab, die wir auch bei Cosmas
Indikopleustes iiberliefert finden. In dem Buch dieses christlichen Weltenfahrers wird
der Kosmos durch einen Wasserkreis gebildet, in den der Weltenberg aufrage. Die
Aura der Wasser und der in sie aufragende Weltenberg erscheint wie die Abbreviatur
der weiblich-minnlichen Vitalsphire. Es ist der dgyptische Schépfer- und Bildhauer-
gott Prah-Tatenen, ,die Erde, die sich erhebt, der in solchen Vorstellungen wieder-
kehrt, und der ,Berg des Himmels und der Erde® der alten Sumerer, an den man
erinnert wird. In den babylonischen Zikkurats und der Stufenmastaba der Agypter
findet er seine architektonische Objektivation 23, Dieses Weltbild der Alten entspricht
also weit eher den Anliegen Freuds und der modernen Psychologie als unsere naturwis-
senschaftliche Beobachtungen; denn niemand glaubte wohl im Mittelalter — es sei denn
»allegorisch® oder ,analogisch® —, daf} die Welt ein Berg sei. Der erotischen Struktur
des alten Schopfungsbilds entspricht auch der kosmogonische Charakter des Vorgangs.
Der Berg erhebt sich aus den Fluten, Adam ragt aus dem Schofl der Welt und
Christus steigt aus dem Grab auf. Schépfung und Neuschopfung (Erlosung) korrespon-
dieren,

Die zentralen christlichen Sakramente, Taufe und Mefopfer, bieten die rituelle Wie-
derholung dieses Lebensvorgangs. Die Bible moralisée macht auch diese Parallele sin-
nenfillig. Zur Entstehung Evas aus der Seite Adams und der Kirche aus der Seite
Christi tritt in diesen Illustrationen das Taufbecken, aus dem sich der Téufling erhebt.
Die Taufe besitzt also die gleiche kosmogonische Struktur wie die oben erwihnten
Motive. Da an der Stelle von Wasser und Blut aus der Seite Christi die Eva-Ecclesia
heraustrite, wird derselbe Archetypus vom werdenden Leben auch fiir das Kreuzes-
opfer verbindlich. In einer weiteren ikonographischen Parallele wird auflerdem Adam,
der nach alter Auffassung im Schopfungsberg unter dem Kreuz begraben war, durch
das Blut und Wasser der Seite Christi zum Leben erweckt und getauft 24 Einen dhn-
lichen Ritus vollzog der Hohepriester am letzten Tag des Laubhiittenfestes, wenn
er Wasser und Wein {iber dem Altar, das heiflt dem Schépfungsberg der jiidischen Tra-
dition, ausgofl. Dieser Ritus ist ein Bild des fruchtbaren Regens und des lebenzeigen-
den Bluts2, So wird die Struktur derselben Wirklichkeit und desselben Archetypus

28 M. Eliade, Die Schopfungsmythen (Einsiedeln 1964) 47, 108.

24 P, Bloch, Der Weimarer Kreuzfufl mit dem auferstehenden Adam, in: Anz. d. Germ. Nat. Mus.
Niirnberg (1964) 7-23; Wien, NB Bible moralisée, Cod. 2554 fol. 1; A. de Laborde, La Bible Mora-
lisée... IIT (Paris 1911) 410.

25 Strack-Billerbeck 11 490493, 774 f. (Exkurs: Laubhiittenfest); bes. 799 (Wasserspende).
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im kosmischen, psychischen und gesellschaftlichen Bereich offenbar gemacht und religics
gedeutet.

Die Fiille erotischer Bilder, die sich aus diesem Urbild der heiligen Hochzeit oder
des Sacramentum Magnum ableiten 14f8t, zieht sich von den Adam- und Eva-Gestal-
ten der Taufkapelle in Dura Europos (3. Jh.) bis zur mystischen Hochzeit der hl. The-
resia von Bernini hin. An den Portalen werden Adam und Eva besonders oft darge-
stellt. Der Bilderkreis umfaflt die Geburtsszene des Utrechtpsalters und den Beischlaf
von Adam und Eva (San Marco/Cottonbibel/ Millstidter Genesis). Es gibt in diesem
Kreis die Maria lactans, die selbst die Heiligen trinkt, und die thronende Madonna,
unter der die mit durchscheinenden Schleiern bekleidete Eva liegt und mit ihren Kin-
dern spielt 26,

Der erotische Charakter kirchlicher Kunstwerke wird noch intensiver, wenn der
Kiinstler das Gegenbild der ,Heiligen Hochzeit®, die Welt der Laster und Dimonen
entwirft. So sieht der Betrachter am Portal der Klosterkirche von Moissac der Ver-
kiindigungsszene gegeniiber den Teufel mit ,Luxuria® dargestellt. Die , Wollust* ist
fast lebensgrof als nackte Frau in Stein gehauen. An ihren Briisten saugen Schlangen
und an ihrer Scheide ein Frosch. In einem Kapitell von Vézélay greift ein Mann, der
»sein Gesicht verliert, beim Spiel einer Flote nach den Briisten der Frau2’., Nackt
und mit verschrinkten Beinen liegen in einer Skulptur der Klosterkirche von San
Gregorio (Valladolid, Museo Nacional de Escultura) Mann und Frau beieinander.
Im Wasserspeier von Notre Dame de Marais bespringt ein Bock von hinten eine Frau
(eine Nonne?).

Diese Gegenbilder der Heiligen Hochzeit erginzen eine Reihe von biblischen Topoi.
Zu ihnen gehoren die Illustrationen der Tdchter des Loth, Josefs mit der Frau des
Potiphar, Bathseba im Bad, Susanna und die beiden Alten, die Versuchungen des
hl. Antonius und schliefilich das Bild der grofien Hure Babylon.

Es ist in dieser Skizze nicht mdglich, auf die Differenzierung des erotischen Cha-
rakters in den verschiedenen Stilepochen einzugehen. Sicher vermag die Renaissance
und das Barock diese Thematik sinnenfilliger zu gestalten als eine archaische Zeit.
Bemerkenswert bleibt, dafl bei aller Diskretion die Wirklichkeit bis zur Bestialitdt
ohne Bedenken zum Ausdruck gebracht wird. Die oft diskutierte Frage nach der Er-
laubtheit oder Unerlaubtheit der Darstellung scheint durch die Beschreibung der The-
matik in der kirchlichen Kunst der Tradition eine wesentliche Beantwortung zu erfah-
ren. Fiir den religiosen Menschen der Vergangenheit war das Bezugssystem entschei-
dend. Man konnte alles darstellen, wenn man seinen Ort in der iibergreifenden Ord-
nung des Daseins angab.

Das 19. Jahrhundert hat dieses Bezugssystem verloren. So war ihm eine ungebro-
chene Wiedergabe des Urbilds der Heiligen Hochzeit nicht mehr méglich. ,,Indem der

26 8. Esche, Adam und Eva. Siindenfall und Erl8sung (Diisseldorf 1957) Abb. 38.
27 H. Schade, Dimonen und Monstren (Regensburg 1962) Abb. 42.
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Mensch die Erotik aus der Religion ausklammerte, liefl er diese zu einer utilitarischen
Moral verkiimmern ... Andererseits wurde die ihres heiligen Inhalts beraubte Erotik
unsauber® 28, Damit ist auch die Schwierigkeit angedeutet, die dem Richter angelastet
wird, der den Mifbrauch derartiger Wirklichkeiten in einer sikularisierten Welt fiir
alle giiltig beurteilen oder verurteilen soll. Auch das Dilemma einer erotischen Kunst
in der Kirche wird so offenkundig.

II1. Zur Renaissance eines alten Traums

Die Situation unserer Problematik in der Gegenwart illustriert ein Bild des Surrea-
listen Max Ernst?. In diesem Bild, das jetzt in der Tate Gallery in London hingt,
setzte der Maler zwei Paare von Beinen ornamentartig unter die Mondsichel an den
Himmel, die in drastischer Weise einen Coitus andeuten. Diesem psychoanalytischen
Symbol der Heiligen Hochzeit gab Ernst den Titel: ,Die Menschen werden nichts mehr
davon wissen®.

Man mag die direkte Art der Darstellungen bei dem groflen Kiinstler bedauern
und die Ironie des Surrealisten schmerzlich empfinden. Tatsichlich hat Max Ernst eine
erschiitternde Wirklichkeit aufgedeckt: Der Geheimnischarakter der Erotik ist dem
modernen Menschen verlorengegangen. Er weifl nichts mehr von dem Gleichnis zwi-
schen dem kosmischen Geschehen und den Kriften, die in thm wirken. Er besitzt weder
die Einsicht in die Verbindung seiner innerseelischen Vorginge mit den Prozessen in
Welt und Gesellschaft, noch vermag er zu realisieren, dafl hinter der Dramatik von
Tod und Leben ein Mysterium steht, daf sich ,am Himmel® vollzieht. So wird selbst
die Sexualitdt zur Konsumware, ein Vorgang, gegen den der zeitgendssische Kiinstler
mit Protest reagiert. ,Das grofle Glas“ (Philadelphia, Museum of Art, 1915-1936)
von Marcel Duchamp und ,Parade amoureuse® (Chicago, Slg. Morton, 1917) von
Francis Picabia geben dem Motiv technoide Gestalt. Bei Hans Bellmer und Friedrich
Schréder-Sonnenstern erhilt die psychische Grenzsituation der Erotik ihren Ausdruck.
Der ,Aufstand des Triebs“ gegen den Rationalismus und das technische Denken be-
zeichnet die gesamte moderne Kunst.

Die Wiederkehr der erotischen Thematik in der kirchlichen Kunst konnte also nicht
auf dem lammfrommen Weg einer Restauration mittelalterlicher Vorstellungen erfol-
gen. Vielmehr vollzog sie sich nach Art eines psychischen Einbruchs, der durchaus nicht
problemlos vor sich geht. Erste Ansitze dazu beobachten wir parallel zur Wende des
Expressionismus, die Georges Rouault einen ,coup de barre®, eine schlagartige Wende
des Steuers genannt hat. So verband Eduard Munch in seiner ,Madonna“ (Oslo, Na-
tionalgalerie, 1894) die Heilige und die Hure in einer dem Jugendstil verwandten

28 G. Bataille a.a. 0. (Anm, 2) 44,
2 J. Russel, Max Ernst (Kéln 1966) 68 u. Abb. 26.
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Aura ornamentaler Himmelswasser, als wollte er Eva-Lilith portritieren. In seinem
Triptychon ,Maria Agyptiaca® (Hamburg, 1912) vereinte Emil Nolde aus der Kirche
heraus das Thema der Heiligen mit dem der Dirne zu einem Altarbild. Aber die Ver-
treter der Kirche waren kaum in der Lage, die elementaren religidsen Formen Noldes
zu begreifen. Erst Georges Rouault gelang es fiir seine Madonnen, die auf dem dunk-
len Hintergrund seiner Vorstadtdirnen entwickelt waren, in der Kirche einen Raum
zu erhalten.

Fast lautlos erfolgte der Einzug einer bedeutenden religids-erotischen Kunst in die
Kirche mit dem Werk von Marc Chagall.

Die ,Erscheinung® des Marc Chagall

Am Beginn steht bei Chagall — dhnlich wie bei Dantes ,,Géttlicher Komddie* — ein
Traum. In diesem Traum, den der junge Kiinstler in den Jahren 1906/07, als er zur
Fortbildung in Petersburg weilte, erlebte, 6ffnete sich die Zimmerdecke und Chagall
sah einen Engel eintreten. Das ,gefliigelte Wesen® erfiillte den Raum mit Getdse,
mit Bewegungen und Wolken. ,Mein Bild ,Die Erscheinung® beschwort den Traum
herauf®, schreibt der Maler in seiner Selbstbiographie. Dieses Bild, das von 1935-1947
entstanden ist, bringt zunichst einen wesentlichen Beitrag zum Thema ,Maler und
Modell“ 30, Es zeigt den Kiinstler iiber den Dichern der Stadt Witebsk vor seiner Staf-
felei. Riickwiirtsgewandt sieht der Maler auf eine Frau in rotem Gewand (Bella?).
Uber ihr schwebt im weiflen Schleier eine Braut mit Blumenstraufl. In der Mitte der
Komposition erscheinen die Eltern mit der Familie des Kiinstlers. Links iiber den
Eltern ragt der Kopf eines roten Stierkalbs zum Himmel, rechts neigt sich ein Engel
zur Braut.

Wenn der Kiinstler mit dem Thema ,Maler und Modell® den Grundakkord seiner
Auffassung von der Kunst anschligt, dann diirfen wir aus den kurzen ikonografischen
Angaben folgern, dafl bei Chagall das Familienerbe und die Heilige Hochzeit — die
»archaischen Reste® (S. Freud) — den Inbegriff seiner Ikonologie bilden. Tatsichlich
faflt das Werk des Kiinstlers die jiidisch-christliche Uberlieferung ,im Namen der
Freiheit fiir alle Religionen® zu einer religidsen Bildersprache fiir die gesamte Mensch-
heit zusammen.

Die religitse Erotik des Bildes ,,Erscheinung® wird schon kompositorisch durch eine
Vermzhlung von Himmel und Erde bestimmt. Selbst die Eltern des Kiinstlers um-
armen sich — wie die meisten Liebespaare in seinem Werk — iiber der Sichel des Mondes.
Das Zusammensein von Maler und Modell geht iiber in die Himmelfahrt der Familie
und erhilt in der Begegnung von Engel und Braut sein Leitmotiv. Nicht realistisch

30 F, Mayer, Marc Chagall (K&ln 1961) 50; Bildkatalog 626. Dazu K. Gallwitz, Maler und Modell
(Katalog) Staatl. Kunsthalle (Baden-Baden 1969) Abb. 119.
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wie die Gestalten von Renoir und Kirchner oder sozialkritisch wie bei Dix und Grosz,
sondern empfindsam und lyrisch vollziehen Braut und Briutigam, Engel und Mensch
im Werk Chagalls Umarmung und Kuf. Sicher kennt auch der jiidische Maler die
dimonischen Gewalten des Triebs. Oft mufl sich die Braut gegen den ,,Aufstand dunk-
ler Michte® (Franz Meyer) verteidigen. Seit 1911 gibt es im Werk Chagalls Manner
mit Tierkopfen. Selbst dem Satyr begegnen wir in seinen Bildern. Aber die Liebenden
besiegen die dunklen Michte. Das Obszone bleibt dem Werk des jiidischen Malers
fremd. Die erotische Welt des Marc Chagall ist nur aus dem Geist des ,Hohen Liedes®
zu begreifen. Als der Maler nach dem Tod seiner ersten Gattin Bella die Bilder zu
diesem Buch der Bibel, das wie kein anderes Werk der Hl. Schrift das religitse Wesen
der Erotik offenbart, schuf, plante er einen Zyklus fiir die alte ,,Chapelle du Calvaire®
in Vence (um 1950). In diesen Werken erreicht die Thematik einzigartige kiinstlerische
Qualitit.

Erginzt wird Chagalls Auffassung religidser Erotik durch ein weiteres ikonographi-
sches Element der Tradition. Im Bild der ,Mutterschaft® (1912/13) gibt der Maler eine
hoch in den Himmel ragende Frau, in deren Schof ein in eine Mandorla gefafites Kind
sichtbar wird. Die Komposition ist an der Tkone der Blachernitissa oder Platytera
orientiert. Dieser Madonnentypus aus der Blachernenkirche in Konstantinopel hat
seinen Namen von dem Gebet: ,Er hat Deinen Schoff umfangreicher gemacht als die
Himmel® (,platyteran ton uranon®) 3.,

Der Himmel als Frau und Schof§ ist ein Bild der igyptischen Mythologie. Die
Géttin Nut bildete nach der hieratischen Astronomie der Agypter den Himmel. Durch
ihren Schoff und ihren Mund - die beiden Tore des Himmels — trat die Barke des
Sonnengotts morgens in diese Welt und verlie dort am Abend den Kosmos. Chagall °
gelang es, diesen Typus der himmlischen Frau in seiner christlichen Form psychologisch
und gesellschaftlich zu integrieren und zu einem iiberzeugenden Motiv der Kunst der
Gegenwart zu machen.

In dem Baptisterium der Kirche von Assy, in den Fenstern der Kathedrale von
Metz und in den Glasbildern des Miinsters von Ziirich erhielten christliche Kirchen
durch Chagall Werke einer religids-erotischen Kunst uralter Herkunft.

Die erotische Komponente der Rosenkranzkapelle von Henri Matisse in Vence,
der Engelskapelle von Herbert Boeckl in Seckau oder der religitsen Werke von
Graham Sutherland, der den gewaltigen Teppich der Kathedrale von Coventry erstellt
hat, kann hier nicht analysiert werden. Vielmehr soll gleichsam als westliches Gegen-
stiidk zu der 8stlich orientierten Geistigkeit dés Marc Chagall ein Hinweis auf die
religise Welt des Salvador Dali erfolgen, weil Dali ironisch bis zum Exzef die
morbide Situation des Abendlands in sein Werk mit einbezieht.

31 W. Felicetti-Liebenfels, Geschichte der byzantinischen Ikonenmalerei (Olten 1956) 49, Anm. a.
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Die ,nukleare Mystik® des Salvador Dali

»Mein heiliger nuklearer Mystizismus ist nur die vom Heiligen Geist gezeugte Frucht
der dimonischen und surrealistischen Erfahrungen meiner fritheren Jahre. 32

Zu solchen Bekenntnissen mufl man erginzen, dafl Dali Konvertit ist, der seine Ehe
mit Gala, der Gattin des Dichters Paul Eluard, spiter auch kirchlich geschlossen hat.
Seine zahlreichen Extravaganzen wie der ,Radarschnurrbart® und die ,Skatologie® —
»sobald 1ch ausgehe, folgt der Skandal mir auf den Fersen® — scheinen nur Reaktionen
auf ein Zeitalter, das im Zeichen der ,Show™ steht. Wie Picasso und vielen anderen
Kiinstlern bietet auch Dali die Maske des Narren eine letzte Moglichkeit, heute noch
todernste Dinge zu sagen.

Die Bilder ,Geburt der fliissigen Begierden® (1932) und ,Spectrum der Libido®
(1934) geben Visionen nach Art des ,grofien, negativen Mystikers“ Siegmund Freud.
Mit metallischer Schirfe werden die ,unterirdischen Kloaken® dargestellt, durch-
lichtet und deformiert. Die forografisch gebildeten Organismen zerflieflen in wesenlose
Riume. Phallische Gebilde werden von Gabeln gestiitzt und Schubladen, die aus den
Figuren ragen, objektivieren seltsame ,,Allegorien der Psychoanalyse®.

Die religitsen Visionen wie die ,Madonna von Port Lligat® (1949) oder ,Das
Abendmahl“ (1955) sind vom Bemiihen bestimmt, die sakralen Gestalten zum Kos-
mos hin zu 6ffnen. Maria und das Jesuskind werden ,durchfenstert® und wie die
menschliche Figur des Makrokosmos im Mittelalter fiir einen anderen Vorgang durch-
brochen. Diese mystische Formel einer Identifikation von Figur und Kosmos hat in
der modernen Spiritualitit auch Teilhard de Chardin gebraucht. Salvador Dali ent-
wickelt aus den perforierten Figuren im Sinn seiner ,paranoiden kritischen Methode®
eine ,korpuskulare® Technik. Sie ermoglicht es ihm, so sublime Vorginge wie die Him-
melfahrt Mariens darzustellen. In den ,Etudes Carmelitaines® beschreibt der Kiinstler
diese Methode, die zweifellos Wesensziige der modernen Psychologie mit Grundvor-
stellungen zeitgendssischer Physik zu vereinen sucht, als ,nukleare Mystik® und als
eine Art Besessenheit (,,maniére obsessionelle®) 33, Auch Dali bot ein Traum die Anlei-
tung und Hilfe zum Schaffen.

In diesem Traum fielen Atomteilchen wie ,Erbsen® vom Himmel. In die atomaren
Suspensorien — die ,,Erbsen® — war fotografisch ein Bild der Madonna hineinprojiziert.
Dadurch erschien die Madonna vollig durchlichtet in der Aufwirtsbewegung des Kos-
mos. ,Dies bedeutet, dal die Mutter Gottes mit Leib und Seele im Paradies bleibt
dank ihres Eigengewichts, das genauso grof} ist wie das von Gottvater personlich. 34
Maria ist also die von Gott getragene oder durchlichtete ,Frau Welt® in ihrem para-
diesischen Zustand. Die Bildvorstellung Dalis wurde von einer traditionellen Him-
melfahresliturgie in dem spanischen Wallfahrtsort Elche mit angeregt, bei der Maria

32 §. Dali, Dali sagt... (Miinchen 1968) 33; R. Descharnes, Dali de Gala (Paris 1962).
88 Frudes Carmélitaines (Paris 1952) (Magie des Extrémes) 171/172.
34 Dali a.a. O. (Anm. 32) 63.
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begleitet von den Engeln in dem goldenen Granatapfel unter der Kuppel in den
Himmel schwebt,

In Dalis Bild ,Die korpuskulare Himmelfahrt in Lapislazuli® (1952) wird die Ma-
donna mit dem Portritkopf seiner Frau Gala als Himmelsarchitektur gegeben, die
iiber dem Erdball schwebt. Es ist ein Oktogon, der in die Figur mit achteckigem
Nimbus eingeschrieben erscheint; denn die Achtzahl symbolisiert die Auferstehung.
In diesem durchlichteten Oktogon hingt der Gekreuzigte und neigt sich iiber einen
Altar. So vereinigt Dali das Motiv der ,Heiligen Hochzeit® mit der Passion zu einem
kosmischen Meflopfer.

Die allzu grofle Portritihnlichkeit der Madonna mit dem Bild der Gattin Dalis
diirfte wohl ein besonderes Hindernis fiir die Aufstellung solcher Werke im Kirchen-
raum bilden. Tatsichlich kennt die Kunstgeschichte seit den Madonnen des Fra Filippo
Lippi, der seine Geliebte und spitere Gattin immer wieder als Mutter Gottes portri-
tierte, auch solche Werke im Kirchenraum.

Die Auflosung der sakralen Gestalt und die Durchsetzung der menschlichen Figuren
mit Architekturteilen hat man bei Dali ,frivol® und ,blasphemisch® genannt3. Der-
artige Metamorphosen und Uberschneidungen der Figuren mit pflanzlichen, tierischen
und architektonischen Elementen waren jedoch in der mittelalterlichen Sakralkunst
allgemein {iblich.

Den Vorwurf des Akademismus, mit dem man das Werk Dalis seiner gekonnten
Malweise wegen abzuwerten sucht, kénnte man auch gegen viele kubistische und ab-
strakte Malereien im modernen Kirchenraum erheben. Derartig konventioneller Kir-
chenkunst gegeniiber besitzen einige Bilder des spanischen Kiinstlers religise Tiefe
und besondere Werte. Die ,Faszination des Konkreten® bei Dali, der in seinem per-
sonlichen Leben Mysterien zu erleben glaubt, und seinen Versuch, die Vorstellungen
zeitgendssischer Physik und Psychologie zu integrieren, kann man dem Kiinstler nicht
zum Vorwurf machen. Der Einwand ist ebenso zuriickzuweisen wie die Meinung, die
Kunstwerke der Vergangenheit seien wegen ihres ,mythischen Weltbilds® oder gar
ihres , Triumphalismus“ wegen untragbar. Wie immer man Dali beurteilt, sein Werk
ist geistvoll und zeigt religidse Moglichkeiten auf, die einem engstirnigen Traditiona-
lismus verschlossen blieben.

Der ,,mystische Surrealismus® des Salvador Dali legte die Fundamente fiir die bibli-
sche Bildwelt von Ernst Fuchs.

Der ,Engel des Abgrunds® im Werk des Ernst Fuchs

Ernst Fuchs wurde als Sohn eines jiidischen Altwarenhindlers im Jahr 1930 in
Wien geboren. Schon das Kind, das im Deutschland Adolf Hitlers aufwuchs, stand
unter dem Eindruck unfafibarer Katastrophen. Das erschiitternde Kreuzigungsbild des

35 J, Brans, Salvador Dali und seine religiose Malerei (Miinchen 1955) 25 f.
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Fiinfzehnjihrigen lift die Gewalt des Erlebten ahnen. Die zeichnerische Begabung
und eine grofle intellektuelle und visionire Kraft machen Fuchs zu einem Kiinstler
besonderer Art. Er bezieht seine Bildvorstellungen aus dem Magma der Seele, aus dem
zu Siegeln erstarrten Urgestein der Tradition oder aus der feuerflissigen Lava giren-
der Traum- und Triebvorstellungen. Man versuchte, sein Werk mit dem Wort ,,Salon-
surrealismus® abzuwerten. Aber weder die expressive Kreuzigung der Frithzeit noch
die Radierungen zum Thema ,Einhorn“ oder die Bilder der Cherubim wiren einem
Salon adiquat. Das Grauen ist nicht parfiimiert, sondern gebandigt. Der stindig
steigende ,,Gefithlskonsum® der technologischen Gesellschaft, den schon der Surrea-
lismus und die Pop-Art thematisch gemacht haben, wird auch vom ,Devotionalien-
maler® Ernst Fuchs als eigenes Problem angegangen. Die ,Integration des Sentiments®
gehdre zu den besonderen Leistungen seiner Kunst.

Ahnlich wie bei den oben genannten Kiinstlern schopft auch die religitse Bildvor-
stellung des Malers Motive und Kraft aus dem Erlebnis seltsamer Trdume. Es war
im Frithjahr 1954, als der Maler und seine damalige Frau unter groflen Schwierig-
keiten ihren Sohn Michael wieder zu sich nach Paris genommen hatten, da triumte
dem Kiinstler: ,,Es war Nacht, ich stand am Ufer des Meeres, auf gemauertem Pier . . .
Da sah ich, daff das Meer nicht weit vom Ufer griin und hell zu leuchten begann und
ein kolossaler, riesiger runder Schidel taucht daraus empor.* 38 Zugleich aber bedrohte
eine Treibmine das Dorf am Ufer und das Bett auf der Kaimauer, in dem seine Frau
ruhte. Unruhig suchte der Kiinstler nach seinem Sohn. Als er ihn zu Fiiflen der Frau
fand, ging, wihrend der Kolofl hoher stieg, die Treibmine und mit ihr die Gefahr
voriiber. Eine Stimme aus den Sternen rief: ,Im Zeichen des Skorpion ist Sokrates“.

Im Herbst 1956 wiederholte sich die Vision in Wien. Wieder erhob sich ein gewal-
tiger Kolof aus dem Meer. Dieses Mal schaute er den Himmel an. Die Gestalt schien
also wie ein Engel. Eine Stimme von oben rief: ,Die Zeit des Endes ist da“. Eine
zweite dimonische Figur mit einem Hécker duckte sich unter einen Schrein zu Fiiflen
des michtigen Kolosses. Sie schien wie der ,Engel des Todes“. Die Stimme aus den
Sternen aber belehrte den Maler: ,Es ist Satanas® 37,

Die Gestalt in beiden Triumen erinnert an einen antiken Giganten und der Vor-
gang vollzieht sich dhnlich dem dgyptischen Schépfungsmythos des Ptah-Tatenen, ,die
Erde, die sich erhebt®. In dem Aufsteigen des Weltenbergs aus den Urwassern besteht
auch nach biblischer Auffassung die Schépfung. Man konnte in dem Traum eine
Illustration zum 24. Psalm erkennen, in dem es heifit, Gott habe den Berg der Welt
auf die Wasser gegriindet. Auf diesen heiligen Berg darf niemand steigen als der Konig
der Glorie, der Herr der Schechinah. In der Ikonographie der Vergangenheit
erhebt sich Adam, der ,Mann vom Berg®, aus dem Grund. Und wie Adam wird
mit diesem Berg Christus identifiziert.

36 E. Fuchs, Architectura Caelestis. Die Bilder des verschollenen Stils (Salzburg 1966) 162; H. Weis,
Ernst Fuchs. Das graphische Werk (Wien 1967); W. Schmied, 200 Jahre phantastische Maler (Berlin 1969).
37 Architectura Caelestis (Anm. 36) 172.
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Auch fiir den zweiten Traum, der den Vorgang des Sich-aus-dem-Grund-Erhebens
mit einer Trennung der guten von den bdsen Engeln gleichsetzt, gibt es in der tradi-
tionellen Bildvorstellung Parallelen; denn die Scheidung zwischen den oberen und
unteren Himmelswassern wird in der Bible moralisée mit dem Engelsturz gleich-
gesetzt.

Fuchs gibt den Tridumen in seinem Werk eine doppelte Deutung: Zunichst sehen wir
in seinem Bild zum Ps 69 (68) das Haupt des dornengekrénten Christus aus dem
Wasser ragen: ,,Gott! Rette mich! Bis an die Kehle geht mir das Gewdiisser. — Ich sinke
ohne Halt in tiefen Schlamm . .. “ Dann aber stellt Fuchs immer wieder den ,Cherub®
dar, der bronzefarben und malachitartig aus dem Grund leuchtet.

Einen Hohepunkt erotischer Kunst im Raum der Kirche bildet der Altar in der
Rosenkranzkirche von Wien-Hetzendorf. Seine drei Bilder sind auf die Pergamente
von 12 Ziegenhduten von 3 x3m Grofle gemalt und stellen die freudenreichen,
schmerzhaften und glorreichen Geheimnisse des Rosenkranzes dar. Die mittlere Stan-
darte des glorreichen Rosenkranzes, die Auferstehung, Himmelfahrt und Krdnung
Mariens in einer Komposition vereint, gibt eine einzigartige Fassung des Hieros Gamos.
Gegner des Malers und des Pfarrherrn haben mit der Steigerung ,gnostisch®, ,frei-
maurerisch® und ,satanisch® eine Zeugung des Antichristen in diesem Bild sehen
wollen (sic!). Otto Mauer dagegen schrieb: ,,Die Standarten . . . realisieren . .. auf dem
Wege einer intensiven theologischen Meditation, die sich bis ins einzelne an die Schrift
hilt, jene Grundmysterien, um die heute wie je das christliche Denken kreist. 38 Tat-
sdchlich erinnern die Bilder im ersten Eindrudk an Kunstwerke 8stlicher oder slawischer
Frommigkeit. Fuchs liebt es namlich, seine Heiligen in edelsteinverbrimten Gewindern
und mit priachtigen Kronen darzustellen. Auf der Standarte der glorreichen Geheim-
nisse setzte der Kiinstler in den Grund des Bilds einen Christus im Gewand des Hohen-
priesters und einen Jahveengel. Christus ersteht in der Haltung des Andreaskreuzes
auf. Vor ihm kniet im Zeichen der Hingabe und des Gebets Maria-Ecclesia mit einer
Strahlenkrone geschmiickt. Bei der Darstellung des auferstehenden Christus folgte
der Kiinstler der Vision des gewaltigen Kolosses, der sich in seinen Triumen vom
Grund des Meeres erhob. ,,Die Proportion des Christus war vierschrétig. Breitbeinig
stand er da, mit beiden Hinden das All umfassend, in den Himmel gereckt® (E. Fuchs).
So wird die zentrale Standarte, die sich in ihrer Farbkomposition vom Grund und
Blau ins Rot und Gold steigert, zu einem bedeutenden religidsen Kunstwerk.

Die diskret gehaltene Identifizierung vom Schdpfer und Briutigam — an der man
sich stoflen wollte — hat ihren Ursprung in der Bibel. In der gewaltigen Schilderung
des Hieros Gamos durch den Propheten Isaias lesen wir: ,Dein Gatte ist ja der, der
dich erschaffen; ,der Herr der Heerscharen® heifit er. Der Heilige Israels ist dein

38 O. Mauer, Rosa Mystica. Zu den drei Pergamenten von Ernst Fuchs in der Rosenkranzkirche
Wien-Hetzendorf, in: Alte und moderne Kunst. Usterr. Zeitschr. f. Kunst, Kunsthandwerk u. Wohn-
kultur 6 (1961) 24.
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Befreier. ,Gott aller Welt® ist sein Name. — Wie ein verlassenes, tiefbetriibtes Weib,
zuriick ruft dich der Herr. Ein Weib der Jugendliebe, kann’s denn verworfen werden?
So spricht dein Gott® (Is 54, 5).

Mir dieser Vision des Propheten, das die Bilder der Heiligen Hochzeit im Kirchen-
raum legitimiert und die ,negative Ikonographie® der protestierenden Kiinstler inter-
pretiert, stehen wir am Ende unserer Betrachtung. Den Archetypus vom werdenden
Leben, von dem die Religionsgeschichte berichtet, den ,Moses und die Propheten®,
Paulus und Johannes verkiindet haben, erfuhren Dante und einige moderne Kiinstler
auf ihre Weise. Die Achtung dieses Bilds in der kirchlichen Kunst des 19. Jahrhunderts
und seine Metamorphosen in den erschiitternden Gegen-Bildern zeitgendssischer Kunst
sollten uns nachdenklich stimmen. Es wiirde der christlichen Auffassung wenig ent-
sprechen, wenn wir diese Thematik weiterhin in den Bereich der ,Konsumware® ver-
weisen wiirden. Nur mit Unbehagen wird ein sikularisiertes Forum die extremen
Vorginge in diesem Bereich auf der Plattform einer autonomen Moral juridisch abur-
teilen konnen. Erst wenn wir — wie die Uberlieferung — diesen Vorstellungen auch in
der Kirche ihren Ort anweisen und beginnen, das Urbild des werdenden Lebens als
Geheimnis zu verehren, werden wir zu einer Normalisierung des modernen Bewufit-
seins beitragen; denn ,die Braut und Gattin des Lammes. .. die Stadt auf dem Berge®
hilt ithre Tore auch heute nicht geschlossen (Offb 21).
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Gibt es eine spezifisch christliche Moral?

Wollte Papst Paul VL in seiner Enzyklika ,Humanae vitae“ eine spezifisch katholische
oder christliche Losung des Problems der Geburtenregelung anbieten? Nicht wenige
gesprochene und geschriebene Stellungnahmen zum Problem - vor und nach der
Enzyklika — schienen das sagen zu wollen. Diese Meinung unterstellt, dafl es eine
katholische oder christliche Moral gibt, die nur fiir Katholiken oder Christen gilt und
sich von einer anderen — nichtkatholischen oder nichtchristlichen — Moral unterscheidet.
Ist diese Meinung begriindet? Wer die Enzyklika Pauls V1. einigermafien genau liest,
muf} feststellen, dal der Papst keineswegs daran dachte, eine spezifisch christliche
Losung fiir ein allgemein menschliches Problem zu geben. Eben dies ermdglichte es ihm,
sich mit seiner Losung ausdriicklich auch an die Nichtchristen zu wenden, um ihnen
eine ,menschliche® Lésung eines allgemein menschlichen Problems vorzulegen. Auch
sein Vorginger, Johannes XXIII., hatte sich in seiner Enzyklika ,Pacem in terris®
an alle Menschen guten Willens gewandt. Das hatte zur Voraussetzung, dafl seine
Aussagen iiber die Personwiirde des Menschen und iiber die Menschenrechte nicht
spezifisch christlich, sondern allgemein menschlich sind.

Es geht also bei vielen Fragen der christlichen Moral nicht um spezifisch christliche,
_sondern um allgemein menschliche Probleme, iiber die infolgedessen Christen und
Nichtchristen miteinander reden konnen. Solche Normen sind nicht schon darum
unterscheidend christlich, weil sie innerhalb der Kirche amtlich verkiindet werden. Viel-
mehr muff man so sagen: insofern, d.h. in den Grenzen, in denen sie die Wahrheit |
aussagen, sind sie echt menschlich und darum auch christlich, also nicht unterscheidend
christlich; wo dagegen eine Verkiindigung die echte Menschlichkeit nicht recht in den
Griff bekommt, sind die in ihr ausgesagten Normen nicht echt menschliche, darum
aber auch nicht christliche, geschweige denn unterscheidend christliche Moralnormen.

Kommt dagegen jemand nicht von der Lektiire der genannten Enzykliken, sondern
von der Bergpredigt oder von den Worten Christi iiber das Kreuztragen her, wird
er vermutlich — wenigstens im ersten Augenblick — geneigt sein anzunehmen, daf§
er es hier mit einer Moral zu tun hat, die jeder menschlichen Moral widerspricht und
darum — als von Christus und dem Christentum verkiindete Moral — spezifisch
christlich ist.

Das Thema ,,Gibt es eine spezifisch christliche Moral® beabsichtigt sicherlich nicht
einen Vergleich zwischen einer hohen Moral guter Christen und einer weniger hohen
Moral schlechter Nichtchristen. Vielmehr geht es um die Frage, ob sich die christliche
Moral inbaltlich wesentlich von einer an der Wiirde des Menschen ausgerichteten Moral
unterscheidet — oder gar zu ihr im Widerspruch steht.

99



Josef Fuchs S]

Das entscheidend Christliche der christlichen Sittlichkeit

1. Wir diirfen iiberzeugt sein, dafl sich nicht wenige Christen die Losung der Frage
nach dem spezifisch Christlichen der christlichen Moral so vorstellen: Die Menschen
sind als solche zur Findung moralischer Werte und Normen imstande; der Christ wird
dariiber hinaus von der Offenbarung hdhere sittliche Werte und Normen erhalten,
die entweder die Werte und Normen einer echt menschlichen Moral i{iberragen oder
sie — zum Teil wenigstens — in Frage stellen. Ist diese Uberlegung richtig?

Andere denken sich die Sache wohl so: Der Christ befragt die Schrift, die christliche
Tradition und das kirchliche Lehramt auf die Normen und Werte einer christlichen
Moral hin. Insofern er Werte und Normen aus christlichen Quellen bezieht, wird er
diese Moral fiir ,spezifisch christlich® halten. Dennoch wird sich eine solche Losung
der Frage als zu einfach herausstellen. Denn die konkreten Anweisungen der Schrift
sind relativ spdrlich und miissen auf ihre Bedeutung und Tragweite hin im einzelnen
iiberpriift werden. Auch die christliche Tradition und das kirchliche Lehramt geben
keine geschlossene und einfachhin ,anwendbare® Ethik aus sich heraus. Uberdies ist zu
beachten, dafl die Christen der ersten Zeiten solche Anweisungen der christlichen Tra-
dition und des kirchlichen Lehramts noch nicht besaflen; und doch wollten sie eine
,christliche Moral leben. Schliefilich wird sich vieles, was sich aus Schrift, christlicher
Tradition und Lehramt schopfen liflt, als allgemein menschliche Moral erweisen. Es
bleibt die Frage: was ist an der christlichen Moral unterscheidend christlich? !

Vielleicht finden wir durch die folgenden Uberlegungen einen besseren Zugang zur
Lésung der Frage. Die christliche Moral ist die Moral des Menschen, der an Christus
glaubt. Glauben heifit nicht nur, Christus fiir das halten, fiir das die Schrift ihn aus-
gibt und was die christliche Gemeinde von ihm aussagt. Glauben heifit: unsere letzte
Lebenshoffnung und unsere ganze Heilserwartung auf ihn setzen, heifit iiberdies:

1 Es geht uns also, wie oben schon gesagt, um den Inhalt der christlichen Moral, d. h. einer Moral,
die in Wahrheit christlich ist. Dies ist darum zu beachten, weil eine als ,christlich® ausgegebene oder in
der christlichen Gemeinde verkiindete Moral nicht die Garantie hat, in allen ihren Elementen unkorri-
gierbar und unfehlbar zu sein. Von der Frage nach dem - ,christlichen® oder ,menschlichen® — Inhalt
der christlichen Moral ist jene andere zu unterscheiden, wie man in der diristlichen Gemeinde zur
Erkenntnis dieses Inhalts, wenigstens soweit dieser rein ,human® und nicht gleichzeitig in der Wort-
offenbarung vorgelegt ist, kommt. Hier gilt, dafl weder die einzelnen Christen noch die Triger des Amts
durch eine - wie auch immer geartete —~ Privatoffenbarung zur Erkenntnis der sittlichen Wahrheit ge-
langen. Wohl kann der Kontext der christlichen Offenbarung die Gliubigen und die Gemeinde in eine
Richtung weisen, die ihnen die Erkenntnis der — humanen — Sittlichkeit in einzelnen Punkten erleichtert.
Aus diesem Grund und wegen der steten Assistenz des Heiligen Geistes — auch wenn dieser nicht die
Wahrheit in jeder einzelnen Frage punktuell garantiert — ist die christliche Gemeinde und Kirche in
ihrer sittlichen Auffassung selbst ein ,Ort“, an dem das Vorhandensein eines echten Bewuftseins ,hu-
maner® Sittlichkeit irgendwie zu prisumieren ist. Hinsichtlich dieses sittlichen Bewufitseins der
christlichen Gemeinde, soweit es nicht aus der Wortoffenbarung stammt, gilt darum: 1. der Inhalt dieser
Sittlichkeit ist ,menschlich®, nicht unterscheidend christlich; 2. das sittliche Bewufltsein der Gemeinde
stammt erkenntnismiflig aus ,menschlichem® Verstehen; 3. der Gliubige wird bei dem Versuch, zum
Verstehen ,menschlicher® Sittlichkeit zu kommen, das sittliche Bewufltsein der christlichen Gemeinde
gemifl dem theologischen Wert der Auffassungen dieser Gemeinde zu beriicksichtigen haben.
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unsere ganze Liebe und Hingabefihigkeit ihm zuwenden. Der Mensch, der so glaubt
und liebt, also mit seinem ganzen Personsein und vom innersten Innen her Christus
folgt, stellt die Frage, welche Gestalt em Leben solcher Nachfolge, solchen Glaubens
und Liebens annehmen wird und soll. Um es mit anderen Worten zu sa sagen: er stellt
sich die Frage, wie dieses Glauben und Lieben, wie dieses dem Herrn Nachfolgen sich
konkret und tdglich, im sichtbaren Handeln und im geheimen Gedanken ausprigen
und manifestieren wird.

So wird schon deutlich, dafl zwei Elemente der christlichen Moral zu unterscheiden
sind, zwei Elemente, die wesentlich verschieden sind und doch zusammengehéoren, ja
in ihrem Zusammen und in einem gegenseitigen Sich-Durchdringen die christliche Moral
ausmachen. Es ist auf der einen Seite das partikulire kategoriale Verhalten, in dem
kategoriale Werte, Tugenden und Normen realisiert werden —also Werte, Tugenden und
Normen verschiedener Kategorien, z. B. Gerechtigkeit, Treue, Keuschheit usw. Auf der an-
deren Seite gibt es transzendentale Haltungen und Normen, die als transzendentale die
verschiedenen sittlichen Kategorien durchdringen und uberstc:gen«—also Tugendhaltungen
wie Glaube, Liebe, sich erlosen lassen, als sakramentaler Mensch leben, Christus nachfolgen
usw. Solche transzendentale Haltungen und Normen meinen und betreffen offensicht-
lich nicht nur das Verhalten in diesem oder jenem partikuliren Lebensbereich — Ge-
rechtigkeit, Treue, Keuschheit —, sondern den Menschen als Ganzen: es ist der Mensch
als Ganzer, als Person, der sich in Glaube und Liebe, in Christusnachfolge, im Willen
zum Gestorben- und Auferstandensein mit Christus hingibt.

Uber die transzendentalen und christlichen Haltungen spricht sich die Schrift ein-
deutig und reichlich aus und 148t klar erkennen, dafl es sich bei ihnen um unterschei-
dend christliche Haltungen handelt. Dagegen sind die Aussagen der Schrift iiber die
partikuldren, kategorialen Verhaltensweisen in den verschiedenen Lebensbereichen
(soziales Verhalten, Familien- und Ehemoral usw.) spirlicher und in ihrer Bedeutung
und Tragweite fiir die verschiedenen geschichtlichen Perioden der Menschheit weniger
deutlich. Hier stellt sich vor allem die Frage, inwieweit es unterscheidend christliche,
kategoriale Verhaltensweisen gibt oder ob nicht die echt menschlichen Verhaltensweisen
in den verschiedenen Lebensbereichen auch die Verhaltensweisen des Christen sind.

2. Wie immer auch diese letzte Frage zu beantworten sein wird, so diirfte doch eines
schon klar sein: das eigentlich und entscheidend Christliche der christlichen Moral ist
nicht in erster Linie in der Besonderheit kategorialer Werte, Tugenden und Normen
der verschiedenen Lebensbereiche zu suchen. Vielmehr liegt es in der grundlegenden
christlichen Entschiedenheit des Glaubenden, die Liebe Gottes in Christus anzunehmen
und zu erwidern, als Glaubender und Liebender in der Nachfolge Christi die Verant-
wortung des Lebens in dieser Welt auf sich zu nehmen, also als einer, der in Glauben
und Sakrament mit Christus gestorben und auferstanden und so eine neue Schépfung
geworden ist. Wenn im folgenden diese christliche Entschiedenheit und Grundhaltung
terminologisch als ,christliche Intentionalitit® gekennzeichnet wird, so wird bald klar
werden, warum dies geschieht. i
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Diese ,christliche Intentionalitit® ist selbstverstindlich nicht als eine fromme An-
mutung oder als eine Hochstimmung religidsen Erlebens miflzuverstehen. Darum ist
zweierlei zu beachten. Erstens besagt die ,christliche Intentionalitit® ein voll perso-
nales Sich-entschieden-Haben, dieses aber nicht als einmaliger oder gelegentlich auch
wiederholter Akt der Vergangenheit, sondern als voll personales Entschieden-Bleiben
und darum Entschieden-Sein in der jeweiligen Gegenwart, also die permanente Aktua-
litdt (und nicht Vergangenheit) der Entschiedenheit. Zweitens besagt die ,christliche
Intentionalitit® ihr aktuelles Eingehen in das partikulire Verhalten und Tun in den
verschiedenen Lebensbereichen der jeweiligen Gegenwart, also ihre lebendige und
bewufite Prisenz in der alltiglichen Gestaltung des Lebens und der Welt, so dafl das
tigliche Leben in seiner mannigfachen Besonderheit — gleichgiiltig ob dieses Verhalten
im Alltag spezifisch christlich oder einfachhin menschlich (im besten Sinn dieses Worts)
ist — gleichzeitig, ja zutiefst die lebendige, bewufite und freie Akrualitit (oder Aktu-
ierung) der Entschiedenheit der ,christlichen Intentionalitit® darstellt.

Wie konnen wir diese bewufite Prisenz und Aktualitdt der ,christlichen Intentio-
nalitdt” in der kategorialen Vielfalt des tiglichen Lebens verstehen? Vergessen wir
nicht, dafi Sittlichkeit immer einen doppelten Aspekt hat: einerseits wird in ihr ein
partikuldr-kategorialer sictlicher Wert — z.B. Gerechtigkeit, Wohlwollen, Treue —
realisiert; andererseits aktuiert oder realisiert der Mensch in der Realisierung bestimm-
ter partikulirer Werte sich selbst als Person, und dies letztlich vor dem Absoluten
einfachhin. Wer Gerechtigkeit iibt, die Armen nicht abweist, die Kinder erzieht, ver-
wirklicht ja in diesem seinem Tun nicht nur dieses, sondern auch sich selbst; d. h. in
seinem konkreten Tun und eben durch dieses begibt er sich selbst als Person in ein
bestimmtes Verhiltnis zum Absoluten, letztlich zu Gott. Allerdings ist zu beachten,
dafl ein bedeutsamer Unterschied in der verschiedenartigen Bewufitheit der beiden
Aspekte des sittlichen Handelns obwaltet. Denn auf den partikulir-kategorialen
Aspekt seines Verhaltens pflegen wir mehr oder weniger thematisch und ausdriicklich
zu reflektieren. Die Selbstrealisierung der Person als solcher vor dem Absoluten pflegt
sich dagegen dieser thematischen Reflexion mehr oder weniger zu entziehen, ja kann
in ihrer Eigentlichkeit im Zentrum des Ich einer vollen thematischen Reflexion gar
nicht zugdnglich sein; nichtsdestoweniger sind wird uns dieser Selbstrealisierung als Per-
son vor dem Absoluten bewufit, was sich schon aus dem Begriff der Selbstrealisierung
als einem Vollzug der Freiheit ergibt. Wihrend somit die Realisierung eines partiku-
liren Verhaltens als partikuliren sich eher in themartisch-reflexer Bewufitheit vollzieht,
vollzieht sich unsere Selbstrealisierung vor dem Absoluten zwar in Bewufitheit, aber
weitgehend ohne thematische Reflexion. Diese unthematisch-unreflexe Bewufitheit darf
nicht als ein geringerer Grad der Bewufitheit angesehen werden, sondern ist im Grund
tiefer und reicher als die thematisch-reflexe Bewufltheit; und sachlich bedeutet der
Aspekt der Selbstrealisierung der Person vor dem Absoluten das wesentlichere und
entscheidende Element des sittlichen Akts gegeniiber dem Aspekt des partlkular-kate—
gorialen Vollzugs der Gerechtigkeit, der Pflichterfiillung in der Familie usf. Der Selbst-
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vollzug der menschlichen Person vor dem absoluten Gott vollzieht sich also durch
die Realisierung partikulirer Einzelhandlungen und manifestiert sich in ihr.

Wir sprachen von der Realisierung des Selbst als Person vor dem Absoluten und
sagten, daf dieses Absolute letztlich Gott sei. Nun kennt aber der gliubige Christ
nicht einfachhin das Absolute oder Gott, sondern weifl den absoluten Gott als den
Vater, der uns in Jesus Christus Leben und Heil ist. Und als Glaubiger im vollen Sinn

dieses Worts kennt er nicht nur Gott als den Vater Jesu Christi, sondern lebt er — als

Person — in der Entschiedenheit fiir ihn. Diese Entschiedenheit ruft er zwar gelegentlich,
soweit dies moglich ist, in die ausdriickliche Reflexion seines Bewuftseins herein; jedoch
tut er das fiir gewShnlich nicht in der tiglichen Lebens- und Weltgestaltung. Dennoch
ist sich der Gliubige in unthematisch-unreflexer Bewufltheit seiner Selbstrealisierung
als Person vor Jesus Christus und dem Vater seines Heils bewuflt, d. h. er vollzieht
seine Selbstrealisierung als — wie wir sie nanhten — ,christliche Intentionalitdt®. Diese
ist also im alltdglichen sittlichen Verhalten des Christen gegenwirtig, lebendig und
bewuft: als christliche Realisierung des Selbst, als das tiefere und den ganzen Men-
schen — nicht nur die einzelne Tat, in der sie lebt und sich manifestiert — meinende und
beanspruchende Element des Sittlichen. Die ,christliche Intentionalitdt® als die aktuelle
Entschiedenheit fiir Christus und den Vater Jesu Christi, im alltiglichen sittlichen
Verhalten bewuft gegenwirtig, haben wir als das wichtigste und entscheidende
Element der Sittlichkeit des Christen zu verstehen.

3. Nun ist aber die ,christliche Intentionalitit® ein Element, das das partikulir-

kategoriale Verhalten zwar durchdringt und erfiillt, aber doch nicht inhaltlich be-

stimmt. Es bleibt also die Frage offen, ob die kategoriale Inhaltlichkeit der Moral des
Christen — sein konkretes moralisches Verhalten — unterscheidend christlich sei, also
verschieden von der Sittlichkeit des Menschen als solchem, verschieden somit nicht
nur von einer von Irrtum oder Bosheit infizierten Moral, sondern auch von der rein-

sten und edelsten Moral echter Humanitas. Dabei verstehen wir diese Frage grund- -

sitzlich, d. h. unabhingig von der Uberlegung, wann und wo und wie Christen und
Nichtchristen ihre Moral in Echtheit und Wahrheit finden.

Unsere Antwort auf die Frage nach der Christlichkeit der kategorialen Moral der
Christen — also des konkreten Verhaltens — wird grundlegend so lauten: Wenn wir
von dem entscheidenden und wesentlichen Element der christlichen Sittlichkeit, der
ochristlichen Intentionalitit“ (als dem transzendentalen Aspekt), absehen, ist die

christliche Moral in ihrer kategorialen Bestimmtheit und Materialitit grundlegend und

substantiell ein Humanum, also eine Moral echten Menschseins; das heifit, dafl Wahr-
haftigkeit, Redlichkeit und Treue in dem, was sie materiell besagen, nicht spezifisch
christliche, sondern allgemein menschliche Werte sind, und dafl wir Bedenken gegen
Liige und Ehebruch haben nicht eben darum, weil wir Christen sind, sondern schlicht
aufgrund unseres Menschseins. Das schliefit allerdings nicht aus, sondern ein, dafl es
in der christlichen Moral auch ein unterscheidendes Christianum gibt. Diese Uber-
legung iiber das Humanum und Christianum der christlichen Moral ergibt sich grund-
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legend daher, dafl der gliubige Mensch seinen lebendigen Glauben, also seine ,,christ-
liche Intentionalitdt® in die Wirklichkeit hinein inkarnieren und in der Wirklich-
keit manifestieren muf}, die er tatsichlich ist: das aber ist die Wirklichkeit des Men-
schen, allerdings des Menschen in der Weise und Befindlichkeit, in der er sich als glau-
bender erfihrt und weifl. Wir werden demgemifl nacheinander vom Humanum und
vom Christianum der christlichen Moral, threr Normen und Werte sprechen miissen.

Das Humanum der christlichen Moral

1. Es gab seit den zwanziger/dreifliger Jahren dieses Jahrhunderts eine starke Ten-
denz in der katholischen Moraltheologie, von der iiberwiegend menschlichen (sprich:
naturrechtlichen) Betrachtung der christlichen Sittlichkeit einer vergangenen Periode
zur ,Christlichkeit* der christlichen Moral vorzustofien. Diese Bewegung fiihrte gele-
gentlich zu einer einseitigen Verchristlichung bei gleichzeitiger Vergleichgiiltigung des
Humanum der christlichen Moral. Man entdedste nicht nur die alle Sittlichkeit durch-
dringende ,christliche Intentionalitdt“, sondern glaubte auch, eine rein christliche
Normierung der kategorialen Sittlichkeit konkreten Verhaltens einer ,menschlichen®
Normierung entgegenstellen zu sollen; die Bergpredigt wurde als Gegensatz zum
Humanum gesehen.

Neuerdings sieht sich die Moraltheologie — unter dem Druck sikularisierender, wenn
nicht gar sakularistischer Tendenzen im theologischen und sittlichen Denken — zu einer
Riickbesinnung auf das Humanum in der christlichen Moral aufgefordert. Der existen-
tiell gliubige Christ entdeckt auf der Suche nach einer Lebensweise, die seine Gliubig-
keit, seine , christliche Intentionalitit® zum Ausdruck bringen kénnte, dafl es der Mensch
ist, der existentiell glaubt, dafl darum dieser Glaube vom Menschen, d.h. aber in
echter Realisierung des Menschseins, des Humanums, gelebt und zum Ausdruck ge-
bracht werden mufl. So ist er als Christ darauf angewiesen, sein Menschsein und das
entsprechende Humanum einer echt menschlichen Moral zu verstehen. Es sei nur er-
wihnt, dafl dies nicht ausschlieft, dafl er beim Versuch dieses Selbstverstindnisses
und des Verstindnisses ,,menschlicher® Moral eine Hilfe in den Quellen der Wort-
offenbarung findet, also Hilfe nicht nur zu einem unterscheidend christlichen, sondern
zu einem echt menschlichen Verstindnis des Menschen und menschlicher Moral.

2. Wie ist dieses Humanum einer echt menschlichen Moral des Christen zu ver-
stehen? Vielleicht denken hier nicht wenige an eine rein immanente menschliche Moral
und sehen sie im Unterschied oder gar im Widerspruch zu einer transzendenten
Moral, d. h. einer Moral, die den Menschen dieser Welt den Willen eines transzenden-
ten Gottes tun lehrt. Offensichtlich liegt dieser Unterscheidung ein Mifiverstindnis
des Wesens ,menschlicher Moral zugrunde, aber auch ein Miflverstindnis des Wesens
Gottes. Gott wird allzu anthropomorph mifiverstanden, wenn man ihn fiir einen
Jemand hilt, der anderswo-irgendwo existiert und mit dem man auch — aufler mit den
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(anderen) Menschen — (und zwar entscheidend) zu rechnen hat. Vielmehr begriindet
gerade die transzendente Andersartigkeit Gottes seine Immanenz als tragender per-
sonaler Grund in allem und jedem, ohne daf er selbst etwas von oder an dieser kon-
tingenten Welt wire. Entsprechend haben wir den Menschen und seine Welt weder
— pantheistisch oder mythisch — als ,gdttlich® zu verstehen, noch als eine Menschen-
welt, der ein gleichsam aufler ihr stehender Gott auch ein Moralgesetz — seinen , Wil-
len® — auferlegt. Gottes Schopfung ist nicht der Mensch (die Menschheit) samt seiner
Welt plus dem Willen Gottes iiber den Menschen (d. h. eine Sittenordnung), sondern
einfachhin die Menschheit in ithrer Welt. Will man vom Willen Gottes sprechen, so ist
dieser nichts anderes als der gottliche Wille, daf der Mensch dieser Welt sei und lebe.
Das aber heifit: daff er als Mensch lebe, dafl er als Mensch sich und seine Welt sowie
die latenten Mdglichkeiten des Menschen (in seiner Welt) entdecke, begreife und echt
menschlich, als leib-geistige Person realisiere und gestalte.

Es liegt also beim Menschen, herauszufinden, welches Verhalten ihm als einem
Wesen entspricht, das dem Absoluten verpflichtet und auf den Mitmenschen ausge-
richtet ist und das die menschlich-weltliche Wirklichkeit zu verantworten hat — so
dafl all sein Tun dem Wesen und vor allem der personalen Wiirde des Menschseins
gemif ist. Indem er so handelt, tut er den Willen Gottes. Dies ist der Wille Got-
tes: daR der Mensch selbst sich den ,Entwurf® echt menschlichen Verhaltens mache,
daf er die Wirklichkeit des Menschen und seiner Welt in seine Hand nehme, um
das menschlich Beste aus ihr zu machen, daf er sich und die Menschheit auf eine hohe,
echt menschliche Geschichte und Zukunft hin ausrichte. Wenn wir iiber diesen Willen
Gottes hinaus vom Willen Gottes und seinen Geboten im Plural sprechen, so ist nur
folgendes gemeint: daf nimlich entweder die Wortoffenbarung den egoistisch so
leicht abirrenden Menschen ,des Falles® auf einige notwendige Ausdrucksweisen des
echten Humanum — die an sich der Mensch auch selbst finden konnte — aufmerksam
macht oder dafl wir Menschen selbst — in Gesellschaft und Kirche — einige notwendige -
Werte echten Humanums gefunden zu haben glauben und demgemifi formulieren.

3. Man wird vielleicht fragen, ob diese Uberlegungen mit der christlichen Moral
Jesu, des Apostels Paulus und der kirchlichen Tradition iibereinstimmen. Zwar sagt
Jesus, daf wir ,nicht von dieser Welt® sein diirfen (Joh 15, 19; 17, 16); aber ver-
gessen wir nicht, dafl hier ,, Welt® nicht die Welt echter Menschlichkeit meint, sondern
die Welt egoistischer Un-Menschlichkeit, also die Welt der Siinde! Christus fordert
. also — rein materiell — die Sittlichkeit echten, guten Menschentums.

Nicht anders der Vélkerapostel Paulus. Er spricht in seinen Briefen nicht von einer
Moral der Christen im Unterschied zu einer Moral echter Menschlichkeit. Der Unter-
schied zwischen Christen und Nichtchristen, den er tatsichlich verlangt, ist der zwi-
schen der echten Sittlichkeit des geisterfiillten Christen und dem echter Sittlichkeit
widersprechenden Verhalten des ichzentrierten Siinders. Objektiv gilt nach Paulus
fiir Christen und Nichtchristen, Juden und Heiden die gleiche materielle Norm des
sittlichen Verhaltens (vgl. Rém 2, 1f. 6-11), also eine echt humane Moral. Darum
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ermahnt er die Christen, ehrenhaft zu leben, weil auch die Nichtchristen, Juden und
Heiden, wissen konnen, was ehrenhaft und unehrenhaf, sittlich und unsittlich ist.
Er besteht auf diesem Gedanken, weil unehrenhaftes Verhalten der Christen das Chri-
stentum bei Juden und Heiden — eben weil auch sie menschliche Sittlichkeit wissen
kénnen (sie ist allen ,ins Herz geschrieben®) — in Verruf bringen wiirde (R6 12, 17;
1 Kor 10, 32; 1 Thess 4, 12). Paulus setzt also voraus, dafl in der materialen Inhalt-
- lichkeit das sittliche Verhalten der Christen dem sittlich guten Verhalten der Nicht-
christen gleichen muf. Entsprechend der Lehre Christi und seines Apostels gehort es
denn auch zur Tradition der christlichen Theologie, dafl Christus dem ,Moralkodex®
echter Menschlichkeit keine neuen sittlichen Gebote hinzugefiigt hat (vgl. Thomas v. A.,
S. Th. I-II 108, 2).

Daraus ergibt sich, daf Christen und Nichtchristen vor den gleichen sittlichen
Fragen stehen, und daf beide in echt menschlicher Uberlegung und nach gleichen Kri-
terien die Losung dieser Fragen suchen miissen, ob z. B. Ehebruch und vorehelicher
Verkehr sittlich einwandfrei sind oder sein kdnnen, ob die wohlhabenden Vélker
dieser Welt den unterentwickelten helfen miissen und in welchem Grad, ob Geburten-
regelung berechtigt und geboten sein kann und welche Weisen der Geburtenregelung
der Wiirde des personalen Menschen entsprechen. Diese Fragen sind Menschheits-
fragen; wenn darum in einigen dieser Fragen unsere Kirche und andere Gemeinschaften
der menschlichen Gesellschaft nicht immer oder nicht unmittelbar zu gleichen Auf-
fassungen kommen, so liegt dies jedenfalls nicht daran, dafl fiir Christen eine andere
Moral gelte als fiir Nichtchristen.

4, Werden wir konkreter, so wird sich wohl vorerst die Frage erheben, ob nicht
doch bestimmte sittliche Gebote unterscheidend christlich sind. Hat man nicht oft
geschrieben, dafl die Gerechtigkeit zwar ein allgemein menschliches, die Néchstenliebe
jedoch ein unterscheidend christliches Gebot sei, und dafl das letztere vor allem gelte
fiir bestimmte Formen der Nichstenliebe, wie z. B. die Sorge fiir unheilbar Kranke
und zumal die Feindesliebe? Man kinnte diese These der Christlichkeit der Néchsten-
liecbe allerdings auch dahin verstehen, dafl man ohne die Offenbarung Christi tat-
sichlich wohl kaum zum Verstindnis ihrer Forderung gekommen wire oder kommen
wiirde; zu dieser Uberlegung wire manches zu sagen, doch betrifft sie nicht direkt
unsere Frage. Das gleiche gilt von der anderen Uberlegung, ob die genannten Forde-
rungen ohne die innere Gnade, die von Christus kommt, erfiillt werden konnen.
Aber die Frage, um die es uns geht, ist doch diese: Gelten die genannten Forderungen
als solche nur fiir Christen oder sind sie Forderungen echten Menschseins als solchen?
Die Antwort muf lauten: aufgrund der Humanitas diirfen weder Christen noch Nicht-
christen den Haf in sich und anderen pflegen, auch nicht gegeniiber ihren Feinden;
vielmehr sollen sie lieben — mit allen Folgerungen der Liebe im konkreten Verhalten.

Aber verkiindet nicht die Bergpredigt (Matth 5-7), mit Recht oft als die charis-
matische Zusammenfassung christlicher Sittlichkeit gepriesen, eine {iber jede ,mensch-
liche® Moral hoch erhabene Moral des Christentums? Es ist nicht mdglich, hier auf
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die mannigfachen Interpretationen der Bergpredigt und ihrer Bedeutung einzugehen.
Was ihre formulierten Einzelforderungen angeht, so mufl ihr wahrer Sinn nicht aus
der unmittelbaren Wortbedeutung, sondern aus dem Verstindnis hyperbolischer Aus-
drucksweisen erschlossen werden; dann aber werden sie nicht als gesetzliche Forderun-
Unter dieser Voraussetzung wird aber deutlich, daff die Bergpredigt sich im Grund
nicht gegen eine echte humane Moral wendet, sondern — im Gegenteil — gegen das
absolut inhumane Verhalten des dem Egoismus verhafteten Menschen, d. h. des Men-
schen ,des Falles*. Eine solche Predigt widersteht dem Menschen, insofern er Egoist
und Siinder, nicht aber insofern er im guten und echten Sinn Mensch ist. Die Gnade
des Gottesreichs, das Christus bringt, vermag im Menschen den Egoismus zu {iberwin-
den. Insoweit ein Mensch mit der Gnade seinem Egoismus entsagt, wird er die For-
derungen der Bergpredigt, letztlich die Forderung der Liebe, nicht als gegen das
Wesen seines Menschseins gerichtet verstehen, vielmehr als dessen reinsten Ausdruck.
Das Neue, das Christus bringt, ist nicht eigentlich eine neue (materiale) Moral,
sondern der neue Mensch seiner Gnade und des Reiches Gottes, d. h. der Mensch der
sich verschenkenden Liebe.

Damit diirfte auch ein Licht auf die Formulierung fallen, daff das Kreuz Christi
als christliche Forderung alle nur menschliche Moral zunichte mache, d. h. im radi-
kalen Gegensatz zu ihr stehe. Es sei zunichst beachtet, dafl auch der Nichtchrist, auch
der Atheist, ein gewisses Verstindnis fiir Verzicht, Entsagung und Kreuz aufbringt.
Denn auch er erfihrt seinen Egoismus des ,Menschen des Falles® und vermag einzu-
sehen, dafl in dieser Situation Verzicht und Entsagung und also Kreuz zur Reali-
sierung echten Menschseins gehtren kdnnen. Denn ohne sie werden — dessen kann er
sich durchaus bewuflt werden — weder die vom echten Menschsein geforderte harmo-
nische Gestaltung des eigenen Selbst noch die in der gleichen Humanitas begriindete
Forderung rechten mitmenschlichen Verhaltens, letztlich der Liebe, realisierbar sein.’
Schon hier zeigt sich, dafl das Wort vom radikalen Widerspruch zwischen christlichem
Kreuz und menschlicher Sittlichkeit nicht ohne genauere Prizisierung hingenommen
werden darf. Es ist wahr: das Kreuz Christi ist unser Heil; aber doch eigentlich nicht
so sehr, insofern es Verneinung des Lebens, Zerstorung und Opfer besagt, als vielmehr
weil es Liebe der Ganzhingabe ist — welche Liebe allerdings zum Kreuz fithrt, da sie
sich unter die egoistischen ,Menschen des Falles® begibt. Auch die sich selbst ent-
duflernde Liebe des Menschen, die sich in die Sorge fiir den Unheilbaren oder Be-
dringten oder in die Vergebung gegeniiber dem Widersacher umsetzt, wird in dem
Grad Kreuz sein oder als Kreuz empfunden werden, als sich die egoistische Neigung
des ,,Menschen des Falles® noch meldet. Aber gerade die Einsicht in die Un-Mensch-
lichkeit des Egoismus und in die Menschlichkeit der Liebe macht begreifen, dafl die
Uberwindung des Egoismus in der Tat und darum das Kreuz fiir den ,,Menschen des
Falles® eine Grundforderung echten Menschentums besagt. Allerdings 1iflt erst die
christliche Lehre von der Erldsung des ,Menschen des Falles, letztlich die Gestalt
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des gekreuzigten und auferstandenen Gottmenschen die Tiefe und den vollen Reich-
tum der Lehre vom christlichen Kreuztragen verstehen. Diese Lehre 1df8t vor allem
die Sinnhaftigkeit des Kreuzes im Sinn von freiwilligem Verzicht — z. B. freiwillige
Armut — in der Welt ,,des Falles® (und der Erl6sung) tiefer begreifen?2.

5. Es besteht noch eine letzte Schwierigkeit gegen die gut christliche These, dafl
das christliche Verhalten substantiell echt humanes Verhalten ist. Die Schwierigkeit
wird nicht selten in folgender Weise dargelegt: Eine humane Moral sei notwendig
Essenzmoral, also statisch, unpersonal. Denn der Mensch sei in seinem Wesen eine
Gegebenheit und als solche bekannt; menschliche Moral fordere demgemifl die Rea-
lisierung dieses Wesens. Die christliche Moral dagegen sei eine existentielle, dyna-
mische, personale Moral; denn in der christlichen Heilsordnung sei der Mensch nicht
Erfiillung seiner selbst, sondern totale Offenheit fiir den in géttlicher Freiheit und
Unberechenbarkeit ergehenden Ruf des Gottes unseres Heils.

Auch diese faszinierende Uberlegung bedarf einer Prizisierung. Erstens: Die Bezie-
hung zu Gott und darum auch die radikale Offenheit und Verfiigharkeit gegeniiber
Gott gehéren zum Humanum, zum Wesen des Menschen. Wire dem nicht so, wiirden
dem Menschen iiberhaupt die Kategorien mangeln, um die christliche Offenbarung
iiber die dynamische und zwischenpersonale Offenheit des Menschen zu verstehen.
Zweitens: Der Christ weifs sich tatsichlich offen gegeniiber dem immer méglichen
und nie voll berechenbaren Gnadenruf des Gottes unseres Heils. Diese Tatsache hebt
nicht die Wahrheit auf, dafl der Heilsruf sich an den Menschen richtet, also immer
auch ein ,humaner® Ruf ist und in der Richtung einer Moral des Menschen — und
nicht in der Gegenrichtung — liegt. Die ,,Christlichkeit® der radikalen Offenheit gegen-
iiber dem Heilsruf Gottes lif8t sich demnach u. a. in folgender Weise erkldren: Erstens:
Die klare und ausdriickliche Erkenntnis der wahren Beziehung des Menschen als Men-
schen zu Gott gewinnt der Mensch — der ,Mensch des Falles® — nicht so leicht ohne
die christliche Offenbarung; die christliche Anthropologie bedeutet eine ausgezeichnete
Hilfe fiir das tiefere Wissen des Menschen um sich selbst. Zweitens: Dafl der personale
Ruf Gottes an den Menschen tatsichlich ein Heilsruf ist, erfahren wir ausschlieflich
im Glauben an den sich offenbarenden Gott.

Das Christianum der christlichen Moral

1. Wenn wir aufgewiesen haben, daf die ,christliche Intentionalitit®, also der
lebendige christliche Glaube, lebt und sich dufiert in einem konkreten kategorialen
Verhalten, das grundlegend und substantiell human, echt menschlich ist, so darf doch

2 Doch ist nicht zu vergessen, dafl das Kreuz des selbstvergessenen Engagements in der Welt der
Menschen nicht weniger christliches Kreuz ist als das Kreuz des freiwilligen Verzichts. Beide Weisen
des Kreuztragens miissen einer Berufung entsprechen; beide sind inmitten der ,gefallenen-erlosten®
Menschheit berechtigt und bedeutend. Vgl. dazu auch das unten Gesagte.
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das unterscheidend christliche Element im konkreten kategorialen Verhalten des Chri-
sten auf keinen Fall iibersehen werden. Der Uberlegung iiber das Humanum der
(kategorialen) christlichen Moral muf noch eine solche iiber das Christianum der
(kategorialen) christlichen Moral folgen. Das ist an sich selbstverstindlich: die ,,christ-
liche Intentionalitit® mufl leben und sich duflern in der Realisierung der Gesamt-
wirklichkeit des konkreten Menschseins, also sowohl des Humanums wie des Chri-
stianums dieser Wirklichkeit. Dabei sollte nicht die Furcht aufkommen, das Christia-
num konne in Gegensatz zum echten Humanum (also nicht nur zum In-humanum)
treten und es verdringen. Denn die Existenz des Humanum als Humanum christianum
sollte uns entdedsen lassen, dafl das Humanum seinem Wesen nach offen und relativ
ist auf die christliche Existenzweise hin.

Die Realititen, die das Christianum des Humanum christianum ausmachen, sind
z. B. die Person Christi, der in uns wirksame Heilige Geist, die christliche Gemeinde,
die hierarchische Kirche, die Sakramente, die christliche Anthropologie. Unsere Bezie-
hung zu diesen Wirklichkeiten, die wir im Glauben erkennen und annehmen, gehért
zu unserem Sein. Eben darum mufl die Beziehung zu diesen Wirklichkeiten in unse-
rem Verhalten mitberiicksichtigt und mitrealisiert werden; sonst wiirden wir nicht
das leben, was wir als gliubige Menschen sind. Nur sollten wir nicht vergessen, dafl
auch diese unsere Relation zu den ,christlichen® Wirklichkeiten die Beziehung des

»Menschen®, also eine menschliche Beziehung ist.

2. Wir sollten versuchen festzustellen, in welcher Weise die unterscheidend christ-
lichen Wirklichkeiten unser konkretes (kategoriales) Verhalten tiber das reine Huma-
num hinaus bestimmen konnen. Erstens ist die Bedeutung des Christianums fiir unser
konkretes Verhalten in seiner Motivierungskraft zu sehen. Christliche Motivierungen
geben menschlichem Verhalten einen tieferen und reicheren Sinn, der im Verhalten
selbst subjektiv mitvollzogen wird. Zwei Beispiele christlicher Motivierung mensch-
lichen Verhaltens seien den Briefen des Apostels Paulus entnommen. Wo Paulus die
Christen zur Wahrhaftigkeit ermahnt, beruft er sich nicht auf das Inhumanum der
Liige — das ist vorausgesetzt —, sondern auf den Widerspruch zur gemeinsamen Exi-
stenz der Christen in dem einen mystischen Herrenleib der Kirche (Eph 4, 25). Wo
er die Christen von Korinth vor dem Umgang mit der Dirne warnt, setzt er das In-
humanum solchen Verhaltens voraus, erinnert dagegen die Christen ausdriicklich an
die Zugehorigkeit ihres Leibes zu Christus, an die Wiirde ihres Leibes als
Tempel des Heiligen Geistes und an die Bestimmung des Leibes zur Ver-
herrlichung mit dem auferstandenen Herrn (1 Kor 6, 12-20). Wir zweifeln nicht, dafl
christliche Motivierungen zu jeder Zeit vielfach humanes Verhalten der Christen
beseelt — beispielsweise vorgestern das Almosengeben an den Bediirftigen, gestern die
Sorge um die soziale Gerechtigkeit gegeniiber den verschiedenen Gliedern der Gesell-
schaft, heute die Bereitschaft zum Ausgleich und zur Entwicklungshilfe unter den Na-
tionen der Erde. Es besteht iiberdies kein Zweifel, dafl christliche Motivierung nicht
nur die reichere Sinngebung des menschlichen Verhaltens der Christen bedeutet hat,

109



Josef Fuchs S]

sondern oft auch — wie es in der Mahnung des Apostels zum Ausdruck kommt — zum
Verhalten in der Weise echter Humanitit veranlzfit und angetrieben hat.

Damit nihern wir uns einer zweiten Bedeutung des Christianums fiir das kon-
krete (kategoriale) Verhalten des Christen. Es motiviert nicht nur tiefer und veran-
laRt humanes Verhalten, es wird auch die Weisen unseres Verhaltens inhaltlich
bestimmen. Wer wirklich gliubig in der Gemeinschaft der Gliubigen und in der
hierarchisch gefiihrten Kirche lebt, wird in seiner Lebensgestaltung nicht ohne den
Einfluf des Ethos der Gemeinschaft und der Kirche bleiben; es wird grundsitzlich ein
Ethos des Humanum christianum sein. Der Gliubige, der die Person Christi und
sein Werk kennt und dem die Grundelemente einer christlichen Anthropologie — der
Mensch des Falls, der Erlosungsgnade und der eschatologischen Berufung — nicht
unbekannt sind, wird beispielsweise ein bestimmtes und sich konkret auswirkendes
Verstindnis fiir die Sinnhaftigkeit einer gewissen Entsagung und des Kreuzes ge-
winnen. Nur der Glidubige wird den Sinn christlicher Jungfriulichkeit — wohl zu unter-
scheiden von Ehelosigkeit — begreifen, vielleicht sogar gemifl charismatischer Berufung
verwirklichen kénnen. Auch was vorhin iiber die radikale Offenheit des christlichen
Menschen gegeniiber dem je an uns ergehenden Heilsruf Gottes gesagt wurde, lifit
sich in der konkret christlichen Weise nur aufgrund einer im Glauben angenommenen
christlichen Anthropologie verstehen und realisieren. Die traditionelle Lehre vom
Hinhorchen auf die personale Fithrung durch den Geist Gottes in uns und die Lehre
von einer christlichen Existentialethik, wie sie z. B. Karl Rahner thematisch entfaltet
hat, verstehen den Menschen gleichzeitig in seinem Humanum und in seiner Existenz
im Heiligen Geist; das Humanum und die Existenz im Heiligen Geist bestimmen
offensichtlich gemeinsam das konkrete (kategoriale) Verhalten des christlichen Men-
schen in seiner Fiille.

Schlieflich — drittens — sei nicht iibersehen, dafl die religitse und kultische Beziehung
des Menschen zu Gott gleichzeitig sittliches Verhalten ist. Dieses Verhalten aber ist —
es braucht kaum darauf hingewiesen zu werden — in seiner christlichen Konkreti-
sierung weitgehend vom Christianum des christlichen Menschen bestimmt.

Christliche und humanistische Moral

Wenn wir von der Christlichkeit der christlichen Moral sprechen, sollte es eigentlich
nicht bei der Uberlegung bleiben, wieweit die christliche Moral unterscheidend christ-
lich und wieweit sie allgemein ,,menschlich®, human ist. Vielmehr sollte es auch zu der
Uberlegung kommen, wie sich die christliche Moral zu der nichtchristlicher Mitmen-
schen verhilt. Nennen wir sie kurz ,Humanisten®. Und denken wir — da es viele
Arten von Humanisten gibt — an solche, die rein weltimmanent leben, dabei aber
ehrlich nach einem hohen ,menschlichen® Ethos suchen.
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1. In unserem Versuch einer Analyse der christlichen Sittlichkeit haben wir zunfichst
zwei verschiedene Aspekte der christlichen Sittlichkeit unterschieden: den transzen-
dentalen Aspekt der ,christlichen Intentionalitdt®, der unterscheidend christlich ist
und alles partikulire Verhalten des christlichen Lebens in Bewufitheit, wenn auch
gewohnlich ohne thematische Reflexion durchdringt; und den kategorialen Aspekt,
demgemifl konkretes sittliches Verhalten partikuliren Gegenstinden, Werten, Tugen-
den und Normen zugeordnet ist. Hinsichtlich des kategorialen Aspekts konkreten
Verhaltens meinten wir, dafl christliches Verhalten in seiner Konkretion und Sicht-
barwerdung substantiell echt menschliches, humanes Verhalten ist. Doch stellten wir
fest, dafl auch das Christianum des christlichen Menschen sein partikuldres (kategoria-
les) Verhalten beeinflussen kann, vor allem durch eine christliche Motivation - die z. B.
nicht nur Philanthropie, sondern christliche Nachstenliebe leben lift —, und im Auf-
stieg zu religidsem und kultischem Leben.

Wihrend der Humanist als Nichtglaubender keinen Zugang zum Christianum und
entsprechend zu einer EinfluBnahme des Christianums auf das partikulire katego-
riale Verhalten hat, so steht ihm grundsitzlich der Zugang zum Humanum und zum
Ethos des Humanum offen. Fiir die sittliche Bestimmung unseres konkreten Verhaltens
stehen also Christ und Humanist grundlegend auf gleicher Ebene. Sie miissen beide
das Phinomen Mensch zu begreifen versuchen, um aufgrund der Kriterien einer ethi-
schen Epistemologie herauszufinden, was rechtes Verhalten gemidf der Wiirde des
Menschseins als solchen im konlkreten Einzelfall ist, aber auch welche Verhaltensweisen
allgemein als sictlich oder unsittlich bezeichnet werden konnen. Eine andere Frage ist
es, ob Christen und Humanisten sich diese Epistemologie und Kriterien schon in genii-
gender Weise erarbeitet haben. Die vielfachen Diskussionen iiber Moralfragen sowohl
unter Christen wie unter Humanisten zeigen eindeutig, dafl wir Menschen, Christen
und Humanisten, immer noch auf dem Weg sind, die sittliche Wahrheit richtiger und
— in dem Grad, in dem das zu beachten ist — der geschichtlichen Situation entspre--
chender zu erkennen, und wohl auch auf dem Weg bleiben werden.

Wenn Christen und Nichtchristen tatsichlich in nicht wenigen Punkten einer huma-
nen Moral tibereinstimmen, so fehlt doch diese Ubereinstimmung in nicht wenigen
anderen Punkten. Aber iibersehen wir nicht: ein Mangel an Ubereinstimmung lifit
sich nicht nur zwischen Christen und Humanisten feststellen, sondern auch zwischen
katholischen und nichtkatholischen Christen, ja sogar in gewissem Grad zwischen
Katholiken und Katholiken. Man sollte sich dariiber nicht wundern. Denn moralische
Fragen werden nicht durch logische und evidente Ableitungen vom konkreten Mensch-
sein her gelost. Vielmehr sind moralische ,Losungen® eher ein ,Einsehen® und ,,Ver-
stehen®, welches konkrete Verhalten dem Menschsein in der jeweiligen Situation zu
entsprechen vermag. Darum kann man solche ,L&sungen® auch nicht im strengen Sinn
Jbeweisen®, man kann sie nur erkliren, beschreiben, verstindlich machen. So mag
es vielleicht geschehen, dafl auch der Gesprichspartner zur gleichen Einsicht und zum
gleichen Verstehen gelangt. Doch ist Einmiitigkeit ein kaum erreichbares Ideal.

1k



Josef Fuchs S]

Allerdings hat der Christ bei der Erkenntnis einer humanen Moral nicht wenige
Hilfen aus dem Kontext der Offenbarung und ihrer Weitergabe in der christlichen
und kirchlichen Gemeinschaft. Auf der anderen Seite wissen wir heute sehr wohl, dafl
im Lauf der Zeit in die christliche Morallehre auch nichtchristliche Einfliisse Eingang
gefunden haben, sogar Einfliisse, die in einzelnen Fragen kaum einer echt humanen
Sittlichkeit entsprechen; denken wir beispielsweise an manche Fragen des Verhaltens
des Menschen zu Leiblichkeit und Geschlechtlichkeit. Die Christen miissen immer
darauf aus sein, solche Einfliisse auszuschalten. Gelegentlich kann bei diesem Bemiihen
der Humanist wegen seiner geringeren Traditionsgebundenheit eine Hilfe werden.

Am schwierigsten wird sich im moralischen Dialog mit dem Humanisten die Frage
nach den religitsen Implikationen einer rein humanen Moral gestalten. Denn daf} das
Absolute des Sittlichen letztlich nur religids, also in Beziehung zu einem personalen
Gott, giiltig interpretiert werden kann, 1iflt sich zwar erkennen, kann aber nicht
zwingend bewiesen und andemonstriert werden. Unter dieser Riicksicht ist es viel-
leicht das Wichtigste, dafl im Dialog der absolute Charakter des — humanen — sittli-
chen Wertes moglichst tief und intensiv verstanden wird. Wer weif}, vielleicht wird
es so beim humanistischen Gesprichspartner nie zu einer ausdriicklichen religitsen
Interpretation des sittlichen Absolutum kommen; doch wird vielleicht — und zwar bei
beiden Gesprichspartnein — in jener schon genannten tieferen Schicht der unthemati-
schen Bewufitheit Gott intensiver und erfiillter erfahren und bejaht.

2. Der Humanist kann also Dialogpartner im Bereich der kategorialen humanen
Moral der christlichen Sittlichkeit sein, wihrend er — solange er weltimmanenter Hu-
manist bleibt — keinen Zugang zum Verstindnis des Christianums der kategorialen
christlichen Moral hat. Dabei bleibt eine wichtige Frage noch offen. Sie betrifft zwar
nicht den méglichen Dialog, wohl aber unser volles Verstindnis der Sittlichkeit des
Humanisten. Wie steht es bei thm um das, was wir ,christliche Intentionalitit® nann-
ten? Daf er von ihr im Bereich reflexer, thematischer Bewufitheit nichts weif, ist selbst-
verstindlich. Aber sagten wir nicht, dafl diese ,christliche Intentionalitit® auch beim
Christen im Grund im Bereich der unreflexen, unthematischen Bewuftheit verbleibt?
Diirfen wir nicht annehmen, dafl in diesem Bewuftseinsbereich das Absolute letztlich
doch als der lebendige Gott — wenn auch nicht begrifflich und thematisch — bewufit
ist? Sollen wir dann aber nicht auch annehmen diirfen, daff im gleichen Bereich un-
thematischen und nicht nichtbegrifflichen Bewufitseins auch das Heilsangebot und
der Heilsruf erfahren wird, der an jeden Menschen zu seinem Heil ergehen muf$?

Dann aber miifiten wir annehmen, dafl auch der Humanist in einer grundlegenden
Weise auf dieser gleichen Ebene dem Heilsangebot und Heilsruf antwortet, und dafl
diese seine Antwort sein kategoriales moralisches Verhalten lebendig beseelt und
durchdringt. Es ist hier gleichgiiltig, ob man die transzendentale Intentionalitit sitt-
lichen Verhaltens christlich nennen will oder nicht. Sicherlich besagt sie grundlegend
Annahme des Heilsrufs, in dem uns vom Vater das Heil in Christus kommt.
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Wider die Waffe der Blindheit

Uber Elias Canetti

wBlindbeit ist eine Waffe, gegen Zeit und Raum; unser Dasein eine einzige, unge-
heuerliche Blindbeit, bis anf das Wenige, das wir durch unsere kleinlichen Sinne
— kleinlich ihrem Wesen wie ihrer Reichweite nach — erfabren. Das herrschende
Prinzip im Kosmos ist die Blindheit. Sie ermdglicht ein Nebeneinander von
Dingen, die unméglich wdiren, wenn sie einander siben. Sie gestattet das Ab-
reiflen der Zeit dort, wo man ibr nicht gewachsen wdre® (B 60).

Dr. Peter Kien, der sich mit Bedacht die Waffe der Blindheit ,,in den Augen® zurecht-
schmiedet, ist der Held von Canettis Roman ,Die Blendung®®. Dieser friihe Beitrag
zur Literatur des Absurden, 1931 von dem damals sechsundzwanzigjihrigen Schrift-
steller vollendet, 1935 erstmals in Wien verdffentlicht, fand zu dieser Zeit und bei
seiner Wiederveroffentlichung im Jahr der Wihrungsreform (1948) wenig Anklang
und Verstindnis, obwohl Thomas Mann und Hermann Broch das Buch bewunderten.
Erst jetzt, auf dem Umweg iiber Erfolge in England, Amerika und Frankreich, einen
Theaterskandal in Braunschweig?, erntet der Autor auch bei uns spite Anerkennung.
Die griindlichen und iiberwiegend positiven Besprechungen seiner jiingst erschienenen
kleinen Prosastiicke ,Die Stimmen von Marrakesch® und, vor allem, die Verleihung
des Literaturpreises 1969 der Bayerischen Akademie der Schonen Kiinste lenkten die
Aufmerksamkeit auf Canetti und seine fritheren Werke. _
Elias Canetti wurde am 25. 7. 1905 in Russe (Bulgarien) geboren. Als Kind jiidischer
Eltern spanischer Herkunft sprach er das Spanisch des 15. Jahrhunderts, lernte mit
6 Jahren Englisch, mit 8 Jahren Deutsch, die Sprache, fiir die er sich spiter entschied
und der er treu blieb. Die Tatsache, dafl Canetti polyglott aufwuchs, in England,
Usterreich, der Schweiz und Deutschland erzogen wurde, mag seine Theorie der ,aku-
stischen Maske® erkliren und zum Teil auch die Distanz und Fremdheit, mit der er
bei aller griindlichen Kenntnis der europiischen Kultur deren Auflerungen und Formen
gegeniibersteht. Ein Canetti-Leser gewinnt in stets sich verstirkendem Maf} den Ein-
druck, in den Augen des Autors Mitwirkender lingst iiberlebter folkloristischer Dar-

1 Elias Canetti, Die Blendung (Miinchen 1963); auch Fischer-Biicherei 696/97 (Frankfurt, Hamburg
1965) (B); Dramen (D) (Miinchen 1964); Masse und Macht (M) (Hamburg 1960); Aufzeichnungen 1942—
1948 (A) (Miinchen 1965); jetzt auch dtv 544 (Miinchen 1969); Die Stimmen von Marrakesch (Miin-
chen 1968); Der andere ProzeB. Kafkas Briefe an Felice (Miinchen 1969).

2 Vgl. dazu Claus-Henning Bachmann, Das licbe Publikum, in: Literatur und Kritik 3 (1968)
H. 26/27, 408£.
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bietungen zu sein, die sich nicht grundsitzlich von den Regentinzen der Pueblo-India-
ner etwa unterscheiden (M 153).

1924 studierte Canetti Naturwissenschaften in Wien, wo er nach seiner Promotion
als freier Schriftsteller lebte. Zunichst unter dem Eindruck und dann gegen den Druck
seines faszinierenden und gefihrlichen Vorbilds, des brillanten Sprach-Richters Karl
Kraus, fand Canetti zur Literatur. Von Kraus erfuhr er die Moglichkeit der Ver-
quickung der beiden ,Sphiren® des Komischen und des Schrecklichen, einer unabding-
baren Voraussetzung jener modernen Kunst, die seltsamerweise ,,absurd® genannt wird.
Wie Canetti in seinem Essay ,Warum ich nicht wie Karl Kraus schreibe® weiterhin
darlegt$, iibernahm er von Kraus auch die Verbindung von Moral und Literatur. Das
,Gefiihl absoluter Verantwortlichkeit® (laut Canetti etwas wesentlich anderes als das
skiimmerliche Wort vom ,Engagement’, das zur Banalitit geboren war und heute
iiberall wie Unkraut wuchert“#), trennte ihn dann von seinem urteilssiichtigen Lehr-
meister. Die Kraft zur ,Rebellion® gegen Kraus, den ,Meister des Entsetzens®, gewann
er vor allem aus den Werken der Maler Griinewald und Breughel. Die Vorliebe fiir
Breughel, den Visionir des Grotesken, teilt Canetti u. a. mit Flaubert und Baudelaire
und mit einer der Grauen Eminenzen der Literatur der letzten Jahrzehnte, mit Louis-
Ferdinand Céline. Canettis Neigung zur Musik5 mag mit ein Grund seiner freund-
schaftlichen Beziehungen zu Hermann Broch gewesen sein, den er in seiner ,Rede zum
50. Geburtstag® feierte. In Broch, der verlangte, Kunst solle der Wahrheitsfindung
dienen (und der in James Joyce seine Vorstellung des ethischen Kiinstlers verwirklicht
sah), erblickte Canetti den Typ des zeitgem#flen Kiinstlers: ,Der wahre Dichter aber,
wie wir ihn meinen, ist seiner Zeit verfallen, ihr leibeigen und hérig, ihr niedrigster
Knecht. Er ist mit einer Kette kurz und unzerreiflbar an sie gefesselt, ihr aufs engste
verhaftet; seine Unfreiheit mufd so grof sein, dafl er nirgends andershin zu verpflanzen
wire. Ja, wenn es nicht den Beigeschmack des Licherlichen hitte, wiirde ich einfach
sagen: er ist der Hund seiner Zeit® (A 190).

Die politischen Unruhen der zwanziger und dreifliger Jahre, besonders die Ermor-
dung Rathenaus, Demonstrationen, die drohende Herrschaft der braunen Massen —
und ein ,Zusammenstof mit den Casarenbiographien des Sueton und dem Leben des
Filippo Maria Visconti“® veranlafiten Canetti, getreu seiner Uberzeugung von der
Aufgabe des Dichters, seine ,feuchte Schnauze® in ein Problem zu stecken, das ihn bis
heute nicht loslieB, in das der Masse und Macht.

Mit seiner eigenwilligen Untersuchung ,Masse und Macht® lieferte Canetti seinem
Roman ,Die Blendung® die theoretische Begriindung nach. ,Er ist im alten Sinne
Dilettant®, sagt Helmut Olles zu Recht, seine Arbeit ,ohne eigentliche wissenschaft-

3 In: Fiinfzehn Autoren suchen sich selbst (List Taschenbiicher 325, Miinchen 1967) 128ff.

4 Ebd. 134,

5 Canettis Gedanken iiber Musik finden sich vor allem in seinen ,Aufzeichnungen® (z. B. A 35, 79/80,
168; iiber Musik und Drama: A 21).

¢ Zitiert nach E. Canetti, Welt im Kopf, hrsg. v. E. Fried (Graz 1962) 19.
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liche Methodik“?. Auch in seinen ,Dramen® (,Hochzeit*, ,Komddie der Eitelkeit®,
,Die Befristeten®), 1964 zusammen in Deutschland erschienen, zu verschiedenen Zeiten
entstanden, behandelt Canetti verkappt und direkt das Thema von der Bedingtheit
der Macht durch die Masse. Diese anspruchsvollen Stiicke, mehr Denk- als Schauspiele,
komplizierte ,Konstellationen® (Canetti), sind wegen der Fiille mehr instrumentaler
als personaler Figuren schwer in Szene zu setzen. Der Autor versuchte hier seine
Variation des Verfahrens des inneren Monologs, das er in der ,,Blendung® oft verwir-
rend anwendet, auf das Drama zu tibertragen: jeder trigt eine ,akustische Maske®,
jeder, der spricht, offenbart und verbirgt sich hinter der Art und Weise seines Sprechens,
dessen — zunichst rein akustische — Unverstindlichkeit eine bannende Wirkung ausiibt,
dhnlich einer Maske vor dem Gesicht, die den Betrachter davon abschrecken will zu
suchen, was sich auf der anderen Seite befindet. Seine ,Aufzeichnungen 1942-1948%
schrieb er wihrend und nach dem Krieg meist in London nieder, wo er seit 1939 lebt,
»einfach um am Leben zu bleiben und nicht zu ersticken®. Es sind keine eigentlichen
Tagebuchaufzeichnungen, sondern Notizen, die keinerlei Anspruch auf Geschlossenheit
und Gleichwertigkeit erheben. Giinter Blddker nennt sie ,,Gedankenplantagen®, , Keim-
legungen, aus denen dann unversehens die Bliite der Befremdlichkeit aufschiefft®8. Die
»Aufzeichnungen® bieten den besten Einblick in die Arbeitsweise des Autors, der die
»Spriinge® zwischen den einzelnen Niederschriften als deren Wichtigstes bezeichnet.

In allen seinen verbliiffend verschiedenartigen Werken schreibt Canetti dieselbe
klare, knappe, manchmal allzu lapidare Sprache, bisweilen von eigenartig diisterer
Schonheit, dann kahl, fast diirr, stets eindringlich und ohne Manier. In seinem Roman,
seinen Dramen, seiner schwer einzuordnenden Untersuchung, seinen Essays und in
seinen ,disparaten® Aufzeichnungen umkreist er die gleichen Fragen: das Problem der
»Blendung® als Herausforderung zum Wirken der Macht und den Widerspruch gegen
den Tod als Protest gegen letztmdgliche Machtausiibung.

Angewandte Blindheit

Auch Dr. Kien, ein Meister im ,,Blindgehen® und als Blindginger ein Musterbeispiel
modernen Don Quixotismus, kein Anti-Held, sondern ein Un-Held, ,erfindet die
Blindheit nicht, er wendet sie nur an, eine natiirliche Mglichkeit, von der die Sehen-
den leben. Beniitzt man heute nicht alle Energien, deren man habhaft wird?“ (B 60).

7 Helmut Olles in: Frankfurter Hefte 17 (1962) 275. Die offene Form und die Reichhaltigkeit dieser
Untersuchung bedingen, dafl Kritiker sich auf verschiedene einzelne Gesichtspunkte beschrinken kénnen,
ohne das Werk im ganzen miBzuverstehen. So interessiert Karl Markus Michel vor allem ,Der Intel-
lektuelle und die Masse® (in: Neue Rundschau 75 [1964] 308ff.); Ernst Fischer gibt zu bedenken, daf
Canetti nicht auf die Bedeutung der Arbeit fiir den Menschen eingegangen sei (Bemerkungen zu Elias
Canettis ,Masse und Macht®, in: Literatur und Kritik 1 [1966] H. 7, 12f.). Wolfgang Hidecke meint
dagegen, Fischer habe Canetti an seiner starren marxistischen Ideologie gemessen (Anmerkungen zu Ernst
Fischers Aufsatz iiber Elias Canettis ,Masse und Macht®, in: Literatur und Kritik 2 [1967] 5991t.).

8 G. Blodker, Literatur als Teilhabe (Berlin 1966) 255.
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Allein die Einteilung des Romans ,Die Blendung® ist ein Programm: I. Ein Kopf
ohne Welt, I1. Kopflose Welt, I11. Welt im Kopf. Das schauerliche Scheitern des gro-
tesken Versuchs, die Welt im Kopf zu vereinnahmen; das Versagen einer verintellek-
tualisierten Kultur in Stichworten. Der ,Kopf*, hier keine Chiffre fiir den Intellekt
als Instrument, sondern Produktionsstitte von FHirngespinsten, gesponnen aus in
Eigenprojektion hergestellten Vorstellungen, ist mit Blindheit zu versiegelnder Zu-
fluchtsort vor der ,,Welt*, vor aller erfahrbaren und d. h. hier immer beriibrbaren
Wirklichkeit, vor allem also, das Wirksamkeit ausiiben konnte.

Nach Canetti nimlich ist die ,Beriihrungsfurcht® die wahre Ursache des Dranges
zur Masse. Die Furcht des einzelnen, durch Berithrung mit etwas Unbekanntem (aufler-
halb oder innerhalb seiner selbst) die Grenzen seiner Person kennenzulernen, die
Angst, sich dann nicht mehr schiitzen zu konnen, erkldren den Hang, sich von dieser
Berithrungsfurcht in einer mdglichst dichten Masse zu befreien. In ihr geht ,alles
plotzlich wie innerbalb eines Korpers vor sich® (M 12). Was den einzelnen ,bedringt®,
empfinde er dann nicht mehr als fremd. Vom ,Lebenskampf um die ,Ertdtung der
Masse in uns® (B 365), dem sich durch vorsitzlich und geschickt angewandte Blindheit
ausweichen 1ifit, handelt auch der Roman ,Die Blendung®. Das Sich-Driicken vor sich
selber, getarnt als (Schein-) Loslosung von der Welt, demonstriert Canetti mit Hilfe
der marabuihnlichen Figur des klapperdiirren Mobel- und Frauenfeinds Kien auf
simple und drastische Weise: um ,,Welt® nicht einmal mit den Augen beriihren zu
miissen, blendet sich der beriihmte Sinologe Kien systematisch selbst. Mit Blindheit
gewappnet, erklirt er sich aus dem ,oberflichlichen Gewirr des Alltags® weg und nur
auf hoherer Ebene existent, lebt nur der Wissenschaft und der puren Wahrheit. ,Man
naherte sich der Wahrheit, indem man sich von den Menschen abschlof“ (B 12). Sein
strategischer Riickzug in die fiktiven Gefilde reiner Geistigkeit fithrt geradewegs zur
Selbstzerstérung: die Kraft seines nicht geerdeten, auf sich selbst gerichteten Intellekts
richtet ihn. Kiens ,Entladung® (Canetti) erfolgt, indem er explodiert.

Kiens wirkungsvollster Kunstgriff ist der, jeden Menschen, jedes Erlebnis historisch
einzuordnen und damit von sich fernzuhalten, zu neutralisieren. ,Er sehnt sich nach
der Zukunft, weil dann mehr Vergangenheit auf der Welt sein wird® (B 140). Mit
Hilfe seines Gottes der Vergangenheit (bei thm identisch mit dem Gott der Zukunft,
denn die Gegenwart fillt aus) gelingt es ihm, der Zeit, ,die ein Kontinuum ist®, zu
entrinnen und nur die thm genehmen, zu mumifizierten Objekten erstarrten Zeit-
abrisse als Traditions-Relikte wie im Museum zu betrachten.

Mit der Schlacht gegen die Zeit hat Kien auch, wie er meint, die gegen den Raum
gewonnen. Dabei macht er sich eine Errungenschaft der Kantschen Philosophie zunutze
(der Roman sollte urspriinglich ,Kant fingt Feuer® heiflen): er meint, Raum und
Zeit dadurch besiegen zu konnen, dafl er die beiden Kantschen Anschauungsformen
des Raums und der Zeit einfach nicht benutzt. Deutlicher noch zeigt sich die gefilschte
Entmaterialisierung Kiens, Grund und Folge seiner ,Blendung®, in seinem Verhalenis
zum Essen und zur geistigen Nahrung, den Biichern. Im Abschnitt ,Die Eingeweide
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der Macht® (M 231ff.) liefert Canetti einen Beitrag zu der seiner Meinung nach weithin
unerforschten ,Psychologie des Ergreifens und Einverleibens®. Besonders aufschlufi-
reich fiir den Vorgang der Bemichtigung seien das Ergreifen, Kauen und Verdauen.
Als habe er diese spiter entwickelte Theorie schon gekannt, fiihrt sich Kien Nahrung
nur widerwillig durch seinen ,Automatenschlitz® zu. Nach Kriften bemiiht er sich,
korperlich nicht vorhanden zu sein, um keinen Beriihrungsangriff herauszufordern.
Er will sich von niemandem und nichts einverleiben lassen und deshalb so tun, als ob
auch er sich nichts einverleibe. Biicher hingegen — die greifbaren Folianten sind ge-
meint, an denen Kien geniifilich schniiffelt —, die er Tieren und Menschen vorzieht,
lassen ihm die ,hergebrachte Grenze® zwischen Organischem und Anorganischem, die
er selbst, mehr und mehr erstarrend, in Richtung des Anorganischen zu iiberschreiten
sich bemiiht, als ,kiinstlich und iiberholt® erscheinen. ,,Unser heimlicher Widerspruch
gegen diese Scheidung verrit sich im Ausdruck ,tote Materie’. Was tot ist, hat gelebt*
(B 57). Und Biicher sind fiir Kien Griber toter Gedanken, ungefihrlich, gefiihllos,
tote Materie. Kien, den seit seiner Kindheit panische Angst vor physischer Blindheit
schreckt, ist psychisch geblendet.

Im Anfangsstadium seiner Blendung, also noch fihig, die Waffe der Blindheit gezielt
einzusetzen, doch bereits in voller Abwesenheit von sich selber, ldfit sich Kien von
seiner dltlichen, hifilichen, habgierigen Haushilterin zur Heirat iiberlisten. Er m&chte
seinen Biichern besonders zirtliches Abstauben gewihrleisten. ,,Was ist einfacher als
heiraten?® (B 40). Die primitive und plumpe, dummdreiste Therese Krumbholz, die
von auflen gesehen nur aus ,Rock, Schweiff und Ohren® zu bestehen scheint, zu qual-
lenhaft und untermenschlich, um tiberhaupt geblendet werden zu kénnen, treibt durch
ihr bloRes Vorhandensein die Handlung voran, Kien aus dem Haus, hinaus in die
kopflose Welt“, Therese ist die Personifikation all des Rohen, Vulgéren und Unge-
formten, dem Kien, der trotz (oder wegen?) seines mit Wissen vollgepfropften Kopfes
ebenfalls ,ungebildet® ist, auszuweichen wiinscht. Sie ist sein Widerpart, nicht sein
Partner. Auf der Flucht vor Thereses penetranter, nicht historifizierbarer Gegenwart,
signalisiert durch das Rascheln ihres gestirkten, langen blauen Rodks, ihres ,Einbands®,
erreicht der der Welt entriickte Privatgelehrte das Stadium klinischer Verriidktheit.
Im festen halluzinatorischen Glauben, seine Frau ermordet zu haben, zieht er gegen
das , Trugbild® selbst dann noch zu Felde, als die blauberockte Therese wieder leib-
haftig vor ihm steht. Sogar als sie ein Tablett mit dem Essen auf den halbverhungerten,
im Bett liegenden Kien herunterfallen 148}t, erkennt er ihre Existenz nicht an.

Das Liegen, von Canetti eine ,Entwaffnung des Menschen® genannt (M 449), die
Situation des Bettlidgerigen, ist eine in der modernen Literatur hiufig beschriebene
,Stellung®. Kafkas Gregor Samsa verwandelt sich, im Bewufltsein seiner Wert- und
Wiirdelosigkeit, in ein auf dem Riicken liegendes Ungeziefer (,Die Verwandlung®);
Gottfried Benns kranker Arzt Ronne, miide und miirbe bis ins Mark, gleitet, auf dem
Riicken liegend, ins Wesenslose ab (,Gehirne®); Brochs sterbender Vergil und Becketts
dahinsiechender Malone erheben sich nicht mehr, haben sich selber aufgegeben (,Der
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Tod des Vergil® und ,Malone stirbt®). Dr. Kien steht zwar noch einmal auf, doch
nur, um alle Kraft und Wissenschaft zusammenzuraffen und seinem zur Hilfe herbei-
geeilten Bruder ein ,ergdtzliches Brevier der Weiberfeindschaft“® zu bieten, ehe ihm
vor licherlichen und grifilichen Zwangsvorstellungen der Kopf birst. Aus Furcht vor
Thereses Signalfarbe blau, fiir Kien die Farbe tiickischen und tddlichen Giftes, sicht
er ,rot in allen Nuancen, rot hier, rot dort, rot driiben. Sein Kopf war ja feserrot®
(B 408) 1. Der Brand bricht aus. Er schiirt ihn mit seinen Biichern. Den Wasserhahn
dreht er zu. Wiederholte Hinweise auf das wandlungskriftige Feuer als zerstdrende,
nicht als zeugende Macht, die Verwendung des Feuers als Mittel nivellierender, form-
auflésender Eindscherung, nicht der Liuterung, treiben die Handlung mit grimmiger
Logik bis zur freiwilligen Preisgabe Kiens an die verzehrenden Flammen voran.
Er, der sich weigert, das Licht zu sehen, wird ein Opfer des morderischen Feuers als
»Massensymbol“ (vgl. M 82). Das Entsetzen, ja der Widerwille, den die hirnver-
brannte Selbstverbrennung des ausgeddrrten Sinologen ausldst, rufen die kalte Erbit-
terung, die Prizision und kiihle Distanz hervor, mit der Canetti bei aller poetischen
Dichte dieses pervertierte Brandopfer, leuchtendes Fanal einer energetischen Fehl-
ziindung, beschreibt.

Irrenarzt Georges Kien, seines Bruders misogynes Gegenstiick, dient als Beispiel fiir
ein Verhaltensmuster, das Canetti spiter als ,,Umschlagen der Beriihrungsfurcht®
bezeichnete (M 11). Auch Georges weigert sich, zum blutigen Tun der , Ertétung der
Masse in uns® iiberhaupt anzutreten. Wie Peter in seinen Biichern, so lebt Georges in
seinen Kranken, seinem ,Publikum®. Unwillig nur heilt er sie, fiir die er tiefe Sym-
pathie, ja unverhohlenen Neid empfindet. , Jeder Narr macht ihm mehr Freude, als
er sich selbst* (B 366). Nur ein ginzlich Verriickter, so meint Georges, konne ein Leben
reiner Geistigkeit fithren. ,Der Verstand, wie wir ihn verstehen, ist ein Miflverstind-
nis“ (B 360). Sich selbst und seine Titigkeit erklirt Georges als den vagen Versuch,
die Wirksamkeit der Masse durch seine Kranken kennenzulernen, durch die An-
empfindung fremder Empfindungen also. ,Sie brodelt, ein ungeheures, wildes, saft-
strotzendes und heifles Tier in uns allen, sehr tief, viel tiefer als die Miitter. Sie ist
trotz ihres Alters das jiingste Tier, das wesentliche Geschdpf der Erde, ihr Ziel und
ihre Zukunft. Wir wissen von ihr nichts; noch leben wir als vermeintliche Individuen®
(B 365). Thr, der Masse, mochte sich Georges blindlings anheimgeben, sich in ihr ver-
lieren, um von sich erldst zu sein und niemals er selbst sein zu miissen.

In der geblendeten Welt verschwimmt die Grenze zwischen Irrtum, Verirrung und
Irrsinn. Die Gestalt des Psychiaters voll ,,brennender Teilnahme an Menschen, die
sich weit genug von den iibrigen entfernt hatten, um fiir Irre zu gelten“ (B 358), nimmt
zusammen mit dem vergleichsweise ,normal* Wirkenden, offiziell fiir verriickt Er-

9 Der franzosische Germanist Claude David in: Le Monde, 17. 8. 1968.

10 Idris Parry geht in der sehr interessanten Abhandlung ,Elias Canetti’s Novel ,Die Blendung™
(in: Essays in German Literature, London 1965, 145ff.) besonders auf die Farbsymbolik ein. Er ordnet
die Farben rot und blau den verschiedenen Personen zu.
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klirten nicht nur in diesem Roman eine Schliisselstellung ein. Auch Pirandello z. B.,
Diblin und Benn, Musil und Broch interessierten sich fiir jene Art des , Irren®, ,welcher
mit seinem ganzen Denken und Gehaben ohne Riicksicht auf die Umweltsrealitit sich
in seinem streng subjektiven, in sich abgeschlossenen Wertsystem bewegt®!t. Céline
(»Reise ans Ende der Nacht“) und Beckett (,Murphy) wiesen der Irrenanstalt und
ihren Insassen eine wesentliche Funktion zu. Besonders eindrucksvoll gestaltete der
ungliidkliche Russe Wsewolod M. Garschin (1855-1888) die Figur des hellsichtigen Irren
in seiner Novelle ,Die rote Blume“: die blaue Blume der Romantik, Symbol mensch-
licher Sehnsucht, durch scharfe dualistische Trennung der Materie vom Geist zu etwas
ginzlich Unerreichbarem, Unirdischem entriickt, durch die Verehrung der ,Ver-
nunft* und des , Verstands® geradezu verfemt, verwandelt sich in einer Art Lackmus-
Effekt zur tédlichen roten Blume zerstdrerischen Wahnsinns. Diese Farbsymbolik ver-
wendet auch Canetti in seiner ,Blendung® — urspriinglich als Teil einer Romanreihe
geplant, die in Anlehnung an Balzacs Romanzyklus ,Menschliche Komddie* den Titel
,Komédie an Irren® bekommen sollte —, einem Meisterwerk in der Darstellung eines
universalen Narrenhauses. Jeder versteckt sich dort hinter irgendeinem ,Wahn-
gebilde®, lebt von ,Alibi“ (Canetti) zu Alibi, in einem beliebigen Anderswo also, nur
nicht hier und jetzt. Gerade in der sprunghaften Konfrontation der Innen- und der
Aufenseiten der verschiedenen wahnhaften Vorstellungswelten, im Aufzeigen der
heillosen Verfilztheit der blinden, sich hindernden Monaden liegt die Eigenart des
Buchs. ,,Sie handeln und wissen nicht, was sie tun; sie haben ihre Gewohnheiten und
wissen nicht, warum; sie wandeln ihr ganzes Leben und kennen doch nicht ihren Weg:
so sind sie, die Leute der Masse® (B 79). Das Blendungsmotiv nimmt Canetti in seiner
(1934 entstandenen) ,Komédie der Eitelkeit® wieder auf und 1afit verschiedenartige
Variationen davon durchspielen. Ein totalitirer Staat verbietet den Gebrauch aller
Spiegel, damit keiner sich selber sehen und erkennen kann — und somit leichter zu be-
herrschen ist. Das hintergriindige und pessimistische Stiick (,Ein Mensch ist sein Eben-
bild“ D 162) endet damit, daf8 eine jede der blinden Massenpartikel, lauthals ,Ich!
Ich! Ich®! rufend, nur ihr Ich, also nichts in ihrem Spiegelstiickchen erkennt. Lauter
Reproduktionen jenes Mannes, der sein Gesicht im Spiegel sieht und sofort vergifit.

Das befristete Leben

Prignant, oft pointiert formulierte Gedanken iiber den Tod nehmen in Canettis
»Aufzeichnungen® den grofiten Raum ein. Abgerissene, untereinander in keinem un-
mittelbaren Zusammenhang stehende Sitze, keine Aphorismen im tiberlieferten, ver-
kappt lehrhaften Sinn, in ihrer Aussage divergierend, nie eindeutig, von gleicher tiefer
Erbitterung: ,Und welches ist die Erbsiinde der Tiere? Warum erleiden die Tiere den
Tod?* (A 59). — ,Der Blinde bittet Gott um Verzeihung® (A 59).

11 Hermann Broch, Massenpsychologie, Ges. Werke, Bd. 9 (Ziirich 1959) 78.
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Canettis finsterer, bisweilen wilder Widerspruch gegen den Tod als etwas von auflen
Auferlegtes, Fremdes, als Ausdruck und Druck einer dunklen, anonymen Macht — der
Hintertext seines gesamten Werkes — ist frei von fadem Fatalismus und Selbstmitleid,
ohne Lust am Makabren, eine vehemente Anklage ohne knabenhaftes Aufbegehren.
Sein harter und sachlicher, keinesfalls versachlichender Protest richtet sich nicht unmittel-
bar gegen ein unabinderliches Faktum, sondern gegen die sklavenhafte Unterwiirfig-
keit der Menschen unter das ,, Verhidngnis® des Todes als ,,Kern aller Sklaverei“. Und
vor allem gegen die den Wert des Lebens verfilschende Verharmlosung des Todes:
»Den Tod will ich ernst, den Tod will ich furchtbar und am furchtbarsten dort, wo
nur noch das Nichts zu befiirchten ist® (A 88). Die Ernsthaftigkeit des Todes allein
gibt Sicherheit gegen die Absurditit des Lebens, seine Wirklichkeit bewirkt die Leben-
digkeit des Lebens.

Schon das schauderhafte Ende des Sinologen Kien auf seinem Scheiterhaufen aus
Biichern, Auswirkung der ,Blendung® und riickwirkend deren Ursache, bezeugt die
Nichtigkeit des Todes nach einem lebensleeren Leben: Kiens Pulverisierung ist blofle
Materialvergeudung, nicht einmal ein Selbstmord. Keiner der auf Godot Wartenden,
zu deren entfernten Verwandten Canettis Geblendete zihlen, kann sich das Leben
nehmen. Keiner lebt. Kiens ,Auto-da-Fé“ (so lautet der Titel der englischen und
zweiten franzosischen Ubersetzung der ,,Blendung®) schliefit einen mehr als malizidsen
Doppelsinn mit ein. Der ausgehungerte und ausgetrocknete Wissenschaftler wire den
Flammen nicht Nahrung genug. Er mufl mit seinen Biichern nachheizen. Mit dem
Motiv der Blendung ist das der Biicherverbrennung gekoppelt. Kiens Flammentod
wird zum spektakuliren Ausdruck des Miflbrauchs geistiger Freiheit, eine Explosion
solipsistischen Intellektualismus, die Selbsthinrichtung eines Ketzers vor einem unbe-
setzten Tribunal.

In seinem auch formal besten Drama ,Die Befristeten® hat Canetti die unaufldsliche
Verkniipfung des verleugneten Todes, der freiwilligen Blendung und der dadurch
provozierten Ausiibung der Macht in einem einzigen Wort eingefangen, dem Wort
SAugenblick, Gemeint ist der Augenblick des Todes, vor dem ein jeder die Augen
schliefit. Wieder, wie in der ,Komddie der Eitelkeit®, ist der Hintergrund ein weder
geographisch noch politisch lokalisierbarer totalitirer Staat. Im Vergleich zu Camus’
»Belagerungszustand® und lonescos ,,Nashtrnern®, beides Stiicke, die die Angst und
die Macht bzw. den Stumpfsinn und die Anfilligkeit zur Fanatisierung behandeln,
wirkt Canettis Drama gewollt abstrakt. Er spielt vor, wie die Furcht vor dem Tod
als einzelner und die Macht sich gegenseitig bedingen. Eine Vielzahl von Figuren, die
keiner eigentlichen Wandlung fihig sind, dienen ihm dabei als Instrumente und
Exempel. Das System, iiber dessen gesetzmifliges Funktionieren ein ,Kapselan®1?

12 Ernst Fischer sicht das eigentliche Geheimnis der Macht in der ,Stellvertretung® (a.a. O. 17).
Canetti beriicksichtigt seiner Meinung nach nur, was jeder Art von Macht gemeinsam sei. Das stimmt.
Dieser ,Kapselan® aber ist ein Stellvertreter, denn er hat einen Amrseid geleister, wenn auch nicht
gesagt wird, wem oder worauf.
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wacht, ist einfach: jeder kennt den ,Augenblick® seines Todes. In der Kapsel, die um
den Hals eines jeden hingt und die der Kapselan nach dem Tod ffnet, steht die Zahl
der Jahre geschrieben, die die Lebensfrist bestimmen. Jedem wird sein ,Kapital Leben®
in ,Jahresraten® ausbezahlt. Der Name eines jeden (Mann, Dr. 46; Junge 70) teilt
der Offentlichkeit die Lange der Frist mit. Doch nur jeder weifl fiir sich und von sich,
wie alt er ist, so daf8 nur jeder einzelne weifl, wann er sterben wird. Damit fithre die
scheinbare Befreiung von der Angst, die oberflichliche Erleichterung, mit der ein
jeder sich in triigerische Sicherheit wiegen lift, zur fraglosen Unterwerfung unter das
Gesetz des ,Augenblicks® — und zu tédlicher Langeweile, zur latenten Sehnsucht nach
einem ,Duell* (D 216). Das Kapselan-System verurteilt jede der Massenpartikel zu
strikter Vereinzelung. Es gilt als grofRte moralische Schande, den Zeitpunkt des ,Augen-
blicks® auszuplaudern. Dieser Sffentliche Druck erstickt den Drang, die doch unaus-
rottbare Angst mit einem anderen zu teilen, verhindert Gemeinsamkeit, will Masse.
Da revoltiert der Mann Fiinfzig (Canetti war fast so alt, als er an dem Stiick schrieb).
Er will statt eines einzigen ,Augenblicks® die Fiille der Augenblicke seines Lebens.
Zur Strafe dafiir, die Ordnung gestort zu haben, soll er den ,6ffentlichen Augenblick®
erleiden, d. h. hingerichtet werden. Fiinfzig erwirkt seinen Freispruch, indem er wider-
ruft und dadurch die Widerspriichlichkeit des Systems entlarvt. Denn wenn es ein
Naturgesetz ist, in einem vorbestimmten Augenblick sterben zu miissen, kann niemand
vorher getdtet werden, und wenn das Datum der Hinrichtung zufillig mit dem des
~Augenblicks® iibereinstimmen sollte, kénnte der Mann Fiinfzig nicht begnadigt wer-
den. Doch das Volk wiinscht keine Aufklirung, will nicht in ,Versuchung® gefiihrt
werden, zieht seichte Zufriedenheit, eine bestimmte spannungslose Spanne restlos ver-
planbaren, befristeten Daseins der Unsicherheit vor. Der Kapselan weifl ohnehin, daf
die Kapseln leer sind. Er operiert mit der Wirksamkeit des Gesetzes und der Furcht
vor der Angst. Obwohl Canettis gesichts- und wesensloser Kapselan, ein abstrakter
Systemvollstredker, nicht an der poetischen Kraft gemessen werden kann, die der blut-
leere und unmenschliche ,GrofRinquisitor® Dostojewskijs ausstrahlt, sind beide Gestal-
ten in ihrer Funktionsweise gleich: beide glauben an gar nichts, nicht einmal an ihr
System, beide verachten das Volk als dummes, stumpfes Herdenvieh, weil es die Wohl-
tat notig hat, seiner Freiheit beraubt und beherrscht zu werden.

Auch das Verhiltnis des einzelnen zum Tod sieht Canetti letztlich im Zusammen-
hang mit der ,Beriihrungsfurcht. Die etwas vereinfachte Formel dafiir lautet: um
nicht ,ergriffen® zu werden, geht der Mensch zum ,Angriff iiber. So interpretiert
Canetti den Krieg als Moglichkeit, dem Tod als einzelner zu entgehen, den Feind als
,Todableiter® zu benutzen. Kriegerische Spannungen fiihrt er auf zwei Ursachen
zuriick: ,Man will dem Tod zuvorkommen und man handelt in der Masse® (M 79).
Die Begeisterung, mit der Menschenmassen imstande sind, Deklarationen aufzunehmen,
die von ihnen verlangen, fiir irgend etwas zu sterben, haben ihren Ursprung in der
Feigheit des einzelnen. ,Das Schlimmste, was in einem Krieg den Menschen passieren
kann, dafl sie zusammen zugrunde gehen, erspart ihnen den Tod als einzelne, den sie

9 Stimmen 185, 2 121
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iiber alles fiirchten (M 79). Im Befehl, auf den Canetti seine grofite Aufmerksamkeit
richtet, erblickt er ein Instrument der Macht, das jeden, der sich einmal zwingen lief},
damit umzugehen, zutiefst verletzt. In jedem, der einmal einen Befehl ausgefiihrt
habe, bleibe ein ,Stachel® zuriick, der die Wunde, die er zufligte, nicht mehr heilen
l48t. Dieser bohrende Stachel garantiere das Bewufitsein der Anwesenheit der Macht.
Der Trieb, diesen Schmerz abzuleiten, indem man mit dem ,Befehlsstachel“ 13 einen
anderen verletzt, verursache die Brutalitit menschlichen Zusammenlebens. So erhalte
das System der Macht sich stets wirksam, gezielt vorbereitet durch eine Erziehung
(besser wohl: Abrichtung) zur Befehlserwartung von Kindesbeinen an. Jeder Befehl
geschehe unter Todesandrohung. Wie der Tod, so sei auch der Befehl etwas Fremdes,
»Isoliertes®, von auflen Auferlegtes, und nur die Angst vor dem Tod, und sei es auch
in der gemilderten, ,domestizierten® Form der Angst vor der Ausstoflung aus dem
Stamm, der Gruppe der Gleichartigen, erzwinge den Gehorsam. Der Befehl sei nichts
als ein ,suspendiertes Todesurteil* (M 542).

Canetti geht so weit, den Zustand eines Schizophrenen — von auflen gesehen — mit
dem eines Soldaten zu vergleichen. Beide litten unter einem Zuviel an Befehlsstacheln.
Der Soldat werde absichtlich mit einer Mauer von Verboten umstellt, zur Kontakt-
losigkeit gezwungen, kiinstlich in einen stets manipulierbaren Zustand des ,Nega-
tivismus® versetzt, damit er sich erleichtert, ja begeistert von seinen ,Distanzlasten®
befreie, indem er das tut, was er mu«f — und das ist das einzige, was er tun kann. ,,Sobald
dem Soldaten von der richtigen Instanz etwas befohlen wird, benimmt er sich so dienst-
eifrig und servil wie der Schizophrene in seinem Gegenzustand“ (M 370). Beide, der
Soldat und der Schizophrene, stellten Endzustinde einer Verhaltensweise dar, deren
Vertreter nichts mehr fiirchteten, als allein in thr ,Haus“ 14, d. h. zu sich selbst zuriick-
kehren zu miissen, dorthin, wo alle ,Grenzen, Stacheln und Lasten® wieder anzu-
treffen sind und zu bewiltigen wiren. ,Der Schizophrene, der mit Stacheln iiberlastet
ist, so sehr, dafl er zuzeiten an ihnen erstarrt, dieser Kaktus seiner Qual und Hilflosig-
keit, verfillt in die Illusion des entgegengesetzten Zustandes, den der Masse. .. Nie-
mand braucht die Masse mehr als der von Befehlsstacheln strotzende, an ihnen er-
stickende Schizophrene. Er kann die Masse auflen nicht finden, er iiberlafit sich ihr in
sich® (M 372).

Eine Auswahl solch ,Schizophrener®, mit Ausnahme der Kranken des Georges Kien
allerdings nicht in eine geschlossene Anstalt eingewiesen, fiihrt Canetti in seinem
Roman vor. Weniger augenfillig, weil nur akustisch artikuliert, auch in seinen Stiicken.
In seiner Untersuchung beschreibt er sie: potentielle Massenpartikel, die sich an irgend-
einem , Fetzen® dessen festklammern, was sie fiir das Leben des Geistes halten, um der
materiellen Welt und vor allem sich selber nicht ausgesetzt zu sein; mit Blindheit
umbhiillte ,Dauersporen®, der Tortur ihnen seinsfremder Befehlsautomatismen wider-

13 In Becketts ,Spiel ohne Worte 2%, einem Stiick ,fiir zwei Personen und einen Stachel®, rollt ein

riesiger Stachel auf die Bithne und treibt die zwei Personen zu vollig uneffektiven Aktivititen an.
14 Handlungsort von Canettis Drama ,Hochzeit® ist ein Haus, das schlieflich zusammenstiirzt.
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standslos unterworfen; dank ihrer diversen ,, Alibis“ unbewohnte, leere Hauser, deren
hohle Innenrdume jederzeit jeder Art Dimonisierung offenstehen. Die Hausbesitzer
warten auf die bequemste Art der ,Erlosung®, auf die Aufldsung und das ,Uber-
leben® (ein Canetti-Wort, das eigentlich nur das Bestreben nach einem Linger-Leben
bezeichnet) in der Masse. Auch der scheinbar sublimierte Uberlebensversuch des Sino-
logen Kien gehort hierher. Um sein eingebildetes Anderssein und seine Absonderung
zu rechtfertigen, weiht er die Friichte seiner wissenschaftlichen Arbeit der ganzen
Menschheit, damit er — in schwindsiichtiger Fortentwidslung barocker Ruhmsucht —
weiterleben kann, ohne jemals dagewesen zu sein?5. So verzahnt Canetti die Sehn-
sucht nach ,Unsterblichkeit®, die sich im Willen zum ,Uberleben® als eigentlichen
Antrieb des Willens zur Macht manifestiert, mit der Erlosungssehnsucht der Massen.
Denn nur der Machthaber ,iiberlebt“, und die Massen ahnen nichts von der ,eigent-
lichsten Triebkraft der Geschichte, dem Drang des Menschen, in eine hohere Tiergat-
tung, die Masse aufzugehen und sich darin so vollkommen zu verlieren, als hitte es
nie einen Menschen gegeben . ..* (B 365).

Esse est percipi

Sinologe Dr. Kien, ein nahezu klassisches Exemplar jener grotesken Menschenart,
deren krankhaft und krampfhaft verengtes Blickfeld ausschlieflich einschlieft, was
der Nicht-sehen-Wollende zu sehen wiinscht, ist kraft seiner Bildung, seines ,,Festungs-
giirtels* gegen die Masse in ithm selbst, immerhin imstande, seine Maxime zu formu-
lieren. Er hilt es fiir ,sein Recht, die Blindheit, die ihn vor solchen Sinnesexzessen
schiitzt, auf die storenden Elemente in seinem Leben zu iibertragen. Die Mobel exi-
stieren fiir ihn so wenig wie das Heer von Atomen in ihm und um ihn. ,Esse percipif,
Sein ist Wahrgenommenwerden, was ich nicht wahrnehme, existiert nicht® (B 61).

Wenn es irgendeine Grundformel gibt, auf die sich die vermeintlich negative Ten-
denz der absurd genannten Literatur und ihrer Wegbereiter zuriickfithren und mit
der sie sich — rational — erkliren 148t, dann ist es der Satz des irischen Philosophen
George Berkeley (1685-1753): Esse est percipi. Joyce nennt den ,,Bischof von Cloyne®
(seit 1734) in seinem ,Ulysses* namentlich, Beckett zitiert ihn. Freilich geht es dabei
nicht um Begriffsbestimmungen und deren fachgerechtes Einordnen in ein philosophi-
sches System, um keinerlei Ismus. Hier handelt es sich um ein Problem der Asthetik.
Wiederum nicht als Lebre von dem, was schén zu sein hat, sondern um die Ausbildung
und Entwicklung eines Instrumentariums zur Wahrnehmung als Vorstufe und Vor-
bedingung der Reflexion. Ohne Reflexion, d. h. hier immer Bewwftseinserweiterung,
wire die deflationire Neigung zum jederzeit manipulierbaren bloflen Abreagieren
von Reflexen nicht aufzuhalten, einem Verhalten, das dem der ungliidslichen Versuchs-

15 Tm Abschnitt ,Von der Unsterblichkeit* (M 318f.), Stendhal gewidmet, spricht Canetti von dieser
Art ,Unsterblichkeit®, die eine Art Weiterleben des Dichters durch die Wirksamkeit seines Werks ist,
eine ,Umkehrung des Totenopfers®.
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hunde Pawlows vergleichbar ist: ohne Kontrolle durch sinnliche Wahrnehmung
liuft Reflexion Gefahr, halluzinationsihnliche Wahngebiude zu errichten und sich
zusammen mit ihrem Subjekt als Brennpunkt ihrer eigenen Spiegeleien selbst zu zer-
storen (vgl. Kiens Ende). Genauer noch: es geht um menschliche und vermenschlichende
Wahrnehmung, um Selbstwahrnehmung und d. i. die Erkenntnis des eigenen Spiegel-
bilds, damit dem schizoiden Versteck- und Verwechslungsspiel hinter oder mit einem
fleckenlos schénen ,Bild® ein Ende bereitet werde. Diese Art des zeitgeméfien ,,Bilder-
sturms“ hat der grandiose Roman ,Leere Spiegel“ des vom Dadaismus und Surrea-
lismus herkommenden franzosischen Leninpreistrigers Louis Aragon zum Thema 16,
Was auf den ersten Blick wie die Hinwendung zu fruchtloser Introspektion aus-
sehen mag, zeigt sich auf den zweiten als Versuch, durch Ausloten der Tiefe ein Gegen-
gewicht zu der in unserer technifizierten Welt notwendigen Rationalisierung zu schaf-
fen, zum anderen als oft durchaus bewufit brutaler Angriff auf jede Form auch selek-
tiven Schwachsinns als jimmerlichste aller Fluchtmethoden: ,Esse est percipi. Wenn
alle Wahrnehmung anderer — tierische, menschliche und géttliche — aufgehoben ist,
behilt einen die Selbstwahrnehmung im Sein. Die Suche nach dem Nicht-Sein durch
Flucht vor der Wahrnehmung anderer scheitert an der Unausbleiblichkeit der Selbst-
wahrnehmung.“ 17

,»Was ich nicht wahrnehme, existiert nicht®, sagt Dr. Kien und schielt iiber sich selber
als grofite und stérendste Unbequemlichkeit hinweg. Auch die Dialoge des Ehepaars
Kien sind in ihrer iberwiltigenden Stupiditéit eine erhellende Illustration zur umge-
kehrten Anwendung des Satzes vom Sein, das Wahrgenommenwerden ist: jeder der
beiden sieht den anderen als einen fiir ihn zweckdienlichen Verwendungsgegenstand
und raubt ihm durch diesen deformierten und deformierenden Blick die Mdglichkeit,
etwas anderes zu sein als ein Kriippel. ,,Zynismus:“ so notiert Canetti, ,,dafl man von
niemand mebr erwartet, als man selber ist* (A 121). Sein Drama ,Hochzeit” ist ganz
aus einer Vielfalt solch zynischer, verunstaltender, sich kreuzender Perspektiven gebaut.
Zerrbilder wie diese Figuren, oder Dr. Kien mit Frau, sind also nicht Projektionen
des schiefen Blicks des Autors, Produkte seiner Boswilligkeit oder Folgen seiner psy-
chischen Erkrankung, sondern das Ergebnis ihrer eigenen verkriippelten Sehweise, die
der Dichter anwendet, um eine Korrektur der Optik vorzunehmen. Dabei wird der
Kellerraum ausgeleuchtet, um den ,Untergrundmann® auszurduchern, den Dosto-
jewskij als erster aufstoberte und als bewuftseinsfeindlich, gesetzes- und mathematik-
gliubig, voll kalter, ekelhafter ,Halbverzweiflung®, aus Eitelkeit erniedrigungssiichtig,
beschiftigt mit gespielt leidvollem ,bewufiten Sich-selbst-lebendig-Begraben in einem
Kellerloch®, als trige und absolut asozial beschrieb18. Dieser verleugnete Kellerloch-
Bewohner, den Joyce das ,Faultier der Holle®, Broch das ,apokalyptische Wahn-

18 Louis Aragon, Leere Spiegel (La Mise & Mort), Miinchen o. J.

17 Aus dem Originalentwurf zu Bedketts ,Film® in: Samuel Beckett, Auswahl in einem Band (Frank-
furc 1967) 339.

18 Vor allem in ,Aufzeichnungen aus dem Untergrund® und ,Aufzeichnungen aus dem Kellerloch®.

124



Wider die Waffe der Blindbeit

geschopf, Aragon den ,fremden Begleiter” nennt, lebt in Kafkas unheimlichen Ge-
stalten genauso wie in Benns kaum greifbaren Vertretern des verlorenen Ich, in
Célines atavistischem Anarchistenpaar Ferdinand Bardamu und Robinson, in Becketts
Mitleid und Furcht erregendem ,Monstrum®, in den eigenschaftslosen Geschdpfen
Musils und in den geblendeten Massenwesen Canettis — vergnomt und allzu verspielt
sogar in Oskar Matzerath, Giinter Grass” ,Blechtrommler®, der nicht erwachsen wer-
den will. Diesen Untergrundmann ans Tageslicht zu zerren, mit in den Blick zu
bekommen und ihm den Riickweg abzuschneiden, das ist das Anliegen dieser Kunst.
Denn: ,Der Teufel war sehr schidlich, weil er so harmlos war und die Menschen
in triigerische Sicherheit gewiegt hat® (A 42). Die kiinstlerische Form iibernimmt dabei
die Funktion eines Temenos, eines heiligen Bezirks (nicht die der Formung irgend-
cines gegebenen ,Inhalts“). Komik wirkt als einzig menschenmdgliches Mittel, vom
sonst unertriglich Schrecklichen abzuriicken und die Balance zu halten.

Canettis Beitrag zum ,Kampf um die ErtStung der Masse in uns® ist von besonderer
Art. In seinem Roman, seinen Dramen und ,Aufzeichnungen®, erst recht in seiner
Untersuchung nimmt er eine nahezu neutrale Beobachterstellung ein. Sachlich und kiihl
arbeitet er wie ein Berichterstatter, der beschreibt, wie sich die Menschen zu verhalten
pflegen (nicht etwa, wie sie sich verhalten sollen). Ein Verhaltensforscher mit den
Mitteln der Literatur. Das Material fiir seine Untersuchung iiber ,Masse und Macht®
entnimmt er vorwiegend dem Lebensbereich der Naturvélker, womit er indirekt zu
beweisen trachtet, dafl sich die sogenannten ,Kulturvdlker® nicht anders benehmen.
Handlungsort der ,Blendung® ist die Stadt Wien, die jedoch nur in den deutlichen
Austriazismen sprachlich gegenwirtig wird, nicht als lebendige, konkrete einmalige
Stadt, keinesfalls als Kulturmetropole. Wie in den Dramen ist der Hintergrund ver-
tauschbar, die dargestellten Verhaltensschemata davon nicht abhingig. Erst in seinen
»Stimmen von Marrakesch® wendet sich Canetti aufmerksam, fast liebevoll, konkreten,
nicht auswechselbaren Einzelheiten und Stimmungen zu. Mit seiner distanzierten Niich-
ternheit, die nicht mit Gefiihllosigkeit verwechselt werden darf, gelingt es Canetti,
gewohnheitsmiflige Anschauungen zu durchbrechen und die Waffe der Blindheit oft
sehr stark und unerwartet abzustumpfen. Dieser Vorzug bedingt zugleich eine offen-
kundige Schwiche: keines der poetischen Werke Canettis, nicht einmal ,Die Blen-
dung®, transzendiert sich selbst. Allerdings blockiert der Autor auch nicht den Weg fiir
den, der weitergehen will.

In seinem bedenkenswert eigenwilligen und eigen-sinnigen Werk, dem eines Auflen-
seiters und Grenzgingers, versucht Canetti eine Bewuf§tseinslage zu artikulieren, die
fiir keinerlei Ideologie mehr anfillig ist. Den Faschismus betrachtete er als ein Phino-
men unter anderen, Er ist auch kein Marxist. Niemand wird ihn wohl einen Atheisten
nennen 1, Doch ebensowenig einen Christen (,,Gott sein und dann darauf verzichten

19 Auch Wolfgang Hidecke Huflert sich in diesem Sinn: Zwischen Leben und Werk XV, Elias
Canetti, in: Der Junge Buchhandel 22 (1969) Nr. 5, J. 61.
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als wire es nichts. Ist auf uns so verzichtet worden?® A 180). Bezeichnend fiir die
schwer bestimmbare Stellung dieses ,Emigranten® — im {ibertragenen Sinn — ist der
fir ihn wichtige Begriff der ,Verwandlung®: etwas Fluides, stets richtungslos Flie-
Rendes, Proteushaftes, nur voriibergehend in ,Figuren® Fixierbares unterspiilt die
Canetti-Welt, die von einem diisteren, unwandelbaren, anonymen Machthaber, der
Zentrale aller verletzenden Befehle, unterdriickt und an ihrer Wesensverwandlung
gehindert wird.

Dieses ebenso starre wie amorphe Bezugssystem mochte Canetti aufldsen, indem er
zur ,Befreiung von Befehlsangst® (M 542) aufruft. ,Wer der Macht beikommen will,
der mufl den Befehl ohne Scheu ins Auge fassen und die Mittel finden, ihn seines
Stachels zu berauben® (M 543).

Bei all seiner aufrichtigen und tiefen Besorgnis um den gegenwirtigen Zustand der
Welt, bei all seinem wachen Gespiir fiir den Wandel des Bewufltseins liegt Elias
Canetti, einem ausgezeichneten Kenner der europiischen Kulturtradition, nur allzu
offensichtlich der Gedanke ferne, das Christentum kénne bei der als Gegenmittel zur
,Erlsung® in der Masse notwendigen Individuation eine Hilfe sein. So, wie er es
kennenlernte, stuft er es gelassen und gleichsam unbetroffen als ,bedeutendste aller
Klagereligionen® ein. Ohne Bosheit und Affekt zollt er besonders der katholischen
Kirche seine Bewunderung dafiir, wie sie es verstand, sich der Massen zu erwehren,
indem sie die Gliubigen trennte und vereinzelte, um allzuviel unkontrollierbare Ge-
meinsamkeit unter ihnen zu verhindern (Vgl. das Kapitel ,, Katholizismus und Masse®,
M 175f.). Diese Kritik ist hart, weil sie unaggressiv beiliufig gedufiert wird. Sie geht
von einem Mann aus, der sich vom ,Gefiihl der Verantwortlichkeit® (doch — wem
gegeniiber?) niemals freisprach, einem noch immer Suchenden, der, ohne jemand Rat
erteilen zu wollen, in seiner Ratlosigkeit Haltung bewahrt hat und zu warnen vermag,
ohne Siindenb&cke anzuklagen. Damit hat er den Beweis erbracht, den Kampf gegen
die Masse in sich zumindest erfolgreich eingeleitet zu haben.
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Nochmals ,Kirchensteuer und Kirchenmitgliedschaft*

In der Wodhenzeitung ,Publik® (Nr. 51/52
vom 19. 12. 1969, S 35) haben H. Marré
und J. List! auf meinen im Novemberheft
dieser Zeitschrift (184 [1969] 309-315) er-
schienenen Beitrag ,Kirchensteuer und Kir-
chenmitgliedschaft® erwidert. Gleich zu Be-
ginn schreibt diese ,Entgegnung® mir zwei
Behauptungen zu, die (wenn sie zutrifen!)
Jletztlich das gesamte Staats-Kirchen-Ver-
hiltnis aus den Angeln® heben wiirden, je-
doch — so wird behauptet — ,angesichts des
klaren und eindeutigen Wortlauts des Grund-
gesetzes®, der iibrigens in der ganzen Ent-
gegnung an keiner Stelle zitiert wird, sich als
ywillkiirlich und unhaltbar® erweisen. Die
Entgegnung erweckt den Eindruck, als sei ich
ein Gegner der Kirchensteuer, wihrend ich
doch meinen Beitrag geschrieben habe, um sie
zu schiitzen - allerdings nicht gegen ihre
Feinde, sondern, was mir zur Zeit notwen-
diger erscheint, gegen ihre Freunde.

Was zunichst den ,klaren und eindeutigen
Wortlaut des GG* angeht, so lassen sich auch
klare und eindeutige Texte mit sehr ver-
schiedenen Augen lesen — nicht nur Verfas-
sungstexte, sondern sogar die HI. Schrift. Der
Bericht iiber den Stillstand der Sonne auf
Josues Befehl (Jos 10, 12-15) ist so klar und
eindeutig wie nur moglich; nichtsdestoweni-
ger lesen und verstehen wir ihn heute anders
als die Theologen, die Galilei verurteilt ha-
ben. Auch die Religionsartikel der Weimarer
Reichsverfassung liest man heute im Kontext
des Grundgesetzes anders als in der Wei-
marer Zeit. Damals las die preuflische Mini-
sterialbiirokratie aus der Qualifizierung der
Kirche als Korperschaft des
Rechts ,klar und eindeutig® die qualifizierte
Staatsaufsicht iiber die Kirche heraus. Noch
ist mir deutlich in Erinnerung, wie bestiirzt
Nuntius Pacelli war, dafl kirchliche Amts-
stellen dem nicht mit aller Schirfe entgegen-

offentlichen -

traten, dafl man beispielsweise das preuflische
Gesetz iiber die Verwaltung des katholischen
Kirchenvermbgens vom 24. 7. 1924 (GS S.
585) nicht prompt als reichsverfassungswidrig
zuriickwies. Inzwischen ist, ohne dafl ein
Wort des Verfassungstextes geindert worden
wire, die damalige Auslegung véllig verlas-
sen; einer der Mitverfasser der ,Entgegnung®
ist in verdienstvoller Weise mitbeteiligt an
der im Zusammenhang des GG insgesamt
verinderten, wesentlich gelduterten und be-
richtigten Auslegung der sog. Religionsartikel
der WRV.

Die beiden gleich am Anfang der ,Entgeg-

nung® mir zugeschriebenen ,Thesen® lauten:
1. Die Kirchenmitgliedschaft ist kein brauch-
bares Ankniipfungsmerkmal fiir die in den
staatlichen Kirchensteuergesetzen statuierte
Kirchensteuerpflicht.
2. Der ,Austritt aus der Kirche® kann ver-
fassungskonform nur dahin ausgelegt wer-
den, dafl der den Austritt Erklirende nichts
anderes aussagen will und nichts anderes be-
gehrt, als keinem staatlichen Zwang zur Er-
filllung kirchlicher Pflichten zu unterliegen.

Von diesen beiden , Thesen® ist die zweite
richtig wiedergegeben; in der Wiedergabe der
ersten dagegen fehlt genau das, worauf es
entscheidend ankommt. Selbstverstindlich ist
die Kirchenmitgliedschaft ein brauchbarer, ja
sogar der einzig mogliche Ankniipfungspunkt
fiir die Kirchensteuer; in meinem Aufsatz
akzeptiere ich ihn ausdriicklich; allerdings be-
haupte ich, fiir den Staat (!) eigne sich die
Kirchenmitgliedschaft nicht als Merkmal. Wa-
rum? Wer Mitglied der Kirche ist, entscheidet
die Kirche nach ihrem eigenen Recht und
Selbstverstindnis; dem Staat steht es nicht
zu, dieses Recht und Selbstverstindnis der
Kirche zu iiberpriifen oder gar zu berichtigen;
er kann nur entweder von der Kirche selbst
sich sagen lassen, wer zu ihr gehort, oder von
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den einzelnen die Meldung erhalten, ob und
zutreffendenfalls zu welcher Kirche sie geh-
ren. Wire die sog. ,Austrittserklirung® eine
bloffe Meldung an den Staat, man gehdre
dieser oder jemer Kirche nicht mehr an, so
wire gegen eine solche Meldung kaum etwas
einzuwenden; sie miifite nur der Wabrbeit
entsprechen wie beispielsweise die Meldung
des Wohnungswechsels an das Meldeamt. Da-
gegen die Austrittserkldrung als einer staat-
lichen Stelle gegeniiber abgegebene Willens-
erklirung (das und nichts anderes ist sie
nach den bestehenden Gesetzen!) ist ein Un-
ding; sie hitte zur Voraussetzung, daff der
Staat die Macht besiffe, Menschen in eine
Kirche (ein- und) auszugliedern. Genau das
hat der Staat sich frither angemafit; aus die-
ser Denkweise ist die Institution des ,Aus-
tritts aus der Kirche® entstanden; so wie sie
heute in den Ldndergesetzen steht, gehdrt sie
einer dberholten Epoche des Verhiltnisses
von Staat und Kirche an. Der Staat, der mit
Recht eine unerhérte Anmaflung der Kirche
darin erblicken wiirde, wenn sie Erklirungen
des Austritts aus dem Staatsverband entge-
gennihme, sollte seinerseits sich nicht anma-
flen, Erklirungen des Austritts aus der Kirche
entgegenzunehmen und diese Entgegennahme
sogar zu institutionalisieren. Das ist es, wo-
gegen ich in meinem Aufsatz angehe.

Dafl katholische Dogmatik und katholi-
sches Kirchenrecht von Kirchenangehdrigkeit
oder Kirchenmitgliedschaft in mebrfachem
Sinn sprechen, worauf die Entgegnung so
grofles Gewicht legt, ist in meinem Aufsatz
eigens hervorgehoben. — Indem die Kirche
selbst den ,Ausgetretenen® mit Sanktionen
belegt und damit weiter als ihren Rechts-
unterworfenen behandelt, gibt sie klar zu
erkennen, dafl sie ihn trotz seines , Austritts®
weiterhin als ihr Mitglied (wenn auch viel-
leicht nur mit eingeschrinktem Genufl der
Mitgliedschaftsrechte; c. 87 CIC) ansieht; sie
sieht ihn nicht als einen ihr gegeniiber nicht
mehr Abgabepflichtigen an, sondern als einen,
der rechtswidrig die Erfiillung seiner fortbe-
stehenden Abgabepflicht verweigert. In der
gleichen Angelegenheit operieren also Staat
und Kirche mit zwei verschiedenen Mitglied-
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schaftsbegriffen! — Wieso mein Bemiihen, die
verschiedenen Begriffe der Kirchenmitglied-
schaft sauber auseinanderzuhalten, nach der
Meinung von Marré und Listl ,eine auf den
ersten Blick auch den Theologen verwirrende
These® sei, ist fiir mich nicht einsichtig. Dar-
auf kommt es aber nicht an, denn diese gan-
zen Ausfiihrungen der ,Entgegnung® beruhen
auf einem grundlegenden Verschen: wihrend
ich behaupte, das Merkmal der Kirchenmit-
gliedschaft sei fiir den Staat ungeeignet (nicht
soperational®), hat man gelesen, ich hielte
dieses Merkmal als solches fiir ungeeignet.
Ganz im Gegenteil: ich halte es fiir das
einzig und allein mafigebliche — aber hand-
haben kann es nicht der Staat, sondern nur
die Kirche.

Wenn ich die Erklirung des ,Austritts aus
der Kirche“ auf das reduziere, was sie m. E.
sowohl im Sinn des Selbstverstindnisses der
(katholischen) Kirche als auch des bei uns
nach dem GG bestehenden Verhiltnisses von
Staat und Kirche allein bedeuten kann, so
mag man das dahin qualifizieren, dadurch
werde die Austrittserklirung zur ,Farce® (in
meinen Augen ist sie ohnehin eine Monstro-
sitdt). Mehr in sie hineinzulegen als ich es
tue, ist mit dem bei uns bestehenden verfas-
sungsmifigen Verhiltnis von Staat und Kir-
che, so wie ich glaube es verstehen zu miissen
und seit Beginn meiner Lehrtitigkeit immer
vorgetragen habel, schlechterdings nicht ver-
einbar; sie wiirde dadurch zu einem verfas-
sungswidrigen Ubergriff des Staates in die
»eigenen Angelegenheiten® der Kirche. Ein
Staat, der Kirchenmitglieder — wenn auch mit
ihrer Zustimmung, ja auf ihr Verlangen -
aus der Kirche ausgliedert, regelt damit nicht
seine Beziehungen zur Kirche, sondern mischt
sich in eine der eigen(st)en Angelegenheiten
der Kirche ein. Die verschiedenen verfas-
sungsgerichtlichen Urteile, die ausdriicklich
feststellen, der ,Austritt® habe nur 6ffent-
lich-rechtliche oder ,biirgerliche® Folgen, lasse
dagegen das Innenverhiltnis zwischen der
Kirche und dem ,Ausgetretenen® unberiihrt,
scheinen mir genau das zu bestitigen.

1 Vgl. diese Zschr. 122 (1931/32), H. 4, 257-263.
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Ausgerechnet mir einen ,einseitig spiritua-
listischen Kirchenbegriff zuzuschreiben, wie
die Verfasser der ,Entgegnung® es tun, ist so
grotesk, dafl sich ein Eingehen darauf nicht
lohnt.

Tief zu beklagen ist es dagegen, daf der
zweite Teil der ,Entgegnung® behauptet, es
gebe mir ,in letzter Konsequenz um die De-
struktion des Bestehenden®. Worum es mir
geht, ist nichts anderes als die Kirchensteuer
aus der Krise, in die sie unverkennbar gera-
ten ist, heraus oder iiber sie hinweg zu fith-
ren. Ich zweifle nicht daran, daf ein von
Ubergriffen des Staates in die eigenen Ange-
legenheiten der Kirche freies Kirchensteuer-
system sowohl mit der recht verstandenen
Demokratie als auch mit dem recht, insbe-
sondere also auch im Sinn von ,Gaudium et
spes® und der Erklirung des 2. Vatikanischen
Konzils tiber die Religionsfreiheit verstan-
denen Pluralismus sehr wohl vereinbar ist.
Nicht die Kirchensteuer, sondern der von mir
als monstroses Unding erachtete ,Austritt
aus der Kirche® durch Erklirung vor einer
staatlichen Stelle ist in meinen Augen ein
oRelikt® aus einer iiberholten Epoche. In
meinem Beitrag habe ich versucht nachzu-
weisen, dafl die Kirchensteuer auf dieses ,Re-
likt® nicht angewiesen ist, dafl sie es nicht
notig hat, sich auf diese Kriicke zu stiitzen.
Diesen meinen Beweis mag man angreifen;
man mag ihn durch schliissigen Gegenbeweis
widerlegen; nicht angingig aber ist es, ein-
fach als keines Beweises bediirftig zu unter-
stellen, mit der Preisgabe der Austrittserkld-
rung oder mit ihrer von mir als notwendig
angesehenen einschrinkenden Auslegung bre-
che das System der Kirchensteuer zusammen.

An keiner Stelle meines Aufsatzes wird

man ein Wort finden, das als Ablehnung der
Kirchensteuer ausgelegt werden kénnte. Auch
die Behauptung, die Kirchensteuerpflicht
werde als ,Zwang® empfunden, liegt mir
vollig fern; Pflicht und Zwang werfe ich
nicht durcheinander; sie sind viel zu verschie-
dene Dinge. Ich habe auch nicht vom Zwang
schlechthin gesprochen, sondern nur vom
staatlichen Zwang und da noch einmal dif-
ferenziert. Dagegen bin ich auf Grund meiner
Kenntnis der allgemeinen Stimmung und der
tffentlichen Meinung iiberzeugt, dafl ein Sy-
stem, das gegeniiber der staatlichen Einzie-
hung und gegebenenfalls zwangsweisen Bei-
treibung der Kirchensteuer durch den Staat
nur die Alternative der ,Austrittserkldrung®
bietet, — zwar nicht in den Augen derer, die
aus innerer Bereitschaft die Kirche mit mate-
riellen Mitteln noch iiber das Ausmafl der
Kirchensteuer hinaus unterstiitzen, wohl aber
in den Augen der sehr grofien Zahl der ,Ab-
stindigen® — die Kirche in einem Licht er-
scheinen lift, das nicht dazu angetan ist, ihr
die Gemiiter zu erschlieflen und die Herzen
zu gewinnen. Den seelsorglichen Belangen
und — nach meiner selbstverstindlich nicht
beweisbaren Mutmafiung — auch den kirchli-
chen Finanzen wire besser gedient, wenn die
Austrittserklirung beseitigt oder mindestens
in einer Weise interpretiert wiirde, dafl der
bose Schein eines Gewissenszwangs entfiele.
Wird die Austrittserklirung dadurch aus
einer Monstrositit zu einer ,Farce® und will
man darin einen Schaden erblicken, so wiegt
dieser fiir mich leicht im Vergleich zu dem
Gewinn fiir das Bild der Kirche in den Augen
nicht nur der Feinde, sondern auch vieler
ihrer treuen Kinder.

Oswald v. Nell-Breuning S]

Hermeneutik: Nachholbedarf und Forschungsprojekt

Hermeneutik ist ein Schliisselwort der Zeit.
»Alles, was wir sind, sind wir geschichtlich®
(Hegel). Dessen bewuflt, will der Mensch von
heute sich aus seiner geschichtlichen Herkunft
verstehen, auf seine Zukunft hin. Uber das

Wie solchen Verstehens zu reflektieren ist
Aufgabe der Hermeneutik. Mit einigem Ab-
stand wird sie nun auch von der katholischen
Theologie in Angriff genommen.

Wie sehr das Thema aus der Geschichte der
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letzten Jahrhunderte herauswiichst, dokumen-
tiert eine hochst verdienstliche Bibliographie,
die Norbert Henrichs! erstellt hat: Sie ver-
zeichnet in mindestens sechstausend Num-
mern, iiberschlagsweise geschitzt, Monogra-
phien, Zeitschriftenaufsitze, Festschriftbeitrige
sowie Lexika (die sie leider nur summarisch
auffithrt und nicht, wie das Vorwort ver-
spricht, nach den einschligigen Artikeln er-
schlieflit). Auf die allgemeine Hermeneutik,
in deren Zentrum die philosophischen und
psychologischen Grundfragen stehen, folgen
die einzelnen Anwendungsbereiche Theologie
(Sp. 113-304!), Philologie, Kunst und Recht.
Besonders fiir die Lexika und die christlich-
biblische Hermeneutik reicht die Bibliographie
zuriick bis etwa zum Jahr 1600 (1654 er-
scheint ,Hermeneutik® erstmals als Buch-
titel). Nicht von ungefihr jedoch verweist die
Bibliographie auf Schleiermacher (1768-1834)
als Griinderfigur. Wie das Wort hermeneuein
(verkiinden, auslegen, iibersetzen) ist das
Sachproblem beheimatet in der biblisch-theo-
logischen Frage nach dem richtigen Schrift-
verstandnis. Dafiir aber hat als erster Schleier-
macher breitere Grundlagen gelegt, vor allem
in seiner ,Hermeneutik®.

Damit ist der Spannungsbogen unserer
Fragestellung angedeutet: Auf welcher Basis
konnen die Voraussetzungen sachgemifler In-
terpretation von Quellenwerken, zumal der
Dokumente der christlichen Glaubensiiberlie-
ferung, geklirt werden? Es geht kurzum um
eine philosophische Theorie des Verstehens.
Sie ist das Thema der beiden in diesem Jahr
erschienenen Biicher von E.Coreth und E. Si-
mons—K. Hecker; drei verschiedenartige Sam-
melbidnde illustrieren sodann das Spektrum
der Problematik.

E. Coreth, Professor fiir Philosophie an der
Universitit Innsbruck, gibt in seinem aus Vor-
lesungen hervorgegangenen Buch ,Grundfra-
gen der Hermeneutik. Ein philosophischer
Beitrag® ? zunichst eine Skizze der Problem-
geschichte. Von der theologischen, vor allem
von R.Bultmann und dessen Schiilern G. Ebe-

1 Diisseldorf: Philosophie-Verlag 1968. 23 S.,
491 Sp.
2 Freiburg: Herder 1969. 228 S. Lw. 29,—.
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ling und E. Fuchs entwickelten Fragestellung
lotet er zuriick zu den wichtigsten philosophi-
schen Grundlegungsbeitrigen: zu Schleierma-
cher, Wilhelm von Humboldt, Dilthey, Hus-
serl und Heidegger, deren Deutungsmomente
in der Gegenwart besonders H.-G. Gadamer
(»Wahrheit und Methode®, 1961, 21965) auf-
nahm. Schon bei Schleiermacher, der auch
schon von einem , Kreis® oder ,,Zirkel® spricht
(WW 1-7, 33. 37), findet sich in dem unlds-
baren Miteinander von ,divinatorischem®
(aus lebendiger Einfiihlung erwachsendem)
und ,komparativem® (auf vielfiltigste Einzel-
kenntnisse gestiitztem) Verstehen eine Vorge-
stalt dessen, was Gadamer (250 ff.) heute, im
Sinn von Heidegger (Sein und Zeit § 32), als
»hermeneutischen Zirkel® vorstellt: Alles Ver-
stehen setzt, entgegen der Aufklirungsfor-
derung nach wissenschaftlicher
zungslosigkeit, ein ,Vorverstindnis®, einen
zunichst unreflektierten, geschichtlich beding-
ten Verstehensraum oder -horizont, voraus.
Der Gefahr, daff der unter Umstinden einer
viel spiteren Epoche angehérende Verstehens-
horizont des Interpreten das zu Interpretie-
rende verfilscht, soll nach Gadamer die ,,Ver-
schmelzung der Horizonte® vorbeugen. Sie ist
moglich, weil das Frithere durch seine ,,Wir-
kungsgeschichte®, in der es sich selbst auslegt,
immer schon den gegenwirtigen Verstindnis-
horizont mitgeprigt hat.

Im hermeneutischen Zirkel diirfte die
Hauptschwierigkeit angesprochen sein. Fiir
ihre Losung macht Coreth — und hierin liegt
wohl Eigenart und Verdienst seines Buchs —
aus dem Gesamtzusammenhang der neuzeit-
lichen Philosophie heraus die von Hegel ent-
widkelte Denkkategorie der Vermittlung gel-
tend, naherhin der ,Vermittlung der Unmit-
telbarkeit“. Jede — naive — Unmittelbarkeit
einer Denkposition, von dereinst oder heute,
schliefit ihre eigene geschichtliche Vermittlung
in sich und vermag sich selber nur zu ver-
stehen durch deren - reflexe — Auslegung, die
sich wieder niederschligt in eine neue Unmit-
telbarkeit. ,Das Objekt kann nicht in ab-
strakter Unmittelbarkeit gesehen und ver-
standen werden, sondern nur in der Ganz-
heit einer vermittelten Bewegung, die Sub-
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jekt und Objekt in gleicher Weise umfafic
und das eine durch das andere vermittelnd
fortbestimmt® (49). Andererseits griindet alle
Vermittlung in Unmittelbarkeit und miindet
darein.

In drei Kapiteln werden Wesen und Struk-
tur des Verstehens, sein Verhiltnis zur Ge-
schichte und, kontrapunktisch dazu, zur Wahr-
heit erdrtert, Verstehen, in seinen vielfiltigen
Weisen, bestimmt sich nach Wesen und Ziel
als Sinnerfassung. Es geschieht im Horizont
des komplexen Phinomens ,,Welt®, in dem es
sich auf bestimmte einzelne Daten richtet. Die
Spannung von Verstehenshorizont und Ein-
zelinhalt, von Sinnganzheit und partikuldrer
Erfahrung macht die Zirkelstruktur des Ver-
stehens aus. Entlang der Zeitlinie seiner Ge-
schichtlichkeit zieht es sich aus in spiralfor-
migem Fortschreiten; im Raum der mensch-
lichen Gemeinschaft schwingt es als verstehen-
der personaler Dialog. In diesem Gesamt-
geschehen, das das flache Subjekt-Objekt-
Schema hinter sich 14ft, wird jene Unmittel-
barkeit von Sinn und Wahrheit vermittelt,
in der das Verstehen zu sich kommt. Als
Grundstrukturen des Verstehens ergeben sich
demnach zusammenfassend (vgl. 115-118):
seine Horizont-, Zirkel-, Dialog- und Ver-
mittlungsstruktur. Die Geschichte verschirft
das Verstehensproblem durch den von ihr
gesetzten Abstand, der nicht durch lebendige
personale Kommunikation {iberbriickt wird.
Aber die Grenzen, an die das -Verstehen
stofit, werden zum Anstof}, die grundsitzlich
offene eigene Verstindniswelt wirksam auf
die fragliche Sache hin zu &ffnen, damit in
verstehendem Eindringen das — keineswegs
endgiiltig fixe! — Vorverstindnis zum Sach-
verstindnis werde. Gerade die Distanz er-
moglicht echte Begegnung. An die Stelle des
bislang zumeist geforderten Sich-Hineinver-
setzens ins Frithere tritt nun die Gadamer-
sche Horizontverschmelzung, wobei Coreth

jedoch (113f.) auf die MifSverstindlichkeit -

dieser bildhaften Hyperbel hinweist. Auch
fiir das wirkungsgeschichtliche Prinzip Gada-
mers, das die Bedeutung der Uberlieferung
als Entfaltung der Sinngehalte neu verstehen
lehrt, werden Grenzen abgesteckt. Beachtet

werden mufl die selektive Funktion der
Wirkungsgeschichte, die sich vielfach bezeugt,
z. B. in der Aufnahme platonischer und ari-
stotelischer Philosophie durch das Christen-
tum; und deshalb auch die nachrriigliche Wan-
delbarkeit geschichtlicher Bedeutsamkeit, wie
sich etwa ein politischer Konflikt verschiede-
nen Parteien ganz entgegengesetzt darstellen
kann. Mag absolute historische Objektivitdt
kaum zu verwirklichen sein, dennoch lifit
sich die in die Zukunft offene Unaussch6pf-
lichkeit der Sinnbeziige auf die verschiedenen
Verstehensschichten hin befragen: auf den ur-
spriinglichen Sinn, etwaige authentische Aus-
legung, spitere Deutung, heute zumal auf
existentiale Bedeutung hin sowie praktische
Anwendung.

Und gegeniiber all dem, auch gegeniiber
Fehlentwicklungen und vielleicht durchaus
fruchtbaren Miflverstindnissen bleibt die
Frage nach der Wahrbeit bestehen. Thre kri-
tische Funktion ist gegeniiber Heidegger und
Gadamer zur Geltung zu bringen, und zwar
auch im Sinn der von Heidegger abgewerteten
bloflen ,Richtigkeit®, so sehr ihr urspriing-
liche ,Unverborgenheit* vorausgehen mufl.
Die Frage nach der Wahrheit des Verstind-
nisses eines Textes — tiefer gesehen: der zu-
grundeliegenden Sacherkenntnis — wird nicht
weggewischt durch die Notwendigkeit des
geschichtlichen Vorverstindnisses. Der Welt-
Horizont der Hermeneutik macht nichr iiber-
fliissig die Metaphysik des letzten Sinn- und
Seinsgrunds, der letztlich den Namen ,Gott®
trigt. Es gibt Unbedingtheit-in-Bedingtheit.
Und nur das Unbedingt-Letzte lifit die vor-
letzt-bedingten Weltgestalten welcher Art
immer in ihrem jeweiligen Eigensein, in dem
ihnen Gemeinsamen und in threr Verschieden-
heit voneinander giiltig erfassen.

Von vornherein stirker auf die theologische
Dimension des hermeneutischen Unternehmens
ausgerichtet ist das Buch der beiden jiingeren
Autoren E. Simons und K. Hecker, Habili-
tand bzw. Doktorand in Philosophie: Theo-
logisches Versteben. Philosophische Prolego-
mena zu einer theologischen Hermeneutik?.

$ Diisseldorf: Patmos 1969. 263 S. Lw. 25,-.
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Ausgangspunkt: die Identititskrise von Kir-
che und Theologie. Radikale Selbstreflexion
ist notwendig fiir Glaube und Verkiindigung
der Kirche wie fiir die wissenschaftstheore-
tische und universititspolitische Begriindung
der Theologie als Wissenschaft. Ein Riickblick
auf die entscheidenden geschichtlichen Stadien
der neuzeitlichen Theologie, im weitesten
Sinn von ,theologia naturalis® bis ,doctrina
christiana®, auf dem Hintergrund der Phi-
losophie (Kants Metaphysikkritik, Hegel mit
Gegenposition Fichte, Linkshegelianismus und
Existenzphilosophie) will ,die Selbstaufhe-
bung der klassisch-ontologischen Seinsfrage . . .
in eine konkrete Geschichtsphilosophie® (54)
zeigen; die Selbstbegriindung der Theologie
nach ihrer philosophischen Seite konne ,allein
in einer an Fichte noch eher als an Hegel
ankniipfenden, nachmarxistischen wie nach-
existentialistischen Wende zur Auslegung der
konkreten Geschichte als dem einzigen Ort
der Wahrheit noch legitim ansetzen® (189).
Die Frage aber, was die christliche Theologie
eigentlich sei, ist selber innertheologisch und
damit an die fiir die Theologie insgesamt
konstitutive christliche Tradition verwiesen.
Da diese in Texten ihren Niederschlag ge-
funden hat, wird die ,komplexe Wirklich-
keit texthaft objektivierter Sprache® (57-105)
in dialektisch-synthetischem Aufbau ausgebrei-
tet: vom Buchstaben iiber Wort und Satz
zum vollstindigen Text, der sich in Stil und
literarischer Gattung, wie Literatur und Spra-
che iiberhaupt, gesellschaftlich-geschichtlich
vermittelt. Sprachgebilde sind reflektierter
Selbstvollzug von Gesellschaft in ihrer Ge-
schichtlichkeit. Wie aber ist dann iiber eine
bestimmte Gesellschaft und ihre Sprache hin-
aus Verstindigung moglich? Wie ist absolute
Sinn-Mitteilung mdglich? Die leicht hingesagte,
miihsam zu ergriindende Antwort lautet: durch
Dialog (107-187). Sie fithrt hinter das noch
mehr formal-duflerliche Verstehen des Texts als
sozialer Wirklichkeit zuriick in das Bezugs-
gefiige von Sinn iiberhaupt, seines ,Wofiir®
(Subjektivitit) und seines ,Was“ (Objekti-
vitdt). Die Dialektik von Was-Wofiir, von
Objekt-Subjekt wird endlosem Reflektieren
nur enthoben durch die Intersubjektivitdt,
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das Subjekt-Subjekt-Verhiltnis, die Dialogik.
Diese ist theoretisches Bewufitsein und prak-
tische Freiheitstat in eins. Wo nun ,das Wol-
len sich theoretisch und das Wissen sich prak-
tisch einholt®, da werden die einander begeg-
nenden Personen in und durch einander sie
selbst, kommt der Sinn absolut zu sich selber,
wird personales Wortgeschehen konstituiert.
In dem Wir der Dialogpartner jedoch, ,in
dem begriindeten ,Inter® der Interpersonalitit
ist nicht eine blofle Struktur, sondern eine
eigene, erneut als ,Du’ in einem dialogischen
Zugleich entgegenkommende ... Personalitit
erreicht® (195). Der absolute Anspruch der
Wahrheit selbst, als urspriingliches Medium
von Sprache, Verstehen und Wirklichkeit (in
etwa entsprechend dem oben zu Coreth iiber
das Unbedingte Gesagten), wird von Simons-
Hedker als ,Mittlerperson®, als ,,Dia-Logos®
des Dialogs“ gefafit. Von diesem Zentrum
der hochspekulativen Analysen aus wird das
Dialoggeschehen in seiner Zeit-, Gesellschafts-
und Geschichtsdimension beleuchtet. Daraus
— und aus einer Exemplifizierung am Aufer-
stehungsleib Christi — soll erhellen, wie das
allvermittelnde Wort der Wahrheit auch
leibhaft-personal als Du begegnet. Dieses ,me-
diale® Wahrheitsverstindnis wird - nach
Abgrenzung von H.-G. Gadamer, E. Bloch
und K. Rahner — theologisch exerziert: am
Verhiltnis von Glauben und Wissen, an der
individuellen wie gesellschaftlichen und in
beidem sprachlichen Selbstfindung des Men-
schen (,Heils-Hermeneutik®), an der Inter-
pretation biblischer und dogmatischer Texte
(zwischen Absolutheit und historischer Be-
dingtheit, Mitteilbarkeit und Geheimnis); zu-
nichst also an der Grundstruktur, sodann an
den beiden einander ergidnzenden Momenten
des menschlichen ,Wofiir“ und des ,Was®
des christlichen Glaubens.

Was bei Coreth an ontologischem, tran-
szendentalphilosophischem und existentialem
Denken wirkt, das erginzt der fundamental-
hermeneutische Entwurf von Simons-Hedker
wesentlich durch eine — weniger etwa von
Buber als von einem neu verstandenen Fichte
her vollzogene — Dialogik und einen nicht
zuletze an E. Bloch geschirften Sinn fiir das
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Geschichtlich-Gesellschaftliche. Auch der Wille
zu christologischer Einholung des Erarbeiteten
ist ein groflartiges Novum dieses Buchs (vgl.
173 £.). Aber wie weit ist und bleibt die
Transzendentalitit dieser ,medialen® Her-
meneutik (vgl. 202 ff.) nicht doch idealistisch?
Und hiefle das dann nicht eher: christlich sein
sollend? Am offenkundigsten wird das an
den theologischen Friichten, beispielsweise am
Verhéltnis Glauben-Wissen. Nicht nur dafl
sich Simons-Hecker von vornherein gegen die
vernagelten ,Realisten verwahren, denen
svorstellungsmiflige Fixierungen von Gott“
und eine Auffassung des Wissens als ,ratio-
nal verifizierten Vorstellens® unterstellt wer-
den (230 £.). Vor allem: Glauben und Wissen
werden, bezogen auf Gott, offenbar ununter-
scheidbar ineinsgesetzt. Die Meinung, Gott
als Gott kénne nur fiir eine Erkenntnisweise
zuginglich sein, ist hochst anfechtbar und
iibrigens schon von der klassischen Metaphy-
sik griindlich erdrtert. Ist nicht schon der
Mensch als Mensch auf sehr gestufte Weise
erkennbar? Auch die versuchte Relativierung
dieser ,,Aufhebung der Glaubens-Wissens-Dif-
ferenz® (!) geniigt da nicht; erscheint, wo die
entscheidende Christlichkeit des Glaubens als
gewahrt erwiesen werden soll, Christus als
mehr denn ,gleichurspriingliches Du® des sich
selbst transzendierenden Ich (233 f.) und das
Wort Gottes als mehr denn nur Antwort (251)?
So wird der Theologe fragen miissen, ob sol-
ches Verstehen theologisch sei oder doch eben
nur — ,prolegomenarisch® — philosophisch.
Das Buch sollte darum Pflichtlektiire jener
(Philosophen und) Theologen sein, die unbe-
kiimmert fiir philosophisch-theologische Ein-
heitswissenschaft plidieren; denn was das in
denkerischer Konsequenz einzig heifien kann,
wird ihnen hiermit vorexerziert. (Allerdings:
der — wohl doch nicht durchweg von der
Sache erzwungene — hohe Schwierigkeitsgrad
sticht nicht nur angesichts der iiberaus ein-

gingigen Darstellungsweise Coreths in die-

Augen; auch die im Vorwort zur Orientie-
rung empfohlene Zusammenfassung 188-202
macht kaum eine Ausnahme.) Dennoch kann
solche Kritik, so gewichtig sie uns scheint,
nicht das letzte Wort sein zu diesem Buch von

extraordinirem Denkpathos und hoher Ak-
tualitit. Wenn heute die Auseinandersetzung
mit dem modernen Denken auf der ganzen
Linie ansteht und dazu mit (Tiefen-) Psycho-
logie und Soziologie aller Art: dann braucht
es Unternehmungen wie die Simons-Hedker-
sche und deren einlifliche Diskussion.

Auch der von O. Loretz und W. Strolz
herausgegebene stattliche Sammelband ,Die
hermeneutische Frage in der Theologie®*
weifl um die Notwendigkeit philosophischer
Grundlegung. Nach einem ganz an Heidegger
orientierten Essay von F. Wiplinger iiber ur-
spriingliche Spracherfahrung und metaphy-
sische Sprachdeutung (21-85), bei dem ‘der
Ertrag die Miihsal der Lektiire u. E. nicht
recht lohnt, offeriert K.-O. Apel (86-152) eine
Konfrontation von Heideggers philosophi-
scher Radikalisierung der Hermeneutik mit
der neopositivistischen, besonders Wittgen-
steinschen Suche nach dem Sinnkriterium der
Sprache. Das informative Mitgehen mit den
Wegen der Seinshermeneutik, die radikal nach
dem Verstehen fragt, und der Sprachanalytik,
die philosophischen und theologischen Sitzen
iiberhaupt keinen Sinn mehr liflt, setzt in-
stand, die verschiedenen Stadien der Ana-
lytik — vom logischen Atomismus des frithen
bis zum Sprachspiel-Pragmatismus des spiten
Wittgenstein — auf ihre Voraussetzungen ab-
zuhbren. Das Ergebnis, das man sich von dem
vorziiglichen Kenner dieser Disziplin gern
beibringen 1ift: Die Frage nach dem Sinn
von Sein und die darin griindende existen-
tiale Hermeneutik hilt sich durch in der
Feuerprobe oder im Wechselbad der (infolge
ihrer eigenen Begriindungsmingel) einander
ablésenden Bewahrheitungsforderungen der
Sinnkritik; letztlich verweist diese auf sie
zuriids, auf, man muff und darf es sagen:
Seinsmetaphysik. ,Denn Wittgenstein setzt
jene Verstindigung iiber das ,Worumwillen
des Daseins’, die Heideggers Philosophie in
Atem hilt und sie zu einer Hermeneutik des
Seins werden lief, in Gestalt der Tiefengram-
matik verschiedener Sprachspiele oder Lebens-
formen immer schon voraus ... (147); aufler-

4 Preiburg: Herder 1968. 514 S. Lw. 56,~.
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halb der Reichweite Wittgensteins bleibt die
Frage, ,wie es moglich ist, unter der Voraus-
setzung eines eingeiibten Sprachspiels (vgl.
oben die Simons-Hecker-Frage!), ein fremdes
Sprachspiel und eine fremde Lebensform zu
verstehen® (148). ,Die von uns gestellte
Frage, ob die sprachanalytische Philosophie
ihren Sinnlosigkeitsverdacht gegen alle Meta-
physik durch ein Sinnkriterium der Sprache
bestdtigen konnte, das selbst keine metaphy-
sischen Voraussetzungen in Anspruch nimmt,
scheint mir negativ beantwortet zu sein®
(151). Nicht nur Apologetik-Freude lific uns
meinen, diese Abhandlung von Apel lohne die
Miihe eindringenden Studiums. Th. Bonhoef-
fer (153-180) illustriert, mit niitzlicher Lite-
ratur (153-156), am prekiren Verhiltnis eini-
ger Theologen zur Tiefenpsychologie deren
Notwendigkeit fiir die Theologie; er selbst
argumentiert eher umgekehrt, wenn er ,die
Anfrage Gottes auch in dem wissenschaftlichen
Symbol ,Uber-Ich* hort“ (179). Sieben weitere
Beitrige, zumeist von Fachexegeten geschrie-
ben, handeln iiber die Auslegung des Alten
und Neuen Testaments in der evangelischen
und katholischen wie auch in der jiidischen
Theologie in Vergangenheit und Gegenwart.
C. Westermann gibt einen sachhaltigen, klaren
Uberblick zur Hermeneutik des AT, der auch
Bekanntschaft mit den exegetischen Methoden
vermittelt (182-239). Ganz anders der metho-
dische Ansatz bei R. Pesch (243-289): das
NT muff durch die Auslegung selber zu den
ihm angemessenen — theologischen! — Grund-
sitzen seiner Hermeneutik verhelfen; was an-
hand von 2 Kor 3 andeutungsweise durch-
gefithrt wird. Die vielfiltigen Auslegungen
__im NT selbst schon machen, wenn auch in
verschiedener Ursprungsnihe, das eine Chri-
stusereignis je ganz gegenwirtig. Dessen Ein-
fiir-allemal kann nur im jeweiligen Jetzt des
von der Offenbarung gezeugten Glaubens
lebendig sein. Dabei das schone Wort: ,Die
Aufrichtigkeit als das aufrechte Gewissen des
Glaubens ist der oberste hermeneutische
Grundsatz theologischer Auslegung® (280).
Mag auch der grofle Rest der Abhandlungen
fiir den theologischen Laien beschwerlicher
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sein, manches Interessante kann fiir ihn dabei
abfallen.

Aber bedeutsamer als solche Einzelheiten
ist der durch diesen Band dokumentierte Ver-
weis auf die drei bis vier Jahrtausende durch-
waltende Tradition. Er zeigt, mit den Her-
ausgebern zu sprechen (20), ,dafl wir in einem
bestindigen Kampf zwischen unserer eigenen
unmittelbaren Erfahrung und dem Anspruch
der mittelbaren Uberlieferung stehen®. In
einer polar gespannten, gegenliufigen Bewe-
gung von Dreingabe der eigenen Existenz und
von sie — durch die Geschichte hindurch -
ergreifendem, je schon ergriffenhabendem
Anspruch des Wortes Gottes. Ist dann, wenn
wir diese Kurzbilanz ziehen diirfen, theo-
logische Hermeneutik nicht so etwas wie die
sich selbst denkend-glaubend auslegende Be-
wegung dieser zweieinigen Erfahrung, in ih-
rer wechselseitigen Vermittlung zu jeweiliger
Unmirtelbarkeit? Dieses Vermittlungsgesche-
hen hatte (nach Goldschmidt, 395) schon 2 Mo-
ses 13, 14 im Blidk: ,Wenn dich morgen dein
Sohn fragt, sprechend ,Was ist das?, dann
sage ithm: ...“ Und diirfen wir daraufhin
nicht auch heute (mit Pesch, 289) zuversicht-
lich die Fragen stellen: ,Die Offnung der
Theologie durch die Fragen der Hermeneutik
— verspricht sie einen Ausweg aus der Krise?”

Ein gutes Dutzend Stellungnahmen zur
,Fundamentalkatechetik® von H.Halbfas, das
G. Stachel® (Verfasser eines Uberblicks ,Die
neue Hermeneutik®, 1968) sammelte, kreist
um das Problem der biblischen Hermeneutik,
so sehr die Diskussionsbeitrige auf ihren ak-
tuellen Anlaf festgelegt sind. Die konstruktive
Kritik, die das Bindchen beispielhaft macht,
hat ihren Brennpunkt in der Frage von
A. Stock ,Prinzipiell biblisch?® (130 ff.). Ist
nicht ,der spezifische Anspruch der Bibel um-
gangen® (134)? Nach R. Schnackenburg (146-
158) und W. Trilling (169 ff.) ergibt sich
dies aus den Beispielen Halbfasscher Schrift-
deutung, die sie analysieren. N. Schiffers be-

5 Existentiale Hermeneutik. Zur Diskussion des
fundamentaltheologischen und religionspidagogi-
schen Ansatzes bei Hubertus Halbfas. Einsiedeln:
Benziger 1969. 228 S. Kart. 9,80.
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dauvert allgemein den Informationsverlust in-
folge Ausfalls der Wirklichkeitsbereiche von
Natur und Gesellschaft aus Halbfas® Gesichts-
feld (17 ff.). Die junge Miinsteraner ,poli-
tische Theologie®, von L. Ritti und H. v. Mal-
linckrodt vertreten, lastet der existentialen
Hermeneutik von Halbfas schroff ,Richtung
auf Entweltlichung und Privatisierung® (71),
bzw. ,Geschichtsvergessenheit und individu-
elle Verengung® (86) an. Hoffentlich schiittet
die ,,politische’ Hermeneutik® (89) nicht ih-
rerseits das Kind mit dem Bade aus!
L’analyse du langage théologique. Le nom
de Dien ist schliefflich der Titel eines umfang-
reichen Bands, der die Referate des vorjih-
rigen Romischen Kolloquiums unter E. Ca-
stelli enthilt 8. (Die Gespriche finden seit 1961
statt, sie sind zunichst italienisch, dann auch
franzdsisch und z. T. auch in deutscher Sprache

erschienen: in der Reihe ,Kerygma und My-
thos® VI, 1-4.) Auf die so verschiedenen Bei-
trige der 37 Autoren kann hier nicht mehr
eingegangen werden. Der Hinweis muf genii-
gen und die stellvertretende Nennung von
K. Kerényi, P. v. Buren, R. Panikkar (Le si-
lence et la parole. Le sourire du Bouddha),
S. Breton (iiber die Differenz von religidser
und theologischer Sprache), H. Gouhier (Le
nom de Dieu et Pexpérience religieuse). Die
Erfahrungsbezogenheit des Redens von Gott
ist hier so etwas wie ein gemeinsamer Nenner
fiir unterschiedlichste Denkformen und Stel-
lungnahmen 7. Und es zeigt sich (wie im Sam-
melband G. Stachels) am Exempel, was die
Hermeneutiker immer wieder herausstellen:
Hermeneutik ist nicht von einem Prinzip her
zu leisten.

Walter Kern S] — Jorg Splett

Kirchliche Verkiindigung in den Massenmedien

Die Jahre des Konzils sowie die Zeit danach
brachten unbestreitbar manche Korrektur der
Auffassung, das Christentum sei immer nur
Religion der Innerlichkeit, des einzelnen,
vielleicht einer — allerdings elitiren - Ge-
meinschaft. Die Besinnung auf die Urkirche
und der Vergleich mit ihr zeigen, dafl die
Wirkweise Jesu komplex war: Er rief mit
Nachdrudk den einzelnen, forderte ihn auf
zur Innerlichkeit. Andererseits betrat er den
Schauplatz der Offentlichkeit, suchte Publi-
zitdt, die grofle Menge. Jesus war Seelsorger
einer Elite, doch nur um der Menge der
Vielen willen, in die hinein sein Jiingerkreis
wirken sollte. Das Herrenwort ,Werft eure
Perlen nicht den Schweinen vor® (Mt 7,6)
ist keine Grundsatzerklirung, eher
taktische Anweisung: Das Vorgehen mufl
wohlgeplant sein. Die Haltung des ,alle miis-

eine

sen angesprochen werden® unterscheidet das

friihe Christentum von Anfang an von den
Mysterienkulten. Zwar sind Vokabel und
Sache ,Mysterium® der frithen Kirche nicht

8 Paris: Aubier 1969. 528 S.

unbekannt, aber dieses Mysterium wird nun
der ganzen Schdpfung unter dem Himmel
verkiindet (Kol 1, 23).

Wie realisiert die Kirche heute den Ver-
kiindigungsauftrag? Welche Mboglichkeiten
bieten sich? Nicht jede Stadt hat ihren Hyde-
Park, und selbst der reichte nicht aus, um
den ganzen Auftrag in einer Weltstadt wie
London zu erfiillen.

Gibt es den Areopag des hl. Paulus.heute
noch und wie sieht er aus? Der Ort, an dem
heute offentliche Meinungen gebildet und
ausgetauscht werden, ist nicht leicht zu be-
grenzen; zweifellos sind es aber die soge-
nannten Massenmedien, Presse, Horfunk,
Fernsehen, die an erster Stelle als ,Areopag®
fiir die demokratische Massengesellschaft von
heute bezeichnet werden k&nnen. Niemand,
der etwas ausrichten will oder mufl, kann
ohne diese Plattform auskommen. Es geniigt,
an die 16 Millionen Fernschgerite in der

7 Vgl. jetzt auch: ]J. Duss—von Werdt, Theo-
logie aus Glaubenserfahrung. Eine Skizze zur
Grundlegung der theologischen Hermeneutik und
Topik. Ziirich: Benziger 1969. 108 S.
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BRD zu erinnern, um zu erkennen, wie un-
geheuer grofl dieser ,Areopag® allein in der
Bundesrepublik geworden ist. Wie nie zuvor
in der Weltgeschichte kann man mit Hilfe
dieser Medien eine Offentlichkeit herstellen,
die Kontinente umfafit.

Wie sieht der heutige ,Areopag® aus? Auch
da haben sich die Dimensionen erweitert. Die
Meinungsforschung gibt uns Aufschlufl iiber
Zusammensetzung, Alter, Bildungsgrad der
Offentlichkeit, die Presse, Horfunk und Fern-
sehen ,konsumiert”. Ohne Ubertreibung darf
man behaupten: auf diesem ,Areopag® sind
alle vertreten: die Reichen und die Armen,
die Interessierten und die Gelangweilten, die
Gldubigen und die Halbgldubigen, die Zweif-
ler und die Frommen. Und wie uns Fachleute
belehren, sei Athen eine Stadt voller Gotter-
bilder gewesen mit 3000 geschdtzten Gottern.
So gibt es auch heute zweifellos unter dem
Publikum der Massenmedien eine Vielzahl
von Gottergliubigen, eine grofle Zahl, die
unbewuflt den unbekannten Gott suchen, und
diejenigen, die ihn mit Dank gefunden haben.

Was die praktische Arbeit betrifft, mochte
ich mich auf das Medium Rundfunk be-
schrinken und davon wiederum besonders
auf das Fernsehen. Es war gut, dafl die Pio-
niere der ersten Stunde zunichst zur Tat
schritten und im Horfunk wie im Fernsehen
Sendungen machten. Diese Minner hatten
immerhin bereits in den zwanziger Jahren
Erkenntnisse wie diese: derjenige, dem man
das Mikrophon freigibt, darf ohne Abstriche
reden, er muf} aber immer zum Zentrum der
Gesamtheit sprechen, nicht allein in die cigene
Richtung.

Die Idee eines christlichen Senders Bam-
berg wurde nach dem Krieg nicht verwirk-
licht. Man sagt, Wihrungsreform und Kopen-
hagener Wellenplan hitten einen Strich durch
diese Rechnung gemacht. Gott mochte man
dafiir danken, unbeschadet des Anspruchs,
dafl die Kirche das Recht hat, solches zu tun.
Die bestehenden Verbindungen indes zeigen
eindrudssvoll, daff die Zusammenarbeit mit
den Rundfunk- und Fernsehanstalten durch
Mitarbeit am Programm im allgemeinen ge-
festigt und von Vertrauen erfiillt worden ist.
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Die Gesetzgeber unserer Rundfunkanstal-
ten haben den 6ffentlichen Auftrag der Kirche
weitgehend anerkannt. Der Kirche werden
nicht nur Sendezeiten eingerdumt, sie ist auch
mitbestimmend und kontrollierend in den
Muttergremien (Rundfunk- bzw. Fernseh-
riten) vertreten. Nach wie vor mufl aller-
dings beklagt werden, dafl die Rundfunk-
gesetze des NDR und WDR. bisher die Auto-
nomie der Kirche miflachten. Leider ist bis
heute dieser vom kirchlichen Selbstverstdnd-
nis her unertriigliche Zustand nicht gedndert
worden. Auf dem Gebict des Fernsehens lifit
sich dennoch feststellen: Dem berechtigten
Wunsch nach angemessenen Sendezeiten hin-
sichtlich Quantitit und Plazierung kirchlicher
oder religibser Programme wird in beiden
Institutionen durchaus entsprochen. Natiir-
lich wird es hier und da berechtigte Kritik
geben. Sicherlich geht gelegentlich in der
Sendezeit einiges dancben. Insgesamt aber
besteht das Urteil zu Recht: Moglichkeiten
sind in allen Programmen unserer Rund-
funkanstalten geniigend geboten. Auch in dem
teuersten Medium Fernsehen wurde der
Kirche noch kein berechtigter Wunsch ab-
geschlagen, selbst wenn mit verstindlicher
Eigenmichtigkeit mancher kirchliche Pro-
grammanteil von Programmleuten nicht im-
mer zum Besten modifiziert wurde.

Schmerzlicher beriihrt die Frage, wie die
Kirche diese Angebote wahrnimmt. Kein
Zweifel kann dariiber bestehen, dafl die Min-
ner der ersten Stunde da waren, die Initia-
tive entwickelten und als Kirchenvertreter
Programmaufgaben erfiillten. Sie wurden
dabei durchaus kritisch betrachtet von man-
chen anderen Kreisen in der Kirche. Im Lauf
der 15 Jahre Fernsehen beispielsweise lifit
sich mancher Appell zitieren, das personelle,
ideelle und materielle Engagement der Kirche
miisse verstirkt werden. Diese Appelle blie-
ben vielfach ungehort, vielleicht sogar unge-
lesen, oder zumindest unverstanden. Es lafit
sich ohne grofle Mithe eine Dokumentation
zusammenstellen iiber die mifflungenen Ver-
suche, einen prominenten Kirchenmann, einen
Bischof vor die Kamera zu bekommen. Die
Berufung auf die Autonomie der Didzesen
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in unserer Kirche verschafft ein Alibi; oder
es ist der zweifellos strapazierte Terminka-
lender. Derweil wird die &ffentliche Meinung
iiber die Kirche und ihre Probleme weiter
gebildet oder verbildet, ohne dafl kompetente
Aussagen dazu von dieser Kirche erfolgen.
Gerade die letzten Monate haben eine Reihe
von Beispielen vertaner Gelegenheiten ge-
bracht. Auch prominente Kirchenminner sind
gelegentlich schnell mit dem Urteil zur Hand:
Das Fernsehen hat in diesem Fall schlecht do-
kumentiert, war einseitig; zugleich wird nicht
hinzugefiigt, dafl entsprechende Versuche der
Anstalt zur ausgewogenen Aussage wenig Be-
reitschaft zum eigenen Aussagebeitrag fanden.

Vollig zu Recht gibt es Bider-, Studen-
ten-, Gefingnis- und viele andere Seelsorger;
die Rundfunk- und Fernsehseelsorge mufd
weiterhin gegen Verdichtigungen und unzu-
reichende Versorgung kidmpfen. Es ist so
leicht, das Fernsehen in einem Schreiben zu
verdichtigen; dagegen wire es verheiflungs-
voll, eine angemessene Zahl von Theologen
fiir diese Aufgaben zu priparieren. Jeder
Priester, der irgendwann an einem Gymna-
sium Religionsunterricht erteilen oder in einer
Dibzese die Musik leiten soll, erhilt eine sorg-
filtige Ausbildung. Der Mann aber, der in
einem ,Wort zum Sonntag® so viele Zu-
schauer anredet, wie er im Normalfall nur in
265 Priesterjahren erreichen kann, mufl durch
mithsame, freundschaftliche  Kontaktauf-
nahme angegangen werden, daf} er es irgend-
wie und nebenher spricht. Es existiert keine
Schulung, keine Moglichkeit einer Ausbildung
mit dem Medium. Schon mancher hat sich
dann bei seinem ersten Auftritt vor dem Mil-
lionenpublikum so blamiert, dafl auf weitere
Einsitze verzichtet werden mufite. Dem
kirchlichen Beauftragten gegeniiber erhebt
er dann mit Recht den Vorwurf, daff man
seine vorherigen Bedenken wegen mangeln-
der Spezialausbildung leichtsinnig autoritir
zerstreut und ihn damit getduscht habe.

Der Begriff Fernsehen ist komplex und hat
mindestens drei Inhalte: das Medium als sol-
ches, die Institution und das Programm. Die-
sen steht die Menge des Fernsehpublikums,
also auch die Kirche, gegeniiber.

10 Stimmen 185, 2

Das Medium Fernsehen als solches wird der
Theologie einen Anstofi geben konnen, an-
hand der Wirkweise des Mediums neu und
weiter nachzudenken iiber Offenbarung und
Kommunikation. Besonders aber sollte dem
Theologen das vorhandene Medium Anreiz
sein, neu oder weiterfithrend eine Theologie
des Bildes zu bedenken. Noch immer hat man
fiir die ,brutale Sinnlichkeit* des Optischen
wenig iibrig. Die Theologie miifite eine Lehre
von den ,geistlichen Sinnen“ wiedergewin-
nen, die sie frither einmal besafl. Das wiren
— kurz skizziert — Moglichkeiten, die das Me-
dium’ bietet; das wire, anders herum, ein
Dienst, den das Medium von der Theologie
erwartet, soll es nicht weiter unerklidrt und
vielfach miflverstanden einfach da sein.

Das Medium bietet aber weiterhin den
Reiz der Herausforderung: wie ist die zwei-
fellos vorhandene Diskrepanz zwischen dem
Fernsehen und der Liturgie zu iiberwinden?
Was tun wir, um die vorhandene Introver-
tiertheit mancher liturgischer Handlungen
wieder zu 6ffnen und zu verdeutlichen? Diese
Arbeit kénnte auch der Feier der Gemeinde
zugutekommen. Denn der Gliubige, der zum
Gemeindegottesdienst kommt, ist auch Fern-
sehzuschauer. Insgesamt eigentlich “also ein
entlarvender Dienst, eine Herausforderung,
eine aus vergangenen Gesellschaftsformen
entlehnte Symbolsprache noch griindlicher
auf ihre heutige Bedeutung hin zu revidieren.

Hinsichtlich der Institution erscheint es in
diesem Zusammenhang nicht notwendig, im
einzelnen die Rundfunkgesetze und Staats-
vertrige zu zitieren. Es geniigt die summa-
rische Auskunft, daf alle Anstalten de facto
den Kirchen angemessene Sendezeiten zubil-
ligen. Bedenkenswert diirfte allerdings sein,
daf jiingere Rundfunkgesetze des NDR, des
Saarlﬁndischep Rundfunks, des Senders Freies
Berlin und des WDR solche Sendezeiten nicht
mit positiven Formulierungen juristisch ab-
sichern.

Was das Programm angeht, so braucht auch
hier nicht im einzelnen zitiert zu werden. Im
ersten Programm (ARD) sind die Programm-
angebote (abwechselnd mit der evangelischen
Kirche): eine 30-Minuten-Sendung am Sonn-
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tagvormittag, das Wort zum Sonntag am
Samstagabend, monatlich ein Vespergottes-
dienst, Biblische Geschichte fiir Kinder, Got-
tesdienste und Meditationen in den Fejertags-
programmen und Sendungen aus besonderem
Anlaf (z. B. Katholikentage). Im ZDF: eine
30-Minuten-Sendung am Sonntag um 18.30
Uhr, das Tagebuch von 15 Minuten am Frei-
tagabend, Feiertagssendungen, Sondersendun-
gen. Auch die Dritten Programme an ver-
schiedenen Anstalten der ARD oder in Zu-
sammenarbeit mehrerer leisten z. T. Beacht-
liches auf dem Gebiet religitser Sendungen.
Zusammenfassend lifit sich sagen: Das
Fernsehen gibt der Theologie Anreiz, manche
Gebiete neu oder weiter zu erarbeiten, es
stellt fiir manche innerkirchliche Aktivititen
cine Herausforderung im guten Sinn dar, es
sichert der Kirche ausreichende Méglichkeiten
fiir die Erfiillung ihres Auftrags zu; hinsicht-
lich des Programms gibt es, was Quantitit
und Plazierung angeht, keinen Grund zu
wesentlicher Kritik. Kirchliche Kritik an In-
halt und Qualitidt trifft beim genaueren Zu-
sehen in den meisten Fillen die Kirche selbst.
Obgleich die Deutsche Bischofskonferenz
eine bisher nicht widerrufene Stellung gegen
das kommerzielle Fernseben bezogen hat,
macht sich in gewissen kirchlichen oder der
Kirche nahestehenden Kreisen die Versuchung
bemerkbar, eine solche Entwicklung wenn
nicht zu begriiflen, so doch wohlwollend zu
tolerieren. Erfahrungen in anderen Lindern,
auch in unseren kommerziell bestimmten
Programmteilen, zeigen eindeutig, dafl eine
Kommerzialisierung zunidchst eine Minde-
rung der Qualitit im Programm mit sich
bringt, und daff reine Geschiftsinteressen die
Institution korrumpieren kdnnen. Auf eine
kurze Formel gebracht heiffit das: Kommer-
zielle Fernsehanstalten miissen zuerst Kdufer
kaufen. Die Anstalt dffentlichen Rechts da-
gegen mufl zuerst einen Gffentlichen Auftrag
sachgerecht erfiillen. Die 6ffentlich-rechtlich
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organisierte Anstalt mufl als die optimale
gelten.

Hier ist auch an einen Beschlufl des Zen-
tralkomitees der deutschen Katholiken zu er-
innern, der sagt: ,Weder ein Staatsrundfunk
noch eine Auslieferung von Rundfunk und
Fernsehen an Wirtschafts- oder Gruppenin-
teressen entsprechen unserem Ordnungsbild.
Die Verantwortung fiir Rundfunk und Fern-
sehen miissen vielmehr alle wesentlichen
Krifte der Gesellschaft in geordnetem und ab-
gewogenem Zusammenwirken tragen. Gewifs,
niemand weif}, ob die tatsichlichen Gege-
benheiten die Kirche im Jahr 1975 oder frii-
her nicht zwingen werden, auch diese Stand-
punkte zugunsten einer praktischen Mitarbeit
aufzugeben. Keinesfalls aber sollte sich die
Kirche zum Wegbereiter einer solchen Ent-
wicklung zum kommerziellen Fernsehen ma-
chen.

Zum Schlufl liefe sich fragen: Gibt es
nicht auch die Versuchung, angesichts eines
nicht gerade kultivierten Massengeschmadks,
dafl die Kirche den Areopag des Fernsehens
ganz verlific? Schlieflich ging auch Paulus
vom Areopag weg. Aber doch nur, um sich
ein anderes Forum zu verschaffen. Heute gibt
es keine andere Wahl. Die Kirche muf8 sich
auf diesem Forum weiter engagieren. Wenn
wir es auf diesem Areopag nicht tun, haben
wir keine Entschuldigung. Der universale
Auftrag ist gegeben, die Botschaft zu ver-
kiinden. Das Angebot der offentlich-rechtli-
chen Anstalten ist da. Um ihm gerecht zu
werden, miissen wir zweifellos noch mehr die
Mahnung des Dekrets iiber die sozialen Kom-
munikationsmittel (Nr. 15) beachten: ,Um
den dargelegten Erfordernissen gerecht zu
werden, ist rechtzeitig fiir die Ausbildung
von Geistlichen, Ordensleuten und Laien zu
sorgen. Sie miissen geniigend Sachkenntnis
besitzen, um diese Mittel fiir das Apostolat
zu gebrauchen.”

Werner Briining
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Heilige Schrift

Praktisches Bibellexikon.Unter Mitarbeit kath.
und evang. Theologen hrsg. v. A. GRABNER-
HAIER. Freiburg: Herder 1969. 1276 Sp.
Lw. 36—

Dieses ,Praktische Bibellexikon® ist tat-
sichlich praktisch. Trotz seiner 704 Seiten liegt
es leicht in der Hand, die relativ kleinen
Typen bleiben gut lesbar, die einzelnen Arti-
kel sind kurz, und ihre Zahl ist so groff, dafl
man auf fast alle Fragen, die beim Umgang
mit Bibel und bibelpastoraler Literatur ent-
stehen kdnnen, eine erste Antwort bekommt.
Nur iiber eines ist man bei einem rennom-
mierten Lexikon-Verlag etwas erstaunt: dafl
man vollig auf die grafischen Hilfen verzich-
tet hat, die heute zu einem guten Lexikon
gehdren.

Die Verfasser des Lexikons sind katholisch
und evangelisch. Ein wesentlicher Unterschied
zwischen den Artikeln der beiden Gruppen
ist nicht erkennbar. Es duftet ein wenig nach
Grofimutters Mottenkiste, wenn auf S. XIV
unten angemerkt wird, dafl fiir die katholi-
schen Beitrdge eine ,kirchliche Drudkerlaub-
nis® eingeholt wurde. Aber vielleicht ist das
wichtig fiir die Werbung. Die Verfasser ge-
horen zum gréfiten Teil einer jungen, nach-
riickenden Generation an. Man kann dieser
Gruppe zu ihrem Werk nur gratulieren. Es
ist deutlich, dafl die Bibel dem Biblizismus
entrissen werden soll. Das zeigt sich vor al-
lem in den neuartigen, nicht direkt biblischen
Stichworten, die von modernen Themen her
Briicken zur Bibel schlagen wollen. Auf S.
XLIV{. sind sie aufgefiihre. Da liest man
zum Beispiel unter ,,D“: Dauerreflexion, De-

mokratisierung, Denkform, Dialog, Distanz,

Divino afflante Spiritu, Du. Papst und Mar-
cuse also traut vereint. Die Absicht ist zu
loben, die Durchfiihrung gelingt nicht immer.
Beim Artikel ,Streik® zum Beispiel fehlt jeg-
lihe Bezugnahme auf Biblisches. Das ist ja

10%*

auch nicht einfach. Trotzdem schiene sie mir
unter Voraussetzung genauer Sachstudien und
einer geniigend differenzierten Hermeneutik
mindestens vom Alten Testament her moglich.
Offenbar fehlen aber die exegetischen Vor-
arbeiten.

Ob man hoffen darf, daf} einige der Ver-
fasser dieses Lexikons wenigstens hinterher
nun auch genauer iiber die Fragenbereiche
arbeiten, die sie mit Recht in ihr Lexikon
eingefithrt haben? N. Lobfink S]

ALONSO ScHOKEL, Luis: Sprache Gottes und
der Menschen. Literarische und sprachpsycho-
logische Beobachtungen zur Heiligen Schrift.
Diisseldorf: Patmos 1968. 284 S. Kart. 28,—.

Vor wenigen Jahrzehnten wurde es noch
beinahe als Sakrileg angesehen, wenn jemand
den vom Heiligen Geist verfafiten Bibeltext
mit Hilfe normaler literatur- und sprachwis-
senschaftlicher Kategorien verstindlich machen
wollte. Solche Gedankenginge waren den
oliberalen® Gelehrten vorbehalten, die nicht
mehr an das Dogma von der Schriftinspiration
glaubten. Nun verdffentlicht ein spanischer
Jesuit, Professor am Pipstlichen Bibelinstitut
in Rom, ein Werk, das sich zum groflen Teil
mit der herkdmmlichen Inspirationslehre be-
faflt und gerade zu diesem Zwedk die Er-
kenntnisse der modernen Literaturwissenschaft,
Sprachpsychologie und Religionssoziologie her-
anzieht. Gehorten die friiheren Traktate fiber
den gbttlichen Ursprung der Heiligen Schrift
zum Langweiligsten, Abstraktesten und Ideo-
logieverdichtigsten, was die neuscholastische
Theologie anzubieten hatte (und dies wollte
etwas heiflen!), so entfaltet der mit den Kir-
chenvitern wie mit der modernen Dichtkunst
gleich gut vertraute Verfasser in seinem glin-
zend geschriebenen Buch ein wahres Feuer-
werk geistesgeschichtlicher Assoziationen und
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Zusammenhinge. Auch wem die traditionellen
Fragestellungen fremd oder gar abstrus er-
scheinen mdgen, findet sich hier angesprochen
und auf einen gangbaren Weg gewiesen, die
Bibel wieder als Gottes Wort zu verstehen und

ernst zu nehmen. Es ist sehr zu wiinschen,.dafl
der deutschen Ubersetzung ein gleich grofier
Erfolg beschieden sei wie schon der spanischen
und englischen Ausgabe des Werkes.

F. ]. Schierse

Pidagogik

Groy, Horst: Die religiose Ansprechbarkeit
Jugendlicher als didaktisches Problem dar-
gestellt am Beispiel des Religionsunterrichts
an der Berufsschule. Hamburg: Furche 1969.
272 S. Lw. DM 25,-.

Das Problem der Religionspidagogik von
heute lautet: Einerseits stellt die Jugendsozio-
logie ein grofles religidses Interesse der Ju-
gendlichen fest, andererseits wirkt sich dieses
Interesse nicht in einem religisen Engage-
ment aus. H. Gloy geht dieser Frage nach
und entdeckt, dafl es dem jungen Menschen
von heute an der religidsen Ansprechbarkeit
fehlt. Diese ,religidse Ansprechbarkeit wird
konstituiert in Wirklichkeitserfahrungen, die
den Charakter des Unbedingten tragen und
darin die metaphysische Dimension der Wirk-
lichkeit offenbaren — und ...solche Erfah-
rungen miissen vom Jugendlichen in seiner
Begegnung mit der Welt, dem anderen und
sich selbst gemacht werden® (242). Im Riick-
griff auf Fr. W. Foerster und P. Tillich for-
dert Gloy zur Bewiltigung der Zeitsitua-
tion: die Offenheit der Welt in ihren ,Uber-
raschungshorizonten® neu zur Erfahrung brin-
gen, die Vielfalt und den Reichtum, die le-
bensbegriindende Macht, aber auch die mog-
liche zerstorerische Kraft zwischenmenschlicher
und gesellschaftlicher Beziehungen und Ver-
haltensformen neu vor Augen fithren, im
Gesprich mit dem Jugendlichen ,das geheime
Thema seines Lebens entbinden® (252-254).
Aus diesen Forderungen kann man entneh-
men, da Gloy den Sinn des Religionsunter-
richts nicht als Verkiindigung, nicht als Le-
benshilfe, sondern als ,Existenzklirung® un-
ter dem Wort Gottes begreift. Alle Probleme
werden am Beispiel des (evangelischen) Reli-
gionsunterrichts an der Berufsschule aufge-
wiesen; sie werden aber mutatis mutandis
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auch fiir andere Schulen ihre Giiltigkeit be-
sitzen. Ein Buch, das in der Analyse der
Jugendsituation wie der Praxis des Religions-
unterrichts prizise, in der Darstellung der
Theorie (einer Hermeneutik wie einer Didak-
tik) logisch und konsequent ist und das fiir
die Berufsschule die Chance des Religions-
gesprichs herausarbeitet; ein anregendes Buch!

R. Bleistein S]

Elite fiir die Diktatur. Hrsg. v. Horst UEBER-
HORST, Diisseldorf: Droste 1969. 441 S. Kart.
DM 24,-.

Nur partiell, aufgrund scheinbar zufilliger
Anstofle, erfihrt die nationalsozialistische
Vergangenheit ihre Bewiltigung. Wihrend
das Verhiltnis der Kirchen zum Dritten Reich,
die Verbrechen gegen die Menschlichkeit ver-
stindlicherweise grofle Aufmerksamkeit fan-
den, wird der nicht unwichtige Bereich der
Schulpolitik und der Jugendbildung nur spo-
radisch beachter; stellt man doch fest, dafl
wissenschaftliche Arbeiten iiber Jungvolk und
Hitlerjugend, iiber Luftwaffenhelfereinsatz
und Reichsarbeitsdienst, iiber die Schulpline
der Gymnasien und die Anpassung der Uni-
versititen einstweilen noch fehlen. Wohl hat
H. J. Gamm in ,Fithrung und Verfiihrung®
(1964) iiber die Pidagogik des Nationalsozia-
lismus ein umfangreiches Buch publiziert.
Aber seine Verdffentlichung bringt ebenso
wie das Buch von H. Ueberhorst ,Elite fiir
die Diktatur* mehr Dokumente als Analysen.
Gewif ermoglicht erst die Kenntnis der Tat-
sachen die Analyse. Was aber mag der Grund
dieser kiihlen Distanz zu einer totalitdren Er-
ziehung sein, wihrend man zur gleichen Zeit
die Schriften von Herbart, Pestalozzi und
Spranger tiichtig analysiert?
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Ueberhorst verfafit seinen ,Dokumentar-
bericht* iiber die ,Nationalpolitischen Erzie-
hungsanstalten von 1933-1945%, indem er
zahlreiches, teilweise bisher unveréffentlichtes
Material aus dem Dritten Reich verwertet
und nach 1945 geschriebene Urteile von Er-
ziehern in diesen Schulen bringt. Er beschreibt
die Griindungsidee, geht den Machtkimpfen
um die Napolas nach und skizziert ihre Er-
ziehungspraxis. Erschreckend deutlich wird
der in der Rassenideologie begriindete An-
spruch auf Herrschaft, der auf emotional-
irrationale Weise jungen Menschen in diesen
Musterschulen indoktriniert wurde, die ein
wenig die Kadettenschulen, eine wenig die
public schools, ein wenig die Landerziehungs-
heime, ein wenig Makarenkos Kollektiverzie-
hung, ein wenig Schulpfortas Humanismus
imitierten. Das Ziel eines solchen pidagogi-
schen Syndroms heifft: ,Das fiir die grofiten

Entscheidungen auf diesem Erdball reife Ge-
schlecht zu erhalten® (Hitler). Ob das Expe-
riment, eine Elite auf diese Weise zu ,ziich-
ten®, gelang — diese Erfahrung behielt uns die
Geschichte gnidig vor. Doch befreit uns der
Lauf der Dinge nicht von der Frage, ob der
Mythos der Ehre, das Pathos der Minnlich-
keit, die Ideologie vom Volk und seinem
ewigen Leben nicht doch Minner hervorge-
bracht hat, die heute noch mitten unter uns —
an den Schalthebeln der Macht? — als Elite
leben. Ueberhorst wagt weder seine Doku-
mente kritisch zu analysieren, noch einen ak-
tuellen Bezug seines Themas zur Gegenwart
aufzuspiiren. Warum eigentlich? Vielleicht
liegt es daran, dafl die Ursachen fiir das Da-
malige heute noch wirksam sind. Th. W.
Adorno war der Meinung, man habe die
Vergangenheit erst bewiltigt, wenn die Ur-
sachen des Vergangenen bewiltigt sind.

R. Bleistein S]

Biographie und Autobiographie

Martin Heidegger im Gesprich. Hrsg. v. Ri-
chard WissErR. Freiburg: Alber 1970. 80 S,
4 Abb. Kart. 9,80.

An Sekundirliteratur iiber Martin Heid-
egger ist kein Mangel, selbst nicht an Ver-
offentlichungen, die sich als ,Einfithrung® in
sein Denken bezeichnen. Trotzdem ist der Zu-
gang zur Gedankenwelt Martin Heideggers
vielen erschwert; es fehlt an Publikationen,
die den Denker nicht nur gedanklich, sondern
auch menschlich nahebringen. Dem Mainzer
Privatdozenten R. Wisser ist es gelungen, den
Philosophen anldflich seines 80. Geburtstags
zu einem Fernsehinterview zu bewegen, das
weithin Aufsehen erregt hat. Wisser legt die-
ses Interview jetzt in Buchform vor. Kon-
zentriert und durchdacht beantwortet der
Denker Fragen, er begriindet, weshalb ihm
die Frage nach dem Menschen im Hinblick
auf das Sein grundwichtig ist und in welcher
Richtung sich ihm eine Antwort auf die Frage
anbahnt: Warum ist Seiendes und nicht viel-
mehr Nichts?

Heidegger hat als Denker wie als Mensch
ungewdhnliche Wirkungen auf Menschen aus-

gelost. Das ergibt sich aus dem zweiten
Schwerpunkt des vorliegenden Bindchens;
zwolf Personlichkeiten aus den verschiedenen
Gebieten der Geistes- und Naturwissenschaft,
auch Theologen beider Konfessionen, bezeu-
gen diesen geistigen und menschlichen Ein-
fluf. Karl Rahner bekennt, ,dafl er zwar
viele gute Schulmeister des miindlichen Wortes
hatte, aber doch nur einen, den er als seinen
Lehrer verehren kann, eben Martin Heideg-
ger®. Carl Friedrich von Weizsidker berichtet
von einem Erlebnis mit Heidegger, das ihn
lehrte: ,Heidegger ist der wichtigste Philosoph
des 20. Jahrhunderts, vielleicht der Philosoph
des 20. Jahrhunderts®. Der Ziiricher Tiefenpsy-
chologe Medard Boss schildert Heideggers
otiefe Giite und seine riidshaltlose Anteil-
nahme an kleinsten und gréfleren Angele-
genheiten des anderen, aber auch die scheue
Zartheit und die weit offene Empfindsamkeit
seines Herzens.” Ernst Jiinger spricht von
ihm wie von ,einem schlichten Bauer, aber
wie einer aus dem Mirchen, der sich nach
Belieben verwandeln kann. .. Etwas vom Fal-
lensteller war auch dabei.”
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Man hat bei der Lektiire des Buchs den
Eindruck, als werde erst jetzt der Mensch
Heidegger entdedst. Wisser ist zuzustimmen,
der seine Kennzeichnung ,Zur Verantwor-
tung des Denkens® mit dem Satz beschliefit:
»Wenn das Beispiel Heideggers etwas lehrt,
dann dies: dafl man die Menschen zwar durch
das Menschlich-Allzumenschliche zueinander
oder auseinanderzubringen vermag, dafl man
sie aber nur iiber Gedachtes zum Denken
verpflichten kann.® Ch. Hiibener

FRIEDENTHAL, Richard: Entdecker des Ich.
Montaigne, Pascal, Diderot. Miinchen: Piper
1969. 410 S. Lw. 25,—.

Unter obigem Titel sind drei biographische
Essays vereinigt, ohne dafl die Entdeckung
des Ich besonders herausgestellt wiirde. Die
lebendige und anschauliche Darstellung ist
durchsetzt von vielen Einzelheiten und Anek-
doten, wozu besonders das leichtfertige Zeit-
alter Diderots viel Stoff bietet. Es ist natiir-
lich leichter, auf diese Weise Gestalten wie
Montaigne und Diderot gerecht zu werden
als einem Pascal; hier wiederum lassen sich
die mathematischen und naturwissenschaftli-
chen Entdedsungen eher richtig und verstdnd-
lich darstellen als die religidsen Probleme,
die in seinem Leben und seiner Zeit eine
bedeutende Rolle spielten. Der Verf. bemiiht
sich offensichtlich, eine objektive Darstellung
zu geben; er fithrt oft entgegengesetzte Be-
urteilungen an, ohne sich klar zu entscheiden.
Aber worum es im Jansenistenstreit eigentlich
ging, wird dem Leser wohl kaum klar. Es
handelte sich z. B. nicht darum, daff der
Beichtvater die wahrscheinlichen Motive des
Beichtkinds zu beriicksichtigen habe; das war
allgemeine Lehre. Vielmehr ging es darum,
ob ein Verbot, {iber das keine objektive Si-
cherheit bestand, sondern nur Wahrschein-
lichkeit, verpflichtend sei. Die Jansenisten
sagten ja, die Jesuiten nein. Spitz gesagt,
meinten die Jansenisten, es sei alles verboten,
was nicht ausdriidklich erlaubt sei; die Jesuiten
‘hingegen, es sei alles erlaubt, was nicht sicher
und ausdriidklich durch die Moral als bose
erklirt sei. Mit anderen Worten, es ging dar-
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um, ob die Beweislast der Freiheit oder dem
Verbot zuzuweisen sei. Es ist allerdings dem
Verf. nicht vorzuwerfen, dafl er das tiefere
Anliegen der damaligen Kasuistik nicht sieht,
da dies auch viele andere nicht getan haben.

Das 17. Jahrhundert war eine Zeit starker
gesellschaftlicher, wirtschaftlicher und wissen-
schaftlicher Wandlungen. Diese stellten dem
christlichen Leben bisher unbekannte Fragen.
Die Kasuistik der Jesuiten versuchte, die
Grenzen zwischen Erlaubtem und Unerlaub-
tem aufzuzeigen. Dafl dabei in einzelnen
schwierigen Fillen durch einseitige Spekula-
tion diese Grenze nicht richtig gezogen wurde,
auch in der Absicht, keine zu schweren Lasten
ohne Grund aufzuerlegen, ist richtig. Diese
Fille wuflte Pascal nicht ohne Einseitigkeiten
und Entstellungen mit soviel Geist und Ironie
darzustellen, daf alle Widerlegungen und
Richtigstellungen dagegen nicht aufkamen.
Dabei ist aber die allgemeine Einstellung der
Jesuiten meist auch von denen iibernommen
worden —ohne dafl sie darum wufiten —, die sich
iiber ,die jesuitische Moral® empdrten. Wozu
die jansenistischen Forderungen fithren mufi-
ten, zeigt die Darstellung, die Frieden-
thal vom Lebensende Pascals gibt. Sie
mufiten auf die Dauer zu einer harten, un-
menschlichen Welt fithren, die mehr dem
Geist des Alten Testaments als dem Geist
Christi entsprach. Man kann sich fragen, ob
der praktische Abfall vom Christentum und
die Leichtfertigkeit der Sitten im 18. Jahr-
hundert nicht neben anderem auch eine Ant-
wort auf das diistere jansenistische Klima
waren.

Der Titel ,Lettres & un provincial® wird
Sfter iibersetzt: ,Briefe an einen Provinzial®,
einige Male auch ,Briefe an einen Freund in
der Provinz®. Nur die zweite Ubersetzung
gibt im Deutschen den Sinn richtig wieder.

A. Brunner §]

HavusensTEIN, Wilhelm: Impressionen und
Analysen. Letzte Aufzeichnungen. Miinchen:
Bruckmann 1969. 272 S. Lw. 28,—.

Die Tagebuchaufzeichnungen entstammen
den Jahren 1948 und 1955-57; dazwischen
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lag der Aufenthalt in Paris, als erster diplo-
matischer Vertreter der Bundesrepublik in
Frankreich. Der letzte Eintrag ist datiert
2. Juni 1957, also am Vorabend seines Tods,
ein Programm fiir die Arbeit der nichsten
Tage. Die beiden Hauptgebiete seines Lebens
kommen, wie zu erwarten, vor allem zur
Sprache: Der Schriftsteller, der tiber Literatur,
Theater, Oper und das gesamte Gebiet der
Kunst sein sehr selbstindiges Urteil abgibt,
und der Diplomat, der mit Interesse und
auch Besorgnis das politische Leben verfolgt.

Daneben wird auch viel von Begegnungen
mit den verschiedensten Persdnlichkeiten be-
richtet. Uberall spiirt man das lebendige
Empfinden fiir die Wirklichkeit der geistigen
Werte, fiir ihre Bedeutung als tragende
Michte der Kultur, aber auch die grofie Sorge
wegen ihrer Bedrohung durch die Ubermacht
der technischen Entwicklung. Alles ist getra-
gen von einem starken Bewufdtsein der Ver-
antwortung als Mensch wie als Schriftsteller
und dem Bemiihen, dieser Verantwortung im
Leben gerecht zu werden. A. Brunner S]

Humanismus

BARMEYER, Eiche: Die Musen. Ein Beitrag zur
Inspirationstheorie. Miinchen: Fink 1968.
228 S. (Humanistische Bibliothek. 2.) Kart.
28,-.

Antike und moderne Dichter sprechen von
Inspiration; fiir letztere ist eines der klarsten
und bekanntesten Beispiele Nietzsche. Diese
Tatsache legt nahe, daf} hier eine bei tiefster
Verschiedenheit der Weltauffassung gleiche
Erfahrung gemeint ist. Diese hat in dem
antiken Glauben an die Musen ihren Aus-
druds gefunden. Sie sind der als gottlich er-
fahrene Grund der iiber das Gewdhnliche
erhohten Erfahrung im Enthusiasmus, der da
gewihrten neuen und umfassenderen Sicht
auf die Wirklichkeit in ihrem Ordnungs-
gefiige, als Kosmos; sie bringt sich in Gesang,
Dichtung und Tanz zur Auflerung und schafft
durch die Stimmung der Festfreude Gemein-
schaft. Der Singer ist seiner Kunst nur in die-
sem erhohten Zustand fahig und erfihrt sein
Singen nicht als sein perstnliches Werk, son-
dern als von einer héheren Macht, von den
Musen eingegeben. Der Enthusiasmus ist so
die Quelle hoherer Erfahrung und Einsicht
und hat darum auch Bezichung zum Wissen
und zur Philosophie wie zum gesamten Be-
reich des Sprachlichen und Dichterischen. Mit
Plato beginnt die Kritik an dieser hohen
Schitzung des Enthusiasmus und seines um-
fassendsten Anspruchs; die Philosophie 16st
sich als ein Hoheres aus ihm heraus.

Die Gesamtheit der hier aufgewiesenen
Phinomene weist wohl darauf hin, dafl es
sich bei dem Erlebnis des Enthusiasmus um
einen besonderen Zustand des psychischen
Bereichs handelt; dafiir spricht das Rhyth-
mische der Dichtung und des Tanzes sowie
die nicht durch rationale Griinde vermittelte
Ubertragung der Gestimmtheit z. B. als Fest-
freude. Dieser Zustand kann das Vermogen
geistiger Einsicht von den Grenzen der All-
tiglichkeit befreien und umfassendere Zusam-
menschau ermdglichen; die ganze Wirklich-
keit erscheint wie verindert. Da dieser Be-
reich des Psychischen nicht einfach mit dem
personalen Ich zusammenfillt und nicht so
frei ist wie das eigentlich Geistige, wird der
Enthusiasmus nicht als Wirkung eigenen Tuns,
sondern als fremde Eingebung empfunden,
und von der frithgriechischen Einstellung her
wegen seiner Unverfiigbarkeit als gottlich
und gestalthaft, eben als die Musen. Diese
Erfahrung war aber so nur da mdglich, wo
Lebenserfahrung, Wissen, Weisheit und Kunst
noch ungeschieden ineinanderlagen. Mit stei-
gender Differenzierung der Kulturbereiche
mufiten Enthusiasmus und neue Einsichten,
vor allem Enthusiasmus und Philosophie,
immer mehr auseinandertreten. Enthusiasmus
verbiirgt aus sich allein nicht die Wahrheit.
Die Inspiration wurde auf die Kunst, vor
allem auf die Dichtung eingeschrinkt, wih-
rend die rationale Wirklichkeitserfassung an-
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fing, eigene Wege zu gehen. Plato steht mit

seiner noch zwiespiltigen Beurteilung des

Enthusiasmus am Beginn dieses Prozesses.
A. Brunner SJ
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ligitsen Auffassung doch die gleichen oder
dhnliche Verinderungen festzustellen sind,
wihrend in dem Lustspiel von N. Machia-
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Hans Maier

Noch einmal: Politische Theologie

Meine Kritik an der ,politischen Theologie® (siehe Stimmen der Zeit 183 [1969] 73-
91) hat ein lebhaftes Echo ausgelést. Die Diskussion iiber die Thesen von J. B. Metz
ist in der kirchlichen und nichtkirchlichen Offentlichkeit in breitem Mafl in Gang ge-
kommen1i, Als sei ein Bann gebrochen, melden sich neben den akklamierenden?® zu-
nehmend auch die kritischen und unterscheidenden Stimmen?® zu Wort; und bei den
Verfechtern der politischen Theologie selbst hat der anfingliche Enthusiasmus einer
kithleren Haltung und einem Bemiihen um sachliche Klirung Platz gemacht4. Eine
Uberpriifung der Positionen ist im Gang, bei der Theologen ,zwischen den Fronten®
in der Diskussion an Einfluf} gewinnen: so haben sich K. Rahner und K. Lehmann auf

1 Eine erste Zusammenfassung bietet der von H. Peukert hrsg. Sammelband: Diskussion zur ,poli-
tischen Theologie* (im folgenden zit.: DpTh) mit Beitrigen von F. Béckle, G. Ermecke, C. Geffré,
F. Herzog, K. Lehmann, H. Maier, J. B. Metz, W. Oelmiiller, W. Pannenberg, H. Peukert, K. Rahner,
T. Rendtorff, H. R. Schlette, H. Schiirmann u. D. A. Seeber (Miinchen, Mainz 1969); dort auch biblio-
graphische Hinweise. Vgl. ferner: Essener Gespriche zum Thema Staat und Kirche, hrsg. von J. Kraut-
scheidt u. H. Marré, Bd. IV, mit Referaten und Diskussionsbeitrigen von E.-W. Bickenfsrde, E. Feil,
A. Hollerbach, K. Lehmann, H. Maier, P. Mikat, G. Scherer u.a. (erscheint Miinster 1970). Einen
Einblick in die internationale Diskussion geben die Beitrige von Cl. Geffré u. F. Herzog, DpTh 96 ff.,
121 ff.

2 So u.a. E. Schillebeeckx, Gott — die Zukunft des Menschen (Mainz 1969), 142 ff.; H. R. Schlette,
Religion ist Privatsache. Ein Beitrag zur ,politischen Theologie®, in: Orientierung 33 (1969), 17 f. (jetzt
auch DpTh 72 ff.); und — speziell gegen meine Kritik an J. B. Metz — E. Hoflich, Karl Marx fiir die
Kirche. Eine Antwort auf Hans Maiers Polemik gegen die politische Theologie, in: Frankfurter Hefte
24 (1969) 777 ff.; ders., Heilsverkiindigung als politische Gewissensbildung, ebd. 24 (1969), 843 ff.

3 In jiingster Zeit vor allem A. Bohm, Klerikalismus von links. Fragen eines Laien zur ,kritischen®
und ,politischen® Theologie, in: Rheinischer Merkur vom 9. Mai 1969; W. Dreier, Christlich verant-
wortete Politik und ,Politische Theologie®. Eine theologisch-politologische Grundsatziiberlegung, in:
Jahrbuch fiir christliche Sozialwissenschaft 10 (1969) 235 ff.; K. Krenn, ,Theologic der Welt® und
»Politische Theologie®, in: Miinchener Theologische Zeitschrift 20 (1969) 60 ff.; E.-W. Béckenforde,
Politisches Mandat der Kirche? in: Stimmen der Zeit 184 (1969) 361 ff.; R. Spaemann, Theologie,
Prophetie, Politik. Zur Kritik der politischen Theologie, in: Wort und Wahrheit 24 (1969) 483 ff. — Zur
problemgeschichtlichen Einordnung der politischen Theologie vgl. K. Lehmann, Die politische Theologie:
theologische Legitimation und gegenwirtige Aporie, in: Essener Gespriche IV (siche Anm. 1; gekiirzt
DpTh 185 ff.); zu den durch sie aufgeworfenen Fragen des theologischen Studiums und der Priesterbil-
dung K. Forster, Die Kirche und die moderne Gesellschaft, in: die sendung 5/1969, 3 ff.

* Dies gilt vor allem fiir die seitherigen Auflerungen von J. B. Metz selbst; vgl. seinen Art. ,Poli-
tische Theologie® in: Sacramentum mundi Bd. I1I (Freiburg 1969) 1232 ff.; ferner: ,Politische Theologie®
in der Diskussion, in: Stimmen der Zeit 184 (1969), 289 ff. (erweiterc DpTh 267 f£.). Nur der Vortrag
»Reform und Gegenreformation heute* (Mainz, Miinchen 1969) zeigt — auch in der Verwendung des
historisch obsoleten Begriffs der ,Gegenreformation® — eine gewisse Trotzhaltung.

11 Stimmen 185, 3 145



Hans Maier

katholischer, W. Pannenberg und T. Rendtorff auf evangelischer Seite zu den anste-
henden Fragen in einer Weise gedufert, die das Gesprich differenziert und weiter-
fiithre5. Freilich macht der teilweise in Gang befindliche Riickzug ins Schneckenhaus
theologischer Hermeneutik gerade fiir den von den Problemen betroffenen ,Laien®
die Erwiderung nicht leicht: sah er sich noch vor einem Jahr in der Rolle des Signal
gebenden Grenzpostens gegeniiber einer ungestiim ins Weltliche ausfallenden Theo-
logen-Freischar, so konnte ihm jetzt, wenn er den Theologen ins Innere ihrer diffizilen
Gedankengebiude folgt, intra muros selbst ein Halt zugerufen werden — weshalb er
gleich zu Anfang den neuerdings fiir kirchliche Reformen empfohlenen ,zweiten
Mut“8 fiir sich in Anspruch nimmt.

Wihrend sich das innertheologische Gesprich um die politische Theologie differen-
ziert und versachlicht hat, geht die Popularisierung ihrer Formeln in der breiteren
Offentlichkeit in gesteigertem Umfang weiter. Nach dem Gesetz des sinkenden Kultur-
guts werden die Stereotypen der politischen Theologie just in dem Augenblide im
publizistischen und verlegerischen Betrieb wirksam, in dem sie sich in der theologischen
Diskussion schon wieder aufzuldsen beginnen. So iiberschwemmt eine Inflation politi-
scher oder revolutionirer Theologie den Biicher- und Zeitschriftenmarkt: kein christlich
firmierender Verlag, der nicht — in der Rechten den ,,Ministrantendienst 1970“ und das
Handbuch ,Christ im Alltag® — mit der Linken die Rede des ,politischen Jesus“ und
die ,Revolution in der Kirche“ unter die Leute streute. Funk und Fernsehen haben
sich gleichfalls des offensichtlich dankbaren Themas angenommen. In den Pfarreien,
den Hochschulgemeinden, den Jugendverbinden, den Priester- und Predigerseminaren
war das Jahr 1969 von nicht endenden Debatten iiber politische oder revolutionire
Theologie erfiillt. Und nicht zuletzt ist diese Theologie Hauptpunkt auf der Tages-
ordnung der nun auch in der Bundesrepublik sich bildenden ,underground churches®,
wobei es freilich vorderhand nicht um theologische Argumente, sondern ausschlieflich
um kirchenkritische ,Praxis® geht — wenn nicht gar um das Ausrdumen von Kirche
iberhaupt 7.

5 K. Rahner, Die gesellschaftskritische Funktion der Kirche (unversff. Ms.); ders., Die Frage nach
der Zukunft. Zur theologischen Basis christlicher Gesellschaftskritik, DpTh 247 ff.; K. Lehmann a.2.0.
(siche Anm., 3); W. Pannenberg, Geschichtstatsachen und christliche Ethik. Zur Relevanz geschichtlich-
politischer Sachfragen fiir die christliche Ethik, DpTh 231 ff.; T. Rendtorff, Reformation oder Revo-
lution? Uber die politische Dimension reformatorischer Theologie, in: Rendrtorff-Steck, Protestantismus
und Revolution (Miinchen 1969) 7 ff. (bes. 15 ff.); ders., Politische Ethik oder ,politische Theologie®?
DpTh 217 ff. :

6 J. B. Metz, Reform und Gegenreformarion, 24 ff.

7 Als erste Information und Materialsammlung vgl. D. Lange u. a., Kritische Kirche. Eine Doku-
mentation (Gelnhausen, Berlin 1969). Hier reicht das Spektrum von den - eher gemifigten — bayeri-
schen evangelischen Gruppen bis zum radikalen Standpunkt der ,Celler Konferenzen*. Gemeinsam ist
allenthalben die Diirre der theologischen Argumentation. Selbst F.-W. Marquardt, persénlich ein Freund
der ,kritischen Kirche®, mufl zugeben, daf sich ,hier cine Bewegung einfacher Einsichten und Wahr-
heiten®, eine ,Vorlicbe fiir ein unkompliziertes ,praktisches Christentum®® dokumentiert (a.2.0. 187,
192). ,Erinnert man sich, mit welcher Anstrengung des theologischen Begriffs einst die Kirchenkritik
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Noch einmal: Politische Theologie

Zwischen der Szylla theologischer Esoterik und der Charybdis ultrakonkreter Aktio-
nen hat es der Chronist der ,politischen Theologie® nicht leicht. Wie einen Zusam-
menhang erfassen und darstellen, der sich jeden Augenblick verindert und dessen Rin-
der — Theologie hier, politische Aktion dort — bereits streitbar auseinanderklaffen?
Wihrend sich die Viter der Bewegung in stets subtileren Unterscheidungen bewegen
und — Zauberlehrlingen dhnlich — das Feld der Praxis immer wieder mit Geistesge-
schichte und Hermeneutik vertauschen, kehren sich die Adepten der kirchlichen action
directe bereits enttduscht von ihren Lehrern ab. Der auf Politik ausgestellte theolo-
gische Schein vermag offensichtlich die von ihnen gewiinschte radikale Kirchenreform
nicht zu decken. So werden denn schirfere Mittel empfohlen. Sollte man nicht, fragt
E. Hoflich, das ,philosophische Gedankengut® von Karl Marx nicht nur als Diskus-
sionsmaterie fiir den Dialog von Christen und Marxisten gebrauchen, sondern als
»Medizin fiir eine Verjlingungstherapie der Kirche®: diirfte man davon nicht ,eine
Regeneration von Lehre und gesellschaftlichen Funktionen der Kirche“ erhoffen8?
Karl Marx als neuer Aristoteles der Theologie! Aber wird die Kirche freiwillig zu
diesem Verjiingungstrank greifen? Der ,Kritische Katholizismus® ist da skeptisch:
»Die Kirche stirbt nicht von selbst aus. Deshalb muf auch hier eine wirksame Oppo-
sition organisiert werden.“? Solche Oppasition sieht in der Regieanweisung des munter
in Gang gekommenen kirchlichen Riipelspiels so aus: ,Versagen Sie nichtgewdhlten
Studentenpfarrern die Gefolgschaft. Demonstrieren Sie vor Generalvikariaten und
Kirchen . .. Storen Sie Predigten, in denen Pfarrer Fitnam statt Vietnam sagen oder
sonstigen Altweiberkohl reden. Blockieren Sie die Kommunionausteilung, wenn statt
Liturgie Magie zelebriert und die Sakramentenspendung zum Herrschaftsmittel wird®
(Werner Post)10. Ob die theologischen Verfechter einer politischen Theologie iiber
diese Art von Gefolgschaft gliicklich sind? Jedenfalls liefern ihre eigenen Thesen kei-
nen wirksamen Schutz gegen eine politische Umfunktionierung der Kirchen. Daher

der Barmer Theologischen Erklirung und vor zehn Jahren noch die der Kirchlichen Bruderschaften
erarbeitet worden sind, dann mag ecinem solche einfache Berufung auf den ,Geist und Sinn Christi®
vielleicht nachldssig, vielleicht allzu schlicht vorkommen® (190). Freilich fithrt Marquarde diese Ver-
selbstindigung der Praxis, dhnlich wie schon Metz, auf die heutige Fraglichkeit metaphysischer Theo-
logie zuriick und kommt von da zu der hochst problematischen These, die Kirche habe ,kein anderes
Wesen als ihr pragmatisches, ihr Tun ist ihr Wesen, und darum kann und muf man wohl auch bei der
Frage ihrer Effektivitit anfangen — worunter wir zunichst nur ihre Diensttauglichkeit (!) verstehen
mochten® (189). — Die simple Konsequenz dieser Betrachtungsweise ist, daf} theologische Verdffentlichun-
gen heute meist nur noch dann gewiirdigt werden, wenn sie ,brisant®, ,aktivierend®, ,gesellschafts-
kritisch® und ,revolutionir® auftreten, also zur Vermehrung des ,Aktionspotentials® beitragen. So
wird Cardonnels ,Gott in Zukunft® von fithrenden Theologen angepriesen als ,explosiv wie cine
Handvoll Dynamit* (H. Gollwirzer), als Freisetzung .elementare(r) Krifte aus dem Evangelium®
(Th. Sartory) usw. Der ,lebensphilosophische® Dynamismus dieser Formeln hat seine — heute leider
vergessenen — Vorbilder.

8 E, Hoflich a.a.0. (siche Anm. 2) 785.

9 Kritischer Katholizismus Nr. 5, zit. nach Burgbrief 2/68, Rothenfels 1968, 39.

10 W, Post, Wie weit ist eine Demokratisierung der Kirche moglich? in: Demokratisierung der Kirche.
Berichte und Referate vom Hochschulringtag des Bundes Neudeutschland 1969, 9 ff. (19).
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mufl bei einer Bestandsaufnahme neben dem Inhalt politischer Theologie stets auch
der ,Hof* ihrer Anwendungen, die Form ihres oft fragwiirdigen Gebrauchs im Blick
gehalten werden: einer Theologie, die sich auf Schritt und Tritt auf das Prinzip der
Gesellschaftsrelevanz beruft, sollte man den Riickzug ins hermeneutische Schlupfloch
der ,Denkmodelle“ und , Interpretationen® nicht zu leicht machen!

Die folgenden Ausfithrungen versuchen, in Form einer vorldufigen Bilanz den Stand
der Frage festzuhalten, wie er sich im Lauf des Jahres 1969 entwidkelt hat 11, Ich stelle
zunichst die heutige Position der politischen Theologie an Hand der Auflerungen von
J. B. Metz noch einmal in jenen Punkten dar, in denen sich Anderungen oder Kli-
rungen ergeben haben (I). Ein zweiter Abschnitt versucht die offengebliebenen Fragen,
auf die ich bisher keine oder nur unzureichende Antworten erhalten habe, noch ein-
mal zu fixieren und zu prizisieren (II). Ein weiterer Abschnitt wagt sich auf das fast
uferlos gewordene, theologischer Kontrolle weithin entglittene Feld ,praktischer® poli-
tischer Theologie — also der institutionellen Umsetzung der theologischen Maximen in
Kirchenkritik und politische Aktionen (III).

I. Klirungen: Motive und Funktionen ,politischer Theologie®

Dankbar sei anerkannt, dafl die Diskussion in mehrere bisher undeutliche und
ambivalente Auflerungen der politischen Theologie ein wenig mehr Licht gebracht hat.
Dies gilt 1. im Hinblick auf die theologiegeschichtliche Motivierung (Identitdt und
Differenz zur Sikularisierungsthese), 2. beziiglich der historischen Implikationen und
Belastungen des Begriffs, 3. hinsichtlich der Differenz von politischer Theologie und
»Theologie der Revolution®, 4. in bezug auf die christologische und ekklesiologische
Dimension der politischen Theologie.

1. Wer den theologischen Ausgangspunkt von J.B. Metz kannte (ohne seine radi-
kale Anthropozentrik und seine Auffassung der neuzeitlichen Sikularisierung im ein-
zelnen zu teilen), der mufite von dem Entwurf seiner politischen Theologie zunichst
iiberrascht werden. Nahm eine ,,politische Theologie“, auch wenn sie ausdriicklich nicht
als regionale ,, Theologie der Politik® konzipiert war 12, nicht von der legitimen Eigen-
stindigkeit der ,weltlichen Welt“ den wesentlichen Teil, nimlich das Politisch-Gesell-
schaftliche, wieder zuriids? Machten sich hier nicht — ganz dhnlich wie im ,christologi-
schen Humanismus“ Karl Barths — Tendenzen einer ,integralistischen® Funktionali-
sierung und Instrumentalisierung des Politischen bei gleichzeitiger Ablehnung der

11 Das Manuskript wurde am 20. Januar 1970 abgeschlossen.,

12 So jerzt die Klarstellung von Metz selbst: DpTh 279. Vgl. schon J. B. Metz, Kirche und Welt im
Lichte einer ,politischen Theologie®, in: Metz, Zur Theologie der Welt (Mainz, Miinchen 1968; im
folgenden zit.: PT), 106 f.: ,Mit der Rede von der politisch-kritischen Theologie soll nicht etwa eine
zusitzliche neue theologische Disziplin gefordert werden. Diese Theologie soll vielmehr in erster Linie
einen Grundzug im theologischen Bewufitsein iiberhaupt aufdedsen.®
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Eigengesetzlichkeit von Staat und Gesellschaft 13 geltend? In der Tat scheint mir die
Spannung zwischen einer explizierten Sikularisierungsthese und der Position politi-
scher, d. h. gesellschaftsverindernder Theologie auch nach Metz’ jiingsten Auflerungen
zu diesem Punkt 4 nicht aufgehoben zu sein. Aber sie ist jetzt zumindest entwicklungs-
geschichtlich und biographisch verstindlicher geworden. In der Wandlung des Metz-
schen theologischen Weltverstindnisses vom reinen Freigegebensein der Welt (dem die
Innerlichkeit des Glaubens unvermittelt gegeniiberstand) zur stirkeren Betonung der
Welt als Aufgabe des Christen, als Bewihrungsfeld eines zukunftsorientierten Glau-
bens15 — in dieser Wandlung wird, wie mir scheint, die Sikularisierungsthese nicht
einfach ,erginzt und korrigiert® 6, sondern relativiert, ja um- und neugedacht. Aus
abstrakt freigegebener Welt wird konkret anvertraute, zur Gestaltung aufgegebene
Welt17. Das weist aber darauf hin, daf die Sikularisierungsthese von Anfang an zu
kurz gedacht war, insoweit sie ,Freigabe® nur negativ als Exemtion von theologischen
Hegemonieanspriichen, nicht aber positiv als Erkenntnis der dieser Welt eingestifteten
Rationalititsstrukturen verstand. Deutet man den Sikularisierungsvorgang so, wie ihn
Metz zu Anfang der sechziger Jahre verstand, nimlich im Licht einer emanzipatorisch
begriffenen Freiheit18, dann bedarf es in der Tat des deus ex machina einer — als

13 Vgl. K. Barth, Christengemeinde und Biirgergemeinde (Miinchen 1946), 8 ff., 22 f., mit der These,
die Biirgergemeinde habe ,keine vom Reich Jesu Christi abstrahierte, eigengesetzlich begriindete und
sich auswirkende Existenz, sondern sie ist — auflerhalb der Kirche, aber nicht aufierhalb des Herrschafts-
kreises Jesu Christi — ein Exponent dieses seines Reiches“. Bedenklich vor allem die demokratietheore-
tischen Folgerungen 2.2.0. 32 ff.,, wo auf dem Hintergrund eines rousseauschen Staatsbegriffs die Par-
teien als ,vielleicht von jeher krankhafte, auf jeden Fall nur sekundire Erscheinungen® abgelehnt werden
und die Frage gestellt wird: ,Ist die Christengemeinde wohl beraten, wenn sie zur Erfiillung ihrer
Mitverantwortung in der Biirgergemeinde diese Gebilde um ein weiteres vermehrt? Gibt es in christ-
licher Sicht eine andere ,Partei im Staate als eben - die christliche Gemeinde selber mit ithrem aller-
dings besonderen Sinn und Auftrag dem Ganzen gegeniiber? Und kénnte in christlicher Sicht als poli-
tische Entsprechung der Kirche im Staat (wenn diese die Form einer Partei haben sollte) etwas anderes
erlaubt und moglich sein als — man erschrecke nicht zu sehr! eine einzige, alle anderen ausschliefiende
Staatspartei, deren Programm mit der umfassend verstandenen Aufgabe des Staates (unter Ausschlufl
aller Sonderideen und Sonderinteressen) identisch sein miifite?® Zur Genesis dieser Barthschen Position
vgl. seine Schrift: Rechtfertigung und Recht (Basel 1938); zum weiteren Ausbau: K. Barth, Politische
Entscheidung in der Einheit des Glaubens (Miinchen 1952), u. H. Gollwitzer, Die christliche Gemeinde
in der politischen Welt (Tiibingen 1954). Hier ist theologisch der Weg vom idlteren politischen Katholi-
zismus und Protestantismus zur ,politischen Gemeinde® (und politischen Theologie) schon vorweg-
genommen.

14 DpTh 268 ff. mit Anm. 10, wo betont wird, dafl die neue politische Theologie nicht hinter die
Unterscheidung von politischer und religidser Ordnung zuriickfalle, sondern sie gerade voraussetze.

15 Diese Entwicklung ist eingehend analysiert bei K. Lehmann, Die politische Theologie (Ms.), 8 ff.,
bes. 11 (kiinftig: Essener Gespriche; siche Anm. 3)

18 So Metz: DpTh 271, Anm. 10.

17 Deutliche Parallelen zeigt die evangelische Nachkriegstheologie. Auch dort hat die Revolte gegen
eine einlinig und abstrakt gewordene Zwei-Reiche-Lehre zu Formen einer neuen, das Politische ein-
bezichenden Theologie gefiihrt, zundchst in der Hervorhebung der Konigsherrschaft Christi bei K. Barth
und seiner Schule, spiter im systematischen Ausbau der eschatologischen Struktur der Jesusbotschaft bei
W. Pannenberg und ]J. Moltmann.

18 Dazu weiter unten S, 156 ff.
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anthropologische Freiheitsgeschichte interpretierten — zielgerichteten Eschatologie, um
jenseits der atomisierten Einzelwillen und ihrer politischen oder religidsen ,Innerlich-
keit* iiberhaupt wieder so etwas wie Biirgergemeinde oder Kirche entstehen zu lassen 19,
Auf das Problem ist spiter noch zuriickzukommen.

Noch allgemeiner wird der situationsgebundene Charakter der ,politischen Theo-
logie® dort spiirbar, wo sie sich zum Widerpart einer ,,privatistisch® gewordenen, am
Leitfaden existentialtheologischer Begriffe orientierten Verkiindigung aufwirft. Das
relative — freilich nur relative — Recht einer solchen Position ist J. B. Metz um so we-
niger zu bestreiten, als er die Méglichkeit einer legitimen Individualisierung der christ-
lichen Heilsbotschaft stets gesehen hat20. Doch hier handelt es sich, wie E. W. Bocken-
forde mit Recht betont hat, nicht um ein biblisch-hermeneutisches, sondern um ein
theologie- und geistesgeschichtliches Problem2!: ist doch die Abwandlung der theolo-
gischen Auslegungskategorien ins Subjektive und Private eine spezifische Besonderheit
der jiingeren deutschen Theologie — speziell der Bultmann-Schule — und der ihr fol-
genden europidischen Richtungen gewesen. Wie anders die Dinge schon im Kontext
der amerikanischen Kirchenverhiltnisse aussehen, macht die Bemerkung F. Herzogs zu
Metz’ Entwurf einer politischen Theologie deutlich: die amerikanische Theologie ten-
diere in Richtung des Politischen, nicht weil der Amerikaner entprivatisiert werden
miisse, sondern weil er schon zu sehr politisiert sei; er sei ,nicht mehr sein eigener
Herr* 22,

2. Der historischen Belastung des Begriffs ,politische Theologie®, von der in frii-
heren Auflerungen nur am Rand die Rede war 23, sind sich die Verfechter der politi-
schen Theologie inzwischen sehr viel deutlicher bewufit geworden. So hat J. B. Metz
in seinen jiingsten Verdffentlichungen auf die dltere Tradition politischer Theologie
von Varro bis Bonald hingewiesen 24, und sein Schiiler E. Feil hat in einem kenntnis-
reichen Aufsatz die Traditionsgeschichte des Begriffs im einzelnen zu kliren und zu
interpretieren versucht2. Aus mehreren Auflerungen darf man schliefen, dafl sich
insbesondere J. B. Metz der Implikationen und Fuflangeln dieser Formel nicht bewufit

19 Auch hier liegen die Parallelen zur Entwicklung im evangelischen Bereich offen zutage. Da die
reformatorische Erbsiindenlehre — im Gegensatz zur katholischen — die Annahme eines nach dem Siinden-
fall verbliebenen positiven (naturrechtlich ausformbaren) Ordnungsrestes im Kosmos nicht zuldfe, kann
Politik hier nicht als Entwicklung und Entbindung eines potentiellen Natur-Rechts, sondern hochstens
als Einddimmung des bestehenden Natur-Unrechts (H. Thielicke) verstanden werden. Strukturell erhilt
»evangelische Politik® dadurch immer den Charakter eines korrigierenden Eingriffs von aufen.

20 Siche PT 102, 107. Freilich werden in den ersten Entwiirfen Metz’ zur politischen Theologie die
Begriffe des Intimen, Privaten, Personalen, der Subjektivitdt etc. reichlich unscharf gehandhabt.

21 E.-W. Bodkenforde, Politisches Mandat (siche Anm. 3), 365 mit Anm. 8.

22 F. Herzog, ,Politische Theologie® und die christliche Hoffnung, DpTh 121 . (131).

ESEP T 995 0511 mitsAnm, b

24 Vgl. die Bemerkungen in seinem Art. ,Politische Theologie® in: Sacramentum mundi III, 1232 ff.;
ferner DpTh 268 ff. mit Anm. 6 u. 29. _

2 E. Feil, Von der ,politischen Theologie® zur ,Theologie der Revolution®? in: Diskussion zur
»Theologie der Revolution®, eingel. und hrsg. von E. Feil und R. Weth (Miinchen, Mainz 1969; im
folgenden zit.: DThR), 110 ff. u. bes. 113 ff.
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war, als er sie seinem Versuch einer zeitgerechten Hermeneutik der Heilsbotschaft zu-
grunde legte 2. Auf die Abgrenzung von der 4lteren politischen Theologie wird daher
in den jiingsten Verdffentlichungen zunehmend Wert gelegt. Wenn dann freilich der
Begriff — faute de mieux??? — doch beibehalten, zugleich aber von seinen ilteren Be-
deutungen abgehoben und mit neuem Inhalt gefiille wird, so kann ich angesichts der
nicht wegzuleugnenden Traditionsbelastung hierin nur eine subjektiv-dezisionistische
Entscheidung sehen. Sie wird um so problematischer, als der Begriff des Politischen
in der politischen Theologie — wie vor allem der Diskussionsband zeigt — den dispara-
testen Eindeutungen offensteht. Es wire daher, wenn man nach einer Formel fiir die
transpersonale, kosmische Dimension der Heilsbotschaft sucht, wohl genauer und —
sit venia verbo — theologischer, schlicht von ,eschatologischer Theologie® zu sprechen;
denn eben der Versuch systematischer Entfaltung der eschatologischen Dimension ist es,
der die politische Theologie von anderen Theologien unterscheidet.

Erwigungen dieser Art sind keine begriffsgeschichtliche Spielerei, und ich kann das
Argument nicht gelten lassen, daff die Kritiker der politischen Theologie ,zu gebannt
auf den klassischen Inhalt des Begriffs* blickten2s. Gewifs reicht der begriffs- und
ideengeschichtliche Sachverhalt zur Klirung des Problems nicht aus. Ich habe daher
auch immer versucht, die Sache, nicht das Wort zu diskutieren. Aber die immerhin
mehr als 1500jihrige Geschichte der unter diesem Stichwort unternommenen Ver-
schmelzungen von Kirche und politischer Welt stellt doch eine eindriickliche Warnung
dar vor dem Versuch, Begriffe solcher Art fiir eine — zumindest der Intention nach —
ganz andere Sache zu verwenden. Die Schwierigkeit wird auch nicht dadurch aus-
gerdumt, dafl die iltere politische Theologie, wie Metz meint, auf Identifizierung mit
bestehenden Ordnungen ausging, wihrend die moderne politische Theologie eben die
Verdnderung der Ordnung selbst thematisiere3. Denn wie E. Feil und K. Forster
dargetan haben, weisen die modernen Revolutionstheologien die gleiche logische Struk-
tur auf wie die alte politische Theologie3!: statt der Ordnung wird einfach die Ver-
dnderung, ,God’s action in history®, theologisiert32. Ich bleibe also bei meinem Ap-
pell, den miflverstindlichen Begriff der ,politischen Theologie aus dem Verkehr zu

26 So gibt Metz neuerdings zu, daf er die Hypothek, die der historische Begriff bedeutet, unter-
schitzt habe: DpTh 268.

%7 Gesellschaftskritische Theologie® ist in der Tat — was Metz betont — zu eng; doch warum nicht
dffentliche oder, noch konsequenter, eschatologische Theologie? (Es sei an dieser Stelle darauf hinge-
wiesen, dafl die ,konsequente Eschatologie® A. Schweitzers und seiner Schule sich in vieler Hinsicht
mit der politischen Theologie von Metz beriihrt.)

28 Metz, DpTh 269.

20 So K. Lehmann, a.a.0. (Ms.) 3.

30 DpTh 269 ff.

3 E. Feil, 2.2.0. 129 f., sicht in der gegenwirtigen Theologie der Revolution eine ,dynamische
Variante der statisch-konservativen politischen Theologie; sie erscheint als politische Theologie mit
umgekehrtem Vorzeichen®; fhnlich K. Forster, 2.2.0. 11 f.

3 Auf das Argument, das Politische selbst sei heute verindert und mit ihm ,politische Theologie®,
ist weiter unten einzugehen.
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ziehen — dies auch mit dem Argument, dafl theologische Begriindungen fiir eine ratio-
nale Politik nicht nétig sind 33, eine irrationale Politik jedoch gefahrlich aufladen und
dimonisieren konnen, indem sie jeden Konflikt in die Sphire ,letzter Entscheidungen®
ziehen, wo selbst die Tagespolitik zum Kreuzzug wird.

3. An diesem Punkt stellt sich die Frage, ob und wie sich die politische Theologie von
der Theologie der Revolution unterscheidet. Sind beides verschiedene Namen fiir eine Sa-
che? Oder gibt es Differenzen zwischen ihnen? In Metz’ urspriinglichen Entwiirfen sind
beide Theologien noch nicht scharf geschieden 4, wenngleich Theologie der Revolution im
Schema der politischen Theologie nur als Unterfall auftaucht und nicht eigens thema-
tisiert wird. Bei anderen Autoren, die den Begriff der politischen Theologie iiber-
nommen haben, so vor allem bei J. Moltmann, fliefen die Begriffe stirker ineinan-
der 5. Die 1969 gefithrte Diskussion hat hier zumindest in bezug auf Metz eine Reihe
bemerkenswerter Klirungen gebracht. So hat E. Feil in seinem schon erwihnten Auf-
satz die Theologie seines Lehrers nicht nur von der klassischen politischen Theologie
abgehoben, sondern mit gleicher Schirfe auch von der Theologie der Revolution ab-
gegrenzt: ,Die Kombination von... politischer Theologie als kritisch-dialektischer
Theologie und Theologie der Revolution im engeren Sinne“, so bemerkt er, ,schliefit
sich nimlich aus. 3¢ Ebenso hat D. A. Secber davor gewarnt, politische Theologie mit
Theologie der Revolution gleichzusetzen; speziell zu Metz bemerkt er, dafl dieser —
im Unterschied zu H. Cox, aber auch zu J. Moltmann — keine Aussagen iiber die
innerweltliche Verwirklichung eschatologischer Verheiflungsinhalte mache3?. Ahnlich
duflern sich die Herausgeber des Sammelbands , Diskussion zur ,Theologie der Revo-
lution“: ,,Das Anliegen einer solchen Theologie (sc. der Revolution) vermutet man in
Deutschland am ehesten bei der von J. B. Metz vertretenen gesellschaftsbezogenen und
gesellschaftskritischen ,politischen Theologie’. Doch bestehen hier starke Vorbehalte
gegen eine Ausweitung oder gar Theologisierung des Revolutionsbegriffs und also
die Neigung, die Revolutionsproblematik in die ,Kasuistik® der politischen Theologie
zu verweisen.“ 38 Dafl dies auch die Meinung von Metz selbst ist, geht aus einer Be-
merkung in seiner jlingsten Auflerung zur politischen Theologie hervor, wo die schon
aus fritheren Verdffentlichungen bekannte These wiederholt wird, dafl das Ganze
der Geschichte nicht zur unmittelbaren Handlungsmaxime werden kénne, da es kein
politisches Subjekt dieser Gesamtgeschichte gebe 39,

33 In diesem Sinn auch R. Spaemann, a.a.0. (siche Anm. 3) 491 ff.

34 Siehe vor allem PT 111 f., wo zumindest kasuistisch kirchliche Gesellschaftskritik auch die Form
der Revolution annehmen kann (dazu jetzt kritisch Bodkenforde, a.a.0. 371 mit Anm. 17).

35 Vgl. aus jiingster Zeit: Die Revolution der Freibeit, in: Evangelische Theologie 27 (1967) 595 ff.
(Nachdrudk 1969), eine mit breitem Pinsel entworfene Skizze christlicher Freiheitsgeschichte; ferner:
Die Zukunft als neues Paradigma der Transzendenz, in: Internationale Dialog-Zeitschrift 2 (1969) 2 ff.

36 DThR 112 mit Anm. 7, wo speziell auf Metz PT 111 £f. verwiesen wird.

37 D. A. Sceber, Was will die ,politische Theologie“? DpTh 26 ff. (35).

38 DThR IX f.

39 DpTh 280 f. Von hierher riihrt wohl auch z. T. Metz’ Vorbehalt gegeniiber der Moltmannschen
Figur der ,Zukunft als Paradigma der Transzendenz®; vgl, a.a.0. Anm. 59.
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Die Absicht, politische Theologie nichfim Nebel einer dubiosen Revolutionstheologie
verschwinden zu lassen, die nur eine neue Form chiliastischer Geschichtsdeutung
wire40, ist also deutlich. Freilich: gelingt es Metz tatsichlich, die Differenz durch-
zuhalten? Hier stellen sich Zweifel ein. Denn unmittelbar nachdem er die Politisierung
des Ganzen der Geschichte mit {iberzeugenden Griinden abgelehnt und damit das Pro-
blem der Revolution aus dem Horizont der Eschatologie entfernt hat, um es unter
dem ethischen Aspekt der Liebe zu erértern, unternimmt er gleichwohl den Versuch,
das Verhiltnis von politischer Theologie und politischer Ethik genauer zu bestimmen.
Dabei gelangt er zu der Formel, politische Theologie sei ,die spezifische christliche
Hermeneutik einer politischen Ethik als Verinderungsethik® 4!, So weit so gut. Doch
wird diese Ethik — die doch als engerer, quasi ,kontingenter Rahmen fiir eine kasu-
istische Erdrterung der Revolutionsproblematik konzipiert war — sogleich wieder
dialektisch“ 42 an die Dogmatik (und damit auch an die Eschatologie) zuriickver-
wiesen, womit das alte, von mir schon frither angemerkte Problem von Orthodoxie und
Orthopraxie erneut auftaucht 3. Gewiff sind Metz’ Uberlegungen an dieser Stelle noch
zu keinem Abschluf gelangt. Er selbst warnt vor neuen Miffverstindnissen auf Grund
blofler Andeutungen ¢, Doch solange die Stelle der Ethik in seiner theologischen Kon-
zeption (gegeniiber Dogmatik und Eschatologie) nicht zureichend geklirt ist, bleibt auch
die Abgrenzung zur Theologie der Revolution, obwohl in der Intention vorhanden, in
praxi unscharf; politische Theologie ist dann nicht eine Alternative zur Theologie der
Revolution, sondern allenfalls ,,deren gemifligte Variante® 45,

4, Am stirksten hat Metz seine urspriingliche Konzeption im Bereich der Ekklesio-
logie und Christologie erweitert 46, War sein erster Entwurf nicht frei von der Gefahr
eines leeren und gleichsam unpersdnlichen Futurismus, in dem Herkunft und Gestiftet-
sein des Glaubens vor der hoffenden Entiuflerung an die Zukunft verblafiten, so
macht Metz in seinen jiingsten Darlegungen den Versuch, sich im Vollzug der herme-
neutischen Vermittlung stirker als bisher der biblischen Identitit des Glaubens zu
versichern. Hierzu dient ihm die Figur der Erinnerung (memoria). ,Im Glauben voll-
ziehen Christen die memoria passionis, mortis et resurrectionis Jesu Christi; glaubend
erinnern sie sich an das Testament seiner Liebe, in der die Herrschaft Gottes unter
uns Menschen gerade dadurch erschien, daff die Herrschaft zwischen den Menschen

40 So E. Feil, DThR 131.

41 DpTh 282.

42 DpTh 284: ,Nur ein dialektischer Begriff von Logik bleibt m. E. handlungsbezogen, ohne den
Logos in reiner Handlungsorientierung aufgehen und so schlieflich zur Taktik und Pragmatik ver-
kiimmern zu lassen.“ >

43 Angesichts des schlangengleichen Riickzugs mancher Theologen vor schlichten Fragen wiire es wohl
nicht nur im Sinn des biblischen Ja Ja — Nein Nein, sondern auch im Interesse der Logik angezeigt, den
Gebrauch des Wortes ,dialektisch® fiir einige Zeit unter Strafe zu stellen.

44 DpTh 284 mit Anm. 43.

45 So K. Forster, a.a.0. 13.

48 Siche vor allem DpTh 284 ff. (memoria-These).
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anfinglich niedergelegt wurde, dafi Jesus sich ‘selbst zu den ,Unscheinbaren’, den Aus-
gestoflenen und Unterdriickten bekannte und so diese kommende Herrschaft Gottes
gerade als befreiende Macht einer vorbehaltlosen Liebe kundtat.“ Metz unterscheidet
diese Erinnerungsgestalt des Glaubens vom alltiglichen Verstindnis von Erinnerung:
sie ist kein verklirender Riickblick auf Geschehenes, keine individuelle Apperzeption
vergangenen Gliicks; vielmehr ist sie eine ,gefihrliche Erinnerung, die unsere Gegen-
wart bedringt und in Frage stellt, weil wir uns in ihr an unausgestandene Zukunft
erinnern®. Mit H. Marcuse versteht Metz das Erinnern als eine Weise, sich ,,von den
gegebenen Tatsachen abzuldsen®, ,vergangene Schrecken wie vergangene Hoffnung®
prisent zu machen?; die Erinnerung ,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).“ 48 Glaube wird auf diese Weise zur Bin-
dung an Lehrsitze, die ,als Erinnerungsformeln eines verdringten, unbewiltigten,
subversiven und gefihrlichen Gedichtnisses der Menschheit verstanden werden konnen
und miissen. Kriterium ihrer genuinen Christlichkeit ist die kritisch-befreiende, aber
auch erlésende Gefihrlichkeit, mit der sie die erinnerte Botschaft in die Gegenwart
einbringen, so dafl sich ,Menschen {iber sie entsetzen und doch von ihrer Gewalt {iber-
wunden werden® (D. Bonhoeffer).“ 4 Kirche ist die 6ffentliche Form dieser Erinnerung
und damit zugleich der auf Dauer gestellte Dienst der Kritik in Gestalt des ,Daseins-
fiir-Andere® — ein Dienst, der, wie es bemerkenswerterweise heifit, ,nicht durch die
herrschenden Formen von Gesellschaftskritik definiert werden kann* 59,

47 H. Marcuse, Der eindimensionale Mensch (Neuwied, Berlin 1967) 117; vgl. DpTh 287 mit
Anm, 49, 50.

48 Metz, DpTh 287.

49 Metz, a.a.0. 289. Es sei erwihnt, dafl Metz in diesem Zusammenhang auch die Petersonsche Aus-
legung klassischer Glaubensformeln (wie etwa der Trinivit) als ,Herrschaftskritik® versteht. Hier liegt
ein zentraler, stindig wiederkehrender Irrtum vor. Die Intention der von Peterson herangezogenen
Texte zielt nicht auf Kritik an politischer Herrschaft, sondern darauf, gegeniiber allen politisch-theolo-
gischen Analogien die Unvergleichbarkeit der Gottesherrschaft sichtbar zu machen. Daraus ergibt sich
zwar gewifl eine Relativierung des Politischen — vor allem dann, wenn dieses, seine Grenzen iiber-
schreitend, sich selbst vergottlichen und absolut setzen will. Aber innerhalb seines relativen Bereichs
wird das Politische von den Christen anerkannt, wobei die Frage der ,besten Verfassung® dogmatisch
und ethisch neutralisiert wird. Daher liegt in der trinitarischen Formel keine ,Kritik eines monarchi-
schen Herrschaftsbegriffs* und schon gar nicht eine indirekte Kritik an der (in den Formen der Zeit
ganz selbstverstindlichen) monarchischen Verfassung der Kirche, die Peterson angeblich iibersehen haben
soll. Pointiert ausgedriickt: Augustin kritisierte nicht die politische Monarchie, sondern jene Theologen,
die sie als Analogiebeispiel der Gottesherrschaft ausgaben; sein Ziel war also nicht Herrschafts-, sondern
Theologickritik.

50 DpTh 291. Offenbar spielt hier die Entdeckung eine Rolle, dafl ,Gesellschaftskritik® ein zu
ambivalenter Begriff ist und die Abgrenzung zur ilteren ,politischen Theologie® - wie vor allem Feil
gezeigt hat — nicht geniigend sichert. Denn selbst bei C. Schmitt hat Merz inzwischen gesellschafts-
kritische Momente gefunden (a.a.0. 278, Anm. 29).
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Kein Zweifel, dafl hier neue Téne angeschlagen werden. Nicht nur der einlinige
Zukunftsbezug und die pauschale Orientierung der Kirche auf Gesellschaftskritik ist
einem differenzierteren Entwurf gewichen, auch das Proprium christlichen Glaubens
und christlicher Ethik — in friiheren Auflerungen angesichts der Anniherung an huma-
nistische Zukunftsentwiirfe fast unsichtbar geworden — kommt deutlicher zur Geltung.
In der Bestimmtheit eines inhaltsgebundenen (dogmatischen) Glaubens, der in der
memoria gegenwirtig wird, sind Christentum und Kirche nicht mehr der Verwechs-
lung mit humanistischen Lebens- und Zukunftsphilosophien ausgesetzt. Das bedeutet
in der Tat — um eine Formel von Metz in andere Richtung zu wenden — einen Durch-
bruch durch den ,Zauberkreis des herrschenden Bewufitseins.

Aber der Ring der ,negativen Dialektik® ist gleichwohl nicht gesprengt. Ich lasse
die nur von Fachtheologen zu entscheidende Frage beiseite, ob die Kategorie der Er-
innerung tragfihig genug ist, um das hier intendierte prozessual-geschichtliche Ver-
stindnis von Glaube und Kirche tatsichlich zu begriinden und einsichtig zu machen:
muf} nicht Erinnerung (memoria) ohne Zustimmung (assensus) den Grund des Erinnerten
aus dem Auge verlieren, und gehdrt zur Anamnese nicht unablsbar das Moment der
Nachfolge hinzu? 51 Schwerer wiegt, dafl Metz im Bann der negativen Dialektik dar-
auf verzichtet, die Kategorie der Erinnerung so zu entfalten, wie es die hermeneutische
Aufgabe nahelegte. Zwar rettet er mit der Figur der ,bestimmten Erinnerung®5? die
Inhaltlichkeit des Glaubens (fides quae creditur) und damit die Dogmatik als Denk-
form der Kirche. Doch diese bestimmte Erinnerung — der ,bestimmten Negation®
Benjamin-Adornos nachgebildet8 — bleibt zwischen Negativitit und Positivitit in
einer unentschiedenen Schwebe. Sie trigt zwar (und auch das ist neu gegeniiber friihe-
ren Auflerungen) jeweils schon Ziige einer ,kritisch bejahenden Aneignung, wie sie
uns auch in der geschichtlich vermittelten Gestalt des christlichen Glaubens begegnet®;
sie ist insofern ,,nicht identisch mit dem, was sich in einem dialektischen Begriff kriti-
scher Negativitit ausdriicken liefe®, also mit ,totaler Kritik®. Aber sie gewinnt ihre
Schirfe und Stofkraft doch aus einer gefdhrlich ressentimentalen Verengung christ-
lichen Heils zum ,subversiven Gedichtnis der Menschheit®; sie verstellt sich mit die-
sem Ansatz von vornherein ein unbefangenes Verhiltnis zur Gegenwart. Die frobe
Botschaft als schlechtes Gewissen der Menschheit? Hier wird deutlich, welche Grenzen
ciner ,negativ-dialektischen“ Vermittlung der christlichen Heilsbotschaft gezogen sind.
Denn die ,Krise der Diesseitigkeit* (K. Barth) als Grunderfahrung des Christen ist
nicht identisch mit ,totaler Kritik“, so nahe die Dinge duferlich beieinander liegen,
und die Antwort des Christen auf die Verfassung des Daseins heifit nicht ,bestimmte

51 Wie schwierig selbst im Zentralbereich der Sakrﬁmcntentheologic das Problem der Anamnese
geworden ist, macht die jiingste innerkatholische Diskussion iiber den Charakter der Mefifeier und iiber
das sakramentale Priestertum deutlich. Das ist kein Einwand gegen den Versuch von Metz, es zeigt
aber, dafl der Begriff der Erinnerung noch nicht alle Fragen lost, vor allem wenn er, wie gleich zu
zeigen ist, in einer bestimmten Weise verengt wird.

52 DpTh 290 f.; hier auch die folgenden Zitate.

5% Vgl. dazu die Ausfithrungen von Metz, DpTh 290 ff. mit Anm. 54-57.
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Negation®, sondern Metanoia. Jedenfalls: in einer Erinnerung, die von Gliick, Freude,
Frieden der in Christus Geeinten nichts weify, die sich den neutestamentlichen Ver-
heiflungen, die in Christus schon erfiillt sind, nur spiralférmig-dialektisch durch Nega-
tion des ,Bestehenden® annihern kann und die von einer Wolke ressentimentaler
Besserwisserei gegeniiber einer offenbar nur scheinfreien ,weltlichen Welt“ beglei-
tet wird54 — in einer solchen Erinnerung kann ich das christliche Heil nur noch in
schattenhafter Verzerrung wiedererkennen. Und ich fiirchte: ihr gegeniiber bestiinde
Nietzsches Vorwurf, das Christentum sei Sklavenmoral, in der Tat zu Recht.

II. Offene Fragen: Zur Problematik der ,Freiheitsgeschichte®

Haben wir mit den erwihnten Punkten jene Themen beriihrt, in denen die Dis-
kussion Kldrungen und Konkretisierungen (wenn auch keineswegs iiberall Konsens)
erbracht hat, so nihern wir uns mit den folgenden Problemen dem Bereich dessen,
was K. Lehmann die ,gegenwirtige Aporie“ der politischen Theologie genannt hat35.
Da in diesem Feld auch die meisten meiner offen gebliebenen Fragen liegen, sei es
erlaubt, Problematik und Diskussionsstand nochmals in einigen Punkten zu prizisie-
ren. Sie betreffen weniger Einzelprobleme als Primissen und Denkvoraussetzungen
der politischen Theologie.

1. Hier ist zunichst an die Geschichtsdeutung zu erinnern, von der der Versuch der
politischen Theologie als einer ,kritischen Hermeneutik® seinen Ausgang nimmt. Sie
ist bei J. B. Metz erstmals in dem Band ,Zur Theologie der Welt* (1968) genauer
entwickelt 3 und seither in mehreren Veroffentlichungen weiter ausgestaltet worden 7.

Demnach findet sich die christliche Verkiindigung bei ihrem Bemiihen, den Glauben
an Gott in Christus zu bezeugen, in der durch die Aufklirung geprigten nachrevolutio-
niren Epoche vor einer doppelten Schwierigkeit. Einmal mufl sie diesen Glauben und
seine Tradition angesichts der ,Freiheitsgeschichte der menschlichen Gesellschaft® 8
verantworten, die mit den modernen Revolutionen unwiderruflich angebrochen ist.
Sodann mufl sie der im Zug der aufklirerischen Differenzierung von Kirche und Ge-
sellschaft partikular gewordenen Kirche eine Stelle in und gegeniiber den neuen, un-
mittelbar auf Freiheit bezogenen politischen Institutionen — den Institutionen ,zweiter
Ordnung®, wie Metz sagt — anweisen und selbst eine ihnen vergleichbare institutionelle
Form suchen. Die Konsequenz ist, dafl der Glaube nicht mehr im Medium einer be-

54 So stellt R. Spaemann die berechtigte Frage: , Was ist das fiir eine weltliche Welt, in der Christen
ohne theologischen Segen nicht politisch handeln konnen, wo sie fiir Soziologie einen theologischen
Uberbau brauchen?® (a.a.O. 493).

55 K. Lehmann, a.2.0. (Ms.), Einleitung.

56 Vgl. dort besonders den einleitenden Aufsatz: Weltverstindnis im Glauben, a.2.0. 11 ff.

57 Siehe die unter Anm. 4 genannten Verdffentlichungen.

58 DpTh 285.
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trachtenden Metaphysik, sondern in den Formen einer aktivierend auf Praxis bezoge-
nen Hermeneutik (eben der ,politischen Theologie®) vermittelt werden soll und daf}
die Kirche — statt angesichts der ,reinen Welt* den Riickzug auf private Innerlichkeit
anzutreten — sich der gesellschaftlichen Dynamik aufschlieflen und aussetzen mufl.
Hieraus ergibt sich die Notwendigkeit der Politisierung der Verkiindigungsformen wie
der ekklesiologischen Strukturen. ,Die praktische und — im weitesten Sinne des Wor-
tes — politische Vernunft mufl kiinftig an allen kritischen Reflexionen der Theologie
beteiligt sein.“5® Und die Kirche selbst erhilt ,als Institution in dieser gesellschaft-
lichen Welt und fiir sie eine kritisch-befreiende Aufgabe® 80,

Dieser Entwurf einer Theorie der Gegenwart in verkiindigungstheologischer Absicht
trifft gewill einige wesentliche Ziige der nachrevolutioniren Situation in den kontinen-
taleuropiischen Lindern®1. Dennoch ist er historisch und soziologisch zu schmal, um
als Grundlage fiir die Verkiindigung gelten zu kdnnen. Das sei an einigen Punkten
thesenhaft verdeutlicht.

Zunichst ist es ohne Frage eine durch die Tatsachen nicht gedeckte Konstruktion,
wenn die nachrevolutionire Geschichte pauschal als ,, Freiheitsgeschichte® aufgefafit und
dargestellt wird. Der Historiker wird in ihr sehr viel eher eine Folge nie endgiiltiger,
oft mifigliickter Versuche der Institutionalisierung der Freiheit — und zugleich den
Beginn einer permanenten Legitimitdtskrise der politischen Ordnung — sehen®. Zu
behaupten, daff Freiheit erst mit der Aufklirung und der Franzésischen Revolution
zum Thema der Geschichte wird, hiefle die ilteren, grofienteils christlich motivierten
Freiheitstraditionen Europas unzuldssig ausblenden — hier mdchte ich, bei allen Vor-
behalten im einzelnen, J. Moltmanns Entwurf einer christlichen Freiheitsgeschichte %8
im Prinzip recht geben. Ebenso wire es einseitig, nicht zu sehen, dafl der Freiheits-
gedanke bei seinem politischen Durchbruch in der Aufklirung erheblichen Verarmun-
gen und Vereinseitigungen ausgesetzt war %: Wie hitte der zerreiflende soziale Klas-
senkonflikt des 19. Jahrhunderts entstehen kénnen, wenn nicht jene Freiheit in ihrem
Ursprung emanzipativ verkiirzt, individualisiert und unter Preisgabe des Pflicht-
moments aus ihren sozialen Beziigen gel6st worden wire? Auch dafl mit der erwihnten
Freiheitsgeschichte bereits die universelle Verflechtung der Person in gesellschaftliche
Mobilitdten % eingeleitet wurde, trifft nicht zu: sie ist erst im Zug der sozialen Kdmpfe

59 PT 104,

8 PT 107.

61 Auf die ganz andere Problematik in den angelsichsischen Lindern, in Lateinamerika, in der
kommunistischen Welt sei hier nur hingewiesen.

82 Vgl. etwa G. Kriiger, Freiheit und Weltverwaltung (Freiburg, Miinchen 1958) 97 ff., 231 ff.;
Hannah Arendt, Uber die Revolution (Miinchen 1963) 183 ff., 277 ff.; E. Schmitt, Reprisentation und
Revolution (Miinchen 1969) 280 ff.

83 Siche oben Anm. 35.

%4 Hierzu H. Maier, Freedom and Equality in the Political Theory of the European Enlightenment
and Its Projection into the French Revolution, in: Freedom and Authority in the West, ed. G. N.
Shuster (Notre Dame, London 1967) 127 ff.

SSUPT 102,
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des 19. und 20. Jahrhunderts durch soziale Bewegung und Sozialstaat erzwungen wor-
den, und zwar in einer gegen die emanzipative Dynamik gerichteten Linie, die heute
ihr Ende noch keineswegs erreicht hat. Kurz: bei genauerer Betrachtung erscheint die
moderne gesellschaftliche Situation in einem sehr viel differenzierteren und problema-
tischeren Licht, und die optimistische Aussicht, sie kénne in einer philosophischen Frei-
heitsgeschichte als Einheit gefafit werden, 16st sich auf.

Das bedeutet aber, dafl sich Glaube und Kirche nicht einfach an dieser geschichts-
philosophischen Richtschnur orientieren kénnen. Hier bedarf es genauerer Analysen
und einer Vielzahl theoretischer Bemithungen, um Stellung und Funktion der Kirche
in der modernen Gesellschaft schirfer zu erfassen 68. Nicht daf ich den von ]. B. Metz
hervorgehobenen Gesichtspunkten ihr partikulires Recht bestreiten will: es liegt mir
fern, seiner optimistischen eine pessimistische Sicht gegeniiberzustellen oder gar die
Kirche zu einer Art von Legalitdtsreserve in den Krisen neuzeitlicher Autonomie zu
machen. Aber feststeht doch — um auf das Problem der Vermittlung zuriickzukom-
men —, dafl die Menschen von der Kirche auch in der nachrevolutioniren Zeit nicht nur
Emanzipation, sondern auch Schutz vor der Emanzipation, nicht nur persénliche Auto-
nomie, sondern auch Fiihrung, nicht nur Meinungspluralitit, sondern auch Entschei-
dung verlangt haben und verlangen: hieraus erklart sich sowohl der Wandel der
Missions- und Verkiindigungsformen wie der Wechsel der politischen Allianzen, die
tempordre Bundesgenossenschaft mit liberalen, konservativen, sozialen und autoritiren
Bewegungen %7. Im iibrigen sind die Probleme der Milieubindung und -entbindung, der
Personalisierung des Glaubens, der Verflechtung der Kirchen mit dem modernen
Sozialstaat, der Trennungs- und Amalgamierungstendenzen im Staatskirchenrecht zu
komplex, um in eine glatte Formel einzugehen %, Die nachrevolutionire Kirche, deren
Kennzeichen ja gerade eine gewisse ,;soziale Ortlosigkeit“ (C. Bauer) ist, kann ebenso-
wenig wie die nachrevolutiondre Gesellschaft auf einen einfachen Begriff gebracht wer-
den. Daher wird man gegen die einseitige Hervorhebung , kritischer Theorie® im Ge-
schift kirchlicher Hermeneutik zumindest Bedenken anmelden miissen, solange diese
Theorie mit ideologischen Vordeutungen arbeitet, die die Gewinnung eines an kon-

86 Noch immer der beste Literaturiiberblick in: Probleme der Religionssoziologie (= Sonderheft 6
der Kélner Zeitschrift fiir Soziologie und Sozialpsychologie; Koln, Opladen 21966). Ich hoffe demnichst
meine Arbeiten zum Thema in einem Band ,Kirche und Gesellschaft herausbringen.

67 Zu betonen ist: temporire Bundesgenossenschaft. Solche gibt es — entgegen landliufigen Behaup-
tungen — durchaus auch zwischen der Kirche und liberalen, ja revolutioniren Bewegungen: man denke
an die Haltung des belgischen Episkopats in der staatlichen Emanzipation von 1830, an die Rolle
O’Connels im irischen Freiheitskampf, an die ,Heilung® der Bolivarschen Revolution in Lateinamerika
durch den HI. Stuhl 1827 (Ernennung neuer Bischofe fiir GroB-Kolumbien), um nur einige Beispiele
zu nennen. Die auch von ernsthaften Theologen vertretene Meinung, die Kirche habe immer auf seiten
der ,Herrschenden® gestanden und nie eine Freiheitsbewegung oder Revolution unterstiitze, ist eine
groteske Verzerrung der Kirchengeschichte, nur erklirbar aus einer zunehmenden historischen Ignoranz.

9 Einige Hinweise bei A. von Campenhausen, Staat und Kirche in Frankreich (Gottingen 1962)
155 ff.; ferner A. Hollerbach, Vertrige zwischen Staat und Kirche in der Bundesrepublik Deutschland
(Frankfurt/Main 1965) 1 ff., 65 ff., u., H. Maier, Art. Kirche und Gesellschaft, in: Sraatslexikon (Nach-
tragsbinde) (erscheint 1970).
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kreter Empirie sich bewihrenden Freiheitsbegriffs mehr hemmen als férdern. Einer
philosophischen Richtung ein hermeneutisches Privileg zu geben, die nicht Vorlduferin
nach-neuzeitlicher Freiheit in den Bedingungen der Industriegesellschaft ist, sondern
Arriéve-garde neuzeitlicher Emanzipation, wdre nicht kirchlicher Fortschritt, sondern
theologische Reaktion 99,

2. Nur wer, hegelisch zu sprechen, Verheiflung #nd Schrecken der Freiheit im Blick
hat (was kein Ressentiment gegeniiber der wirklichen, niemals nur emanzipativen Frei-
heit ist), ermifit die Schwierigkeiten, die in der von Metz zu Recht geforderten Schaf-
fung ,zweiter Institutionen®, d. h. ihrer Begriindung auf die ,Freiheitsgeschichte® des
Menschen, liegen. Es wire ja einfach, wenn sich die zweite Institutionalisierung darin
erschopfle, Institutionen nicht mehr als starre Vorgegebenheiten zu betrachten, sondern
ihre eigene Verdnderbarkeit in die Betrachtung mit einzubeziehen, so daf die ,poli-
tische Theologie® die Rolle einer ,politischen Ethik als Verinderungsethik® iiberneh-
men konnte 7%, Doch hier liegt nicht das Problem. Denn das Prinzip der Selbstiiberhol-
barkeit von Institutionen hat sich in der freiheitlich verfafiten modernen Welt so
griindlich durchgesetzt, daff heute viel eher die Gefahr einer umgekehrten Illusion
besteht: dafl namlich Freiheit schon damit und darin gegeben sei, dafl man sich von
Institutionen emanzipieren konne. Leicht schldgt dann Freiheit in den alten emanzi-
pativen Denkbahnen in den pauschalen Verdacht gegen ,,das Bestehende® 7t um. Der
Freiheitsbegriff fillt in die aufklirerischen Vereinseitigungen zuriick 72, Freibeit wird
gleichgesetzt mit Sich-Befreien (was ein der Freiheit nur dufleres Moment ist), und man
vergiflt, daf sie, entgegen friihliberalen Autonomievorstellungen, niemals nur in blo-
fien Ausgrenzungen und Unterlassungsanspriichen gegeniiber Staat und Gesellschaft zu
haben ist. Denn Freiheit — was immer man rousseauistisch dagegen einwenden mag —
ist stets institutionelle Freiheit; sie kénnte ohne planvolle gesellschaftliche Organisation
nicht einen Augenblick bestehen. Daher ist es von vornherein problematisch, die Insti-
tutionen unter generellen Ideologieverdacht zu stellen: die Gefihrdungen der Freiheit
kommen nicht nur aus ,ungleichzeitigen® Organisationen, sondern auch und zuvér-
derst aus dem Inneren einer institutionell nicht mehr gefalten Freiheit selbst. :

Sachlich steht hinter der Metzschen Bemiithung um ,zweite Institutionen das Pro-
blem, wie der Dualismus von subjektivem Willen und objektiver Rechtsordnung, die

% Hierzu jetzt auch: M. Theunissen, Gesellschaft und Geschichte. Zur Kritik der kritischen Theorie
(Berlin 1969), bes. 28 ff.

7 So Metz, DpTh 282,

T Kritisch auch K. Lehmann, DpTh 200: ,Die Geschichte selbst in ihrer Faktizitit und in ihrem
Beharrungsvermagen entschwindet fast gegeniiber dem zukunflsgerichteten Pathos der Verinderung. Der
vielverwendete Begriff der ,neuen Schépfung’, in der Schrift wohl mit Bedacht nur im Zusammenhang
wirklich strikt eschatologischer Aussagen verwender, konnte zu einer gefihrlichen Chiffre werden, da
sie mit einer radikalen Negation der bestehenden Ordnung verbunden wird, die im Feuer eschatologi-
scher Neuschopfung hoffnungsfroh alles ,Bestchende’ vernichtet und — hoffentlich, aber nur auf Ho#-
nung hin — wie ein Phdnix aus der Asche auferstehen lific.“

™ Nach wie vor lehfreich: M. Horkheimer u. Th. W. Adorno, Dialektik der Aufklirung (Amster-
dam 1947; Neudruck Frankfurt/Main 1969).
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Entgegensetzung von Subjektivismus und Objektivismus iiberwunden werden kann.
Darum haben sich innerhalb der institutionellen Rechtstheorie M. Hauriou, E. Kauf-
mann und neuerdings J. Ellul bemiiht . Allein, eine solche Uberwindung kann nur
durch eine der jeweiligen historischen und sozialen Situation angemessene Balance des
Institutionell-Objektiven und des Subjektiv-Individualrechtlichen gefunden werden;
ein Konfrontationsschema, das die (normale, primire) Institution nur als tote Natur
betrachtet und geschichtliche Freiheit nur am Pol des Individuellen und Subjektiven
oder des gesellschaftlichen ,Systems der Bediirfnisse“ sucht, verstellt sich von vorn-
herein den Blick fiir die Probleme 7.

Es ist in diesem Zusammenhang auch gefihrlich, auf die machtbegrenzende Dynamik
der neuzeitlichen Differenz von Staat und Gesellschaft einfach zu vertrauen, als sei
sie etwas Selbstverstindliches und nicht vielmehr (wie die Grundrechte) ein durch die
moderne Entwidklung der Gesellschaft selbst aufs hochste gefahrdeter Wert. Wire das
liberale Schema noch so problemlos giiltig, wie Metz dies anzunehmen scheint, so wire
in der Tat eine totalitdre Perversion der politischen Theologie nicht mdglich — und
zwar einfach deshalb, weil es fiir politische Theologie keinerlei praktischen Ansatz
gibe. Der grundrechtlich und parteistaatlich domestizierte Staat eignet sich ja schlecht
als Objekt theologischer Bemiihungen. Es sollte uns aber zu denken geben, dafl die
kirchenpolitischen Praktiker, die das Schlagwort der politischen Theologie im Munde
fithren, es gerade als Kampfparole zur Politisierung nichtstaatlicher (gesellschaftlicher)
Bereiche gebrauchen, daf sie stindig die Geiflel schwingen gegen eine vom Politischen
eximierte ,Kirchengesellschaft“ 76, ob das nun den Theologen recht ist oder nicht. Wor-
auf sich also der Optimismus stiitzt, eine neue politische Theologie werde sich — un-
ihnlich der alten — von vornherein im Horizont liberal-rechtsstaatlichen Trennungs-
denkens halten, weif ich nicht. Im iibrigen scheint mir Metz selbst in Konflikt mit
seinem liberalen Ansatz zu kommen, wenn er zwar die Differenz von Staat und Ge-
sellschaft zum Ausgang seiner Uberlegungen nimmt, anderseits aber an der These fest-
hilt, die Tendenz seiner politischen Theologie gehe auf Entprivatisierung . Von hier
aus wire kritisch zu fragen, ob die Privatisierungstendenz in der neueren Theologie
nicht gerade Folge einer Aufnabme des Aufklirungsprozesses (mitsamt der Proble-

73 M. Hauriou, La Théorie de Pinstitution et de la fondation, in: La Cité moderne et les trans-
{ormations du droit (Cahiers de la Nouvelle Journée, 4) (Paris 1925); ders., Le pouvoir, l'ordre, la
liberté et les erreurs des systémes objectifs, in: Revue de Méraphysique et de Morale (1928) 193 fl.;
E. Kaufmann, Gesammelte Schriften I (Gottingen 1960), bes. XI ff., XVI ff.; J. Ellul, La technique ou
Ienjeu du sitcle (Paris 1954); ders., La technocratie (erscheint 1970).

7 Vgl. hierzu P. Hiberle, Die Wesensgehaltsgarantie des Art. 19 Abs. 2 Grundgesetz (Karlsruhe
1962) 70 ff., 150 ff.

75 So offenbar Metz, DpTh 269 ff.

7 B, van Onna (Hrsg.), Kritischer Katholizismus. Argumente gegen die Kirchen-Gesellschaft
(Fischer-Taschenbuch 1015) (Frankfurt/Main 1969).

77 Der Versuch H. R. Schlettes, den Satz ,Religion ist Privatsache® mit den Ansatz der politischen
Theologie zu versshnen (DpTh 72 ff.), iiberzeugt mich niche. Schlette rdumt ein, dafl die politische
Theologie ,meta-private Aussagen iiber Welt, Geschichte und Gesellschaft® mache, beharrt aber darauf,
daf sie dies nur tun konne ,auf der Basis des Glaubens als der Privatsache, die vielen gemeinsam ist*
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matik seines verkiirzten Freiheits- und Institutionsverstindnisses) gewesen ist und
keineswegs, wie Metz meint, das Ergebnis einer Sperrung und Verdringung dieses
Prozesses. .

3. Am deutlichsten wird die Ambivalenz der politischen Theologie im Bereich der
Eschatologie. Auch die dankenswerten Erliuterungen, die J. B. Metz seinem ersten
Entwurf nachgeschickt hat, scheinen mir die Einwendungen nicht zu entkriften, die
ich — keineswegs allein ™ — gegen gewisse Unschirfen der Rede von der eschatologi-
schen Zukunft und gegen die mogliche Aquivokation von Eschatologie und inner-
geschichtlicher Revolution erhoben habe.

Wenn ich recht sehe, tritt das eschatologische Motiv bei Metz in einer doppelten
Gestalt auf. Einmal als begrenzendes Korrektiv einer auf Totalisierung der Politik
gerichteten innerweltlichen Fortschritts- und Humanitatskonzeption, als ,eschatolo-
gischer Vorbehalt®, der die Geschichte daran hindert, zum beliebig-verfiigharen Ma-
terial eines partikularen politischen Willens zu werden®8. Zweitens aber — und das
wirkt in die umgekehrte Richtung — als Antriebskraft einer profanen Dynamik in
der Geschichte selbst, als Befreiung zum Noch-nie-Gewesenen, zum Hoffen und Glau-
ben fiir die anderen, schliefllich als Sendung der Kirche fiir die ,,Zukunft der Welc®L.
Ich behaupte nun, dafl es weder Metz, geschweige denn den ,Praktikern® der poli-
tischen Theologie gelungen ist, bei der Entfaltung des zweiten Moments das erste
ausreichend zu beriicksichtigen und zur Geltung zu bringen. Die ,schépferisch-pro-
duktive® Seite der Eschatologie8? zehrt den Vorbehaltscharakter des Eschatologischen
fast immer auf. Gerade wenn man aber der erlduternden Interpretation des Benjamin-
schen Bildes von den zwei Pfeilen durch Metz 8 zustimmt und einrdumt, dafl das Ver-
hiltnis von Geschichte und Eschatologie nicht beziehungslos beliebig ist®, wird man

(2.2.0. 80). Eine Privatsache, die vielen gemeinsam ist und zu gemeinsamem offentlichem Handeln
fiihrt, ist nicht mehr privat. Schlette verwechselt Religionsfreiheit (der geschichtlich und systematisch
immer ein kdrperschaftliches Moment eignet) mit individueller Glaubens- und Gewissensfreiheit. Vgl.
zu dieser Problemartik: K. Rahner - H. Maier — U. Mann — M. Schmaus, Religionsfreiheit (Miinchen
1966) 25 ff., 44 ff.

78 DpTh 292.

7 Vgl. u. a. die von F. Bodkle und K. Lehmann geduflerten Bedenken: DpTh 181 ff., 198 ff.

80. Sg PT 110,

81 Siche den Aufsatz: Kirche und Welt im eschatologischen Horizont, PT 75 ff.

82 PT 87.

8 DpTh 294. Ubrigens beginnt das ,Theologisch-politische Fragment® W. Benjamins, dem das
Metzsche Zitat entnommen ist, mit Sitzen, die jede politische Theologie im iiberlieferten Sinn des
Wortes in Frage stellen: ,Erst der Messias selbst vollendet alles historische Geschehen, und zwar in
dem Sinne, dafl er dessen Beziechung auf das Messianische selbst erst erldst, vollendet, schafft. Darum
kann niches Historisches von sich aus sich auf Messianisches beziehen wollen. Darum ist das Reich Gottes
nicht das Telos der historischen Dynamis; es kann nicht zum Ziel gesetzt werden. Historisch gesehen
ist es nicht Ziel, sondern Ende. Darum kann die Ordnung des Profanen nicht am Gedanken des Gottes-
reiches aufgebaut werden, darum hat die Theokratie keinen politischen, sondern allein religiésen Sinn . . .*
(Zur Kritik der Gewalt und andere Aufsitze, Frankfurt/Main 1965, 95).

8 Dies habe ich bereits in meiner ersten Stellungnahme zu Metz’ Entwurf einer politischen Theologie
getan.
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auf die Balance beider Momente achten miissen: eschatologisches Denken fillt sonst
entweder quietistisch aus der Geschichte heraus®® oder lduft progressistisch in sie hinein,
indem es das Ende der Geschichte mit ihrem Ziel verwechselt.

Wieder kann die theologische Problematik von einem Nichttheologen nicht entfaltet
werden. Ich begniige mich mit einigen Hinweisen auf die politischen Fragen im engeren
Sinn. Fiir den politisch handelnden Christen ist der eschatologische Vorbehalt zundchst,
wie auch Metz betont®, als Element der Ideologiekritik bedeutsam, als Parteinahme
fiir den hier und heute lebenden Menschen gegeniiber den Utopien der Zukunft und
ihrem ,neuen Menschen®. In diesem Sachverhalt liegt zweifellos eine Affinitit zu
liberal-rechtsstaatlichen Prinzipien, zur Kodifikation konkreter Freiheit — mag sie
auch beschrinkt und fehlbar sein — gegeniiber einer Ideologie ,unerfiillter Verheiflun-
gen® und einem vagen Zukunfts-Biirgerrecht im ,Reich der Freiheit“. R. Spaemann
hat dazu alles Notige gesagt®?. Zum Ernstnehmen des eschatologischen Vorbehalts ge-
hért es auch, die konkrete Geschichte mit ihrem Dunkel und ihren Schrecken anzu-
nehmen und nicht nur schwirmerisch den ,aus der modernen Gesellschaft reifenden
Verheiflungen einer universalen Humanisierung der Welt“ 88 nachzujagen. Das in aller
politischen Bemithung nicht zu Heilende darf nicht rationalistisch wegdisputiert, die
oft erschreckende Vergeblichkeit menschlichen Tuns und Leidens nicht durch Jagd
nach personalisierten Schuldigen in ihrer Realitit verfliichtigt werden. Die wider-
stindige Welt darf weder zum ,,Schicksal® romantisiert noch in der Perspektive des
Kriminalromans pseudo-kausal als Spielfeld drahtziehender ,Midnner und Méchte®
entlarvt werden. Der Christ mufl sich dem, was ist, stellen. In diesem Sinn ist Blochs
Diktum ,,Was ist, kann nicht wahr sein®# weder ein christlicher noch ein politischer

! (d. h. realistischer) Satz. Denn er verleitet zur Flucht aus der Geschichte in die schonere
‘ Zukunft einer ,befriedeten Gesellschaft (FH. Marcuse), wihrend sich die Christen
\doch als Friedensstifter (Mt 5, 9) gerade in dem, was ist, zu bewahren hitten.

Wenn so der ,eschatologische Vorbehalt“ das Handeln von Christen zwischen Quie-
tismus und innergeschichtlichem Erldsungswillen in einer realistischen Position der
Mitte hdlt und dadurch fiir wirkliche verindernde Politik freigibt, so folgt daraus,
daf die ,andere Pfeilrichtung® diesen grundlegenden Vorbehalt nicht wieder ab-

- schwichen, d. h. Geschichte nicht erneut als Totum (nunmehr in eschatologischer

8 Wofiir Metz das anschauliche Bild vom Wartezimmer der Welt gefunden hat, ,in dem man
desengagiert und gelangweilt herumzusitzen hitte, bis die Tir zum Sprechzimmer Gottes aufgeht®
(PT 86).

86 PT 110.

87 A.a.0. 485 f.; vgl. auch K. Lehmann, DpTh 203 ff., 210 ff. Zu der diesem theologischen Denken
verwandten Neigung, Verfassungen — die immer auch einen sozialen status quo kodifizieren — in ,un-
erfiillte Verheiflungen® zuriickzuinterpretieren, dufiert sich kritisch W. Hennis, Verfassung und Ver-
fassungswirklichkeit. Ein deutsches Problem (Tiibingen 1968).

Lo B rdd

8 An zentraler Stelle aufgenommen von R. Shaull in seiner Theologie der Revolution; vgl. sein
mit C. Oglesby verdffentlichtes Buch Containment and Change (New York 1967) 233.
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Perspektive) in die Hand des Menschen zuriickspielen kann. Sie suggeriert sonst
entweder eine geheime Mitwisserschaft mit dem gottlichen Heilsplan, den sie in den
Verlauf der Geschichte eindeutet — oder sie skandiert ,,God’s action in history® einfach
nach dem Lirm der stdrkeren Bataillone®. Noch einmal: Eschatologie bedeutet, dafl
das Ende der Geschichte feststeht, nicht ihr Ziel. Und dieses Ende — das mufl gegen
die Uberbetonung der Zukunftskategorie in manchen zeitgendssischen Theologien ein-
gewandt werden — ist in Christi Tod und Auferstehung schon angebrochen. In diesem
Sinn hat O. Cullmann zu Recht darauf hingewiesen, dafi das Urchristentum nicht im glei-
chen Mafl eschatologisch orientiert war wie das Judentum. Die ,,Uberzeugung von der
Auferstehung ist das Primire, nicht die eschatologische Erwartung. Die Zukunfts-
erwartung bleibt zwar Zukunftserwartung im vollen temporalen Sinn. Aber ihre Er-
fiilllung ist nicht mehr der zentrale Einschnitt zwischen diesem und dem kommenden
Aeon. Die neue Zeiteinteilung fillt nicht mit der alten zusammen, sondern sie iiber-
schneidet sie... Wer in der urchristlichen Verschicbung des Zentrums der Zeit nicht
das radikal Neue im Neuen Testament sieht, kann iiberhaupt das Christentum nur
als eine jlidische Sekte verstehen.“®t Es ist der ,Glaube, der die Welt iiberwindet,
der alles Handeln des Christen, auch das politische, auf Hoffnung hin hilt und trigt —
nicht die Zuversicht auf ein kiinftiges Kommen der messianischen Zeit, die nur eine in
die Ferne der Geschichte verlagerte ultra-konkrete ,Naherwartung® wire® 92,

9 Wie dies z. B. R. Shaull tut; vgl. seinen Aufsatz: Revolution in theologischer Perspektive, abge-
drudkt bei T. Rendtorff-H. E. Tédt, Theologie der Revolution. Analysen und Materialien (Frankfurt/
Main 21968) 117 ff.; ,Der Gott, der alte Strukturen niederreifit, um die Bedingungen fiir eine mensch-
lichere Existenz zu schaffen, ist selbst mitten im Kampf. Seine Gegenwart in der Welt und sein Druck
auf die Strukturen, die ihm im Wege stehen, begriinden die Dynamik des Prozesses. Gott hat mensch-
liche Gestalt in der Konkretheit geschichtlichen Lebens angenommen und hat uns gerufen, thm auf
diesem Weg zu folgen, wenn wir das Salz der Erde und das Licht der Welt sein sollen (Matthius 5,
13-14). In diesem Kontext ist der Christ aufgerufen, sich in der Revolution, wie sie sich entwickelt,
einzusetzen. Nur in ihrem Zentrum kénnen wir beobachten, was Gott tut, und verstehen, wie der
Kampf um die Humanisierung sich bestimmt, und als Agenten der Versshnung dienen® (a.2.0. 128).
Ahnlich H. Gollwitzer, Die Revolution des Reiches Gottes und die Gesellschaft, DThR 41 ff.; ,Reich
Gottes* wird dort verstanden als ,die alle anderen Verinderungen iibertreffende Revolution® (45).

9 O. Cullmann, Christus und die Zeit. Die urchristliche Zeit- und Geschichrsauffassung (Ziirich
#1962) 87 f. Auch die christliche Hoffnung ist nach Cullmann nicht die jidische. ,Allerdings ist die
Hoffnung auch im Urchristentum in ihrer ganzen Intensitit vorhanden, ja sogar in verstirkter Inten-
sitit, obwohl ihr Gegenstand nicht mehr Zentrum der Zeit ist. Die Tatsache, dafi die urchristliche Hoff-
nung noch intensiver ist als die jiidische, konnte die irrige Meinung aufkommen lassen, als stehe nach
dem Neuen Testament die Eschatologie in ganz besonders ausgesprochener Weise im Zentrum des Ge-
schehens. Intensitit und zentrale Stellung sind aber nicht zu verwedhseln. In Wirklichkeit ist die ver-
stirkte Intensitit der Hoffnung im Urchristentum gerade daraus zu erkliren, daf nicht der Gegenstand
der Hoffnung, sondern daf cine schon erfolgte historische Tatsache Zentrum der Zeit ist. Das heifit
nimlich, dafl die Heffnung auf die Zukunft sich nunmehr auf den Glauben an die Vergangenheit stiitzen
kann: den Glauben an die schon geschlagene Entscheidungsschlacht. Das, was schon geschehen ist, bietet
die feste Garantie fiir das, was geschehen wird® (a.a.0, 88).

% Die Problematik der bisherigen Entwiirfe der politischen Theologie scheint mir u.a. darin zu
liegen, daf sie den Zusammenhang zwischen der in Christus schon erfiillten Zeit und dem noch aus-
stchenden Eschaton (als dem Ende der Zeit) nicht geniigend bedenken. Mit der memoria-These versucht
Metz offensichtlich diese Liicke auszufiillen.
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ITI. Politische Theologie — Kritik der Praxis

Es ist ein wichtiges Ergebnis der Diskussion, dafl die Verfechter der politischen
Theologie, insbesondere J. B. Metz, gegeniiber den institutionellen und kirchenkriti-
schen Folgerungen, die aus ihren Thesen gezogen wurden, sehr viel behutsamer ge-
worden sind. Ihre jiingsten Auflerungen riicken vom Bild einer ,kritisch triumphieren-
den Kirche, wie ich das urspriingliche Kirchenmodell der politischen Theologie -
zugegebenermafien {iberspitzt — charakterisiert habe %3, deutlich ab. So hat J. B. Metz
erklirt, dafl die Formel der Kirche als ,Institution gesellschaftskritischer Freiheit des
Glaubens® eine ,zu direkte und unvermittelte Uberwindung der seit der Aufklirung
manifest gewordenen Privatisierung von Religion, Kirche und Christentum® insinuiere
und dafl es im Rahmen dieser Definition nicht gelungen sei, ,die damit gegebenen
Funktionen und Aufgaben von Kirche ausreichend konkret zu bestimmen, um diese
Definition erfolgreich gegen den Vorwurf unverbindlicher Allgemeinheit oder neointe-
gralistischer Tendenz zu schiitzen® 4. Dementsprechend schrinkt er diese Bestimmung
von Kirche jetzt stirker auf den innerkirchlichen Raum ein und entwidkelt aus ihr
ein theologisches Programm der Kirchenreform; ,kritische Theologie® zielt in diesem
Sinn darauf ab, ,die Ungleichzeitigkeiten kirchlicher Verhaltensweisen und Lebens-
praxen mit der heutigen Gesellschaft zu {iberwinden, um so das Skandalon der Bot-
schaft Jesu — nicht mehr verhiillt durch dufere Unzeitgemafheiten — um so klarer und
reiner hervortreten zu lassen 9.

In dieser Wendung liegt ein bemerkenswertes Moment der Unterscheidung gegeniiber
einer kirchenkritischen Praxis, die sich zwar als Anwendung politischer Theologie
versteht, tatsichlich aber den Zusammenhang mit dem glaubens- und kirchenerneuern-
den Impuls, der dieser Theologie innewohnt, lingst eingebiifit hat. Ich hoffe daher
mit J. B. Metz einig zu gehen, wenn ich in dem folgenden (notwendig unvollstindigen)
Uberblick iiber aktuelle kirchenkritische und politisch-theologische Tendenzen inner-
halb der Kirchen® klar die Grenze sichtbar mache, jenseits derer ,,praktische® politi-
sche Theologie, statt ein Element der Kirchenreform zu sein, zur Auflésung von
Glaube und Kirche beitrigt.

1. Relativ einfach liegt der Fall bei den partiellen Totalpolitisierungen christlicher
Gemeinden, wie sie etwa die Dokumentation von K.-B. Hasselmann fiir die Evange-

93 Stimmen der Zeit 184 (1969) 85.

o DpTh 297.

9 DpTh 298 ff. Wenn ich recht sche, ist dieser beherzigenswerte Gedanke schon vor Jahren wvon
J. Ratzinger entwidkelt worden; vgl. seinen Vortrag auf dem Bamberger Katholikentag am 14. Juli
1966 ,Der Katholizismus nach dem Konzil“: ,Der Sinn der Weltzuwendung der Kirche kann nicht
sein, den Skandal des Kreuzes aufzuheben, sondern allein der, ihn in seiner ganzen Bléfle wieder
zuginglich zu machen, indem alle sekundiren Skandale weggeriumt werden, die sich dazwischen-
geschalter haben ... (81. Deutscher Katholikentag in Bamberg, Paderborn 1966, 295).

9 Das folgende stiitzt sich ausschliefflich auf (gedruckte und ungedruckte) Selbstaussagen der Be-
teiligten; die Frage nach Quantitit und Reprisentativitit kann in diesem Stadium der Entwicklung
wohl noch kaum gestellt werden.
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lische Studentengemeinde der FU Berlin nachgewiesen hat?’. Hier kann man die Bil-
dung einer ,politischen Gemeinde® in allen Einzelheiten verfolgen, angefangen von
einzelnen hochschulpolitischen Aktionen in den Jahren vor 1967 iiber die Partei-
nahme in der Auseinandersetzung um den Vietnamkrieg bis hin zu einem kontinuier-
lichen politischen Wirken der amtlichen Gemeinde® in der Zeit zwischen der Er-
schiefung Benno Ohnesorgs (2. Juni 1967) und dem Sommersemester 1969. Im Lauf
dieses Politisierungsprozesses wandelt sich der Charakter der Gemeinde: aus einem
missionarischen Vorposten im Hochschulbereich, dessen Arbeit in Gottesdienst, persén-
licher Seelsorge, Studienberatung und sozialer Titigkeit bestanden hatte, wird ein
Verband, der seine Form vorwiegend aus politischen Impulsen gewinnt. Die Gemeinde
unterschreibt Flugbldtter, sie unternimmt politische Aufklirungsaktionen, sie beteiligt
sich — in freundschaftlicher, manchmal durchaus kritischer Nihe zum Zentrum der
radikalen Studentenbewegung (SDS, SHB, LSD, RC) — an hochschulpolitischen, spiter
an allgemeinpolitischen Demonstrationen, kurz, sie wird ein politischer Kampfver-
band. Dabei entwickelt sich ein neues Gemeindebewufitsein. Man empfindet sich immer
mehr als Teil einer gesellschaftlichen Fundamentalopposition gegeniiber ,,dem System®,
also der politischen und sozialen Ordnung der Bundesrepublik und der westlichen
Welt. Gleichzeitig geht aber auch — je mehr die ,politische Gemeinde® sich im Milieu
der Hochschule homogenisiert — der Zusammenhang mit den Gemeinden auferhalb
der Hochschule verloren. Anliflich der Kontroverse mit dem Gemeindekirchenrat
der Kaiser-Wilhelm-Gedichtniskirche (es ging um die Uberlassung der Kirche zu
Gottesdiensten an die Studenten) spricht Hasselmann zu Recht von einer ,riumlichen
Exkommunikation“®. Es kommt zu der bekannten, inzwischen mehrfach wieder-
holten Polarisierung zwischen der politisierten Hochschulgemeinde und den traditio-
nellen Kirchengemeinden, zu gegenseitigen Vorwiirfen, Provokationen und ebenso
heftigen Gegenreaktionen. Die schwachen Versuche der Kirchenleitung zur Vermittlung
zwischen den Fronten fiihren zu keinem rechten Ergebnis. Denn in der zentralen
Frage der ,politischen Diakonie® besteht keine Einigkeit. Hat kirchliche Gemeinde
kein Dasein auferhalb gesellschaftlicher Vollziige, wie die ,politische Gemeinde® be-
hauptet 1%, dann sind Gottesdienste iiberlieferter Art nur folkloristische Relikte einer
Kirche der Vergangenheit. Umgekehrt: Ist Politik fiir eine christliche Gemeinde ,nicht
wichtiger zu nehmen als die Botschaft von der Vergebung der Siinde durch Jesus

7 K.-B. Hasselmann, Politische Gemeinde. Ein kirchliches Handlungsmodell am Beispiel der Evan-
gelischen Studentengemeinde an der Freien Universitit Berlin (Hamburg 1969). Der Anspruch des
Bandes wird deutlich aus der Verlagsmitteilung im Waschzettel: , Was heute die akademische Diskussion
zur politischen Theologie abstrakt behandelt, hat hier im Laufe der letzten Jahre in vielen praktischen
wie theoretischen Konfliktsituationen schon konkrete Gestalt angenommen.®

% ,Amtshandlungen® heifit das Kapitel, in dem die Interventionen der Studentengemeinde nach
dem Tod Ohnesorgs — Aufklarungsaktionen, Hungerstreik fiir Fritz Teufel, Teilnahme an der ,Kriti-
schen Universitdt® usw. — geschildert werden.

9 Hasselmann, a.a.0. 131 ff.

100 V¢l, Hasselmann 157 f., 163 f.
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Christus® — wie der Gemeindekirchenrat vorsichtig einzuwenden wagt 101 —, dann muf}
eine ,politische Gemeinde“ notwendig als Perversion, zunundest als Vereinseitigung
und Verkiimmerung zentraler Elemente der christlichen Verkiindigung erscheinen. So
kommt es zur AbschlieBung und Verhirtung der traditionellen Gemeinden gegeniiber
der Hochschulgemeinde — und bei dieser wiederum zu einem Verfall der alten gottes-
dienstlichen Formen und Traditionsbeziige und zur Herrschaft des Experiments: ,,Stu-
dentenpredigt von Nichttheologen wurde selbstverstindlich, neue Gebete, Bekennt-
nisse und Lieder entstanden oder wurden iibernommen, das Abendmahl wurde jeden
Sonntag gefeiert. Aber die Sprache, in der Bitte, Lob, Dank, Bufibekenntnis und Trost-
zusage vorgetragen wurden, hatte nichts Befreiendes. Der Gottesdienst hatte wenig
von dem aufbauenden (sprich: die verschiedenen Ebenen der individuellen Existenz
integrierenden) Charakter der Gemeindeversammlung, wie Paulus sie im 1. Korinther
14 beschreibt. Hinzu kam das alte Problem, das frither jede Bibelstunde der Studenten-
gemeinde beschiftigt hatte, die Frage nach der Vermittlung von Tradition und Situa-
tion der Bibel in der Gegenwart und nach den Kriterien fiir die damalige und gegen-
wirtige Wahrheit des Gesagten.® 102

In dem Berliner Bericht erfihrt man Genaueres nur iiber die Zusammensttfie zwi-
schen der ,politischen Gemeinde® und Gemeinden anflerbalb der Hochschulen. Gern
wiifite man, welchen Preis die politische Homogenisierung der Gemeinde ,nach innen®
gekostet hat. Daf} keineswegs alle Studenten mit der Integralisierung nach links ein-
verstanden sind, daf viele sich gegen die Manipulation durch die Manager der Poli-
tisierung striuben oder enttiuscht von den Hochschulgemeinden abwandern, weifl
jeder, der die heutige Situation im katholischen und evangelischen Hochschulbereich
kennt 193, Doch bleiben diese Gruppen ,sprachlos®, solange Kirchenleitungen hilflos
reagieren oder in taktischen Kompromissen Einheit und Wahrheit der Kirche hinter
seelsorglichen Tageserwigungen zuriickstellen. Gewifl stehen hinter der Politisierung
der Hochschulgemeinden, fiir die Berlin nur ein besonders plastisches Beispiel ist, viel-

101 Brief des Gemeindekirchenrats der Kaiser-Wilhelm-Gedzchtniskirche vom 13. November 1967,
abgedrucke bei Hasselmann 134 ff. (135).

102 Hasselmann 151.

103 Widerspruch gegen eine — die Strukrur der Gemeinde verkennende — Politisierung ist vor allem
bei der Debatte von Satzungsentwiirfen hervorgetreten. Vgl. z. B. die Materialien zur 1. Gemeinde-
versammlung der katholischen Studenten Westberlins (12. 2. 1968), aus denen hervorgeht, daf eine
Minderheitsgruppe die Wahl der Seelsorger durch die Gemeinde ablehnte und sich gegen die Mono-
polisierung der Gemeindearbeit durch neu etablierte Arbeitskreise wandte (a.a.0. 14). In Tiibingen
kursierte etwa zur selben Zeit ein Flugblatt, das die Satzungsdebatten in der Studentengemeinde und
ihre politische Tendenz in 13 Thesen ironisierte: ,Kriterien, Propheten zu erkennen: Wer den Drang

zur Empo6rung spiirt. Daveremporung deutet auf Amtsprophetentum ... Wer aus Gewissensnot den
Gottesdienst stort, stort nicht. Er vermeide alle anderen Auswege aus seiner Gewissensnot, damit der
Kanzelauftritt den prophetischen Charakter des Skandals nicht verliere ... Mindestens zwei Mitglieder

der KHG kénnen den kirchlichen Notstand ausrufen, falls sie sich dariiber einig geworden sind. Damit
ruhen simtliche Funktionen der Pfarrer und Vertrauensstudenten ... Die Gesamtverantwortung auch
fiir unsere Briider und Schwestern jenseits der Hochschulgrenzen, die noch in kirchlicher Knechtschaft
leben, ist vornehmste Aufgabe der KHG Tiibingen® (Auszug).
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filtige und diffuse Antriebe: echter Idealismus konkurriert mit dumpfem Mitldufer-
tum, ernsthafte theologische Bemiihung mit bloflem kirchenkritischen Affekt. Die ge-
meinsame Problematik dieser Versuche liegt aber darin, daf sie sich der Struktur-
verschiedenheiten von Kirche und politischer Gemeinde nicht mehr bewuf8t sind —
oder sie durch ,Demokratisierung® der Kirche einebnen zu konnen glauben. So wird
dann ,virtuell konkrete Aktionsbeschreibung® im Gottesdienst dem Horen des Wortes
vorgeordnet 1%, oder es heiflt, Liturgie sei ,utopisch® geworden, sie erfiille nur noch
Entlastungsfunktionen, und man miisse stattdessen ,mit einer kritischen Gesellschafts-
analyse anfangen® 105, Selbst bei Theologen geht offenbar das Gefiihl dafiir verloren,
daf Kirche erst in der liturgischen Anamnese sich ihrer biblischen Identitit und ihres
Glaubensursprungs versichern kann — sonst wiire sie in der Tat durch jeden humanisti-
schen Weltverschénerungsverein zu ersetzen — und dafl das christliche Heil das poli-
tische zwar einschlieft, zugleich aber transzendiert: in eine Hoffnung hinein, die
selbst im Scheitern aller irdischen, politischen und 8konomischen Hoffnungen noch
lebendig zu bleiben vermag 106, :

2. Eine 4hnliche Verkiirzung der Heilsbotschaft unter dem Anschein ihrer deutenden
Konkretisierung hic et nunc zeigen Versuche wie das ,Politische Nachtgebet® 107,
Hier ist die Politisierung punkrtueller: man greift in Abendgottesdiensten aktuelle
Themen — Diskriminierungen, Strafvollzug, Entwicklungshilfe — auf, bietet Informa-
tionen, erschlieft den Gegenstand in Diskussion und biblischer Meditation, um am
Schluf auf Aktionsmoglichkeiten hinzuweisen. Die Stirke eines solchen Gottesdienstes
ist es, dafl er nicht vom Leben abstrahiert: konkrete Lebensprobleme werden ver-
handelt, Aufgaben an den einzelnen gestellt, die beruflichen und privaten Bereiche
kommen ins Spiel, wobei konfessionelle Unterschiede, ja auch die Grenze zu den
Nichtchristen ihre Bedeutung verlieren 1%, Siecht man freilich die inzwischen verdffent-
lichten Texte genauer an, so entdeckt man, daf sie das jeweilige politische Thema fast
immer in einer starken Stilisierung darbieten, die zumindest ungeiibten Zuhorern den
Ausbruch aus dem — schon im informierenden Teil geschaffenen — Denk- und Aktions-
rahmen kaum gestattet. Die Pointe ist meist schon in den ersten Sitzen festgelegt.

104 Hasselmann 152.

105 So H.-H. Hiicking, in: Demokratisierung der Kirche (siche Anm. 10), 40, wo iibrigens auch von
einer ,sozialkritischen Exkommunikation® (vorerst nur gegeniiber Nationalisten und Rassisten) die Rede
ist, da die Gemeinde niche fiir alle politischen Meinungen und Richtungen offen sein konne.

106 Dies festzuhalten (vgl. meine fritheren Feststellungen, Stimmen der Zeit 184 (1969) 81 mit
Anm. 37) ist kein Spiritualismus und kein ,Heiligenschein fiir das Jammertal®. Wire christ-
liches Heil in Tendenz und Reichweite nichts anderes als neuzeitliche Befreiungs- und Emanzipations-
bewegung, so wire es in der weltweiten Enttiuschung iiber die nichtgelungene okonomisch-politische
Revolution (die inzwischen auch die kommunistischen Intellektuellen erfafit hat) lingst schal geworden.
Es ist bezeichnend, daR marxistische Philosophen gegeniiber der condition humaine weit hellhdriger
sind, ,Was #ndern Revolutionen am Weinen der Kinder?® (so M. Machovec in einem Vortrag in Miin-
chen am 5. 11. 1968).

107 Politisches Nachtgebet in Kéln. Im Aufrrag des Skumenischen Arbeitskreises ,Politisches Nacht-
gebet® hrsg. von Dorothee Sélle und F. Steffensky (Mainz, Stuttgart, Berlin 1969).

108 Siehe den einleitenden Bericht von Steffensky, a.a.0. 7 fF.
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Und das ist kein Zufall. Will man nimlich heutige politische Probleme auf die Sprach-
ebene biblisch-prophetischer Weisungen zuriickversetzen 1%, so muff man sie zunichst
radikal moralisieren und personalisieren, um sie emotional geniigend griffig zu ma-
chen — ein Verfahren, das in den Texten des ,Politischen Nachtgebets“ weidlich geiibt
wird. So werden denn komplexe politische Tatbestinde wie die Entwicklungshilfe
zur Moritat, in der bose Kapitalisten und arme hungernde Vélker als Staffage dienen;
oder man reitet im Geschwindmarsch durch die Kirchengeschichte, um zu erfahren,
die Geschichte der Christen in der Welt sei ,blutig, morderisch, ausbeuterisch, vom
Freund-Feind-Denken bestimmt und von dem Wunsch, Andersgldubige zu vernich-
ten®. ,Neurosen, Depressionen und Fehlleistungen der Gegenwart haben ihre Wurzeln
in dieser unserer Vergangenheit® — und im Sprung ist man beim ,Alleinvertretungs-
anspruch® der Bundesrepublik und beim Gottesldsterungsparagraphen des Straf-
gesetzbuchs 119, In der Tat eine heile Welt einfacher historischer Kausalititen, in der
. Emptrung und befreites Aufatmen sich rechtzeitig einstellen, wenn Prophetenworte
lastend auf CSU-Abgeordnete und kirchliche Behorden fallen, und in der man den
| Eindruck bekommt, schlechthin alle Weltprobleme seien flugs zu 16sen, wenn die Chri-
[ sten es nur wollten 111,

Spott wire gewifl allzu billig. Aber die Meinung, eine fliichtig aufgeklirte (oft nur
propagandistisch infiltrierte) Gemeinde kénne im Lauf eines Abends auf ein gemein-
sames, weittragendes politisches Aktionsprogramm verpflichtet werden, ist eine ebenso
gefihrliche wie offenbar unausrottbare Illusion. Hier geistert die Vorstellung einer
theopolitischen Religiositit umher, die durchaus volkskirchliche Auffassung, die poli-
tische Gemeinde sei nur der erweiterte Leib des Kirchenvolks, und man konne die
christliche Bereitung des Herzens und Gewissens — statt sie zum Ausgangspunkt diffe-
renzierter und kontroverser politischer Aktivitit zu machen — in ein holzschnitthaftes
Handlungsmuster direkter Aktionen umsetzen.

3. Eine diffusere Form der Politisierung der Kirche ist die augenblicklich allgegen-
wiirtige Forderung nach ihrer ,Demokratisierung®. Auch hier zeigt der Sprachgebrauch
einen Wandel der Diskussionsbasis an. Ging die Debatte vor Jahren noch ausschliefl-
lich um das Problem der duferen Bezichungen von Kirche und demokratischem Staat —
unter dem Stichwort des aggiornamento —, so ist heute die innerkirchliche Demokrati-

109 Nicht zufillig iiberwiegen auch hier die alttestamentlich-prophetischen Beispiele. So wird das
Problem Glaube und Politik am Auftreten des Propheten Amos entwickelt. Hier wire wohl einige
Entmythologisierung am Platz beziiglich prophetischer Reden im Rahmen einfacher sozialer Systeme
und ihrer religids-politischen ,Volkstumsethik® (W. Schéllgen) und ihrer schematischen Ubertragung
auf komplexe Gesellschaften. — Zur Tendenz der ,Rejudaisierung® in der politischen Theologie und der
Neigung, Jesus in die Reihe der Propheten zuriickzustellen, vgl. R. Spaemann, a.a.0. 487; zum Unter-
schied der Zukunftsrede der Propheten zu der der politischen Theologie: K. Lehmann, DpTh 208 ff.

110 Wir — schuldige Christen; 2.2.0. 47 6.

111 Ein besonders triibes Beispiel der Vereinfachung komplizierter Zusammenhinge ist das Nacht-
gebet V' (,Teufelskreis Entwicklungshilfe“). Tn der a.a.0. 103 aufgefiihrten Literaturliste findet sich
nicht ein einziges wirtschaftswissenschaftliches Werk; die Skonomischen Darlegungen — meist in Suggestiv-
fragen gekleidet — sind von erschrecdkender Primitivitit.
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sierung in den Mittelpunkt aller Gespriche geriidkt. Das Problem hat sich von der
Frage der Aufenbeziechungen der Kirche zu einer demokratisierten Welt zur Frage
der Innenbeziehungen der Kirche, ihrer inneren demolkratischen Verfassung ver-
lagert 12, Zunehmend gerit die Kirche dabei unter den Drudk politisch-gesellschaftlicher
Homogenititsvorstellungen: der Status einer nach eigenem Gesetz verfafiten societas
perfectal®® wird ihr nicht mehr zugebilligt. Die Kirche erfihrt heute in sehr viel
stirkerem MaR als frither ihr Ausgesetztsein in der Welt. Sie spricht aus einer Situa-
tion der ,reinen Welt, die ebenso wieder Mission ist wie zur Zeit der christlichen
Antike 114, Mit anderen Worten: Die Strukturen des bisherigen Auflen wirken heute
stirker in die Kirche hinein; und bei manchen Theologen verfliichtigt sich dement-
sprechend der Unterschied von innen und aufien, Kirche und Welt bis zur Ungreif-
barkeit.

In diesem Prozef wirken historische, soziale und theologische Antriebe zusammen.
Die grofien Laienaufgaben, die sich im 19. Jahrhundert, seit den biirgerlichen Revo-
lutionen, den christlichen Laien stellten, nimlich die Beheimatung der Kirche im mo-
dernen Verfassungsstaat und in der Industriegesellschaft — diese Aufgaben scheinen
heute an ihr Ende zu kommen. Die Kirche ist, so scheint es, verfassungsmifig in dieser
Gesellschaft akzeptiert, sie hat ihren &ffentlichen Stand. Das brachium saeculare des
christlichen Laientums hat seine lebenswichtige Bedeutung fiir ihren Bestand verloren.
Daher erleben wir heute — besonders im Bereich des katholischen Laientums — eine
Art von ,Umkehrung der Antriebsrichtung®. Die Energien kehren sich nach innen,
die Zeichen stehen auf Teilhabe, nicht mehr auf Autonomie — anders als im 19. Jahr-
hundert. ]

Umgekehrt beim Amtspriestertum der reziproke Vorgang: eine theologische Rela-
tivierung der Weihegewalt bis zu dem Punkt, wo Priestersein sich reduziert auf die
formalsoziologische Kategorie des ,Dienstes an der Einheit“ (W. Kasper). Der Prie-
ster wird zu einem bloflen Gemeindevorsitzenden, beliebig substituierbar, je weiter
der Prozef von der religiésen zur politischen Gemeinde fortschreitet. Dafiir wachsen
dann an den schmaler werdenden geistlichen Kern eine Fiille weltlicher Aufgaben an
(wiederum das Stichwort ,politische Theologie®): Gesellschaftskritik, Stellungnahmen
zu sozialen und kulturellen Problemen, politische Aktion; und zwar weltliche Auf-
gaben des Amtes, entwickelt aus dem Amt heraus und von ihm beansprucht, nicht
mehr wahrgenommen in Arbeitsteilung mit den Laien.

Das Ergebnis der sozialen Umwandlung offenbart eine gewisse psychische Resigna-
tion. Die Welt ist entweder nicht mehr oder nicht weiter zu ,verchristlichen® — schon

112 Eine breitere Darlegung dieser Problematik in meinem Aufsatz: Demokratie in der Kirche, in:
Geschichte in Wissenschaft und Unterricht, Sonderheft 11-12/1969 (Felix Messerschmid zum 65. Ge-
burtstag) 656 ff.

113 Selbst die konziliaren Kirchenkonstitutionen haben — vielleicht zu friih — auf den Begriff ver-
zichtet.

114 E, Przywara, Ignatianisch (Frankfurt/Main 1956) 85.
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gar nicht durch den weltlichen Arm einer christlichen Laiengarde. Insofern ist die Zeit
eines politischen oder sozialen Katholizismus und der entsprechenden protestantischen
Erscheinungen zu Ende. Wohl aber ist die Kirche weiter zu verweltlichen. Nimmt
man die Auflerungen etwa des ,Kritischen Katholizismus® beim Wort, so ist sie zu
verweltlichen bis zu ihrem Verschwinden11s — zu verweltlichen im positiven Sinn
der ,weltlichen Welt“. Der erste Schritt hierzu ist ihre Demokratisierung.

Nun sei nicht bestritten, dafl es eine Reihe guter Griinde fiir mehr Demokratie in
der Kirche gibt: das vom Konzil betonte Kollegialitdtsprinzip, die zunehmende sozio-
logische Angleichung der kirchlichen Stinde (die gleichwohl die Differenz von Priester
und Laien nicht radikal verwischen diirfte), das Hineinwirken weltlicher Gesellschafts-
und Politikstrukturen in die Kirche, und anderes mehr, In vielen kirchlichen Bereichen,
wo nicht die unmittelbare Ausiibung ,heiliger Gewalt® in Frage steht, sind demo-
kratische Strukturen denkbar und moglich, und es bedarf keiner groflen Phantasie,
sich eine Weiterentwicklung der Kirchenverfassung in dieser Richtung vorzustellen.
Was jedoch die theologische Debatte so schwierig macht, ist der Druck eines — ganz
naiv als undiskutable Regel vorausgesetzten — Homogenititsgebots, nach dem Kirche
nicht anders verfaflt sein kann als das weltliche Gemeinwesen; ist das Vorhandensein
einer Demokratievorstellung, die abstrakt aus Prinzipien (Volkssouverdnitit, Majori-
titsprinzip, Offentlichkeit, Diskussion) deduziert und nicht beriicksichtige, dafl die
moderne Demokratie ein kompliziertes Kompositum vieler Formelemente ist. So wird
dann ,Demokratisierung® zum Aufruf der Gleichschaltung mit einem weltlichen Ge-
meinwesen, das es, bei Licht besehen, gar nicht gibt und dem die konkreten, fiir heutige
Demokratie ausschlaggebenden Momente des Verfassungs- und Parteistaats, der Grund-
rechte und individuellen Verbiirgungen fehlen 18, Im Sog einer noch nicht iiberwun-
denen Spiritualisierungstendenz der Theologie — der ja der politische Bereich seit lan-
gem fremd geworden ist — wird eben jenes Demokratieverstindnis ahistorisch noch
einmal reproduziert, das in der geschichtlichen Realitit zum Zusammenstoff von De-
mokratie und Kirche fithrte 117, Wiederum bietet nicht die konkrete Untersuchung exi-
stierender Demokratie den Anhalt, sondern eine vage Orientierung an einem eman-
zipativ verengten Freiheitsbegriff 118,

115 Siehe oben Anm. 9.

118 Selbst in der um Ausgewogenheit bemiihten Darstellung von H. Hoefnagels, Demokratisierung
der kirchlichen Autoritit (Wien, Freiburg, Basel 1969), kommen diese Gesichtspunkte zu kurz. Véllig
geschrumpft ist das Verstindnis fiir das institutionelle Element der Demokratie bei O. Schreuder, Revo-
lution in der Kirche? (Das theologische Interview) (Diisseldorf 1969).

117 Der Zusammensto von Revolution und Kirche nach 1789 entstand — was oft iibersehen wird —
nicht aus einer Tendenz weitgehender Trennung von Staat und Kirche, sondern aus dem politisch-
religidsen Monismus der jakobinischen Demokratie; vgl. H. Maier, Revolution und Kirche (Freiburg
21965). Dagegen beruht die theologische Anniherung an die Demokratie seit Leo XIII. gerade auf der
Tatsache, daR die Demokratie von ihrem urspriinglichen ,politischen Monismus® im Lauf des 19. Jahr-
hunderts abriickte.

18 So will sich etwa die Berliner Evangelische Studentengemeinde nach ,radikal-demokratischen
Grundsitzen® richten und ,den Tendenzen des Evangeliums, die auf Befreiung des einzelnen und der
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Diese wenigen Andeutungen mogen zeigen, dafl die theologische Realisierung der
,weltlichen Welt® im Bereich des Politischen noch als Aufgabe vor uns liegt. Denn
ihre Antizipation in Gestalt ,politischer Theologie® ist vielfach nur eine scheinbaft
weltliche Form des christlichen Glaubens!®?, Noch weiter entfernen sich die prak-
tischen Verwirklichungen solcher Theologie von der Realitit, indem sie ihrerseits die
Postulate der politischen Theologie desavouieren: denn sie gehen in der ,politischen
Gemeinde“ hinter die Differenz von Staat und ,Kirchengesellschaft® zuriick, ver-
fliichtigen ,bestimmte Erinnerung® ins Utopisch-Ungreifbare und radikalisieren
skritisch bejahende Aneignung® zu totaler Kritik. Trotz der begriifenswerten Diffe-
renzierungen des Entwurfs von Metz: die Praxis, die sich — zu Recht oder Unrecht —
auf ihn beruft, macht die Problematik einer neuen politischen Theologie ebenso be-
stiirzend deutlich wie historische Kritik die Schwichen der alten. Daher mufl ich bei
meinen Einwendungen bleiben.

Gesellschaft gerichtet sind® nachgehen; als ,Instrument der Befreiungsbewegung Gottes® will sie ,auf
Abbau von unlegitimierter und ausbeutender Herrschaft und Gewalt und auf Aufbau von Institutionen
dringen, die ein Maximum an Riumen und Zeiten der Freiheit ermdglichen und verwirklichen® (Hassel-
mann 154, 164; von mir hervorgehoben). Woher die verriumlichte emanzipative Freiheit in einer enger
werdenden Welt kommen soll, verrit uns der Erfinder nicht; er reproduziert friihliberale, heute schlicht
reaktionire Schlagworte.

119 In einer nachdenklichen Betrachtung zum Deutschen Evangelischen Kirchentag in Stuttgart 1969
hat M. Schoch bemerkt, daR ,in der Verehrung des Utopischen, der unendlichen, unerreichbaren Auf-
gaben eine Schwirmerei aufbricht, in der der christliche Glaube nur scheinbar und unecht welthafle
Formen annimmt. Die wahrhaft christliche Weltlichkeit verachtet das jeweils gegebene, erreichbare
Nichste nicht... Die wahre Verbindung zwischen Glauben und Welt muf} immer wieder die grofien
Wahrheiten von Gnade und Schuld, Gebot und Siinde, Recht und Liebe in Betracht ziehen. Der Glaube
des Christen muf die Realititen der Arbeit, der Forschung und der Lehre, der technischen Disziplin und
der Wissenschaftlichkeit mit der kritischen Note des Evangeliums in eine fruchtbare Beziehung setzen.
Sonst tritt eine Spaltung ein, die furchtbarer sein konnte als die zwischen dem sakralen und dem pro-
fanen Bereich. Das Verhiltnis zwischen Christentum und Welt wird steril® (NZZ, Fernausgabe, vom
3. August 1969, 6).
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Chancen der Priestergruppen

Lieber Klaus Schifer,

Sie haben im Januarheft der ,,Stimmen der Zeit“! einen ausgezeichneten Aufsatz ,Zum
Thema Priestergruppen® geschrieben, in dem Sie als einer der ersten Mitbeteiligten an
diesen Gruppen, also aus intimer Kenntnis der Sache und mit einer erstaunlichen Fiille
von Literaturangaben zum Thema darstellen, was diese Priestergruppen eigentlich wol-
len. Natiirlich kann man zu diesem Thema noch mehr sagen, als Sie auf kurzen 14 Seiten
vermochten. Inzwischen haben Sie und Ihre Freunde einen Dokumentationsbericht iiber
die erste internationale Tagung der Priestergruppen in Rom wihrend der romischen
Bischofssynode herausgegeben, der als niitzliche Erweiterung Ihres eigenen Aufsatzes
gelten kann 2,

Die Redaktion der ,,Stimmen der Zeit® hat am Anfang Thres Aufsatzes angekiindigt,
daR ihm weitere Diskussionsbeitriige zu diesem Thema folgen werden. Die Redaktion
hatte dabei an sich nicht an mich gedacht; ich selbst habe Thren Aufsatz erst im erschie-
nenen Heft der ,Stimmen der Zeit® zu Gesicht bekommen. Aber weil ich Sie aus den
vergangenen Jahren meiner Schulmeistertitigkeit in Innsbruck kenne, weil ich auch an-
dere gute Freunde in den deutschen Priestergruppen zu haben glaube und in Chur
und Rom wenigstens von ferne etwas von Thren Tagungen mitbekommen habe, dringt
es mich doch, zu Threm Aufsatz etwas zu sagen, auch wenn ich die Diskussion nicht mit
so viel Griindlichkeit und Gelehrsamkeit fortsetzen kann, wie sie bei Thnen zu finden
ist, und auch andere sich hoffentlich noch zu Wort melden, und zwar auch aus Thren
Gruppen selbst3. Mein Brief besteht nur aus ein paar einzelnen Anmerkungen zu Threm
Aufsatz, in willkiirlicher Auswahl und ohne Systematik. Wenn ich da und dort ab-

1 185 (1970) 34-46.

2 Eine freie Kirche fiir eine freie Welt. Delegiertenkonferenz europiischer Priestergruppen Rom
10.-16. Oktober 1969. Eine Dokumentation, hrsg. im Auftrag der Arbeitsgemeinschaft von Priester-
gruppen in der BRD von Michael Raske, Klaus Schifer, Norbert Wetzel (Diisseldorf: Patmos 1969).
Das 183seitige Bindchen mufl als Dokumentation gewertet werden. Wollte man die vielen Texte, die
von den einzelnen Gruppen vieler Nationen ausgearbeitet und zur Diskussion gestellt worden sind
(iiber Z5libar, Papsttum, Berufsarbeit der Priester, Problem von Theorie und Praxis, ,Wider Geld,
Madcht und Ideologie in der Kirche®, Dienst des Priesters an der Freiheit, Mann und Frau in der Kirche
usf.), in ihrem sachlichen Gehalt beurteilen, miifiten wohl die Urteile sehr nuanciert ausfallen. Auf das
kann natiirlich hier nicht eingegangen werden. Betont sei aber, daff das Buch auch durch viele andere
Angaben iiber die Dokumentation im engeren Sinn hinaus niitzlich ist. Es enthile z. B. eine Literatur-
angabe und eine Aufzihlung der deutschen Priestergruppen mit genauen Anschriften.

2 Hoffentlich findet auch die Redaktion der ,Stimmen der Zeit* dafiir geniigend Platz.
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schweife und das oder jenes sage, was Sie und Thren Aufsatz gar nicht betrifft, dann
werden Sie es mir hoffentlich nicht iibelnehmen, und der Leser wird es merken, ohne daf8
es immer eigens gesagt werden mufl.

Sie wissen, daf ich IThnen zustimme (wie ich es frither schon geschrieben habe*), dafl es
neben den kirchlich offiziellen ,reprisentativen Gremien®, die den ganzen Klerus den
Bischifen gegeniiber und fiir die Leitung einer Dibzese vertreten, auch weniger formelle,
von der Basis her gebildete, ,spontane® Gruppen von Priestern grundsdtzlich mit Recht
geben darf und heute geben soll. Nur durch solche, glaube ich, konnen die reprisenta-
tiven Gremien der Priester (in den Priesterriten, bei nationalen Synoden usw.) zu
klaren Einsichten und wohliiberlegten Entschliissen kommen. Wenn sich in der Kirche —
also auch im Klerus selbst — eine 6ffentliche Meinung bilden soll?®, dann sind solche
Gruppen notwendig, und sie diirfen und miissen sich in der Offentlichkeit der Kirche
und damit der Gesellschaft iiberhaupt zu Wort melden.

Diese Gruppen bediirfen grundsitzlich auch keiner offiziellen Approbation von oben.
Sie haben sich natiirlich als Christen und Priester zu betragen, auch wenn dies noch
lange nicht bedeutet, dal der Stil ihres Verhaltens immer den Vorstellungen jedweden
Bischofs genau entsprechen miisse. Wenn eine solche Gruppe in der Kirche etwas errei-
chen will, muf sie aber auch den Kontakt mit den Bischtfen suchen und pflegen, nicht
nur, weil die Bischtfe faktisch iiber eine betrichtliche gesellschaftliche Macht in der Kir-
che verfiigen, sondern auch aus einer Glaubensiiberzeugung heraus, wie sie in etwa im
Zweiten Vatikanischen Konzil im Hinblick auf diese Themen zum Ausdruck kam.

Die gar nicht vermeidbaren Spannungen bedeuten zwar nicht, daf eine Priestergruppe
im wirklichen theologischen Sinn schismatisch werden® oder den Bischtfen gegeniiber

4 Man vergleiche meinen Aufsatz: Schisma in der katholischen Kirche?, in dieser Zschr. 184 (1969)
20-33, besonders 29. Der Aufsatz ist auch schon in anderen Sprachen erschienen. Vielleicht niitzt er da
und dort doch etwas, auch wenn die ,Jungen® meist wenig Bediirfnis zu empfinden scheinen fiir eine
theologische Legitimation ,alten Stils* ‘fiir das grundsitzliche Recht solcher Gruppenbildung in der
Kirche von unten, und die ,Alten® unter freundlicher Gewihrung einer gewissen ,Narrenfreiheit® mich
reden lassen, ohne zuzuhdren. Ich sage das nicht, weil ich mich ,frustriert® fiihle, sondern weil das, was
ich meine, mir ein typischer Fall fiir ein grundsitzliches Problem erscheint, das man meist nicht sehen
will.

5 Vgl. dazu K. Rahner, Das freie Wort in der Kirche (Einsiedeln 1953).

6 Im Mittelalter hatte man ja in richtigen und unsinnigen Exkommunikationen ,Ubung®. Und es
wire an der Zeit, den Schatz der dabei gesammelten Erfahrungen und theologischen Einsichten und
Prinzipien wieder deutlicher ins BewufStsein der heutigen Kirche zu heben. Wenn es z. B. wahr ist, was
mir ein siidamerikanischer Geistlicher erzihlte, daf ein dortiger Bischof einen Pfarrer exkommunizierte,
bloR weil er mit Reich und Arm am Sonntag eine briiderliche Gewissenserforschung anstellte und Geld
sammelte fiir die Armen seiner Gemeinde (gewiff in einer weniger biirgerlich getrimmten Form, als den
reichen Leuten dort lieb war), dann wird man wohl der Meinung scin kénnen, dafl eine solche Exkom-
munikation nichtig ist, und sich fragen diirfen, was ein solcher Pfarrer tun kénne und miisse. Es ist
iiberhaupt nicht so, dafl der klerikale Gehorsam diejenige Tugend sei, die beim Kleriker alles andere in
seinem Verhalten als oberste Schiedsrichterin und Lenkerin zu manipulieren habe. Ich darf vielleicht
hinzufiigen: man vergleiche, was die Heilige Kongregation fiir die kirchlichen Studien mir iiber den
klerikalen Gehorsam in ihrer Zeitschrift zu schreiben erlaubt hat: Seminarium 19 (Neue Serie 7) (1967)
465-479. Der (lateinische) Aufsatz ist auch deutsch erschienen in: Knechte Christi (Freiburg 1967).
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mit Schisma drohen diirfe. Es bedeutet aber auch nicht, dafl nicht innerhalb einer letzten
kirchlichen Einheit von Glaube, Hoffnung, Liebe und kirchlichem Recht heftige Mei-
nungsverschiedenheiten ehrlich ausgetragen werden diirften, wie es immer wieder in der
Kirchengeschichte geschah; es bedeutet darum auch nicht, dafl alle diese Meinungsver-
schiedenheiten blof in der diinnen Luft abstrakter Theorie durch rationale Argumente
allein ausgetragen werden kdnnten, die in jedem Fall erst eine reale Effizienz erlangen,
wenn sie hoheren Orts eingesehen und gebilligt werden. So theoretisch ist nun einmal das
Leben nicht.

Man konnte zu diesen komplementir gegensitzlichen Grundprinzipien noch viele
Einzelprinzipien zur kasuistischen Bewiltigung konkreter Konfliktsfille hinzufiigen,
aber es bliebe auch dann noch ein unauflosbarer Rest von méglichen Konfliktsituationen,
fiir die aus theoretischen Prinzipien inhaltlicher und nicht blof formaler Art allein keine
eindeutige und von allen zu akzeptierende L8sung abgeleitet werden kann. Und da es
auch ungerechte, ja ungiiltige Exkommunikationen geben kann, kann man auch nicht
ohne weiteres und fiir alle Fille sagen, daf die je heutige kirchliche Autoritit (als ,,Hir-
tenamt®) in solchen Fillen immer und undiskutabel das letzte Wort hat?. Diese allge-
meine Zustimmung zur M&glichkeit solcher Spontangruppen bedeutet noch keine Beur-
teilung faktisch gegebener Gruppen, zumal ich die ausldndischen zu wenig kenne. Aber
ich wollte das Prinzipielle noch einmal ausdriicklich sagen.

Mir will scheinen, lieber Herr Schifer, daff Ihr Aufsatz ein wenig zu soziologisch
(besser vielleicht: ,frankfurterisch®) geraten ist. Natiirlich redet jeder in seinem Jargon,
und wer im Glashaus sitzt wie ich, muff mit einem solchen ,, Vorwurf® vorsichtig sein.
Aber ich frage mich doch, ob dieser soziologische Trend dadurch schon geniigend gerecht-
fertigt ist, dafl das Thema des Aufsatzes sich auf eine bestimmte Gruppe in einer grofie-
ren Gesellschaft bezieht und darum soziologische Aspekte unvermeidlich den Ton an-

7 Ich meine: dasjenige ,letzte Wort®, das man lange sehr schnell als das erste gesprochen hat. Man
muf} sich nur fragen, was aus den neueren Entwidslungen in der Kirche (die man doch gewiff nichr alle
verurteilen kann als bdse und schidlich und nur als einer bitter verzweifelten Autoritdt abgetrotzte
Zugestindnisse um des lieben Friedens willen) geworden wire, wenn man das Prinzip rein durch-
filhren wollte, es diirfe und kénne in der Kirche keine Bewegungen von unten, keine parakanonistischen
Handlungen geben, die nicht von vornherein von oben angeordnet, angeregt oder wenigstens, kaum
begonnen, approbiert werden. Die ganze Kirchengeschichte ist eine einzige Widerlegung solcher Vorstellun-
gen. Aber das tut einem nicht weh, weil es sich um Konflikte handelt, die nicht mehr unsere sind. Und
in der heutigen Zeit und fiir sie tut man dann so, als ob alles nach so simpel einbahnigen Prinzipien
verlaufen konne. Wer sich natiirlich auf die theoretisch nie ganz auflésbare Dialektik der vielen Prin-
zipien beruft, die im Leben der Kirche wie im Einzelleben gelten, um eigensinnig, cgoistisch, iiberheb-
lich, die Einheit der Kirche und die Klarheit ihres Bekenntnisses verderbend zu sein, der tut etwas,
wogegen nicht immer ein kanonistisches und material moralisches Kraut eindeutig gewachsen ist, der
muf} sich einmal vor dem Gericht scines Gewissens und vor Gott verantworten. Aber wir haben dabei
dieselbe kanonistisch allein nicht mehr zu bewiltigende Situation, die entsteht, wenn jemand nach dem
Spruch seines Gewissens (mit Recht oder Unrecht) sich geheiflen weifl, von einer nicht definierten Lehre
des Lehramts abzuweichen. Diese und jene Situationen gibt es und es niitzt der Kirche nichts, wenn
man sie so ,verdringt® (unten oder oben, durch Enge oder Laxheit), als ob sie nicht wiren.
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geben. Wenn ich einmal iibertreibend und gewifl letztlich ungerecht sagen soll, was mir
in dieser Hinsicht nicht recht gefallen hat, so wiirde ich sagen: in diesem Aufsatz werden
die Absichten und Chancen einer Gruppe behandelt in einer Gesellschaft X (Kirche
genannt), die ziemlich unbekannt ist, in einer Gesellschaft, die diese Gruppe durch einen
formal bleibenden Lernprozefl und eine Bewufitseinsinderung in eine kiinftige Gesell-
schaft Y zu verwandeln beabsichtigt, die auch ziemlich unbekannt bleibt.

Sie sprechen zwar einige Male von der ,Sache Jesu®, die dabei mafigebend bleiben
soll; Sie detaillieren zwar da und dort die Aufgaben der Priestergruppen in einer durch-
aus diskutablen Weise. Aber die ,Sache Jesu® scheint mir deutlich doch fast nur gesell-
schaftspolitische Verdnderungen, Kampf fiir Freiheit im heutigen profanen Sinn und
eventuell fiir eine gesellschaftliche Revolution zu implizieren. Und auch die Detaillie-
rung der Aufgaben dieser Gruppen (z. B. in Anmerkung 32) scheint mir immer noch
ein wenig arg formalsoziologisch geraten zu sein.

Nehmen Sie es mir nicht iibel, wenn ich bei einer solchen ,,Sache Jesu® ein wenig mifi-
trauisch werde. Selbst wenn Sie eine neue Spiritualitdt fordern (loblicherweise, aber
auch so sehr als Hoffnung der Zukunft, daf ein christlicher Normalverbraucher wie ich
nicht mehr recht weifl, was ich jetzt noch an - bisheriger — Spiritualitit tun kann), auch
wenn ich davon iiberzeugt bin, dafl ich mich als Christ fiir die ungerecht Eingekerkerten
und Hungernden einsetzen muf} und nicht blof} theologisch oder kontemplativ iiber die
heiligste Trinitdt spekulieren darf, auch wenn ich davon iiberzeugt bin, dafl die Chri-
stenheit als solche ganz anders und radikaler auf all die Fiirchterlichkeiten an Hunger,
Krieg und Gewalt reagieren miifite, als sie es tut, beschdftigt mit threm innerkirchlichen
Betrieb, auch dann bleibt mein Bangen, das Christliche als solches kinne verkiirzt
werden.

Wiirde denn ein bifichen mehr eigentliche Theologie schaden? Wiirdet Thr soziologisch
nicht gerade dann effizienter handeln, wenn IThr deutlicher an jenes christliche Gewissen
appellieren wiirdet, das durch eine expliziter christliche Sprache verstindlicher und
gleichzeitig hirter getroffen wird, als Ihr es in dieser Methode fertigbringt? Ich meine,
das zentral Christliche miifite deutlicher bleiben; auch wo mit Recht der Dienst der
Kirche an der Welt und nicht an sich selbst gemeint ist, miifite er doch als Dienst der
Kirche aus ihrer innersten Wesensmitte heraus proklamiert werden. Und darum hat
eine formal-soziologische Fragestellung ihre Grenzen.

Sie sprechen einmal davon, daf eine ,radikale Reform® der Kirche notwendig sei. Ich
gestehe, daf} solche Fanfarenstdfle mir ein wenig hart in die Ohren fahren und auf die
Nerven gehen, Ich weif8 nicht recht, wann eine Reform Euch radikal genug ist, und ich
bin davon iiberzeugt, daff, wenn Thr Jungen Eure Reform einmal durchgesetzt habt,
wenn Thr dann vielleicht oben in der Kirche seid, daff auch Thr mit all den Unzulidng-
lichkeiten, Egoismen, Unverstindnissen fiir die Zukunft behaftet sein werdet, die Ihr
den jerzigen Bischéfen und Pipsten teils mit Recht, teils aber auch ungerecht vor-
haltet. Diese skeptische Meinung von der ,Ecclesia semper reformanda® soll weder
Euren Elan verurteilen noch Eure Pflicht leugnen, unter Umstdnden ,Krach zu schla-
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gen®8; aber kann man in einer Kirche der Liebe und der notwendigen Selbstkritik nicht
auch ein wenig bescheidener reden, ohne diesen Elan zu bremsen und diese Pflicht zu
vernachldssigen? ?

Bei dieser Anfrage ist das Wort von der ,radikalen Reform® natiirlich nur als ein
einzelnes Symptom gemeint. Thr braucht nicht so ,weise® (was eine Tugend und ein
Laster sein kann), so ,abgekldrt® (was oft ein hofliches Wort fiir bequeme Resignation
ist) zu sein wie wir Alten; aber wenn Ihr Eure Programme mit Fanfarenklingen oder
auch unter Tonen einer ersten Bitterkeit, mit der Ihr noch nicht fertig geworden seid,
verkiindet, dann denkt auch ein wenig dariiber nach, wie Eure Erklarungen auf uns Alte
wirken miissen, die Thr doch noch nicht ganz abschreiben wollt. Eine solche Riicksicht ist
nicht nur christlich liebevoll, sondern auch soziologisch wirksamer. Es niitzt Euch nichts,
wenn IThr die Alteren im Klerus auch dort vergriamt, wo es gar nicht notwendig ist. Ge-
rade wenn IThr die Verhiltnisse in der Kirche nicht sofort moralistisch anschaut (und
daran tut Thr gut), sondern ,entmythologisierend soziologisch, miifit Thr Euch auch
hiiten, uns Altere zu schnell nach moralischen Mafistiben zu beurteilen: als Reaktionire
(ein Wort, das einen moralisch abwertenden Klang hat), als Machtgierige (ebenso mora-
lisch gemeint), als Tyrannen, Biirokraten, blinde Verteidiger des Establishments und
so fort.

Nach fast vierzig Priesterjahren kenne ich sehr viele Vertreter des kirchlichen Estab-
lishments und habe auch meine Kriche mit ihnen gehabt, die mir reichen. Aber moralisch
(dieses Wort kann auch einen guten Klang haben und so ist es gemeint) und unter Ein-
rechnung des Dogmas, dafl wir alle ziemlich schibige Menschen und arme Siinder sind,
kommen mir diese alten Herren auch nicht schlechter vor als Thr. Und in der Kirche
kommt doch darauf etwas an, mehr als in einer profanen Gesellschaft. Diese alten, amts-
gewichtigen Herren bediirfen gewif sehr oft eines ,Lernprozesses®, den Ihr ihnen liefert
(wer soll es sonst machen?), aber ein guter Lehrer ist doch nur der, der auch seine dum-
men oder langsam begreifenden Schiiler liebt. Ich gebe zu, diese geduldige Liebe zu sol-
chen Leuten ist oft schwer zu vereinigen mit dem Eifer fiir das Haus des Herrn der
Zukunft, der Euch verzehrt. Aber ein wenig mehr an solcher Synthese wire moglich und

8 Tch habe dieses Wort bei jener Donnerstagabendunterhaltung vor Eurem romischen Treffen in der
Via dell’Anima in Rom vermutlich gebraucht (ich erinnere mich nicht genau) und schime mich dessen
(die Situation eingerechner) nicht im mindesten. Deswegen ist das Wort als Uberschrift im ,Neuen
Forum® Giinter Nennings (16 [1969] 649-652) doch ein dummer journalistischer Gag und eine schlechte
Zusammenfassung dessen, was Congar, zwei andere und ich von der Internationalen Theologenkom-
mission mit Euch gesprochen haben. Und noch mehr war es von dem sterreichischen Pfarrer aus Eurer
Mitte unfair, dieses Gesprich zu verdffentlichen (gegen ausdriickliche Abmachungen), auf den sich Nen-
ning als auf seinen Gewihrsmann beruft.

9 Ich verstehe schon, warum Sie meist das Wort ,Priester® meiden und dafiir andere Begriffe ver-
wenden; aber ist das eigentlich notwendig? Mufl das Wort ,Priester einem sofort ein schlechtes theolo-
gisches Gewissen machen? Ich kann mir. unter ,Internalisierung® (ich vermute es wenigstens) etwas
Verstindliches und Abzulehnendes vorstellen, aber insinuiert so ein Wort nicht allzuleicht, jede ,Spiri-
tualitit®, die sich nicht in den gesellschaftlichen Effekten ausweist, die Thr messen konnt, die Euch
interessieren, sei schon eine solche von Euch tief verachtete Internalisierung? Ist das ndtig?
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wiirde der Sache nur niitzen. Aber manchmal kommt mir vor (ich meine jetzt nicht Sie,
Herr Schifer), als ob der Wille, diese Leute auszurotten — die Alten, die Ihr ja selbst
bald sein werdet - bei Euch als eine hohe und wichtige Tugend gelte.

Vielleicht wire es gut, wenn sich die Priestergruppen, mindestens zundchst einmal,
auf gut begrenzte und ihnen unmittelbar zugeordnete Aufgaben und Ziele beschranken
wiirden. Natiirlich hidngt alles mit allem zusammen, und eine Priestergruppe, die keine
Priestergewerkschaft sein will, wird unvermeidlich und mit Recht getragen sein von dem
Pathos eines allgemeinen Reformwillens im Bezug auf die Kirche als ganze, gerade
wenn sie die Kirche in einem sich selbst vergessenden Dienst gegeniiber der Welt iiber-
haupt sehen will. Aber damit eine solche Gruppe eine grofiere Zahl von Priestern um-
faflt, damit sie eine klare, fiir viele Priester in Frage kommende Aufgabe hat, damit sie
wirksam wird, wire zundchst einmal eine Begrenzung auf konkrete Aufgaben, die die
seelsorgliche Praxis (im weiteren Sinn gemeint) von selbst anbietet, doch sehr empfeh-
lenswert. Ihr Programm scheint mir da etwas zu umfassend zu sein. Sie nennen zwar
am Schlufl Thres Aufsatzes die , Weiterbildung® der im Amt Stehenden als eine solche
konkrete Aufgabe. Das ist gewif8 eine und eine sehr wichtige, aber es gibt noch viele
andere, die in Threr allumfassenden Programmatik ein wenig untergehen.

Einzelne deutsche Priestergruppen begannen bereits, sich mit solchen Einzelthemen
zu beschiftigen. Ich nenne nur einige, um deutlicher zu machen, was ich meine: Die
Frage, was an dringlichen und konkret 18sbaren pastoralen Themen auf die Tagesord-
nung der gemeinsamen deutschen Synode kommen soll; die Frage nach einem wirklich
katholischen und menschlich und christlich handhabbaren Mischehenrecht und einer
Mischehenpastoral; konkrete Fragen der Interkommunion; pastorale Fragen, die auch
bei uns wohl bald hinsichtlich der Kindertaufe aufstehen werden, auch wenn man die
Kindertaufe selbstverstindlich nicht grundsitzlich ablehnt; pastorale Fragen hinsicht-
lich derjenigen, die keine Kirchensteuer mehr in der bisherigen Weise bezahlen wollen;
die Fragen der strukturellen Gliederung der Seelsorge, wie sie z.B. der Weihekurs
1966/68 der Diozese Rottenburg angemeldet hat; gottesdienstliche Fragen, die auch nach
Abschluf der romischen Liturgiereform bleiben werden; Fragen einer konkreten Schu-
lung und aktiven Beteiligung von Laien an den Entscheidungen der verschiedenen, dafiir
schon institutionel]l vorgesehenen Gremien in den einzelnen Kirchen; konkrete Weisen
jenes ,Lernprozesses®, der notwendig ist, damit der durchschnittliche Kirchginger bei
uns etwas von seiner Verantwortung fiir die Dritte Welt zu begreifen beginnt; Ver-
stindnis des Klerus fiir die Massenmedien; langsame Vorbereitung des Klerus und un-
serer Gemeinden fiir die Verhdltnisse bald kommender Zeiten, in denen es nicht mehr so
sicher ist, daf} es noch Religionsunterricht in den staatlichen Schulen, theologische Fakul-
titen an den Staatsuniversititen und dhnliche Dinge gibt.

Ich weif nicht, ob ich nicht mit solchen Themen in denselben Fehler verfallen bin, den
ich bei Thnen meine feststellen zu sollen. Aber Arbeit hitten die Priestergruppen genug,
Viele solche Probleme sind natiirlich nur dann wirklich gelst, wenn die Lésung auch
institutionalisiert ist. Das konnen diese einzelnen Gruppen gewiff nicht fiir sich allein
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tun. Aber sie kénnen (genau wie Parteien in einem richtig funktionierenden Staat) sol-
che Losungen vorbereiten, meinungsbildend wirken.

Da sind meistens viele und genaue theologische Uberlegungen vorausgesetzt. Die Ge-
fahr ist immer, dafl man, von der Praxis her gedringt und mit einer gewissen emotio-
nalen Kurzschliissigkeit, seiner im Grund schon fertigen ,,L8sung® fiir die Praxis eine zu
billige Ad-hoc-Theologie unterlegt, die dogmatisch inakzeptabel ist und dazu nur der
Hilfte der Wirklichkeit gerecht wird. Ich habe einmal sehr beachtliche, heilsam beunruhi-
gende Vorschlige fiir neue Formen des Bufisakraments in den Gemeinden (unter Um-
standen auch als sogenannte gemeinsame Buflandacht) gelesen. Aber warum mufite dies
dann verbunden werden mit einer Leugnung oder einem gar zu grofiziigigen Ubersehen
der dogmatischen Lehre des Trienter Konzils, wenn beides bei ein wenig gutem Willen
ganz gut vereinigt werden kann, ohne daf} eine ebenso berechtigte sakramentale, in die
Tiefe des Einzelgewissens fiir sich allein reichende Seelsorge darum in den Orkus der
Vergangenheit versenkt werden mufi?

Wenn ein Kaplan erklirt, die Fragen der Interkommunion existierten nur noch bei
Bischéfen und Superintendenten, aber nicht mehr beim wirklichen ,,Gottesvolk® (in sol-
chen Fillen ist dann eine weniger ,entmythologisierende® Terminologie plotzlich wieder
hoffihig), dann wiren wir (wenn solche theologischen ,Spriiche® sich durchsetzen wiir-
den) in einigen Jahren nur so weit, daf} sich in kirchlichen Basisgruppen die Spaltungen
und Befeindungen noch irgerniserregender zeigen wiirden, als es heute unter den eta-
blierten Konfessionen der Fall ist,um von allen theologischen Problemen, die es hier gibt,
ganz zu schweigen. Wenn mir ein europiischer Theologieprofessor bei einem Treffen in
den USA erklirte, fiir ihn wiirde sich am Christentum nichts dndern, wenn Jesus von
Nazareth nicht gelebt habe, was er natiirlich nicht positiv behaupte, oder wenn mir in
Skandinavien ein junger katholischer Geistlicher erklirte, man solle nun endlich das
Papstdogma des Ersten Vatikanums ,langsam vergessen®, dann muf ich nur sagen:
Hoffentlich wehren sich Eure Priestergruppen auch eindeutig gegen einen solchen ,theo-
logischen® Stil, wie sie Streiter dafiir sein miissen, daf das Evangelium in einer Sprache
und unter einer Perspektive der Sache selbst verkiindet wird, dafl es dem Menschen von
heute verstindlich wird, und daf} die Kleriker ihre schlechte Theologie und altmodische
Predigt nicht zum ,,Skandal des Kreuzes und des Glaubens® aufméblieren.

Sie sprechen einmal davon, daff es heute viele Menschen (und offenbar auch Priester)
gebe, die in der Kirche mitarbeiten wollen oder es auch tun, ohne sich mit ihr mehr als
hchstens partiell zu identifizieren. In diesem Problem steckt eine grofle Aufgabe, die
gewifd durch die Lehre des Zweiten Vatikanums in Kapitel IT von ,Lumen gentium®
noch nicht gelost ist. Ich bilde mir ein, dafl ich schon vor Jahren auf dieses Problem hin-
gewiesen habe. Ich habe andererseits in neuerer Zeit 6fters schon darauf hingewiesen,
dafl die Kirche auch nach dem Zweiten Vatikanum den Mut haben muf}, eindeutige und
offentliche Leugnung der Wahrheit, die die Grundsubstanz ihres Glaubens betrifft, mit
einem eindeutig abgrenzenden Nein zu beantworten. Aber auch wenn dies wahr ist,
kann es offenbar nicht das allein selig machende Rezept sein, das ich auch schon aus dem
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Mund von Bischofen gehért habe, die Kirche solle sich nur gesundschrumpfen, dann
wiirden (in einem orthodoxen Sektchen, das dann entsteht) alle Probleme sich von selbst
15sen.

Mir ist ein dngstlich sich Fragender, ob er noch Christ und katholisch ist (vorausge-
setzt, dafl er ein ernsthafter Mensch ist) lieber als ein dezidiert Orthodoxer, der mog-
lichst viele aus der Kirche ,hinauskatapultieren® will, blofl damit er méglichst nur noch
unter Seinesgleichen leben mufi. Aber wenn man dieses Einerseits-Andererseits gesagt
hat, fingt das Problem erst an. Uber dieses Problem konnten sich solche Priestergruppen
von ihrer praktischen Erfahrung her zusammen mit Theologen, die nicht nur eine Ad-
hoc-Theologie liefern, Gedanken machen, die zu praktisch handhabbaren Einzelresul-
taten fithren.

Lieber Klaus Schifer, vielleicht habe ich fiir Thre Augen und Ohren wie ein ,,unsozio-
logischer Opa®“ geredet. Aber das macht doch eigentlich nichts. Denn warum sollte ich
mich in eine Rolle dringen, die mir nicht ansteht und die Ihr viel besser in der Kirche
spielen konnt und miiflt. Wiirde ich es nimlich versuchen, um ja nicht unmodern zu er-
scheinen, dann kime erst recht dieser ,,unsoziologische Opa“ heraus. Ich bleibe auch so
Ihr Thnen freundschaftlich verbundener

Karl Rahner
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Uberlegungen eines Theologen

Es handelt sich bei dem mir gestellten Thema® um die Herausforderung des christlichen
Theologen durch die Religionskritik im modernen Film. Muf} oder soll sich der Theo-
loge durch die Kritik herausgefordert fiihlen? Und wenn ja, was hat er auf diese
Herausforderung zu antworten?

Religionskritik als Nicht-Herausforderung

Zunichst sei ganz schlicht gesagt, daf} er sich nicht herausgefordert fithlen muf}, zumin-
dest nicht in dem Sinn, daf er sich, etwa stellvertretend fiir seine Religionsgemeinschaft,
von der Kritik an eben dieser Religionsgemeinschaft getroffen fithlte. Denn die Reli-
gionskritik im modernen Film ist mehrdeutig und daher mifiverstindlich. So kénnte
etwa der Theologe dem Regisseur Bunuel entgegenhalten, daf dieser in seinem neue-
sten Film ,Die Milchstrafle“ den Glauben der katholischen Kirche einseitig und daher
verzerrt wiedergegeben habe. Selbst er, der Theologe, sei bereit zu bekennen, daff fiir
ihn christlicher Glaube mehr bedeute als die im Handbuch von Professor Denzinger an-
einandergereihten dogmatischen Sitze und der diesen Dogmen widerstreitenden und
daher mit einem Anathema versehenen Meinungen. Er, der Theologe, habe sich daher
bei der Schultheaterauffithrung in Bunuels ,Die Milchstrafle® eher amiisiert als heraus-
gefordert gefiihlt. Er glaube auch nicht so recht, daff in irgendeiner katholischen Schule,
selbst wenn sie von eifrigen Klosterfrauen geleitet wird, Schiilerinnen dazu angehal-
ten wiirden, anathematisierte Lehrsitze iiber das Christentum auswendig zu lernen.
Gewifi, noch im vergangenen Jahrhundert habe eine etwas krause Apologetik gelegent-
lich seltsame Stilbliiten produziert, aber diese Form der Religionspidagogik ist heute
endgiiltig iiberwunden.

Khnliches wire von der Darstellung des Gnadenstreits in ,,Die Milchstrafle zu sagen.
Sicherlich, damals haben sich Jansenisten, Dominikaner und Jesuiten wegen ihrer Theo-
rien iiber das Verhiltnis von menschlicher Willensfreiheit und gottlicher Gnade — wie
wir zu sagen pflegen — bis aufs Messer befeindet; und insofern ist die Duellszene eine
gelungene optische Interpretation dieses historischen Ereignisses. Aber welcher Theologe
fragt heute noch nach der ,gratia sufficiens“? Heute hantiert der Theologe nicht mehr
so grofiziigig mit der Vorsehung Gottes herum wie seine Kollegen im sechzehnten und

1 Text eines Vortrags bei einer Tagung der Katholischen Akademie in Bayern im Dezember 1969.
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siebzehnten Jahrhundert. Er scheut sich fast, das Wort Gnade iiberhaupt auszusprechen,
weil er befiirchten muf}, damit in die vertrackten Implikationen der theologischen Ver-
gangenheit zu geraten. Zumindest in dieser Beziehung ist er demiitiger geworden und
spricht bescheiden sein ,ignoramus et ignorabimus®. Und eben deshalb braucht er sich
nicht von einem Film wie ,Die Milchstrafle® herausgefordert zu fithlen. Christlicher
Glaube ist viel mehr als die blofle Aufzihlung von Dogmen und die schier endlosen
Streitereien um deren Interpretation.

Ferner konnte der Theologe darauf hinweisen, daf in manchen Fillen die Religions-
kritik im modernen Film lediglich den Charakter einer Chiffre trage. Nehmen wir als
Beispiel den Film ,Mutter Johanna von den Engeln®. Dort geht es zwar um historisch
iiberlieferte Geschehnisse in einem Frauenkloster, um Aberglauben, religitse Besessen-
heit, Inquisition und sexuelle Frustration, Themen, die sich wie ein roter Faden durch
die Geschichte der katholischen Kirche ziehen. Aber der Regisseur dieses Films sagte mit
Nachdruck, dafl es ihm nicht um eine Kritik an der katholischen Kirche gegangen sei,
sondern dafl er an dieser historischen Gegebenheit das Vorhandensein von Vorurteilen
und Repressionen in der menschlichen Gesellschaft habe aufzeigen wollen. Und diese
Erklirung klingt durchaus plausibel. So kénnte denn der Theologe sagen, daf er sich
nicht herausgefordert fiihle, denn diese Form der Religionskritik, die den christlichen
Glauben oder einzelne historische Glaubenssituationen lediglich als Chiffre oder Para-
digma fiir etwas anderes, eigentlich Gemeintes verwende, konne zumindest nicht in die-
ser verkiirzten Form die so kritisierte Religionsgemeinschaft herausfordern.

Religionskritik als Herausforderung

Aber genau an diesem Punkt miifite dann doch die kritische Selbstbesinnung des Theo-
logen einsetzen. Er muf} sich die Frage stellen: Warum wird gerade der christliche
Glaube, mag er nun einseitig dargestellt sein oder nicht, zu einem negativen Paradigma,
zu einer negativen Chiffre fiir den Allgemeinzustand der menschlichen Gesellschaft?
Gegeniiber dieser Frage kann er sich nicht auf Einseitigkeiten oder Fehlinterpretationen
in der Kritik berufen, denn sie sind gegeniiber dieser Frage nebensichlich. Oder anders
ausgedriickt: die Theorie, daf es sich bei dieser Kritik im Grunde genommen um blofle
Mifiverstindnisse handle, schlidgt gegeniiber der Frage, warum gerade die christliche
Religion zu einer negativen Chiffre und zu einem negativen Paradigma geworden ist,
nicht durch. Bei dieser Frage beginnt das Herausgefordertsein des christlichen Theolo-
gen, der hier stellvertretend fiir seine Glaubensgemeinschaft steht und Stellung neh-
men muf. i

Versuchen wir also die Frage zu beantworten: warum ist der christliche Glaube, hier
als institutionalisierter, also kirchlicher Glaube genommen, zum negativen Paradigma,
zur negativen Chiffre geworden? Die Antwort soll in Thesenform erfolgen, selbst auf
die Gefahr hin, dafl durch diese Methode nicht alle Phinomene und Griinde der fil-
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mischen Religionskritik erfafit werden. Es kann sich hier ohnehin nur um eine Auswahl
handeln.

1. These: Der christliche Glaube als institutionalisierter Glaube ist zu einer gesell-
schafilichen Ideologie geworden; und zwar in dem Sinn, dafl sich die jeweils herr-
schende Klasse oder Gruppe der Gesellschaft dieses Glaubens bedient, um ibre Vorberr-
schafl iiber andere Gruppen oder Klassen der Gesellschaft durchzusetzen oder zn
festigen.

Es wiire nun zu dieser These ein ideologiekritisches Kolleg angebracht, das besonders
die religionssoziologischen Phinomene und Erkenntnisse berticksichtigt. Aber vielleicht
ist es fiir unsere Thematik einer filmischen Religionskritik ebenso dienlich, wenn wir
beim Medium Film bleiben und schlicht versuchen, das Verstindnis von christlichem,
kirchlichen Glauben in jener Filmproduktion aufzuweisen, die nicht religionskritisch
eingestellt, andererseits aber auch nicht genuin christlich vom Offenbarungsglauben her
inspiriert ist. In dieser Produktion erscheinen Kirche und christlicher Glaube in verschie-
denartigen Dimensionen und unter verschiedenen Aspekten.

Zunichst und vorwiegend unter einem Aspekt, der nicht unzutreffend als ,religidse
Folklore® bezeichnet wird. Als blofles Phinomen genommen, ist die Form der ,religi-
dsen Folklore® nicht weiter interessant. Welchem Filmregisseur wire es schlieflich zu
verdenken, daf er die optischen Mbglichkeiten einer solchen Folklore aufgreift, wenn
etwa in einem Film eine Hochzeit mit kirchlicher Trauung ,fallig” wird? Aber unter
dem Aspeke der Religionskritik im Sinn der aufgestellten These wird dann dieser Vor-
gang doch signifikant. Solche Filme sollen, wie es so schon heifit, lebensecht sein. Und
dazu gehort dann, genau wie im sogenannten echten Leben, die Kirche. Eine Filmhoch-
zeit ohne eine wenigstens angedeutete kirchliche Trauung wire dem Kinopublikum ver-
dichtig. Mit feinem Gespiir hat Pasolini in seinem Film ,Mamma Roma“ den Wechsel
seiner Titelfigur vom Proletariat in das biirgerliche Milieu auch dadurch gekennzeichnet,
dafl Mamma Roma in ihrem neuen Wohnviertel sonntags zur Messe geht. Denn das ge-
hort zu diesem biirgerlichen Milieu. Kirche und kirchlicher Glaube erscheinen auf diese
Weise als ein Stiick integrierter, biirgerlicher Gesellschaft. Beide sind eine scheinbar un-
trennbare Symbiose eingegangen. Der kirchliche Glaube artikuliert die geheimen Wiin-
sche des Menschen: bei der Trauung den Wunsch nach Dauer dieser Verbindung, bei der
Beerdigung den Wunsch nach individueller Ewigkeit. Nietzsches sarkastisches Wort féllt
einem dabei ein, dafl das Christentum nichts anderes als ein popularisierter Platonismus
sel. Und wer sich an Platos Ansichten tiber die Funktion der Religion in der Polis erin-
nert, wird nicht umhin konnen, Nietzsche Recht zu geben, zumindest was die religidse
Praxis betrifft.

Zu dieser Symbiose von biirgerlicher Gesellschaft und Christentum geh&rt dann auch
die ideologische Verwendung dieses Christentums zu politischen Zwecken. Es gibt in der
Filmproduktion der fiinfziger und der frithen sechziger Jahre einige signifikante Bei-
spiele fiir eine ganz unreflektierte und daher naive Verwendung des Christentums im
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Kampf gegen den Kommunismus. Als ein Beispiel fiir mehrere sei hier an den Film ,, Der
Gefangene® erinnert. Kirche und christlicher Glaube werden zur positiven Chiffre, zum
positiven Paradigma im Kampf der spatbiirgerlichen, kapitalistischen Gesellschaft gegen
den Kommunismus.

Und schlieflich dienen Kirche und christlicher Glaube als positive Chiffre und posi-
tives Paradigma fiir gewiinschte und von der biirgerlichen Gesellschaft erwartete mora-
lische Verhaltensweisen, wie etwa die des Gehorsams. Auch dafiir ein Beispiel: In dem
Film ,Der Kardinal® geht es in einer Sequenz darum, dafl sich der junge Kaplan, der
spiter Kardinal werden wird, nach innerer Uberwindung dazu durchringt, die Geneh-
migung zur T6tung des Kindes zu verweigern, das seine Schwester erwartet, obwohl er
weifs, dafl die Schwester in Lebensgefahr schwebt. Er tiberwindet sich selbst im Gehor-
sam gegen das Gebot der Kirche. Und hier das Paradoxon: Obwohl nur eine Minderheit
im Kinopublikum der kirchlichen Argumentation zustimmt, beeindruckt die Haltung
des Gehorsams als solche und wird so zur positiven Chiffre gegeniiber den Anordnun-
gen der Autoritdt schlechthin. Kirche und christlicher Glaube erscheinen in diesem Sinn
als eine Stiitze und ein Garant der moralischen Ordnung der biirgerlichen Gesellschaft.

Nur unter dieser Voraussetzung wird dann die Religionskritik verstindlich, die sich
etwa im Film ,Rosemaries Baby® ausdriickt. Die katholische Kirche ist hier mit den
gesellschaftlichen Michten identisch, ja, sie erscheint geradezu als deren Symbol und In-
begriff. In Rosemaries Traum von der Luxusyacht, die zu einer Vergniigungsfahrt in
See geht, sind nur Katholiken zur Teilnahme zugelassen. Aber im Unterdeck eben dieser
Yacht spielt sich dann die Teufelsbeschwdrung mit allen Attributen einer Anbetung
Satans und der Begriindung eines angeblich satanischen Reichs ab. Beide, die katholische
Kirche als Reprisentant der gesellschaftlichen Macht — auch Jackie Kennedy steigt an
Bord dieser Yacht — wie auch die Diener des Satanskults betdren und betriigen den
Menschen. Beiden geht es um Einfluf}, Herrschaft und Macht.

Es liefle sich dieser Kritik manches entgegenhalten. Es gab und gibt innerhalb des
Christentums die Solidaritdt mit den Armen und Unterdriickten. Auch kénnte man
darauf hinweisen, daf die Botschaft Jesu eine frohe Botschaft fiir diese Armen und Un-
terdriickten ist. Aber darum geht es hier nicht. Die filmische Religionskritik bezieht sich
nicht auf die Lehre, sondern auf die religitse Praxis. Diese Kritik ist nicht theologischer,
sondern religionssoziologischer Natur. Und unter diesem Aspekt bilden nun einmal
Kirche und christlicher Glaube in ihrer Faktizitit und Effektivitit ein Bollwerk der
biirgerlichen Gesellschaftsordnung mit all den sich daraus ergebenden Konsequenzen.
Die christliche Religion ist zur Ideologie geworden, und deshalb wird sie kritisiert.

2. These: Das Humanum im Sinn von personaler Humanitit und Mitmenschlichkeit
ereignet sich nicht in der Kirche und im Christentum.

Diese These wird nicht direkt, aber indirekt aufgestellt. Oder anders ausgedriickt:
Sie ist die logische Konsequenz der stets erneut aufgewiesenen Tatsache, dal es der
christlichen Religion nicht gelungen ist, die Welt zu verdndern. Wenn etwa im Film
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,Weekend® iiber die Vergeblichkeit von Kultur und Zivilisation résoniert wird, fallen
wenige Worte tiber die Religion. Thr Einflufl wird entweder fiir vollig belanglos oder
sogar fiir nichtvorhanden angesehen, wenn es um die Frage der Humanitit geht. Es gibt
am Ende nur noch die poetisch verklirte Barbarei, in der sich der moderne Mensch ge-
nauso wohl fiihlt wie in seiner Kultur. Der Kreis schliefit sich: moderne Zivilisation und
Barbarei gehen fast nahtlos ineinander iiber. Es gibt keine Religion, die dieses Inein-
anderiibergehen im Namen der Humanitit verhinderte. Die Religion als humanitirer
Impuls ist einfach nicht vorhanden.

Vielleicht noch deutlicher wird diese These in Pasolinis Film ,Teorema“. Die Mai-
linder Grofibiirgerfamilie ist in ihren Konventionen und Frustrationen erstarrt. Die
Katharsis im Sinn einer Metanoia erfolgt nicht durch die etablierte Religion. Sie hat
lingst aufgehort, das Heil zu bringen oder auch nur zu verkiinden. Und so vermag sie
auch nicht, den Menschen zu sich selbst zu fithren, indem sie thn aus seinem Narzifimus
1st. Die etablierte Religion besitzt nicht die Kraft, den Menschen zu veréndern. Sie ist
zu einem leeren Ritual geworden, das nicht einmal mehr der Erwihnung wert ist. Wenn
die Fabrikantengattin Lucia auf ihrer Suche nach der Liebe des geheimnisvollen Gastes,
von der sie aber erkennen mufl, daf sie endgiiltig verloren und daher nicht wiederholbar
ist, in ihrer Verzweiflung in eine Kapelle fliichtet, dann ist auch dies ein Ritual, eine
Handlungsweise, die keine Hoffnung ausdriickt.

Bunuel wird nicht miide, in seinem Film ,Die Milchstrafie® die Monotonie einer auf
Lehrsitze reduzierten christlichen Religion anzuprangern. Schiilerinnen leiern auf einer
Veranstaltung das Anathema iiber Hiresien herunter, die Gebeine eines Bischofs, dessen
Hiresie erst nach seinem Tod entdedst wurde, werden auf dem Scheiterhaufen verbrannt,
und ein Pfarrer doziert trockenste dogmatische Lehrsitze iiber die Jungfrau Maria,
nachdem er noch kurz zuvor eine poetische Wundergeschichte iiber eben diese Jungfrau
erzihlt hatte, wobei die Geschichte wegen ihrer Poesie dem Publikum glaubwiirdiger er-
schien als das Heruntersagen der Lehrsitze. Die offizielle Religion ist auch hier zu
einem leeren Ritual erstarrt. Sie ist zum bloffen Streitobjekt von Meinungen geworden,
aber sie bewegt und verindert den Menschen nicht in seinem Innern.

Auch gegen diese These lieffe sich manches einwenden, nicht zuletzt von einer Theo-
logie her, die sich wieder an der Heilsverkiindigung der Bibel orientiert. Aber diese
Neuorientierung hat sich noch kaum ausgewirkt, sie ist gesellschaftlich noch nicht rele-
vant geworden. Fiir die Masse der Gliubigen ist die christliche Religion immer noch
primir ein System von zu glaubenden Lehrsitzen, verbunden mit einem magisch an-
mutenden Ritual. Der Oberkellner des Luxusrestaurants in Bunuels ,,Milchstrafle® do-
ziert vor den Angestellten {iber die Gottheit Christi und wirft im gleichen Atemzug
zwei, wenn auch dubiose Pilger, die bettelnd vor der Tiir des Lokals erscheinen, mit
unfreundlichen Worten hinaus.

3. These: Das Heil kommt, wenn iiberbaupt, unabhbingig von der etablierten Religion.
Gegen diese These scheint die Tatsache zu sprechen, dafl sich zum Beispiel sowohl
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Pasolini wie Bunuel religits-christlicher Interpretamente bedienen, wenn sie in ihren
Filmen von Heil und Erlosung des Menschen handeln. In ,Teorema” wird der geheim-
nisvolle Gast, der die Katharsis der Mailinder Fabrikantenfamilie herbeifiihren wird,
durch einen Brieftrdger mit Namen Angelino angekiindigt, der zu alledem auch noch
mit den Armen rudert und so langldufige Assoziationen zu einer Engelserscheinung
wachruft. Und der geheimnisvolle Gast, der aus dem Nichts zu kommen scheint und
wieder in dieses Nichts verschwindet, besitzt alle religitsen Attribute eines Erlosers.
Durch sein schlichtes Dasein, durch seinen Blidk, sein verstehendes und erbarmendes Ge-
baren bis hin zur Selbsthingabe und zum Einswerden mit dem gequilten Menschen im
Liebesakt erweist sich der geheimnisvolle Fremde als ein selbstloser, erbarmender Er-
18ser. Aber diese Erlosergestalt sollte nicht vorschnell christlich interpretiert oder gar
fiir das Christentum vereinnahmt werden. Pasolini selbst hat diese Interpretation ab-
gelehnt. Auch spricht der Handlungsablauf nach dem Verschwinden des Gastes gegen
eine christliche Interpretation, denn es gibt fiir die vom Gast heimgesuchten Mitglieder
der Pamilie kein Gliick in einem christlich-religidsen Sinn, das ithnen aus dieser Begeg-
nung erwachsen wire. Das gilt tibrigens auch fiir die Hausmagd Emilia, die in ihr drm-
liches Dorf in die Provinz zuriickkehrt. Das Phinomen der Levatio iiber dem Haus-
dach, die Heilung des kleinen Jungen werden zwar von der Dorfbevélkerung im Sinn
eines christlichen Wunderglaubens interpretiert. Aber die Magd kehrt ihrem Dorf kur-
zerhand den Riicken und verschwindet buchstiblich in der Anonymitit des Baugrunds
in einer Mailinder Vorstadt. Das kann man als ein mythisches oder mystisches Ereignis
interpretieren, vielleicht auch als ein archaisch-religidses, aber es ist keineswegs genuin
christlich und soll es auch gar nicht sein.

Natiirlich besitzen diese Gestalten des Fremden, des Brieftrigers und der Hausmagd
eine religids zu nehmende Aussagekraft. Aber diese Religidsitit steht immer gegen die
etablierte Religion, deren Aussagen und Forderungen. Der geschlechtliche Liebesakt,
den der Gast nacheinander mit den einzelnen Mitgliedern des Hauses vollzieht, ist
einerseits als Symbol der liebenden Begegnung zu interpretieren, eine Art unio mystica,
wie wir sie auch in verschiedenen Religionen kennen. Aber er scheint zugleich auch
ein Akt der Befreiung zu sein, in dem der vom Gast auf diese Weise gelicbte Mensch
aus den Fesseln der Selbstverstrickung und der Konvention zu sich selbst befreit wird.
Dafl dann der von diesen Verstrickungen befreite Mensch unfihig bleibt, weiter zu
existieren, weil der alte Rahmen zerbrochen, aber eine neue Lebensweise nicht gefun-
den werden kann, enthiillt nur noch deutlicher die Unfihigkeit der gesellschaftlichen
und iiberliefert religiosen Strukturen, in denen diese Menschen gelebt haben. Und ge-
rade unter diesem Aspekt bildet das Auftreten des Gastes, man mag ihn religids inter-
pretieren wie man will, als Propheten oder als einen Gott archaischer Religionsvorstel-
lungen, einen Protest gegen die etablierte Religion, die nicht zu befreien und zu erl8sen
vermag, weil sie lingst zu einem Teil der Gesellschaft geworden ist.

Khnliches wire von der Gestalt Jesu zu sagen, wie Bunuel sie in seiner , Milchstrafle®
auftreten l4f8t. Dieser Jesus steht gegen das religise Pathos des Christentums und des-
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sen Lehrsatzreligion. Der Jesus Bunuels wirkt leger und heiter; ein junger Mann unter
Gleichgesinnten, die gerne tafeln und sich dabei die Geschichten anhdren, die ihr Meister
zu erzidhlen hat. Keine dogmatischen Aussagen kommen aus seinem Mund, und selbst
die Wunder werden so nebenher mit der linken Hand vollbracht. Natiirlich will dieser
Jesus Bunuels kein Erléser im religitsen Sinn sein. Er ist einfachhin Mensch. Aber in
diesem Menschsein steckt fiir Bunuel die Befreiung des Menschen vom Anspruch der
etablierten christlichen Religion. Humanitit als Befreiung von diesen Anspriichen und
Zwingen der christlichen Religion, das ist die Grundthese, die hinter der filmischen
Religionskritik steht.

Wenn in Polanskis Film , Rosemaries Baby“ die junge Mutter Rosemary ihr Kind an-
nimmt und fiir dieses Kind sorgen will, obwohl es als der Sohn Satans ausgegeben wird,
dann steht diese Ausnahme nicht nur jenseits satanischer Kulte, die als Trug erwiesen
werden, sondern auch jenseits der offiziellen Religion. Nicht die religids etablierte
Moral fiihrt zum actus humanus im Sinn eines personal menschlichen Handelns, sondern
die Selbstbefreiung von den Trugbildern der , Weltanschauung® 1dft aus der armen,
immer wieder getduschten und verratenen Frau den Menschen einer neuen und unpri-
tentidsen Humanitdt werden.

Am Schluf} von Pasolinis Film ,Mamma Roma“ liegt der vernachlissigte, gedemii-
tigte und hilflose junge Ettore auf dem Streckbett seiner Gefingniszelle wie einst Chri-
stus am Kreuz angebunden. Im Fieberdilirium ruft er nach seiner Mutter und bettelt
um Liebe, die ihm niemand gibt. Das ist die wohl subtilste und zugleich erschiitternde
Kritik fiir eine Gesellschaft, die sich christlich nennt und zugleich tiglich kreuzigt.

Es kann und soll hier nicht darum gehen, die geistigen Urspriinge dieser filmischen
Religionskritik zu behandeln. Feuerbach, Marx und Freud wiren zu erwihnen. Aber
filmische Religionskritik ist mehr als eine blof} optisch-konkrete Wiedergabe oder Uber-
setzung geistiger Intentionen. Wire sie nur das, so hitten diese Filme keine Kunstwerke
werden konnen. Diese Filme zielen auf die Wirklichkeit des Menschen und der mensch-
lichen Gesellschaft und stellen schlicht fest, dafl die christliche Religion in die Hinde der
Michtigen geraten ist, daf} sie kein Heil bringt und daher nicht befreit, ja, daf} sie die
Menschen an ihrer Befreiung zum Menschsein hindert.

Antwort der Theologen?

Selbstverstindlich soll und mufl der Theologe an diesem Punkt der Kritik darauf
hinweisen, dafl das Evangelium Jesu Christi die Befreiung des Menschen verkiindet.
Es wiirde hier zu weit fithren, darauf im einzelnen einzugehen. Aber er wird zugleich
auch zugeben miissen, dafl diese Verkiindigung weitgehend von auflerchristlichen Ele-
menten verdeckt worden ist. Er muf sich die Frage stellen, warum dies gekommen ist,
und er wird dieser unbequemen Frage nicht durch vordergriindige Differenzierungen
wie etwa die Finteilung in Rechts- und Liebeskirche ausweichen kinnen. Er wird auch
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nicht vom Evangelium als von einem ,Ideal“ sprechen kénnen, das fiir den Durch-
schnittsmenschen nicht zu verwirklichen sei; denn dann wiirde er die Offenbarung des
Reichs Gottes in eine philosophische Idee transponieren. Ferner wird er nicht sagen diir-
fen, der Mensch brauche nun einmal die Ritualisierung und die pidagogische Umfor-
mung der Offenbarung in Lehrsitze. Gewif, eine menschliche Religiositit wird immer
auch vermenschlichte Ziige tragen. Aber darum geht es in der Religionskritik dieser
Filme gar nicht. Nicht der Wunderglaube der Bauern und Proletarier wird kritisiert,
sondern der diirre Glaube derer, die iiber den Meinungsstreitigkeiten das Evangelium
beiseite geschoben haben. Die Heiterkeit der Buiiuelschen Kritik darf iiber deren Ernst
nicht hinwegtiuschen.

Vielleicht diirfte der Theologe darauf hinweisen, dafl die volle Verwirklichung des
Evangeliums und damit die endgiiltige Befreiung des Menschen erst am Ende der Zeit
durch die Wiederkunft Christi erfolgt. Aber der Theologe wird auch dies mit einem
relativ schlechten Gewissen tun; denn diese Erwartung der Wiederkunft Christi ent-
schuldigt nicht die Tatsache, dafl die Frohe Botschaft durch nichtchristliche Elemente
und Strukturen verdeckt worden ist, und daf sich die Kirchen, einerlei welcher Kon-
fession, auf diese Verdeckung eingelassen haben. So bleibt denn der Theologe gegen-
iiber der Herausforderung durch die Religionskritik im modernen Film, gerade weil
sie auf die religiose Wirklichkeit und nicht auf die Lehre abzielt, eher hilflos betroffen.

In einer Diskussion tiber dieses Thema der Religionskritik durch den modernen Film
wurde gesagt, dafl die Regisseure der erwihnten Filme fiir die Christen eine dhnliche
Aufgabe erfiillten wie verschiedene Propheten des Alten Testaments fiir das Volk
Israel. Ohne diese Analogie pressen zu wollen oder gar die Religionskritiker christlich
zu vereinnahmen, wird man feststellen miissen, dafl heute, wie iibrigens oft in der Ge-
schichte der Christenheit, der Anstofl zur Metanoia nicht von den offiziellen Vertretern
der Religionsgemeinschaften gekommen ist, sondern von denen, die sich distanziert
haben. In der Erkenntnis dieses fiir die Christen heilsgeschichtlichen Vorgangs sollte
der Theologe auch fiir diese Form der filmischen Kritik dankbar sein.
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Die Massenmedien in der Industriegesellschaft

Massenkommunikationsmittel besitzen ein typisches Verhdltnis zur Gesellschaftsform
und zum politischen System. Offene Gesellschaften und freiheitlich demokratische Sy-
steme bediirfen anderer Formen der Massenkommunikation als totalitire. Geht schon
aus dieser Gegeniiberstellung die besondere Bedeutung der Medien fiir die Gesellschaft
hervor, so wird diese Beziehung noch unterstrichen durch die rasante technische Ent-
wicklung. Wir sind auf dem Weg zur ,informierten Gesellschaft!. Die grofiten Neue-
rungen werden auf dem Gebiet der Informationstechnik zu verzeichnen sein. Wenn
technische Verinderungen ohnehin Auswirkungen auf die Gesellschaft haben, dann
werden jene Entwicklungen, die unmittelbar auf die Gesellschaft bezogen sind, sie noch
tiefer beeinflussen.

Die Zusammenhihge sind so einleuchtend, daff man sich fragt, warum man daraus
noch nicht die notwendigen Konsequenzen gezogen hat. Milliarden werden in tech-
nische Entwicklungen gesteckt, kaum einer aber macht sich Gedanken iiber die gesell-
schaftlichen Folgen. Die Politiker sehen die innere Verkettung kommunikationstech-
nischer Entwicklungen mit der Gesellschaftsstruktur nicht, geschweige, dafl sie ent-
sprechende politische Entscheidungen fillen. So geraten die gesellschaftspolitischen
Krifte in eine Art Defensive, weil sie auf das vielfdltige technische Angebot nicht vor-
bereitet sind.

Nur mehr oder weniger unbewuflt reagieren manche Kreise scharf auf diese Ver-
lassenheit der Gesellschaft. Dazu gehdren etwa der Protest gegen das Establishment
und das Suchen neuer Formen menschlichen Miteinanders. Im Kern sind sie Auflerun-
gen der Furcht, dafl in einer fehlgeleiteten Gesellschaft der Mensch zu kurz kommen
kénnte.

In der industriellen Gesellschaft ist die Arbeitswelt in Betrieben, hiufig Grofibetrie-
ben, organisiert. Die Arbeitsleistung ist in einen Grofivorgang einmontiert, der als vor-
gegebener Auftrag an den Arbeiter herantritt. Seine Arbeit ist fremdbestimmt und er
verliert damit die Fihigkeit eigenverantwortlichen Tuns. Der Mensch geht in diese Welt
der ,sekundiren Systeme® nicht voll ein, sondern ist eingegliedert in eine grofie Zahl
von Gruppen, die teils mit-, teils gegeneinander stehen. Gesellschaftlicher Pluralismus
ist eine Folge dieses Tatbestands. Er erschwert seinerseits die Kommunikation, die ein
Lebenselement der Gesellschaft ist. Kommunikation wichst heute kaum noch von

1 Vgl. K. Steinbuch, Die informierte Gesellschaft (Stuttgart 1967).

188



Die Massenmedien in der Industriegesellschaft

selbst, sie mufl gestiftet werden, was weitgehend Aufgabe der Massenkommunikations-
mittel ist. Ihre Informationen bieten Stoff fiir Gespriche, die Kommunikation bewir-
ken. Gibe es die vermittelte Information nicht, die Menschen wiirden heute nur schwer
aus ihrer Isolierung herausfinden. Integration vollzieht sich oberflichlich als Zivili-
sationsprozef}; einheitliche Geschmacks- und konventionelle Verhaltensformen werden
von den Medien vermittelt oder geschaffen. Die Bedeutung der Massenkommunika-
tionsmittel tritt hier deutlich in Erscheinung.

Die Welt der industriellen Gesellschaft ist kompliziert geworden. Der Mensch kann
die Wirkzusammenhinge in Politik, Wirtschaft, Kultur und Verwaltung nicht mehr
durchschauen. Er ist auf Vermittler angewiesen, die fiir ihn Informationen sammeln,
ihm den Teil und das Ganze durchsichtig machen und ihn auf diese Weise Anteil
nehmen lassen an dem, was um ihn herum geschieht.

Die Angst vor der Fremdbestimmung

Dieser Mensch der industriellen Gesellschaft ist einem doppelten Dilemma ausgesetzt.
Er ist unfrei in der Produktion, in der tiber ithn verfiigt wird, und frei im Konsum,
den er nach Belieben wihlen und genieflen kann2. Es fillt schwer, sich aus diesem
Zwiespalt zu 16sen, weil neue Verhaltensweisen, um nicht zu sagen Tugenden, von
ihm gefordert werden.

Verscharft wird dieses Dilemma durch ein zweites, das mit dem ersten weithin
gemeinsame Ziige aufweist. Der Mensch verlangt zumindest seit der Franzésischen
Revolution Selbstbestimmung. Die Welt der vorgegebenen Ordnungen, wie sie etwa
die Kirche etabliert hatte, ist zerbrochen. Der einzelne ist auf sich selbst angewiesen
und glaubt, seine Freiheit unabhingig von auflenliegenden Gegebenheiten verwirk-
lichen zu miissen. Er will die Ordnungen zerbrechen, um frei zu sein. Dennoch erfihrt
er auf Schritt und Tritt, dafl er sich in fremdbestimmte Ordnungen einzufiigen hat
und stindig reglementiert wird. Im Verkehr mufl er sich nach den Ampeln richten,
im Beruf nach den programmierten Arbeitsplinen, in der Freizeit nach dem Konsum,
der ihm allein Prestige verspricht3, Man kann die Skala weiterfithren. Die Informa-
tionen, die ihm zuginglich sind, stammen fast alle von anderen, sind ,,Informationen
zweiter Hand“. Er ist darauf angewiesen, daf andere sie ihm zubereiten. Das Uber-
mafl an angebotenen Informationen liflt den Menschen nicht zur Besinnung kommen
und abwigen, was fiir ihn personlich von Bedeutung ist. Kommunikation entsteht nicht
spontan, sondern wird von anderen initiiert, so dafl der Mensch mehr oder weniger
blof ausfiihrendes Organ zu sein scheint. An der 5ffentlichen Meinung hat er keinen
erkennbaren Anteil, sie wird ihm scheinbar iibergestiilpt. Selbst Erlebnisse flieflen

2 H. E. Hengstenberg, Technokratie und Sachlichkeit, in: Jahrbuch fiir Psychologie, Psychotherapie
und medizinische Anthropologie 13 (1966) 292 ff.
3 H. v. Hentig, Offentliche Meinung, 6ffentliche Erregung, &ffentliche Neugier (Gottingen 1969) 67.
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ihm nicht unmittelbar zu, sondern werden ihm, gefiltert und sortiert, von den Medien
ins Haus geliefert.

Bleiben wir bei der Information. Das Bemiihen der meisten Journalisten, Infor-
mationen vollstindig, sachgerecht und verstindlich darzubieten, ist unverkennbar.
Dennoch treten dabei Tendenzen in Erscheinung, die den Biirger glauben lassen, auch
hier habe er sich einer fremdbestimmten Ordnung zu fiigen. Die Fiille der Informa-
tionen, die laufend zunimmt und sich in etwa 6 Jahren verdoppelt, zwingt zur Aus-
wahl. Die Kriterien, nach denen Nachrichten ausgewihlt werden, beziehen sich auf
das Wertsystem, das der Journalist, nicht der Empfinger als relevant ansiecht. Die
Objektivitdt wird dadurch beeintrichtigt, dafl die Informationsabsicht fiir Bericht-
erstatter und Empfanger unterschiedlich ist, weil die Bezugssysteme voneinander ab-
weichen. Eine neue Militirdiktatur in Stidamerika, iiber die ein Korrespondent be-
richtet, hat fiir diesen eine ganz andere Bedeutung als fiir einen gefliichteten Tschechen.
Wiirde der Tscheche den Bericht nach seinen Prager Erfahrungen interpretieren, ergibe
sich ein falsches Bild. Verstindlichkeit schlieflich geht hiufig auf Kosten der Genauig-
keit, weil die unterscheidenden Nuancen fehlen. Der Journalist weifl Bescheid, der
Empfénger hingegen bleibt an der Oberfliche hingen®.

Die 6ffentliche Meinung

Auch hinsichtlich der 6ffentlichen Meinung fiihlt sich der Biirger vielfach in die Enge
getrieben. Stimmt seine Meinung mit der &ffentlichen Meinung {iberein? Wie kommt
offentliche Meinung iiberhaupt zustande? Ist die in den Massenmedien verdffentlichte
Meinung die &ffentliche Meinung? Die Fragen konnten beliebig fortgesetzt werden.
Immer wiirde dabei erkennbar sein, dafl die Meinung des einzelnen Biirgers zu kurz
kommt. Dies gilt jedenfalls solange, als 6ffentliche Meinung eine ausdriickliche und
direkte ist, deren Subjekt nicht gefafit werden kann, etwa die Meinung bestimmter
Otganisationen, Parteien usw. Anders ist es mit der unausdriicklichen, indirekten,
deren Subjekte statistisch erfaflbar sind. In ihr ist der einzelne als statistische Zahl
enthalten. Sie ist nicht immer formuliert, sondern eher eine allgemeine Verhaltens-
bereitschaft, die erst durch gezielte Fragen artikuliert wird 5.

Die zweite Art der 6ffentlichen Meinung fordern die Massenmedien dadurch, dafl
sie das Interesse ihrer Empfinger auf allen Gebieten anregen und daf sie die allge-
meine Gehaltenheit, die oft verbunden ist mit Ratlosigkeit, darstellen und einordnen.
Dann allerdings darf der Kommentar nicht Themen behandeln, die bloff den Journa-
listen reizen, sondern er mufl Fragen beantworten, die den Biirger in Unruhe versetzt

4 Vgl. hierzu R. Wildenmann u. W. Kaltefleiter, Funktion der Massenmedien (Frankfurt, Bonn 1965)
16 ff.
5 H. v. Hentig a.a. 0. 60 f.
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haben. Die Begriffe der mittelalterlichen Rechtsgeschichte ,Schutz und Schirm, Rat
und Hilfe“ tauchen hier in gewandelter Form auf. Der Biirger sucht in seiner Hilf-
losigkeit Schutz und Schirm und findet sie bei den Medien. Dabei gibt er allerdings
seine volle Selbstindigkeit auf und fiigt sich einer fremdbestimmten Meinung. Schutz
und Schirm entspringen nicht eigenem Tun, sondern fremder Hilfe.

Die erste Form der 6ffentlichen Meinung tritt in den Medien einerseits als Infor-
mation auf, als Mitteilung von Meinungen bestimmter Organisationen, andererseits
als Kritik an Sach-, Personal- und Verfahrensfragen. Kritik trigt zum Prozef der
Willensbildung bei, weil sie ein ,wertender Diskussionsbeitrag® ist6. Voraussetzung
hierfiir ist die Unabhingigkeit der Medien von jenen Einrichtungen und Gruppen,
die kritisiert werden. Weil die Kritik von Menschen geiibt wird, mufl die Unabhin-
gigkeit des Mediums auch sie umfassen. Gibt es eine Grenze dieser Unabhingig-
keit oder entspringt sie allein dem Ermessen der Kritiker? Kann das nicht aber
wieder dazu fithren, dafl fremdbestimmte Mafistibe dem Biirger als allgemeinverbind-
lich hingestellt werden? Wer schiitzt den Biirger hier vor Willkiir, Voreingenommen-
heit und Intoleranz?

Erschwerte Kommunikation

Nach den bisherigen Ausfithrungen tragen die Massenkommunikationsmittel nur
bedingt zur Konsolidierung der Gesellschaft bei. Sie haben zu ihr ein ambivalentes
Verhalenis, das der Gesellschaft niitzen und schaden kann. Die Situation wird dadurch
noch verwickelter, dafl das Geflecht der Medien immer dichter wird. Wo es nur ein
einziges Medium gibt, ist zwar die Gefahr des Meinungsmonopols sehr grofl. Anderer-
seits aber sind alle Empfanger iiber dasselbe informiert, Kommunikation ist also ohne
Schwierigkeiten mdglich. Je mehr Medien zur Verfiigung stehen, um so schwerer
kommt Kommunikation zustande, weil jeweils nur ein Teil der Empfinger dieselben
Informationen erhalten hat. Mehrere Medien zwingen zur Auswahl. Damit wird
Kommunikation in das Subjekt der Empfinger verlegt, die sich ihr Programm, ihre
Lektiire selbst zusammenstellen. Ist damit der befiirchteten Fremdbestimmung schon
der Riegel vorgeschoben?

Wahl und Zusammenstellung des Individualprogramms werden wesentlich mitbe-
stimmt durch die Erwartung der Kommunikationsméglichkeit. Dabei spielt die Kon-
sumentenhaltung eine entscheidende Rolle. Persénliche Gewohnheiten, Wiinsche und
Bequemlichkeiten dominieren?. In dieser Haltung weif} sich der Empfinger mit vielen
anderen verbunden und kann deshalb, wenn er dieses Programm einhilt, mit Sicher-
heit damit rechnen, dafl sich die anderen ebenso verhalten haben.

6 R. Wildemann u. W. Kaltefleiter a. a. O, 34,
7 H. Sturm, Masse — Bildung — Kommunikation (Stuttgart 1969) 54.
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Mit der Aufnahme von Informationen ist es ohnehin eine eigene Sache. Die Medien
konnen vertffentlichen, was sie wollen. Der Empfinger sucht sich doch nur jene aus,
mit denen er iibereinstimmt. Kontroverse Informationen iiberschligt er oder ordnet
sie in sein vorbestimmrtes Bezugsschema ein, wodurch wesentliche Bestandteile der
Nachricht verindert werden konnen. Hat er aber doch einmal eine Information, die
ihm zuwider ist, zur Kenntnis genommen, vergifit er sie sehr schnell 8. Daraus erklirt
sich, dafl es fast unméglich ist, Vorurteile abzubauen. Nur langfristig gelingt es unter
bestimmten Voraussetzungen, Meinungsinderungen zu erreichen, und zwar um so
mehr, je homogener das Meinungsklima ist. Verinderungen von Einstellungen hin-
gegen sind nur schwer zu erzielen®.

Der Empfinger freilich ist sich dieser seiner Macht nicht bewufit. Er stellt im Gegen-
teil blof} fest, daf} viele Informationen, die er iiberschligt, mit seiner Meinung nicht
iibereinstimmen. Die Schuld schiebt er dann den Medien zu. Er weif} nicht, wo seine
Freiheit den Medien gegeniiber beginnt, und gerdt in Furcht, wenn die vermittelte
Welt anders aussieht als in seiner Vorstellung. Er wird unsicher und erhebt dann
leicht den Vorwurf der Manipulation. Ein bezeichnendes Beispiel stammt aus den
Vereinigten Staaten. Die Leser sind mit ihren Zeitungen weitgehend unzufrieden,
weil tiber Rassenunruhen, Terror und Gewalt im eigenen Land berichtet wird. Dieser
Extremismus aber pafit nicht in das Bild des ,guten® Amerikaners. Man ist lieber
geneigt, Konflikte zu negieren als das vorgeprigte Bild aufzugeben. Der Empfinger
revoltiert also, wenn die Gesellschaft anders gezeichnet wird, als er sie sich vorstellt.

Die Medien geraten dadurch in eine verhingnisvolle Lage. Thre Informationen
mogen so vollstindig, sachbezogen und verstindlich sein wie sic wollen, sie werden
nicht ohne weiteres akzeptiert. Hier wird die Selbstbestimmung des Menschen zur
unsachlichen Fremdbestimmung der Welt. Der Mensch iibertrdgt sein persdnliches
Schema auf die Welt und verliert jene Fihigkeit, die allein ethisch gutes Handeln er-
mdglicht, die Sachlichkeit, das heifit die Gabe, den anderen und die Dinge dieser Welt
so aufzunehmen, wie sie in sich sind, mit ihnen zu konspirieren 1°. Unsachliches, ich-
bezogenes Verhalten 13t das Gespenst der Fremdbestimmung und der Manipulation
besonders hoch ins Kraut schielen. Kommt dazu noch die Konsumentenhaltung, die
auch politisches Geschehen aus dem Blickwinkel des unbeteiligten Zuschauers betrach-
tet, und die sich mit der rein riumlichen Uberforderung mit Politik in den Medien
nicht abfindet, dann hat der Mensch bald den Eindruck, Denken und Meinen soll in
eine Richtung gedringt werden, die thm nicht behagt. Er fiihlt sich in seiner Freiheit
bedroht, weil ihm eine Ordnung prisentiert wird, die nicht die seine ist.

8 E. Noelle-Neumann, Pressckonzentration und Meinungsbildung, in: Publizistik (1960) S.
8 H. Sturm a.a. 0. 95 f.
10 H. E. Hengstenberg, Philosophische Anthropologie (Stuttgart 1957) 9 ff.
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Das Ubermafl an Information

Fiir die Massenmedien ergeben sich aus diesen Tatsachen bestimmte Folgerungen,
die schon heute deutlich erkennbar sind, in Zukunft aber noch klarer in Erscheinung
treten werden. Die Aufgaben der Medien bleiben in der demokratischen Industrie-
gesellschaft dieselben wie frijher: dem Biirger zu helfen, ein Hochstmafl an Freiheit
und Selbstbestimmung zu realisieren, ihm Kommunikation durch Information zu er-
mdglichen und die Welt mit ihrer Ordnung verstehbar zu machen. Sie sind daher Ver-
biindete des Biirgers, nicht Herrschende, Moralisten oder Manipulatoren. Das kann
nur gelingen, wenn sie das Vertraven der Empfinger gewinnen, so dafl sie auch als
Helfer akzeptiert werden, wenn der Biirger etwas Dargebotenes nicht durchschaut.

Der Biirger erwartet, dafl ihm alle wichtigen Informationen ohne Riicksicht auf
die Meinung des Informanten und unabhingig von Nutzen und Schaden einzelner
Gruppen angeboten werden. Man kann dariiber streiten, was wichtig ist, was also
auszuwihlen ist. Ein einzelnes Medium ist gar nicht in der Lage, den Grundsatz der
Vollstindigkeit zu erfiillen. Nur alle Medien zusammen kommen ihm nahe!1,

Selbstverstindlich bilden die verschiedenen Medien Zeitung, Horfunk und Fernsehen
ein einheitliches Ganzes, ein ,,Geflecht der Massenkommunikation® 12, Problematisch
wird die Lage dort, wo blof} ein einziges Medium Informationen vermittelt, z. B.
Zeitungen mit sogenanntem Regionalmonopol, die in ihrem Bereich eine Alleinstellung
haben. Nun vollzieht sich Kommunikation gerade im iiberschaubaren Lolkalbereich
noch immer vornehmlich von Mund zu Mund. Diese personliche Information ist ein
wesentliches Korrektiv der Zeitung. Dennoch ist das Medium gerade dort, wo es ohne
Konkurrenz ist, in besonderer Weise zu vollstindiger Information verpflichtet. Wenn
es diesen Dienst vernachlissigt, werden die Leser das Vertrauen zu ihm verlieren.

Wie die Gesellschaft mit der wachsenden Zahl der Informationen fertig werden
wird, ist noch nicht zu {iberschauen. Die Menschen brauchen viele Informationen,
um in ihren Entscheidungen sicher zu werden. Entscheidungsunsicherheit ist immer.
ein Mangel an Informationen. Die Medien werden teils mehr Informationen, nach
Sachgebieten geordnet, bringen, teils werden neue Medienformen spezifische Infor-
mationen vermitteln. Der Biirger wird dann die Méglichkeit der Auswahl nach dem
eigenen Interesse haben. Ob dabei das Konsumverhalten zu einheitlicher Einstellung
und gleicher Zusammenstellung des Dargebotenen fithren wird, hingt davon ab, ob
der Mensch seine Selbstbestimmung in der Gruppe oder in sich selbst sucht. Je weniger
auflengeleitet er ist, je mehr er Informationen nach individuellen Gesichtspunkten aus-
sucht, um so mehr wird die Kommunikation erschwert. Da jedoch einer Reihe von
Informationen das Merkmal des aktuellen Bezugs anhaftet und gerade diese Infor-
mationen von allen Massenmedien innerhalb einer kurzen Zeitspanne in #hnlicher

11 R. Wildenmann u. W. Kaltefleiter a.a. O. 18.
12 H. Sturm a. a. O. 42.
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Form angeboten werden, also gleiche Angebote einer undifferenzierten Vielheit ge-
macht werden, wird Massenkommunikation iiber aktuelle Information immer gegeben
sein 13, In allen anderen Fillen wird es zu vertiefter Gruppenkommunikation kommen.
Die Medien enthalten in dieser Hinsicht also lediglich Angebote, die der Biirger je
nach Belieben benutzt, um an der Massen- oder Gruppenkommunikation teilzunehmen,

Die Freiheit der Auswahl

Grundsitzlich ist durch das breitgeficherte Angebot innerhalb der Medien und
der Medien untereinander die Freiheit der Wahl und der Anpassung an die Individual-
lage der Personlichkeit gegeben. Die personliche Entscheidung gewinnt an Gewicht.
Sie beseitigt die Fremdbestimmung insofern, als der Mensch zumindest die Maglichkeit
hat, den Gegenstand des Interesses selbst zu bestimmen. Der Inhalt der Information
bleibt freilich vorgegeben, wie ja auch die Gegenstinde der Welt, an denen die Infor-
mation abzulesen ist, vorgegeben sind. Menschliche Fehler sind einzukalkulieren. Es
erweist sich aber, dafl der geschulte Informant im allgemeinen sachgerechter informiert
als der ungeschulte Biirger.

Durch die Auswahl bestimmt der Biirger auch die Inhalte der Kommunikation.
Er kann sich dann nicht mehr als blof ausfithrendes Organ betrachten, das vollzieht,
was andere wiinschen. Er verfiigt nach freiem Willen iiber die Kommunikation. Wenn
er sich als auflengeleiteter, fremdbestimmter Konsument dem Diktat der Masse fiigt,
kann er den Medien die Schuld nicht geben. Er wird in jedem Fall die Moglichkeit
haben, die Gruppe fiir seine Kommunikation zu bevorzugen und wird dafiir alle
notwendigen Informationen in den Medien finden.

Die Schwierigkeiten, die mit ,Erfahrungen zweiter Hand® verbunden sind, wie
fremdbestimmte Wertung, unterschiedliche Informationsabsicht, weil verschiedenes
Bezugssystem, und Allgemeinverstindlichkeit auf Kosten der Genauigkeit werden
erhalten bleiben. Sie kénnen vermindert werden, wenn der Mensch es lernt, Informa-
tionen aus verschiedenen Quellen zu vergleichen. Die Medien selbst werden durch
sachorientierte zentrale Redaktionsteams ein Hochstmafl an Genauigkeit und Sach-
lichkeit der Informationen erreichen. Weil in diesen Arbeitsgruppen mehrere Krifte
zusammenwirken, wird schon in ihnen ein Mafistab angelegt werden, der nicht mehr
blofl der eines einzelnen ist. Auch auf diese Weise wird die rechte Aneignung der
Informationen erleichtert werden.

Anders ist die Frage der Meinungsbildung zu beantworten. Meinungen in den
Medien, gleichgiiltiz ob Antwort auf allgemeine Verhaltensbereitschaft oder Kritik,
schaffen auf lingere Sicht gesehen ein bestimmtes Klima. So richtig es ist, dafl Selbst-
auswahl und Selbstbestitigung durch den Biirger unliebsamen Meinungen entgegen-

13 Ebd. 77.
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wirken, so fiihrt andererseits das Unterdriicken gewisser Meinungen dazu, dafl dhnliche
Meinungen kaum noch Bestitigung finden 4. Dies gelingt allerdings im Grund nur
dort, wo Meinungen diktiert werden. Bei freier Meinungsiuflerung, die durch die ver-
schiedenen Medien eine Vervielfaltigung erfihrt, ist diese Gefahr kaum gegeben.

Dennoch sind hier einige Anmerkungen angebracht. Der einzelne Biirger ist den
Meinungen in den Medien gegeniiber in einer doppelten Weise gefihrder. Wenn Mei-
nungsfreiheit beseitigt ist, erhdlt er nur diktierte Meinungen. Meinungsfreiheit selbst
kann dazu fithren, daf ein relativ kleiner Teil von Journalisten iiber die technischen
Multiplikationsmittel verfiigt und iiber sie ihre personlichen Meinungen verbreitet,
wihrend die grofle Masse von dieser technischen Moglichkeit ausgeschlossen ist. Zei-
tungen haben als Ausgleich die viel gelesenen Leserbriefe eingefiithrt, die gewdhnlich
abweichende Meinungen enthalten. Das Fernsehen bietet im Augenblick eine dhnliche
Chance nicht, Deshalb ist hier der individuellen Meinungsfreiheit eine engere Grenze
gezogen.

Alle in den Medien vorgetragenen Meinungen haben dem Biirger zu dienen. Per-
sonliche Ansichten sind daher nur insofern bedeutsam, als sie Hilfe zu eigener Mei-
nungsbildung bieten. Das setzt voraus, dafl das kommentiert wird, was im Interesse
des Biirgers notwendig ist, und daf} der Journalist nicht nach subjektiven Schablonen
urteilt, sondern Ordnungen akzeptiert, die der Willkiir entzogen sind. Als Mafistab
der Beurteilung gibt es daher nur die Sachlichkeit.

Heftig diskutierte Scheinprobleme

Sieht man die Massenmedien im Blick auf die Industriegesellschaft unter diesem
Gesichtspunkt, dann entpuppen sich eine ganze Reihe von leidenschaftlich diskutierten
Themen als Scheinprobleme, weil sie aus dem Zusammenhang gerissen und verab-
solutiert werden. Das gilt von dem Bereden der Manipulation durch die Massenmedien.
Von Manipulation kann blof dort gesprochen werden, wo die Wirklichkeit bewufit
verstellt wird. Die Medien aber machen die sich verindernden gesellschaftlichen Struk-
turen blof bewuflt, bewirken Verinderungen so gut wie nicht, weil sie nebeneinander
benutzt werden, was eine beabsichtigte Manipulation ausschliet. Aus demselben
Grund ist Konzentration nicht so brisant, wie oft behauptet wird. Die Entwicklung
fihrt zu immer gréferer Konzentration innerhalb der einzelnen Medien. Gleichzeitig
aber entfalten sich neue, die sich in das Gesamt der Medien einfiigen und ihren spezi-
fischen Beitrag leisten.

Auch die sogenannte ,innere Pressefreiheit® ist in der Form, in der sie vorgetragen
wird, ein Scheinproblem. Wenn Journalisten fiir ihre Meinungsiuferung Freiheit und
Unabhingigkeit vom Verleger oder Intendanten verlangen, dann ist dies insofern

14 Ebd. 97.
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verstindlich, als Meinungen nicht wie irgendeine materielle Ware unabhingig von
der Person produziert werden, sondern ein Moment des Willens und der subjektiven
Wertung enthalten, also durchaus personal bestimmt sind 15, Journalisten konnen dem-
zufolge nicht gezwungen werden, etwas gegen ihre Uberzeugung zu schreiben. Anderer-
seits aber kann Meinungsfreiheit nicht Willkiir der wenigen besagen, die, oft durch
Zufall, an den Schalthebeln der Medien sitzen. Das Grundgesetz hat in Art. 5, Abs. 1,
Satz 2, die Freiheit der Institutionen gewihrleistet, in die sich die Freiheit des ein-
zelnen einzufiigen hat. Pressefreiheit mufl als Funktion der Gesellschaft verstanden
werden. Jedes einzelne Medium stellt jeweils eine besondere Individualitdt dar, die
nur durch die Zusammenarbeit und das Sich-Einfiigen in das Ganze erhalten wird.

In der Diskussion geht es bei diesem Thema primdr um das Verhiltnis zweier in den
Medien titigen Gruppen. Weil aber die Medien fiir die Biirger da sind, ist innere Presse-
freiheit, die diesen Bezug aufler acht lift, ein Scheinproblem. In Wahrheit handelt es sich
um ein dreiseitiges Verhaltnis Biirger — Verleger — Journalist. Man mufl fragen, wie der
Biirger vor Einseitigkeiten, Verdrehungen, Unterschlagungen und subjektiven Ver-
zerrungen zu schiitzen ist. Die Unabhingigkeit einer Redaktion von Verleger oder
Intendanten mit Mehrheitsentscheidungen iiber die einzuschlagende Richtung ist dafiir
keine Gewihr, im Gegenteil, sie 1if}t der Willkiir des einzelnen einen groflen Spiel-
raum, weil sie sich in die Anonymitit der Gruppe fliichten kann.

Die Medien sind auf die Biirger hingeordnet und haben auf deren Fragen, Sorgen,
Zweifel und Schwierigkeiten Antworten zu geben. Die Biirger wirken deshalb bei
der Gestaltung der Medien mit. Je gréfer die unmittelbare Reaktion der Journalisten
auf vorgebrachte Kritik ist, desto deutlicher tritt die Mitwirkung der Biirger in Er-
scheinung, desto weniger kann von Fremdbestimmung durch die Massenmedien die
Rede sein. Eine direkte EinfluRnahme etwa durch Institutionalisierung von Presseréten
oder Leserparlamenten !¢ wiirde den Erfordernissen einer aktuellen Information nicht
gerecht werden, das lebendige Mit- und Gegeneinander von Meinung und Gegen-
meinung in das Prokrustesbett des Proporzes zwingen und Kommunikation nach den
ideologischen Gesichtspunkten der vertretenen Gruppen einleiten. Erfolgversprechend
konnte dagegen der Versuch der gezielten Rundumkontrolle aller Medien und der
Selbstkontrolle einzelner Gruppen sein, wie sie etwa im Deutschen Presserat ansatz-
weise zu finden ist.

Voraussetzung fiir das richtige Funktionieren der Medien in der Industriegesellschaft
sind auf seiten des Biirgers Offenheit, Auswahlfreiheit und Bereitschaft zur Mitwir-
kung, auf seiten der Informanten Sachlichkeit verbunden mit Verantwortung, Dienst-
bereitschaft, Verstindlichkeit und Wille zur Toleranz. Es handelt sich hier um Hal-
tungen, die in der Industriegesellschaft einen bevorzugten Platz einnehmen.

15 H, v. Hentig a. a. O. 20.
18 P, Glotz, W. R. Langenbucher, Der mifachtete Leser (K&ln, Berlin 1969) 178; O. Wilfert, Es geht
nicht nur um Springer (Mainz 1968) 74.
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Dabei tritt noch einmal das Verhiltnis von Freiheit und Ordnung zutage, das auch
die gegenseitigen Beziehungen von Medien und Biirgern prigt. Denn Offenheit des
Biirgers besagt zugleich die Bereitschaft, vorgegebene Ordnungen zu akzeptieren. Die
Auswahlfreiheit nimmt der Fremdbestimmung die Schirfe, bzw. ermdglicht es dem
Menschen, sie durch einen Akt der Freiheit zu akzeptieren und dadurch neue Moglich-
keiten fiir die Selbstbestimmung zu schaffen. Das Ja zur Bindung an die Ordnung
schafft innere Freiheit und schliefit die Flucht in die fiktionale Ersatzwelt aus??,

Man ist heute vielfach gewillt, vorgegebene Ordnungen als Fremdbestimmung zu
betrachten, die die Freiheit beeintrichtigen. Das Verhiltnis zwischen beiden muf} zwei-
fellos neu bestimmt werden. Eines aber ist sicher: Freiheit bleibt der Inhalt der Ord-
nung und Ordnung bleibt die Form der Freiheit. Beide sind aufeinander angewiesen.
Nur auf diese Weise wird der Spielraum der Freiheit erhalten. Hierzu hitten die
Massenmedien einen wesentlichen Beitrag zu leisten, wenn sie selbst in Information
und Meinung nach dem Grundsatz der Sachlichkeit das rechte Verhiltnis von Freiheit
und Ordnung praktizieren und sowohl Willkiir wie auch irrationale Elemente als
Gegenschlag gegen eine iibermiflige Bewufitseinserhellung ausschliefen. Thr Weltbild
und ihr Menschenbild wird dann dem von der Gesellschaft geforderten entsprechen.
Sie werden Spiegelbild der gesellschaftlichen Entwicklung sein und gleichzeitig diese
Entwicklung befruchten. In diesem Geben und Nehmen, an dem auch der Biirger
teilhat, liegt die Wurzel der Kommunikation, die auch in der Zukunft das Leben der
Gesellschaft ausmachen wird.

17 H. E. Hengstenberg, Technokratie und Sachlichkeit a. a. O. 311.
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Kirche und Staat in Ruminien

Wenn heute von Liberalisierung im Ostblock die Rede ist, wird man allgemein geneigt
sein, Ruminien als Musterbeispiel anzufiihren; tatsichlich ist es bisher der einzige
Staat, der seine unabhingige Politik, soweit sie sich nicht nur in harmlosen Deklama-
tionen erschopft, mit Geschick gegen alle inneren und dufleren Gefahren verteidigen
konnte. Die Riickwirkungen dieser selbstindigen Auflenpolitik auf die innerrumini-
schen Verhiltnisse sind jedoch bisher weitgehend ausgeblieben. Der anfingliche Enthu-
siasmus der Bevolkerung beginnt in Resignation umzuschlagen. Dies gilt besonders
fiir die Beziehungen zwischen Staat und Kirche, deren aktueller Stand sich nur aus
einer Analyse der vorkommunistischen Periode zwischen den beiden Weltkriegen und
der parteiamtlichen Beschliisse des herrschenden Regimes verstehen ldft. Der Kampf
um den Status einer freien Korperschaft in einem freien, demokratischen Staatswesen
dauert nun schon fiinfzig Jahre. Wenn dabei auch in erster Linie die Stellung der mit
Rom unierten Kirche (griechisch-ruminischer Ritus) umstritten war, so ergaben sich
deren spezifische Schwierigkeiten letztlich doch nur aus dem fiir alle Konfessionen
ungelosten Problem der Trennung von Kirche und Staat.

Die Entwicklung bis zum X. Parteitag (Herbst 1969)

Rumdnien ist ein Vielvolkerstaatl, in seiner Geschichte mindestens ebenso stark
geprigt durch seine national und konfessionell verschiedenen Minderheiten wie durch
die heute staatstragende Mehrheit der Ruminen. Die Stidte im eigentlichen Sinn sind
bis weit ins 19. Jahrhundert hinein fremdvélkische Sozialgebilde geblieben, teils
deutsche Kolonien, teils ein Gemisch vieler Sprachgruppen auf spitantik-byzantini-
schen bzw. osmanisch-orientalischen Grundlagen. Selbst innerhalb derselben Kon-
fession hat ein stark nationalistisches Denken immer wieder den Glauben iiberformt
und das Aufkommen eines tragfihigen gemeinorthodoxen Selbstbewuftseins und
Zusammengehdrigkeitsgefiihls der Serben, Bulgaren, Ruminen, Russen und Griechen
verhindert. Dies wiegt um so schwerer, als auch die nichtorthodoxen Minoritdten

1 Von den 20 Millionen Einwohnern sind heute 9°/p Ungarn, 2,2%/p Deutsche, 2%/y sonstige Nicht-
ruminen. Vor 1930 hatten die Minderheiten noch einen Anteil von 28%. Vgl. J. Popinceanu, Rumi-
nien (Niirnberg 1967); E. Hosch, Geschichte der Balkanlinder (Stuttgart 1968); C. C. Giurescu, Trans-
sylvania in the history of the Romanian people (Bukarest 1968); P. Gherman, Pensée romaine — peuple
roumain (Paris 1967) 289-98 (zu den Beziehungen zwischen Unierten und Orthodoxen).
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noch einmal rdumlich und konfessionell aufgespalten sind: neben den katholischen
und verschiedenen protestantischen Gemeinschaften angehrenden Deutschen und Un-
garn in Transsilvanien und in der Moldau gibt es noch tiirkische Moslems und russische
Sekten im Donaudelta und schliefilich eine beachtliche Zahl von Zigeunern in allen
Teilen des Landes. Wegen der in breiten Schichten des Volkes mangelnden Bildung
und einem jahrhundertelangen staatsfeindlichen Denken ist den Ruminen — wie allen
Balkanvolkern — der Zugang zu einer echten demokratischen Gesinnung bis zur
Gegenwart erschwert. So war die Staatsgriindung im Jahr 1859 (,,Altreich®: Moldau,
Bukowina, Oltenien, Muntenien) durch mannigfaltige Integrationsprobleme belastet,
die weder die konstitutionelle Monarchie (Haus Hohenzollern-Sigmaringen: 1866—
1947) noch die sozialistische Regierung befriedigend lésen konnten. Andererseits
filhrte die vor allem von Deutschland importierte romantische Staatsaufassung (ein
Volk — eine Religion — ein Herrscher) immer wieder zu heftigen und nur miihsam
iiberbriickbaren Spannungen zwischen Staat und Kirche. Die mehr oder weniger ge-
waltsam ,aufsummierte® Vergangenheit liel sich nicht so leicht bewiltigen, nicht zu-
letzt deshalb, weil der von Natur aus zur Fithrung bestimmte Teil des Volkes, die
Ruminen, bildungsmiflig noch viel aufzuholen hat.

Ein besonderes Problem entstand 1918 durch die Riickgliederung des bis dahin
dsterreichisch-ungarischen Siebenbiirgen, in dem neben der orthodoxen Mehrheit und
den protestantischen deutschen und ungarischen Volksgruppen eine fiir die Geschichte
und das Uberleben der ruminischen Nation wichtige Minderheit lebte: die Unierten
(Union von Alba-Julia, 1697: 1,5 Millionen). Es war den im Westen ausgebildeten
Politikern (wie dem bedeutendsten ruminischen Historiker N. Jorga) lidngst klar
geworden, dafl nunmehr ein systemloses Zusammenleben der wverschiedenen Konfes-
sionen nicht mehr linger mdglich war; zugleich aber wollte man die Privilegien der
herrschenden Orthodoxie und ihre enge Bindung an den noch stiitzungsbediirftigen
Staat nicht preisgeben. So mufite die unierte Kirche, die sich jahrhundertelang als
Erzieherin und Treuhinderin des ruminischen Volksteils gegen alle magyarisierenden
Tendenzen bewihrt hatte, eine schwere Krise durchstehen, bis endlich im Jahr 1929
ein wenn auch nicht allseits befriedigendes, so doch brauchbares Konkordat mit dem
Vatikan ratifiziert werden konnte.

Damit schien endlich ein Modus vivendi gefunden zu sein, der sich langsam zu
einem fruchtbaren und fiir alle Teile des Volkes niitzlichen Zusammenleben der Kon-
fessionen hitte entwickeln konnen. Aber die Frist der wenigen Friedensjahre reichte
nicht aus, um die Ansitze voll zur Entfaltung kommen zu lassen. Mit der kommu-
nistischen Machtiibernahme 1947 begann cine neue Leidenszeit2. Schon im folgenden
Jahr wurde auf Weisung Moskaus und nach dem auch in anderen &stlichen Lindern

2 Vgl. A. Galter, Rotbuch der verfolgten Kirche (Recklinghausen 1957) 257-302; zum zwanzig-
jahrigen Jubilium der ,Union® von 1948 erschienen mehrere Artikel in ,Biserica ortodoxa romana®
(offizielles Bulletin des Ruminischen Patriarchats) 86 (1968) Heft 9-10.
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praktizierten Schema die Union von Alba Julia fiir nichtig erklirt und die unierte
Kirche mit der Orthodoxie zwangs,wiedervereinigt®. Die religisse Motivierung
konnte unter diesen Umstinden nur ein Vorwand sein. Alle unierten Bischéfe und
Priester, soweit sie sich nicht gefiigig zeigten, wurden eingesperrt; viele sind im Ge-
fingnis gestorben. Ahnliches widerfuhr auch allen Bischtfen und vielen Priestern
des lateinischen Ritus sowie den protestantischen Pfarrern3.

Inzwischen wurden alle Priester freigelassen. Dié unierten sind jedoch noch an der
Ausiibung ihres Berufs gehindert und miissen sich ihren Lebensunterhalt als Straflen-
oder Fabrikarbeiter verdienen. Was hat sich also geiindert? Man erwartete den grofien
Umschwung, die Anpassung der immer noch stalinistischen Innen- und Kulturpolitik
an die seit den Wirtschaftsreformen (1964) auf einen nationalen Freiheitsspielraum
bedachte Auflenpolitik vom X. Parteitag (August 1969). Doch der Staatschef,
N. Ceausescu, ging in seinem Rechenschaftsbericht mit keinem Wort auf die Kirchen-
frage ein. Seine Haltung in diesem Punkt ldfit sich jedoch aus einigen Bemerkungen
iiber die Rehabilitierung anderer verfolgter gesellschaftlicher Gruppen einigermaflen
erschlieffen.

Die automatische Rehabilitierung soll zunichst nur die zu Unrecht verurteilten
Parteifunktionire erreichen, und dies nur im Rahmen der ,Normen der Parteidemo-
kratie, der sozialistischen Gesetzlichkeit®; fiir die iibrigen, d. h. die Masse der Verur-
teilten, die gar nicht erwihnt werden, besteht nur die Méglichkeit eines privaten
Antrags auf eigene Kosten, dem nicht in jedem Fall stattgegeben wird. Der Grad der
Reflexion iiber die begangenen Ungeheuerlichkeiten — Gefdngnis, Arbeitslager, Ver-
schleppung, Exekution — ist so gering, dafl das Geschehene mit den lapidaren Sitzen
abgetan wird: ,Fiir uns alle wire es angenehm, wenn es die Erscheinungen, auf die
ich mich bezog, nicht gegeben hitte. Die Tatsachen sind aber geschehen, jetzt kénnen
wir nichts mehr dndern. Wir haben jedoch die Pflicht vor Partei und Volk, alle Mafl-
nahmen zu ergreifen, damit sich solche Zustinde niemals wiederholen kénnen.* Die
Fraglichkeit solcher Beteuerungen wird noch unterstrichen durch die Ausfithrungen
iiber die Tatigkeit der Richter und Schriftsteller. ,,Die biirgerliche Auffassung, wonach
die Justiz auflerhalb jeder Kontrolle steht und der Richter nur seinem Gewissen
gegeniiber verantwortlich ist, muf} beseitigt werden. Der Richter handelt laut Gesetz
und laut sozialistischem Bewufltsein; er mufl vor dem Volk Rechenschaft ablegen iiber
die Art und Weise, wie er seine Aufgabe erfiillt.* Wie sollen mit einer derartigen
prinzipiellen Einstellung in Zukunft ,stalinistische Irrtiimer® vermieden werden?
»Es kommt vor®, heiflt es zum zweiten Themenkreis, ,dafl literarische oder kiinst-
lerische Arbeiten um so hdher eingeschitzt, als um so wertvoller betrachtet werden,
je weniger sie dem Publikum, den breiten Massen zuginglich sind, je mehr sie sich
von den Fragen des Lebens, von der Wirklichkeit, die uns umgibt, entfernen. Die
Autoren derartiger Arbeiten — die es fiir selbstverstindlich halten, Urteile iiber das

3 Vgl. R. Wurmbrand, Gefoltert fiir Christus (Wuppertal 1968) (ein Augenzeugenbericht).
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gesellschaftliche Leben zu dufiern — betrachten jede kritische Meinung iiber ihre Ar-
beiten als Einschrinkung ihrer Schaffensfreiheit. GewiB}, wir sind Anhénger der Schaf-
fensfreiheit, und unsere Gesellschaftsordnung gewihrleistet Bedingungen fiir die voll-
kommene Entfaltung der Persinlichkeit und der Begabung der Schriftsteller, Kiinst-
ler sowie aller Biirger des Vaterlands. Doch wir fassen die Schaffensfreiheit in dem
philosophischen Sinn auf, den der Marxismus der verstandenen historischen Not-
wendigkeit gibt .. . Genossen, vergeft niemals, daf es die Bestimmung unserer Kunst
ist, den Menschen zu veredeln, ihn zu neuen, groflen Taten, zur Verwirklichung der
Ideale des Sozialismus und Kommunismus anzuregen.“4 Es bedeutet die Quadratur
des Kreises, wenn mit diesem ,Zdanovschen“ Kulturprogramm gleichzeitig ,,Ober-
flichlichkeit und Formalismus“ vermieden werden sollen.

Man darf demnach billigerweise davon ausgehen, dafl sich auch an der Gesetzgebung
fir die Kirche nichts gedndert hat und in absehbarer Zukunft nichts 4ndern wird.
Mbglicherweise werden einige Paragraphen in der Praxis nicht mehr so rigoros an-
gewandt wie in der Vergangenheit, um sich den guten Ruf im Ausland nicht zu ver-
derben; aber die dauernde Unsicherheit, welche staatliche Reaktion oder Sanktion bei
einem vorsichtigen Ausgriff nach einem groferen kirchlichen Freiheitsraum zu erwar-
ten sind, wird weiterhin jede Aktivitit der Kirchen lihmen miissen. Vor allem ver-
hindert das nach wie vor auf Eis gelegte Existenzproblem der unierten Kirche das
Aufkommen echter und aufrichtiger Beziehungen aller Kirchen untercinander sowie
ihre konstruktive Mitarbeit im Staat.

Vom Nationalismus absorbiert: die orthodoxe Kirche

Das byzantinische Ideal einer ,Symphonia® zwischen Staat und Kirche erlebte eine
lange Nachbliite in den Fiirstentiimern der Moldau und Walachei, die sich im osmani-
schen Reich bis in die Neuzeit hinein eine Sonderstellung unter einheimischem Adel
bewahren konnten, bis sie im 18. Jahrhundert auf Weisung des Sultans griechischen
Hospodaren (Phanarioten) unterstellt wurden. Unter den Herrschern der Moldau
und Walachei ragen durch Erfolge auf dem Schlachtfeld sowie zahlreiche Kloster-
grindungen besonders hervor Stefan der Grofle (Stefan cel Mare: 1457-1504) sowie
Michael der Tapfere oder Siegreiche (Mihai Bravul bzw. Viteazul: 1593-1601). Die
Moldau und ihr kirchlicher Mittelpunkt Jassy wurden damit zur Geburtsstitte bedeu-
tender kultureller Leistungen in Architektur, Malerei und jeder Art kirchlicher Kunst;
spater, unter dem Fithrer des griechischen Freiheitskampfs, A. Ypsilantis, zum Aus-
gangspunkt der national-griechischen Unabhingigkeitsbewegung.

4 N. Ceausescu, Bericht an den X. Parteitag der Ruminischen Kommunistischen Partei (Bukarest
1969) 90, 70 £., 101 f. (vgl. auch, was gleichlautend iiber die Geisteswissenschaften gesagt ist: 53 £.);
man ist iibrigens gegenwirtig dabei, die nach russischem Muster erfolgte Abschaffung des humanistischen
Zweigs auf den Gymnasien teilweise wieder riickgingig zu machen.
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Die heutige Regierung macht sich dieses Erbe geschickt zunutze, indem sie die ge-
nannten Persdnlichkeiten zu ausschlielichen Vorkdmpfern der nationalen Einheit
und Freiheit umzufunktionieren sucht. Denkmiler werden ihnen errichtet, Strafien
nach ithnen benannt, zeitgenossische Bauwerke restauriert. Letzteres betrifft vor allem
die orthodoxen Kldster der Moldau und Bukowina: Putna, Moldovita, Sucevita,
Neamt, Agapija, Varatec u. a. Man hat sie offensichtlich nicht als religidse Zentren
wiederaufgebaut, sondern als nationale Gedenkstdtten: so konnte man sich auf die
Konservierung des Mauerwerks dieser Wehrkloster beschrinken und den wertvollsten
Teil, die Wandmalereien, aussparen. ,Dazu fehlt uns die Fertigkeit und der Glaube®,
soll einer der Restauratoren zu einem Monch gesagt haben. Immerhin sind damit
viele Monche und Nonnen zu Gralshiitern und Propagandisten des Nationalismus
geworden®; ja, die orthodoxe Kirche insgesamt — heute besonders Metropolit Justin
von Jassy, der mutmafliche Nachfolger des Patriarchen Justinian — hat sich leider
dazu hergegeben, die alte Formel: ruminisch = orthodox nominell wiederherzu-
stellen, indem sie bei der Zwangsriickfithrung der Unierten dem Staat nach Kriften
in die Hinde arbeitete. Die offiziell vorgetragene Begriindung fiir diesen Schritt, die
Union von Alba Julia sei eher aus politischen als religitsen Motiven erfolgt und miisse
darum riickgingig gemacht werden, ist heute nicht mehr stichhaltig, denn bei den
Unierten unseres Jahrhunderts war lingst allein die religidse Entscheidung ausschlag-
gebend, was nicht zuletzt ihr Beitrag zur gemeinsamen lateinischen Kultur und zur
nationalen Wiedervereinigung (1918) beweist®.

Dies haben einsichtige und gut informierte Orthodoxe auch lingst eingesehen, und
nicht wenige der Zwangsunierten wiinschen die Aufhebung des jetzigen Zustands der
Verlogenheit. Orthodoxe Pfarrer entschuldigen sich bei ihren degradierten Kollegen:
das schlechte Gewissen beginnt sich zu regen. Denn auch heute, iiber zwanzig Jahre

5 Vom Kloster Neamt wehen die ruminische und die kommunistische rote ‘Fahne. An katholischen
Pfarrhiusern sah ich dagegen vereinzelt nur die ruminische: an einigen Orten wurde den Pfarrern
wegen dieser ,Einseitigkeit grundsitzlich das Flaggen untersagt. Den Litaneien der orthodoxen Liturgie
wird regelmifig eine Bitte fiir die ,Fithrer des sozialistischen Ruminien® eingefiigt. Die beiden Haupt-
vertreter der augenblicklichen kirchenpolitischen Ausrichtung, Patriarch Justinian und Metropolit Justin
von Jassy, sind auferdem in der Patriarchalkirche zu Bukarest bzw. im #ltesten Kloster Ruminicns
(Neamt) als die ,Erneuerer in die Reihe der Stifter und Heiligen auf den Wandmalereien eingereiht. —
Zu den gesetzlichen Vereinbarungen zwischen Staat und Kirche vgl. I. Doens, La Réforme législative du
patriarche Justinien de Roumanie. Sa Réforme et sa Régle monastiques, in: Irénikon 27 (1954) 51-92
(zur Klosterreform); ders., Ruminiens Kloster: Kultur und Touristik, in: Usterreichische Osthefte 11
(1969) 107-124 (zum architektonischen und personalen Stand der Kloster nach der Aufhebungskampagne
im Jahre 1958); F. Popan, Die Organisation der Ruminischen Orthodoxen Kirche, in: Ostkirchliche
Studien 10 (1961) 257-282 (zur Stirkung der Partriarchalgewalt durch die kirchliche Neuorganisation).

6 Hier sind vor allem zu erwihnen die Entdeckung des lateinischen Erbes der Nation in den Biblio-
theken Roms und Wiens (literarische Bewegung ,Latinista®), die Einfithrung der lateinischen Schrift
und die vielfiltigen Beitrdge in den Einzelwissenschaften sowie die allseits, d. h. auch von orthodoxer
Seite, anerkannten Schulen. Der erzbischofliche Sitz in Blaj (Blasenburg) war zugleich das gréfite rumi-
nische Kulturzentrum Siebenbiirgens; unter seinen der Bildung ihrer Zeit vorauseilenden Bischéfen ist vor
allem I. Micu-Klein zu nennen (18. Jahrhundert). Vgl. P. Gherman a. a, O. 36-136.
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nach Beginn der Verfolgung und Dezimierung, sind es noch 400-500 unierte Priester,
die auf den Tag der Freiheit warten; nur zwei von ihnen lieflen sich zu orthodoxen
Bischofen weihen. Als jedoch der Bukarester Kanonist, Prof. Liviu Stan, auf der
Weltkirchenkonferenz von Uppsala &ffentlich eingestand, der Unterschied zwischen
Orthodoxie und Katholizismus sei nur ein jurisdiktioneller, und damit seine friihere,
nationalistische Haltung in Frage stellte, wurde er zu Hause von offizieller Seite als
»Verriter bezeichnet”. Dies darf nicht zu ernst genommen werden, denn die jetzige
Kirchenleitung ist nur solange mafigebend, als die Partei es will; es wire ein duflerst
heilsamer und fiir die Annzherung der Kirchen entscheidender Schritt, wenn man
sich in der Orthodoxie einmal grundsitzliche Gedanken machte iiber das unserer Zeit
angemessene Verhiltnis von Kirche und Staat, und die unselige Verschmelzung beider
Institutionen beenden kénnte, die in Bukarest schon duflerlich im engen Nebeneinander
von Patriarchie und Parlament auf dem ,Platz der Einheit® (Piata Unirii) zum
Ausdruck kommt. Dies um so mehr, als unter den Intellektuellen des Landes eine
anderen Nationen vergleichbare humanistische Neuorientierung ausgeblieben ist. Eine
kirchliche Reformbewegung der Gesamtorthodoxie miifite vor allem die Stellung des
Okumenischen Patriarchats iiber den bestehenden nominellen Ehrenprimat hinaus
stirken; denn nur eine iibernationale Instanz — sei es nun der Okumenische Patriarch
oder eine permanente panorthodoxe Synode — konnte ein wirksames Gegengewicht
gegen nationalkirchliche Bestrebungen bilden. Leider haben die griechisch-tiirkischen
Spannungen die Situation des Okumenischen Patriarchats so prekiir werden lassen,
dafl die Fortsetzung der panorthodoxen Einigungsbemiihungen des gegenwirtigen
Patriarchen sehr in Frage gestellt erscheinen.

Wenn die innere Kraft der orthodoxen Kirche durch die feste Bindung an Staat
und Partei sehr geschwiicht ist, so gilt dies fiir die Institution als solche, nicht fiir die
vielen einfachen Menschen, die mit einem fast als ,angeboren® zu bezeichnenden Sinn
fiir das Religidse ihr Bestes zu tun versuchen; auch nicht fiir die vielen Fernstehenden
unter den Intellektuellen, denen in dieser gegenwirtigen Situation das Abwarten die
einzig vertretbare Haltung zu sein scheint. Die Schwiche der offiziellen Kirche hat
jedoch, ihre geschichtlichen Wurzeln. Die lange Beherrschung durch den Islam bzw.
die slawische Orthodoxie mit ihrer fatalistischen Grundeinstellung® haben ihre Spuren
hinterlassen. Bekanntlich beniitzte man in Ruminien bis zum Ende des 18. Jahrhun-
derts die altkirchenslawische Sprache in der Liturgie; erst 1860 wurde das kyrillische
Alphabet durch das lateinische ersetzt. Heute fehlt es unter den Geistlichen an Allge-

7 Zur theologischen Position der orthodoxen Kirche Ruminiens vgl. F. Popan - C. Dratkovic, Ortho-
doxie heute in Rumiinien und Jugoslawien (Wien 1960) 9-135 (unverindert giiltig).

8 ,Fatlistische Grundeinstellung® entspricht etwa einer Charakterisierung der nacheridentinischen
katholischen Kirche durch ,pipstlichen Zentralismus®, will also nur die Dominante hervorheben: auf
beiden Seiten gab es immer auch eine entsprechende Gegenbewegung, das heifit bei den Slawen auf kirch-
liche Unabhingigkeit und authentisch-christliches Zeugnis bedachte Kirchenminner oder ,Hiretiker®,
in der katholischen Kirche nationalkirchliche und dezentralisierende Strémungen.
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meinbildung und Sprachkenntnissen; nur ein Teil der dlteren Professoren hat im Aus-
land studiert. Zudem gibt es unter ihnen fast keinen, der dus religitsen Griinden ver-
folgt gewesen wire. Wenn einzelne verurteilt wurden, dann wegen Mitarbeit in den
bourgeois-faschistischen Parteien ,Legion® bzw. ,Eiserne Garde® unter der Militdr-
diktatur General Jon Antonescus. Andererseits haben sich einige sogar als Spitzel der
kommunistischen Geheimpolizei hergegeben. Der Bildungsmangel ist wohl auch dafiir
verantwortlich, dafl man mancherorts den weitverbreiteten magischen Aberglauben
fordert (z. B. durch Annahme der ,Schwarzen Messe® zur Verfluchung eines Gegners
und andere Abwegigkeiten). All dies mindert selbstverstindlich ihr Ansehen in den
Augen nachdenklicher Leute; nicht wenige Orthodoxe besuchen darum regelmifig
katholische Gottesdienste, besonders am Dienstag, dem Gedichtnistag des populiren
Antonius von Padua.

Die Ménche und Nonnen sind auf relativ wenige Kldster zusammengedréngt. Sie
sind iiberaltert und diirfen nur wenige Novizen aufnehmen. Frither unterhielten sie
etwa in jedem zehnten Dorf eine kleine Gemeinschaft. Zu Beginn der kommunistischen
Herrschaft erregten sie jedoch u. a. den Arger des Regimes durch pseudo-apokalyp-
tische Weissagungen iiber den antichristlichen Charakter der neuen Machthaber und
wurden beseitigt. Die noch Ubriggebliebenen werden jetzt fast tdglich von Touristen-
schwirmen beldstigt, die dem unverstindlich gewordenen Offizium mehr gaffend als
anteilnehmend zusehen. Ein Teil der Kloster ist ohnehin als Hotel oder Jugendher-
berge beschlagnahmt. Von einer Erneuerung des Monchtums, wie sie zuletzt wohl
unter Paisij Velikovskij, dem Reformator der Moldaukl8ster im 18. Jahrhundert?,
stattgefunden hat, kann darum keine Rede sein.

Gewifl kann man auch heute noch an Hochfesten, vor allem an Ostern, volle Kirchen
sehen — was nicht als sensationell gelten kann, da die wenigen Kirchen meist nur 100-
200 Gliubige fassen und da nur ein Gottesdienst stattfindet —, Gliubige, die das Oster-
licht iiber die Straflen tragen; aber kann man dem angesichts der ungeldsten Kardinal-
fragen mehr als folkloristische Bedeutung beimessen? Auch das stetige Anwachsen einer
Vielzahl von Sekten mit ihren geschmeidigeren Apostolatsmethoden (Baptisten, Ad-
ventisten u. a.) weist in diese Richtung.

In die Rolle der ,Altgldubigen® 10 gedringt: die katholische Kirche

In einer in Ruminien erscheinenden deutschsprachigen Literaturzeitschrift fand ich
folgenden Aphorismus: ,Nadelstiche sind schwerer zu parieren als Schwerthiebe — das
haben sie endlich gelernt, die Verfechter der alten Zeit.“ 1! Nachdem sich die Kerker

? Vgl. K. Onasch, Russische Kirchengeschichte (Gortingen 1967) 108 f.

10 Name einer konservativ-schismatischen Bewegung nach den Kultusreformen des Patriarchen Nikon
in der russischen Kirche (Mitte des 17. Jahrhunderts), auch Altritualisten und Raskolniki genannt.

11 Neue Literatur 20 (1969) 7, 12.
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geleert haben, ist gegeniiber der katholischen Kirche die ,Politik der Nadelstiche® an
die Stelle der Keulenschlige getreten. Auch ihr soll keine andere Wahl bleiben als die
willige Unterordnung unter die marxistische Kulturpolitik. Leider ist ein Teil der Bi-
schfe und der nichtkonsekrierten Ordinarien — an ihrer Spitze die zwielichtige Gestalt
des Bukarester Ordinarius Msgr. Augustin — dieser Lockung erlegen, um sich schein-
bare, kleine Vorteile zu erkaufen. Die Mehrzahl der Priester ist immer noch stark
eingeschiichtert; dies ist verstindlich aus den Ereignissen der Vergangenheit, bildet
aber zugleich eine schwere Belastung fiir die zukiinftige Entwicklung. Die Katholiken
sollen in die Rolle der ,Altgliubigen® gedringt werden, mifitrauisch gegeniiber aller
Reform, aller seelsorglichen Initiative, Hiiter der Vergangenheit, abgeschnitten von
der Jugend. Nur wenige durchschauen diese Taktik; die offizielle Politik wird zum
Teil noch durch Warnungen der rémischen Kurie vor ,hdretischen Neuerungen® unter-
stiitzt. Bis jetzt wurde keinem Theologen das Studium im Ausland ermdglicht, die
Einfuhr westlicher theologischer Literatur ist erschwert, die Bibliotheken werden regel-
mifig von staatlichen Inspektoren kontrolliert: die wissenschaftliche Ausbildung lafie
schon deutlich den Niveauverlust erkennen.

Da die katholische Kirche des lateinischen Ritus (1,2 Millionen) — mit Ausnahme
einiger Gebiete in der Moldau und Bukowina — auf die nationalen Minderheiten
(Ungarn, Deutsche, Polen, Bulgaren u. a.) beschrinkt ist, hat sie nach Aufhebung des
unierten Ritus ihre missionarische Kraft unter den Ruminen verloren. Die Partei
hat zudem alle schwelenden Unstimmigkeiten zwischen den nationalen Gruppen ge-
schickt beniitzt, um die Einheit dieses Restes weiter zu untergraben. Es gibt bis
heute keine katholische Kirchenpresse, weil man sich unter den Katholiken nicht auf
eine gemeinsame Sprache — z. B. das Ruminische, das alle verstehen — einigen kann.
Nur einige veraltete Gebetbiicher wurden in geringer Auflage herausgegeben. Die
Orthodoxen besitzen dagegen eine Vielzahl von Publikationen fiir ihre theologischen
Schulen und die einzelnen Metropolien. Die liturgischen Reformen sind nur halb und
nur gebietsweise durchgefiihrt, weil gemeinsame Beschliisse in dieser Frage immer
wieder hintertrieben wurden. Wo junge Geistliche, getrieben von seelsorglicher Not-
wendigkeit, auf eigene Faust bescheidene Anfinge sctzen wollen, werden sie von
patriarchalisch herrschenden Pfarrern zuriickgepfiffen oder auch beim Ordinarius an-
gezeigt. In den beiden Seminarien von Alba Julia und Jassy mit zusammen knapp
200 Theologen und einer entsprechenden Zahl von Kleinseminaristen (numerus clau-
sus!) — sie unterstehen einem einzigen Rektor, da der Staat offiziell nur ein Seminar
anerkennt — ist das Studium der Fremdsprachen sehr zuriickgegangen, so dafl auch die
Verstindigung der Priester untereinander schwieriger geworden ist.

Minnliche und weibliche Orden und Kongregationen bleiben weiterhin verboten;
nur wenige ehemalige Ordensangehorige haben die Erlaubnis erhalten, als Pfarrer zu
arbeiten. Die verbliebenen Schwestern sind in zwei grofleren Gemeinschaften am
Stadtrand von Bukarest bzw. in der Nahe von Brasov (Kronstadt) in sehr beengten
Riumlichkeiten zusammengefafit, wo sie ihren Lebensunterhalt durch Landwirtschaft
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und Handarbeiten verdienen; im iibrigen arbeiten sie vereinzelt in den Seminarien,
Pfarrimtern und staatlichen Krankenhiusern — dort nach wie vor mit besonderer
Anerkennung. Jede Art der Spezialseelsorge (Studenten, Jugend, Exerzitien, Berufs-
gruppen) ist damit unmoglich geworden.

Es wire darum sehr an der Zeit, nicht nur um das den Unierten geschehene Unrecht
wenigstens teilweise wiedergutzumachen, sondern auch um die liturgischen Reformen
endlich durchfithren zu kénnen und damit die missionarische Ausrichtung zuriickzu-
gewinnen, dafl die Hierarchie darauf bestiinde, in allen katholischen Kirchen den
ruminischen Gottesdienst, wenigstens teilweise, einfithren zu konnen. Selbstverstind-
lich miifiten die Unierten juristisch rehabilitiert werden; aber es erscheint mir fraglich,
ob es angesichts der durch das II. Vatikanische Konzil geschaffenen Moglichkeit, eine
neue, muttersprachliche Tradition in der Liturgie des jeweiligen Landes schaffen zu
konnen, noch angebracht wire, den unierten Ritus in der alten Form zu restaurieren.
Frithere nationale Momente fiir diesen Ritus — Widerstand gegen magyarisierende
Tendenzen in Siebenbiirgen — sind heute hinfillig geworden, und man erwiese der
Einheit der katholischen Kirche einen groflen Dienst, wenn sich die rumi-
nische Messe langsam mehr und mehr zur generellen Form herauskristallisierte. Ein
Teil der unierten Geistlichen und Gliubigen wire mit dieser Losung schon heute ein-
verstanden. Damit wire einerseits ein deutlicher Abstand zur Orthodoxie gewahrt
und die von ihnen gefiirchtete Wirkung des Proselytismus umgangen, andererseits
wire den unierten Gliubigen endlich wieder eine freie religiose Praxis in ihrer Mutter-
sprache ermoglicht. Leider wurden bisher alle Bittgesuche des in einem orthodoxen
Kloster bei Bukarest arrestierten unierten Erzbischofs Hossu abgewiesen; vielleicht
miiflte die katholische Kirche des lateinischen Ritus, die freilich genug an den eigenen
Sorgen zu tragen hat, noch mehr Solidaritdt zeigen.

Trotz aller bisherigen Schlige und Einbuflen iibertrifft die innere Kraft der katho-
lischen Kirche die der anderen Konfessionen auch heute noch um ein Vielfaches. Fast
alle ilteren Priester und alle Bischtfe waren, wie erwihnt, zu langjihrigen Gefangnis-
strafen — bis zu 14 verbiiffiten Jahren — verurteilt. Eine Bewegung der sogenannten
»Friedenspriester® hat es nie gegeben; von den wenigen stark kompromittierten Prie-
stern lebt nur noch der eine oder andere auf bedeutungslosem Posten. Doch finden
sich bedauerlicherweise immer noch einige, die aus Schwachheit der Polizei regelmafiige
Auskiinfte tiber Vorkommnisse und Besuche in der Pfarrei geben. — Von den unierten
Priestern, die gezwungen zur Orthodoxie iibertraten (vor allem die verheirateten
unter ihnen), versuchen einige die frijhere religitse Praxis — mit stillschweigender Dul-
dung der Orthodoxie — weiterzufithren !2. Im ganzen genommen stellt die unerschiit-
terliche Haltung der Katholiken in ihrer Mehrzahl immer noch ein nicht zu unter-

12 Denn auch die orthodoxe Kirche leidet unter Priestermangel: es gibt nur zwei theologische Aka-
demien in Bukarest und Sibiu, sowie ein Seminar in Curtea d’Arges fiir den Nachwuchs in den chemals

unierten Pfarreien. i
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schitzendes Kapital dar, das auch auf die {ibrige Bevolkerung seinen Eindruck nicht
verfehlt. Ein orthodoxer Philesophieprofessor an der Akademie der Wissenschaften
meinte, den ruminischen Katholiken sei ein ,esprit de raffinement® eigen: mir scheint,
dafl dieses Ferment, in seiner besten Bedeutung genommen, dem ganzen ruminischen
Volk, iiber den religidsen Bereich hinaus, besonders notwendig sei.

Daf} sich die kumenische Arbeit bisher nicht besonders entfalten konnte, versteht
sich aus dem Gesagten wohl von selbst. Die dufiere und innere Freiheit wire eine
unerldflliche Voraussetzung. Vielleicht trigt das gemeinsam ertragene Leid aller Kon-
fessionen aber doch einmal seine Frucht.

Die drittgrofite Konfession, die Protestanten, sind wie die Katholiken ebenfalls in
zwei grofle Gruppen geteilt: die ungarischen Kalviner und die deutschen Lutheraner
(zusammen etwa 1 Million). Daneben gibt es noch die Unitarier und die erwihnten
Sekten. Beim allgemeinen Riickgang der Minderheiten und ihres kulturellen Einflusses—
manche deutschen Dorfer im Banat sind schon verwaist — stellen sich auch ithnen ernste
Probleme, vor allem in der Uberwindung nationalistischer bzw. rein traditionalisti-
scher Gesinnung. Leider fanden die Parteien, frither die Nationalsozialisten, dann die
Kommunisten, unter ihnen viele Anhinger. Doch haben die Kirchenleitungen heute
eine eindeutig religitse Zielsetzung im Auge. Der Staat gesteht ihnen etwas mehr
Freiheit zu als den Katholiken, da sie zahlenmiflig geringer, riumlich begrenzter
und ausschlieflich auf Nichtruminen beschrinkt sind. Der lutherische Bischof Klein
in Sibiu (Hermannstadt) ist zuversichtlich: ,,Wie Gott uns fiihrt, so wollen wir es
annehmen!“

Vergleicht man die kirchliche Situation Ruminiens mit der des Nachbarlands Bul-
garien, so ist das Ergebnis sicher fiir Ruminien positiv. Denn trotz aller Verfolgungen
und Unzulidnglichkeiten hat die Kirche (aller Konfessionen) noch das Volk, d. h. weite
Teile des Volkes halten noch irgend einen Kontakt mit ihr. Bulgarien hat der Kirche
nicht einmal die Rolle des nationalen Vorkimpfers iiberlassen: man braucht sie einfach
nicht mehr. In der Geschichte durch die Auseinandersetzungen mit den Griechen von
auflen, durch héretische Bewegungen, wie den Bogomilismus, von innen geschwicht, sicht
die Kirche dem Lauf der Dinge nur noch aus der Ecke zu. Ein Bild hat mir das unver-
geBlich verdeutlicht: im grofiten und bedeutendsten Kloster des Lands, dem Rila-
Kloster (80 km siidlich von Sofia), das jetzt Nationalmuseum und Hotel geworden ist,
schauen einige alte Mdnche aus einem Nebentrakt den Besucherstromen wehmiitig
nach: fast niemand beachtet sie.
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Der Traum vom Reich

Unter den geistigen Strémungen, die sich
zwischen 1929 und 1934 im deutschen Katho-
lizismus regten, war bislang eine Bewegung
noch wenig erforschr, die ideengeschichtlich
unter dem Stichwort Reichsideologie zusam-
mengefafit wird. Wahrscheinlich wire sie
vollig vergessen, hitte sie nicht nach Hitlers
Machtantritt den aufsehenerregenden Versuch
unternommen, sich unter der Losung des
Reichs in die politische Neugestaltung einzu-
schalten. Bevor Ursprung, Zusammensetzung
und Aktivitit dieses vorwiegend von Intel-
lelstuellen getragenen Kreises eingehender be-
schrieben werden konnten, war harte Vor-
arbeit zu leisten. Der Wiistenwanderung dusch
ein Regale fiillendes Schrifttum hat sich
K. Breuning! mit bewundernswerter Aus-
dauer und Griindlichkeit unterzogen.

Was 1933 enthusiastisch und mit dem An-
spruch der Avantgarde an die Oberfliche
dringte, hatte eine Vorgeschichte. In sie ge-
hére die romantische Verklirung des Mittel-
alters zu Anfang des 19. Jahrhunderts ebenso
hinein wie die Unzufriedenheit des katholi-
schen Volksteils mit dem protestantisch ge-
prigten Bismarckreich. Nicht zufillig aber
begann die Vision eines besseren Reichs die
Gemiiter in dem Augenblick zu fesseln, als
Wirtschaftsdepression und chronische Staats-
krise mit der Schopfung von Weimar den
demokratischen Gedanken von Jahr zu Jahr
mehr diskreditierten. In einem kenntnisrei-
chen Schlufkapitel priift der Verfasser die
philosophisch-theologischen Voraussetzungen,
auf denen das reichsideologische Denken
ruhte. Danach galt das Reich als verchrist-
lichte Form des Staats. Einen Riickhalt fand
diese Auffassung in der von der litur-
gischen Bewegung propagierten consecratio
mundi. Durchaus folgerichtig wurde die reli-

1 Klaus Breuning: Die Vision des Reiches.
Deutscher Katholizismus zwischen Demokratie und
Diktatur (1929-1934). Miinchen: Hueber 1969.
404 S. mit 17 Dokumenten. Linson 24,80,
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gidse Neutralitit des modernen Staats abge-
lehnt. Mit dem Reichsgedanken wurde zu-
gleich der Sendungsauftrag wiedererweckt,
demzufolge die Griindung und Leitung des
christlichen Reichs der deutschen Nation nicht
nur einmal historisch im Mittelalter, sondern
fiir dauernd und zwar durch heilsgeschicht-
liche Setzung zugefallen war.

Methodisch liegt das Problem, eine Uber-
fillle gedruckten Materials zu ecinem ideen-
geschichtlichen Querschnitt zu verarbeiten, in
der Ungestuftheit gleichrangig nebeneinander-
stehender Aussagen. Denn anders als etwa
bei einer Philosophenschule, in der Lehre
ihres Begriinders mit einem Ordnungsprinzip
verschen, kann bei einer Geistesstrdmung,
deren gleichgestellte Triger einander nicht
iberragen, das Einteilungsschema nicht von
den Personen, sondern allein von der Sache
genommen werden. Der Autor hat sich damit
beholfen, die zu registrierenden Stimmen
nach dem #ufleren Merkmal ihrer Gruppen-
zugehorigkeit zusammenzufassen. Das schafft
zwar einen vorldufigen Uberblick, 1ifit aber
das Bediirfnis nach einem inneren Kriterium
fortbestehen. Spitestens nach dem Kapitel
iiber die Reichsideologie in der Endzeit von
Weimar hitte darum die verwirrende Anein-
anderreihung einer Vielzahl Zhnlicher Texte
auch inhaltlich nach einer Gliederung ver-
langt.

Wire der fundierende, aber in unterschied-
licher Zusammensetzung und Nuancierung
auftretende Reichsbegriff jeweils auf seinen
Sachgehalt analysiert worden, dann hitte sich
ein Spektrum von zunehmender Dichte erge-
ben. Darauf hitten sich die Verfechter einer
Reichsideologie strenger Observanz abgeho-
ben von den Anhingern einer milderen Rich-
tung und der Schwarm der Gewihrsminner
hiitte sich mit den entsprechenden Zwischen-
stufen aufgespalten in Integrale und Eklek-
tiker. So aber hat das Vage, Gestaltlose und
Diffuse, das reichsidelogische Auflerungen so
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hiufig umgibt, in einer methodischen Erfas-
sung aber hitte abgestreift werden sollen,
auch Breunings Untersuchung infiziert. In-
folgedessen teilt sie leider mit ihrem Gegen-
stand - und zwar gerade in den Hauptkapi-
teln — den Hang zur begrifflichen Unschirfe.
Sie hat sich damit eine Hypothek zugezogen,
die ihren Erkenntnisertrag zwangsliufig
schmilert. Storend macht sich das Fehlen
eines sachbezogenen Kriteriums vor allem in
der Ubergangszone vom reguliren zum ideo-
logischen Gebrauch des Reichsbegriffs bemerk-
bar. Nach welchen Mafistiben hier im einzel-
nen die Grenze gezogen wurde, ist nicht klar
und bleibt im Zweifelsfall das Geheimnis des
Verfassers. Gerade weil vom Reich in einem
unverfinglichen Sinn die Rede sein kann,
wire eine Scheidung unumginglich gewesen.

Eines ist schlieflich bei einer Bilanz katho-
lischer Reichsideologie vor 1933 nicht nur
anhand der vorgelegten Materialien als
SchluBfolgerung vorzubereiten, sondern mit
der gebotenen Ausdriicklichkeit festzuhalten.
Keiner der Reichsschwirmer, die sich von
ihren Wunschtriumen iiber die Malaise von
Weimar hinaustragen lieflen, hat, soweit er-
sichtlich, mit dem Gedanken gespielt, im Fith-
rer der NSDAP den neuen Reichsschopfer
anzukiindigen. Das Nein zur Republik war
also kein Ja zu Hitler. Das erkldrt auch, war-
um auf den 30. Januar 1933 erst eine Zisur
von fast zwei Monaten folgte, ehe sich die
bis dahin theoretische Bewegung auf die ver-
inderte politische Lage eingestellt hatte. Zu
dieser Umorientierung hatten namentlich
drei Ereignisse den Weg geebnet: Der Tag
von Potsdam mit Hitlers Reverenz vor den
konservativen Idealen, die Selbstausschaltung
der katholischen Parteien durch das Ermach-
tigungsgesetz, die Revision der bischoflichen
Warnungen vor dem Nationalsozialismus.
Das alles waren scheinbar giinstige Auspizien,
aus der Sphire des Theoretischen herauszu-
treten, um christliche Reichsvorstellungen in
den Staatsumbau einzubringen.

Der Wille reichsideologischer Kreise zum
politischen Engagement konkretisierte sich
Anfang April 1933 in dem Bund Kreuz und
Adler, der unter dem Protektorat Franz von

15 Stimmen 185, 3

Papens ins Leben gerufen wurde. Nachdem
schon vor 1933 die auf dem Boden der Reichs-
idee entworfenen Gedankengebiude eine aus-
gesprochen akademische Angelegenheit gewe-
sen waren, wurde auch der Versuch ihrer poli-
tischen Verwirklichung eine Angelegenheit
von Akademikern und Adeligen. Mit dem
elitiren Grundzug sind die Grenzen der Aus-
dehnung bereits angedeutet. Schon wegen der
gegen Zentrum und Bayerische Volkspartei
gerichteten Spitze der Papengriindung rea-
gierten die katholischen Blitter negativ. Ihre
kithlen Kommentare unterstrichen die Iso-
lierung, in die sich die Reichsidealisten inner-
halb des deutschen Katholizismus vom ersten
Hervortreten an versetzt sahen und die sie
auch in der Folgezeit nicht zu durchbrechen
vermochten. Das will auch Breuning nicht be-
streiten, ohne ganz der Versuchung zu ent-
gehen, die Resonanz seines Forschungsobjekts
im Kirchenvolk iiberzubetonen.  Wie er der
Initiative des Vizekanzlers .ein lebhaftes
Echo in der katholischen Offentlichkeit®
(230) mit offensichtlich positivem Vorzeichen
bescheinigen kann, nachdem er selbst in der
katholischen Presse (mit einer Ausnahme)
eine geschlossene Front der Ablehnung kon-
statiert hat, ist einigermaflen unerfindlich.

Von der Aktivitit reichsideologischer
Gruppen im Friihstadium des Dritten Reichs
handelt die Studie unter den Zwischeniiber-
schriften: Identifikationen, Harmonisierun-
gen, Beeinflussungsversuche. Das Einteilungs-
schema hilt der Autor selbst fiir anfechtbar,
Er hat nur allzu recht. Denn da sich die
gewihlten Gesichtspunkte in fast allen Tex-
ten durchdringen (das Beispiel Dirks ausge-
nommen), sind sie als Gliederungsprinzip
unbrauchbar. Davon konnten die Wertungen
nicht unberiihrt bleiben.

Die Sparte Identifikationen hilt Breuning
insofern fiir angebracht, ,weil in den ange-
fithrten Quellen so gut wie keine nachweis-
bare Distanz zum NS-Staat zu erkennen
ist“ (192). Trifft eine so gravierende und die
betroffenen Autoren auch moralisch bela-
stende Behauptung wirklich zu? Die Frage
mufl notgedrungen unbeantwortet stehen-
bleiben, da es mit der Behauptung sein
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Bewenden hat, ohne daff der Leser befihigt
wiirde, den Beweisschritt nachzuvollziehen.
Um die angebliche Ubereinstimmung besti-
tigen zu konnen, miifite er nach den reichs-
ideologischen auch mit den nationalsoziali-
stischen Reichsvorstellungen vertraut gemacht
werden. Tatsichlich klafft an dieser Stelle
der Argumentation eine Liicke von der
Breite eben des Komplexes, der zu beschrei-
ben gewesen wire. Wenn zwei Auflerungen
Hitlers vom Februar 1933 zitiert werden,
so ergibt das allenfalls undeutliche Markie-
rungen auf dem Weg zu einem Vergleich,
der nicht stattfindet. Infolgedessen bleibt es
fir den beabsichtigten Identititsnachweis
beim Anspruch.

Dem unbefangenen Leser wird der weifle
Fleck vermutlich gar nicht einmal bewuft,
insofern er den Begriff des Hitlerreichs mit
eigenen Vorstellungen zu fiillen vermag.
Gerade das aber impliziert Fehlurteile von
nicht mehr kontrollierbarem Ausmafl. Denn
leer, wie der eingefithrte NS-Staatsbegriff
nun einmal ist, bietet er Raum fiir alles, was
zwischen 1933 und 1945 in Deutschland und
dariiber hinaus geschehen ist, schliefit er keine
der Assoziationen aus, die sich zwischen Pots-
dam und Auschwitz mit dem Namen Adolf
Hitlers verbinden. Doch selbst wenn das sub-
jektive Element bei der Begriffsfassung aus-
geschaltet wiirde, wire das nur eine halbe
Korrektur. Denn das Dritte Reich war in
keinem Jahr seines Bestehens eine konstante
Grofle, am allerwenigsten in der aufgewiihl-
ten Phase der Machtergreifung zwischen dem
30. Januar 1933 und dem Tod Hindenburgs
am 2. August 1934, also wihrend eben der
Monate reichsideologischer Aktivitit. Wenn
ihnen nicht eine Zustimmung unterstellt wer-
den soll, die auch Gewalt gegen Personen
und Sachen wie Judenboykott, Schutzhaft und
Konzentrationslager einschlieflen wiirde, dann
darf allenfalls von Teilidentifizierungen ge-
sprochen werden.

Das Operieren mit einem inhaltlich leeren
und damit beliebig ausfiillbaren NS-Reichs-
begriff ist jedoch nur eines der Unsicherheits-
momente, die das zentrale Kapitel zum pro-
blematischsten der ganzen Studie machen. Das

210

ist um so widerspruchsvoller, als eben diese
Phase der Reichsideologie den Anstofl zur
vorliegenden Untersuchung gegeben hat. Wie
noch genauer zu zeigen sein wird, sind die
Unzulinglichkeiten methodischer Natur. Sie
wurzeln letztlich in der Verschiedenartigkeit
reichsideologischer  Betitigungsformen vor
und nach dem 30. Januar 1933. Wihrend sie
bis dahin ausschlieflich ideologisch-theoreti-
schen Charakter getragen hatten, waren sie
dann in ein politisch-praktisches Stadium ge-
treten. Methodisch folgt daraus, dafl die rein
ideengeschichtliche Betrachtungsweise, wie sie
dem theoretischen Vorspiel angemessen war,
auf die im Dritten Reich einsetzenden Reali-
sierungsversuche nicht anwendbar ist. War es
in der Endzeit der Republik ein depressives
Klima gewesen, das, nahezu gleichmiflig ab-
sinkend, die Reichsideologie begiinstigt hatte,
so geriet sie mit dem Einschwenken in die
politische Arena unmittelbar in den Bann-
kreis aktueller Entscheidungen.

Die politische Ausrichtung des reichsideolo-
gischen Neuansatzes im Frithjahr 1933 ver-
langt, den dahinterstehenden Motiven und
Intentionen die ihnen gebiihrende Aufmerk-
samkeit zuzuwenden. Was die katholischen
Reichsidealisten an der Umbruchssituation
faszinierte, waren die in der Stunde Null ih-
rer optimistischen Ansicht zufolge auch fiir
sie beschlossenen Kooperationsmoglichkeiten.
Im Unterschied zur Reichsgriindung von 1871
sollten sie diesmal genutzt werden. Voraus-
setzung fiir die Realisierung ihrer Vorstellun-
gen war die Gewinnung eines Mitsprache-
rechts. Wie illusiondr und riidewirtsgewandt
auch immer, waren ihre Entwiirfe zumindest
auf den schon nicht mehr selbstverstindlichen
Rechtsstaat gerichtet. Positiven Einflufl konn-
ten die Reichsideologen nur soviel ausiiben,
wie ihnen von den Machthabern eingeriumt
wurde. Dem entsprang das Bemiihen, die An-
wartschaft auf Mitgestaltung des von Hitler
ausgerufenen Dritten Reichs publizistisch her-
auszustellen. Sollen die teilweise emphatisch
formulierten Manifeste nicht als Deklamatio-
nen charakterloser Claqueure eingestuft wer-
den, verlangt ihre Motivation verstirkte Beach-
tung. Notgedrungen unausdriicklich bleibend,
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werden die zentralen Antriebe, mit denen
sich natiirlich auch Wichtigtuerei und Ehrgeiz
vermischen konnten, erst durch die Einbettung
in der konkreten historischen Situation er-
kennbar. Sie ist insgesamt leider so liicken-
haft beriicksichtigt, dafl ihr fiir die Interpre-
tation unersetzlicher Beitrag nahezu véllig
ausfillt. Gewiff anerkennt Breuning grund-
sitzlich die Bedeutung des taktischen Mo-
ments, das die Bejahung iiberbetont und die
Ablehnung verschweigt oder verschleiert,
bringt es aber im Einzelfall dann doch nicht
zur Geltung. Gerade wenn man, wie W.
Dirks in seinem Geleitwort mit einem ,nicht
sehr kundigen Beobachter® (9) rechnet und
rechnen muf}, hitte die Gefahr, identifika-
tionsverdichtige Auflerungen zum vollen
Nennwert zu verbuchen, konsequenter ge-
mieden werden miissen.

Das zeigt exemplarisch die Behandlung
des Miinchener Gesellentags. Da Breuning be-
triachtliche Miihe aufwendet, Aufbau und
Verlauf dieses Treffens zum kapitalen reichs-
ideologischen Siindenfall des Jahres 1933 hin-
aufzustilisieren, ist anzumerken, wie sehr die
alle Verbinde bedringende Gleichschaltungs-
furcht bei der Programmgestaltung mitge-
sprochen hat. Noch auf die Wirkung von
Loyalitdtskundgebungen vertrauend, suchte
die Gesellenvereinsleitung unter dem Motto
aufbauwilliger Reichstreue die Tagung zu
einem Plidoyer fiir die Eigenstindigkeit der
Kolpingsbewegung zu machen — mit dem Er-
folg, dafl gewalttiitige Gegendemonstrationen
der SA dem Gesellentag ein vorzeitiges Ende
bereiteten. Auf der Jagd nach reichsideologi-
schen Topoi wird nun namentlich das in
Miinchen aufgefiihrte Weihespiel einem pein-
lichen und, wie der Verfasser offenbar meint,
entlarvenden Verhor unterzogen. Gemessen
am Aufwand ist der Beweiswert allerdings
nicht eben eindrudksvoll, zumal das genus
litterarium ganz aufler Betracht bleibt und
damit auch, was an vaterlindischem und nicht
notwendig reichsideologischem Pathos auf
dessen Konto zu setzen ist. Uber die noch
weitergreifende Charakterisierung des Gesel-
lentags als eines Versuchs, ,im Vokabular des
Dritten Reichs katholisch zu reden®, wird
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eine Diskussion erst sinnvoll, wenn auch hier
das zweite Vergleichsglied, ndmlich das angeb-
lich spezifisch Nationalsozialistische jenes
Vokabulars, so prizisiert ist, daff die ange-
nommene Identitit nachgepriift werden kann.

Die Ausspriiche Generalsekretir Natter-
manns im Machtergreifungsjahr braucht man
gewifl nicht fiir besonders erleuchtet zu hal-
ten. Um so mehr sollte das sonst wirksame
Bemiihen um Fairnefl zusammen mit Zustim-
mungserklirungen auch eine etwa dazugehs-
rige Einschrinkung mitverbuchen, wie das
beispielsweise fiir Nattermanns Trierer An-
sprache vom August 1933 leider nicht ge-
schieht. Ganz zu Unrecht wird ihm schlieflich
ein Wort zugunsten des Freiwilligen Arbeits-
dienstes angekreidet (185). Bedenkt man den
Zeitpunkt, Mitte Mirz 1933, so ist klar, dafl
die Anerkennung der noch in der Endzeit von
Weimar von Parteien und freien Verbinden
geschaffenen Einrichtung galt und nicht dem,
was der Nationalsozialismus in der Folgezeit
daraus machte. Identifikation ist also nicht
selten, um ein Wort Talleyrands abzuwan-
deln, auch eine Frage des Datums.

Selbst in dem zu Recht belichelten Illusio-
nismus reichsideologischer Ergiisse hat die
taktische Komponente ihren Platz. Sie duflerte
sich in der proklamierenden Vorwegnahme
eigener Ziele und verfolgte die Tendenz,
durch Vorgriff auf erst noch zu schaffende
Tatsachen die Machthaber auf deren Reali-
sierung festzulegen. Identifiziert haben sich
die Anhinger der Reichsideologie mit dem
Dritten Reich insoweit und insofern, als in
ihm ihre eigenen Staatsvorstellungen ver-
wirklicht wiirden. Ohne diese Dimension des
Zukiinftigen wiirde die Perspektive in einem
entscheidenden Punkt verkiirzt. Mit dem
futurischen Einschlag jedoch verwandeln
sich formal mifiverstindliche Identifikationen
in das, was sie wirklich waren, nimlich in
Projektionen. Das wird an der Verlaufskurve
reichsideologischer Begeisterung deutlich. Das
Hohe Lied vom Reich erklang nimlich gerade
so lange, wie die Konfusion der ersten Um-
bruchsmonate noch auf Kooperationsmdglich-
keiten hoffen liefl. Und es verstummte in dem
Mafl, wie die ,Neue Ordnung® schroff natio-
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nalsozialistische Ziige annahm und alle Ein-
schaltungserwartungen an Hitlers unteilbarem
Herrschaftsanspruch abprallten.

Merkwiirdigerweise ist iiber die Reaktion
des NS-Regimes auf das reichsideologische
Angebot in Breunings Studie kaum etwas zu
lesen, obwohl das doch fiir die Gesamtbewer-
tung hochst aufschluflreich wiire. Zu Kreuz
und Adler hat Hitler seinen Segen gegeben,
weil er sich von dem Konkurrenzunternehmen
zum Zentrum parteipolitischen Nutzen ver-
sprach. Denn kaum hatte er die Parteien
liquidiert, als er auch die Organisation seines
Vizekanzlers beseitigte. Dafl dies in der scho-
nenden Form einer Umwandlung geschah,
inderte nichts am Ergebnis. Wie der Verfas-
ser hervorhebt, war die Arbeitsgemeinschafl
katholischer Deutscher (AKD) nichts anderes
als eine Untergliederung der NSDAP. Wih-
rend also Hitler auf der einen Seite den vor-
eiligen Reichsenthusiasmus rhetorisch gewih-
ren lieB}, negierte er ebenso iiberlegt den damit
gekoppelten Anspruch auf Mitverantwortung.
Thm entging am allerwenigsten, dafl die Zu-
stimmungserklirungen nicht vorbehaltlos ab-
gegeben, sondern an die Bedingung der Ko-
operation gekniipft waren.

So vollig bar jeden politischen Kalkiils ist
also der vielberedete Vertrauensvorschufy der
Reichsideologen nicht spendiert worden. Von
Gewicht und Dauer war er andererseits schon
deswegen nicht, weil das Hiuflein der An-
hinger schnell zusammenschmolz und die zum
Ausharren erforderte Mischung von romanti-
scher Reichssehnsucht, unenttiuschbarer Glau-
benskraft und politischer Wirklichkeitsver-
kennung nicht eben hiufig anzutreffen war.
Fiir die Wihlerbewegung schlieflich war der
von dieser Auflenseitergruppe bestrittene Ver-
trauensvorschufl nahezu bedeutungslos. Bei
der Reichstagswahl vom 5. Mirz 1933 exi-
stierte sie noch nicht und bei der Volksab-
stimmung vom 12. November 1933 mit ihrer
auflenpolitischen Fragestellung war die von
Ohnmacht und Miflerfolg gezeichnete AKD
kaum geeignet, einen Wahlschlager abzu-
geben.

Trotz der Verlagerung des Schwerpunkts
reichsideologischer Aktivitit vom Theoreti-
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schen aufs Politisch-Praktische hat der geistes-
geschichtliche Ansatz der Studie den Papen-
griindungen als den Trigern des politischen
Willens hinter den literarischen Auflerungen
des Jahres 1933 nur den zweiten und zudem
relativ bescheidenen Platz eingerdumt. Damit
bleiben die besonderen methodischen Vorziige
dieser Untersuchungsobjekte leider ungenutzt.
Im Gegensatz zu den sporadischen Auflerun-
gen einer Vielzahl von Reichsidealisten ver-
fiigen sie nidmlich iiber eine durchgingige
Kontinuitit, da sie die reichsideologische Pro-
grammatik iiber die gesamte Berichtszeit hin-
weg reprisentiert und damit ihre Realisier-
barkeit im Rahmen des nationalsozialistischen
Machtergreifungsprozesses praktisch erprobt
haben. Auf die Fieberkurve des Revolutions-
ablaufs projiziert, hitte die Entwicklungslinie
der Papenorganisationen ihre Abhingigkeit
von den einzelnen Umbruchsphasen evident
gemacht. Es wire zudem das Absinken der
Arbeitsgemeinschaft  katholischer Deutscher
zur volligen Bedeutungslosigkeit als so folge-
richtig erschienen, dafl das lautlose Verschwin-
den der Reichsideologie nach der Entmach-
tung Papens den Verfasser weit weniger iiber-
rascht hitte. Fiir die Stationen dieses Abstiegs
hitte eine Analyse der zahlreichen Papenreden
bemerkenswerte Hinweise geboten.

In Theorie und Praxis war die reichsideo-
logische Bewegung innerhalb des deutschen
Katholizismus ein schillerndes Phinomen. Es
spekerisch zu zerlegen, ist zweifellos eine dor-
nige Aufgabe. Wo immer sie versucht wird,
ist das von Breuning dargebotene Material
nicht zu entbehren. Die sich der Erneuerung
des Reichsgedankens unter religiosem Vor-
zeichen verschrieben hatten, glinzten mehr
durch Spekulationseifer, Enthusiasmus und
Risikofreude als durch Gedankenschirfe,
Niichternheit und Wirklichkeitssinn. Thr Ab-
gang von der politischen Bithne war so bla-
mabel, das Urteil der Geschichte iiber dic
Brauchbarkeit ihrer Entwiirfe so vernichtend,
daf ihre Motive und Intentionen nicht weni-
ger scharf beleuchtet werden sollten wie ihre
Realitdtsblindheit und ihr politischer Dilet-
tantismus.

Ludwig Volk S]
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Zeitgeschichte

Morsey, Rudolf: Die Protokolle der Reichs-
tagsfraktion und des Fraktionsvorstandes der
deutschen Zentrumspartei 1926-1933. Mainz:
Matth. Griinewald 1969. 690 S. (Verdffent-
lichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte.
Reihe A: Quellen. 9.) Lw. 88—

Dafl das Archiv der Zentrumspartei den
Krieg nicht iiberdauert hat, ist fiir die Par-
teiengeschichte ein schwerer Verlust. Um so
hoher ist der Wert eines Quellenbestandes an-
zusetzen, der, von R. Morsey geordnet und
mit prizisen Anmerkungen verschen, jetzt
im Druck vorliegt. Die Edition enthilt die
Protokolle von 752 Sitzungen der Fraktion
und des Fraktionsvorstandes der Deutschen
Zentrumspartei, Wenn davon 620 auf den
Zeitraum von Januar 1926 bis Juli 1930 ent-
fallen, jedoch nur 132 auf die Spanne von
Oktober 1930 bis Mirz 1933, so spiegelt sich
darin eindringlich die verminderte Aktivitit
der Fraktionen und des Reichstags in der Pe-
riode der Prisidialkabinette.

Threr Natur nach sind Beratungsnieder-
schriften kein zusammenhingender Lesestoff,
zumal sich die Protokollanten nicht selten
einer recht summarischen Darstellungsweise
befleifigten, und auch die Vertraulichkeit
mancher Verhandlungsgegenstinde Zuriick-
haltung gebot. Dennoch erweisen sich die Pro-
tokolle als Geschichtsquellen hohen Ranges,
nicht zulerzt deswegen, weil das Zentrum
von 1919 bis 1932 ohne Unterbrechung an
der Reichsregierung beteiligt war. Was in den
Sitzungen verhandelt wurde, war also weit-
hin mitverantwortete Reichspolitik. Zur Vor-
geschichte von Gesetzesvorlagen und Vertrd-
gen liefern die Protokolle wichtige Aufschliis-
se. Sie beleuchten das Verhiltnis der Fraktion
zu ihren Kabinettsmitgliedern wie auch die
Beziehungen zwischen Zentrum und Bayeri-
scher Volkspartei. Nicht weniger reizvoll ist
es, das Zusammenwirken der Fithrungsorgane,
das Zueinander von Parteispitze, Fraktions-

vorstand und Fraktionsmitgliedern verfolgen
zu konnen, Man wird iiber die politische Ent-
widklung der ersten Republik kiinftig nicht
urteilen konnen, ohne diesen, mit allen wiin-
schenswerten Hilfen ausgestatteten Band her-
angezogen zu haben. Es ist sehr zu hoffen,
daf der Bearbeiter die bis 1920 zuriickreichen-
den Fraktionsprotokolle ebenfalls bald publi-
zieren kann, L. Volk S]

Junker, Detlef: Die deutsche Zentrumspartei
und Hitler 1932/33. Ein Beitrag zur Proble-
matik des politischen Katholizismus in
Deutschland. Stuttgart: Klett 1969. 248 S.

_ (Stuttgarter Beitrige zur Geschichte und Poli-

tik. 4.) Linson 38,—.

Seit R. Morseys grundlegender Untersu-
chung iiber das Ende der Zentrumspartei vor
zehn Jahren ist neues Quellenmaterial ver-
fiighar geworden. Den bedeutendsten Zu-
wachs bildet der vom gleichen Autor edierte,
oben vorgestellte Protokollband, aus dem er
allerdings einige Schliisseldokumente bereits
fiir seine Darstellung auswerten konnte. In-
folgedessen bringt die neue Quelle zwar man-
che Erginzung im Detail, zu einschneidenden
Revisionen fiir die Phase zwischen Briining
und Hitler zwingt sie jedoch nicht. Ein we-
sentlich verbreitertes Quellenfundament hat
also zu Junkers Neufassung des letzten Jah-
res der Zentrumshistorie nicht den Anstof} ge-
geben. Um so neugieriger ist der Leser, was
ein bedeutungsschwer angekiindigres ,Er-
kenntnisinteresse® ihm an zusitzlichen Ein-
sichten bescheren wird. Sein Objekt ist eine
tiefere Schicht des Motivhintergrundes, von
dem es jene katholischen Konstanten abzu-
heben sucht, welche die Entscheidungen der
Zentrumsfithrung gegeniiber Hitlers Regie-
rungsanspruch unter den Prisidialkabinetten
Papen und Schleicher mafigeblich bestimmt
haben.
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Die Fragestellung wire so unberechtigt nicht,
vorausgesetzt, sie blicbe vor der Tendenz auf
der Hut, derzufolge sich Hypothesen in The-
sen zu verwandeln pflegen. Der Bindung an
die katholische Staatslehre schreibt es Junker
zu, dafl das Zentrum gar nicht anders konnte,
als sich dem Gedanken eines vorbeugenden
Staatsstreichs im Winter 1932/33 zu verschlie-
Ren, mit dem zuerst Papen, dann Schleicher
die Dauerkrise einzudimmen gedachten. Wel-
che Partei aber hitte schon damals das Odium
des Verfassungsbruchs auf sich nehmen wol-
len, mit dem sie doch einen gefihrlichen und
Hitler wahrscheinlich sogar willkommenen
Prizedenzfall geschaffen hitte? Offenbar gab
es auf allen Seiten, nicht nur beim Reichspri-
sidenten, betrichtliche Bedenken gegen einen
von der Verfassung abweichenden Schritt. Ob
solche Hemmungen nicht weithin #hnliche
Wurzeln hatten und inwiefern allein diejeni-
gen des Zentrums spezifisch katholisch gewe-
sen sein sollten, das hitte nur eine verglei-
chende Analyse aufhellen kénnen, die jedoch
nicht angestellt wird. Sie hitte ergeben, dafl
eine auf naturrechtliche Fundierung bedachte
Staatslehre wie die Leos XIII. keineswegs eine
durch und durch eigengeartete Sonderdoktrin
darstellt, sondern Grundsitze und Verhal-
tensnormen zu formulieren sucht, wie sie sich
in Krisenzeiten politischer Vernunft von selbst
nahelegen. Der Rekurs von den Erwidgungen,
von denen sich die Zentrumsfithrung in der
Sackgasse der beiden letzten Prisidialkabi-
nette vor Hitler leiten lieff, zuriick zur Staats-
lehre Leos XIII. ist weit und verliert sich in
der Studie im Dunkeln. Infolgedessen steht
am Ende weitgreifender Darlegungen und Ex-
kurse genau wie am Ausgangspunkt eine Hy-
pothese, fiir die der Beweis ausbleibt.

Zweifellos hat eine konfessionelle Partei
wie das Zentrum sowohl ihre strukturellen
Starken und Schwichen wie auch ihren eigen-
timlichen Handlungsspielraum. Hervortreten
konnen jedoch solche Charakteristika nur im
Vergleich mit anderen politischen Gruppierun-
gen, die auf abweichenden Existenzvoraus-
setzungen basieren. Das hitte fiir 1933 be-
deutet, den Untergang des Zentrums als Teil-
phinomen in den Prozef des allgemeinen
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Parteiensterbens hineinzustellen. Trotzdem
hilt der Autor an der nun schon fatalen Ge-
wohnheit fest, die Zentrumsaufldsung aus
dem Revolutionsgeschehen herauszuisolieren
und nur vom Konkordatsabschluf8 her zu be-
leuchten. Zwar lehnt er einen direkten Kau-
salnexus ab, beharrt aber auf der bis zum
Uberdruff wiederholten und sehr definitions-
bediirftigen Formel, dafl der Vatikan mit dem
Reichskonkordat das Verschwinden des Zen-
trums ,sanktioniert“ habe.

Wigt man das nicht gerade imponierende
Mehr an Quellen, iiber das der Autor ver-
fiigte, so schwindet das Erstaunen dariiber,
dafl sich seine Darstellung streckenweise wie
eine Nacherzihlung von Morsey liest. Dafl er
zu einer Neuinterpretation des Aktenmate-
rials eine Reihe beachtenswerter eigener Ge-
sichtspunkte beisteuert, kann leider nicht den
Eindruck verwischen, dafl hier auf Buchlinge
gestreckt wurde, was komprimiert in einem
Zeitschriftenaufsatz Platz gefunden hitte.

L. Volk S]

GrUNTHAL, Giinther: Reichsschulgesetz und
Zentrumspartei in der Weimarer Republik.
Diisseldorf: Droste 1968. 324 S. (Beitrdge zur
Geschichte des Parlamentarismus und der po-
litischen Parteien. 39.) Lw. 48,—.

Schon in der Weimarer Nationalversamm-
lung war eine Einigung iiber die Schulartikel
der Verfassung erst nach harten interfrak-
tionellen Auseinandersetzungen erzielt wor-
den. Streitpunkt war vor allem das Zuord-
nungsverhiltnis der drei vorgesehenen Schul-
arten (Gemeinschaftsschule, Bekenntnisschule,
weltliche Schule) gewesen. Durch Uberzeu-
gung und Kirchenrecht auf die Konfessions-
schule verpflichtet, hatten die Zentrumsabge-
ordneten auf die wurspriinglich erreichte
Gleichstellung zugunsten einer nicht niher
definierten Bevorrechtigung der Simultan-
schule verzichten miissen. Es war vorauszu-
sehen, dafl die gegensitzlichen Vorstellungen
iiber die Gestaltung des Schulwesens bei der
Beratung des Reichsschulgesetzes, das die Rah-
menartikel der Verfassung mit konkreten Be-
stimmungen fiillen sollte, erneut aufeinander-
stoflen mufiten. Trotz einer jeweils verschie-
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denen parlamentarischen Konstellation hat es
keiner der drei Entwiirfe, die zwischen 1921
und 1927 veréffentlicht wurden, im Reichstag
zu einer Mehrheit gebracht.

Den Part der Zentrumspartei in den Be-
mithungen um das Reichsschulgesetz hat G.
Griinthal zum Gegenstand einer eindringen-
den Untersuchung gemacht. Dazu bot ihm
der umfangreiche Nachlaf von Wilhelm
Marx, erginzt durch Nachforschungen im
Bundesarchiv und Auswirtigen Amt, einen
geradezu idealen Einstieg. Marx vereinigte
nimlich wihrend der Berichtszeit in seiner
Person den Vorsitz im Zentrum mit dem der
Katholischen Schulorganisation Deutschlands,
deren Ziel es war, das katholische Schulideal
auf iiberparteilicher Grundlage in der Uffent-
lichkeit zu vertreten. Je linger sich die Vor-
arbeiten fiir ein Reichsschulgesetz hinzogen,
um so unverkennbarer wurde die prekire
Ausgangssituation des Zentrums. Denn einer-
seits bildete die Bekenntnisschule wie kein an-
derer Programmpunkt eine unersetzliche
Klammer zur Uberbriickung innerparteilicher
Spannungen, andererseits war an ihre ab-
strichlose Durchsetzung angesichts der parla-
mentarischen Krifteverhiltnisse nicht zu den-
ken. Auszugehen war zudem von dem ,ge-
wissen Vorrang® (Marx), den die Verfassung
der Simultanschule eingeriumt hatte, was
aber nicht daran hinderte, fiir die Konfes-
sionsschule Gleichrangigkeit zu postulieren.
Das eine wie das andere zu wollen, war cha-
rakeeristisch fiir die widerspruchsvolle Hal-
tung des Zentrums in der Schulfrage. Gefihe-

lich war schliefilich die Versuchung, sich mit
dem Nein zu einem Reichsschulgesetzentwurf
hinter den Sperrartikel 174 zuriickziehen zu
kénnen, der bis zum Erlaf eines Gesetzes den
status quo garantierte. Denn einmal wieder-
holt, mufite diese Taktik die schulpolitischen
Gegenkrifte erbittern und die Fronten ver-
hirten. Nach dem Fehlschlag des dritten An-
laufs waren infolgedessen die Aussichten, die
katholischen Grundvorstellungen ins Schul-
gesetz einzubringen, ungiinstiger als je zu-
vor.

Vor dem scharfen Gesamturteil iiber die
Schulpolitik des Zentrums diirfen die am
Rande oder auflerhalb des Themenrahmens
agierenden Krifte nicht vergessen werden.
Wenn der Autor mit einigem Miffallen Ein-
fluff und Aktivitdt der Schulorganisation ver-
folgt, so gehorte in ein von ihm nicht zu ge-
bendes Gesamtbild auch die heftige Agitation,
die der Deutsche Lehrerverein im Gefolge der
Demokratischen Partei verschiedentlich ent-

-fachte. Wahrscheinlich erlaubt es die Korres-

pondenz von Marx, das Zusammenwirken des
Zentrums und der Schulorganisation mit dem
Episkopat umfassender freizulegen als die
bischtflichen Archive zusammengenommen.
Um so bedauerlicher ist es, daR keiner der
Oberhirten, vom Verfasser hiufig nur nach
der Didzese benannt und als auswechselbare
Groflen behandelt, schirferes Profil gewinnt.
Jedenfalls bleibt Griinthal das Verdienst, ein
verwickeltes Kapitel Weimarer Kulturpolitik
behutsam entflochten und scharfsinnig ana-
lysiert zu haben. L.Volk S]

Christliche Praxis

ZENETTI, Lothar: Zeitansage. Anregungen fiir
den Gottesdienst einer neuen Generation.
Miinchen: Pfeiffer 1969. 308 S. Kart. 12,80.

»Die Versammlung in Christi Namen muf}
uns helfen, klar zu sehen, wie und wo Gott
in dieser Weltstunde sein Heil wirken will
und was das konkret fiir seine Gemeinde be-
deutet. Sie muf} die Zeit ansagen® (46). Dieses
Verstindnis des Gottesdienstes, das im Titel
des Buchs zusammengefaflt ist, wird nicht
jeder als primir betrachten. Darbringung des

Opfers, Verechrung und Kult sind noch ge-
laufige Akzentuierungen, und man kénnte
wiinschen, dafl Zenetti mehr darauf einginge.
Sein Anliegen sind jedoch nicht Wesensdefi-
nitionen. Nach 17jihriger Seelsorge, vor al-
lem unter der Jugend, ist die Erfahrung un-
umstdBlich, dafl es in den gewohnten Formen
nicht weitergehen kann, eine Finsicht, die
durch Hinweise auf Statistiken, Untersuchun-
gen und Umfragen erhirtet wird. Die , An-
regungen®, die der Verfasser gibt, sind nicht
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liturgische Gebrauchsanweisungen. Neue For-
men miissen vor einer alten Theologie zer-
brechen, und es ist deshalb nur folgerichtig,
wenn ein Kapitel {iber ,verinderte Gottes-
vorstellungen® am Anfang steht.

Der schwierige Mittelweg zwischen Theo-
logie und Praxis ist m. E. gliicklich begangen.
Nirgends wird versucht, in eine systematische
Theologie abzuschweifen, aber die vielen Hin-
weise theologischer und exegetischer Art ,er-
innern“ den Fachmann und ermutigen den
Laien, sich mit Hilfe der reichen zitierten Li-
teratur die Einzelheiten zu erarbeiten. Theo-
logische Schwerpunkte sind der ,Gott, der
geschieht®, die Botschaft Jesu als Provokation,
die Begegnung mit Christus im Weltlichen.
Wie Gottesdienst — nicht nur Eucharistie, son-
dern auch Bufifeier, Kreuzweg, Wortgottes-
dienst — von diesem Verstindnis her aussehen
konnen, dafiir werden Beispiele gegeben, die
nicht nur den Verlauf einer stattgefundenen
Feier beschreiben, sondern auch die Ausein-
andersetzungen und Diskussionen, die zu einer
bestimmten Form gefiihrt haben. Wer in ihn-
licher Problematik steht, wird diesem Buch
fiir Argumente und praktische Hinweise
gleich dankbar sein. R. Fréhlich ST

ZUJ DIESEM HEFET

Wuvrr, Friedrich: Vater unser im Himmel,
Meditationen iiber das Gebet des Herrn.
Wiirzburg: Echter 1969. 116 S. Snolin 6,80.

Auf etwa 90 Seiten entfaltet der Schrift-
leiter von ,Geist und Leben® besinnliche Ge-
danken zum Vater unser im neuen liturgi-
schen Text. In zehn ,Meditationen® eréffnet
sich der Weg ins Zentrum der Botschaft Chri-
sti. Die einzelnen Bitten werden durch paral-
lele Zitate aus der Hl. Schrift so verdeutlicht,
dafl daraus sehr leicht die personliche Be-
trachtung erwachsen kann. In all diesen Me-
ditationen, besonders aber im angefiigten Bei-
trag ,Vom Verlust und der Neuentdeckung
des Gebetes in unserer Zeit“ zeigt der Autor,
dafl er mit den theologischen und existen-
tiellen Fragen der Gebetsnot unserer Tage
wohl vertraut ist. Die Antwort hierauf ist
sicher personlicher Erfahrung erwachsen. Sie
weist einen realen, wenn auch nicht leichten
Weg, der weder einen Riickzug aus der
Welt erlaubt noch sich mit dem scheinbar
»abwesenden Gott® zufrieden gibt. Die Bro-
schiire kann jedem, der um das ,Geheimnis
Gorttes“ existentiell zu ringen bereit ist, eine
R. Silberer SJ

wahre Hilfe sein.

ANSELM HERTZ ist Lehrbeauftragter fiir Bildungsphilosophie an der Universitit Frankfurt.

JouanNEs Binkowskr lebt als Zeitungsverleger und Chefredakteur in Stuttgart.
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Glaubenskongregation und Theologenkommission heute

Referat fiir die erste Sitzung der Pipstlichen Theologenkommission

Auf der 1. Sitzung der Pipstlichen Internationalen Theologenkommission am
6. 10. 1969 hielt ich einen Vortrag iiber die Aufgaben einer solchen Kommission
und iiber aktuelle Themen. Der Vortrag wurde in einem ,sub secreto gedach-
ten Heft der Glanbenskongregation abgedruckt. Wibrend ich mich an die Be-
stimmung der Verschwiegenbeit hielt, mufite ich bald in ,IDOC international®
(vom 1. 12. 1969) und (in Ausziigen) in den ,Informations Catholigues Inter-
nationales” (vom 15. 12. 1969) den Text meines Vortrags in franzésischer Uber-
setzung, die leider nur ungenan meine Gedanken wiedergab, entdecken. Schon
vorher gab es iiber ibn Meldungen in der Presse; Pressevertreter in Rom konn-
ten sich da auch selbst das erwibnte Heft erwerben. Diese Meldungen waren
ungenan. Ich babe z. B. nie gefordert, alle friiheren Romischen Lebrerklirungen,
die siberholt sind, miifiten ausdriicklich widerrufen werden. Selbstverstindlich
gibt dieser Vortrag, wie Kardinal Seper erklirte, meine Ansicht und nicht die
Meinung der Theologenkommission wieder. Damit ein authentischer Text vor-
liegt, mochte ich hier meinen Vortrag in deutscher Ubersetzung herausbringen.
Der urspriinglich lateinische Text wurde durch meinen Mitarbeiter Dr. Elmar
Klinger ins Deutsche iibertragen.

An sich ist mir hier nur die Aufgabe gestellt, einiges von dem zu nennen, was von
dieser Kommission vor allem und mit besonderer Dringlichkeit zu behandeln wire.
Aber um dieser Aufgabe einer entsprechenden Auswahl von Themen gerecht zu wer-
den, ist einiges im voraus zu bedenken, da die Aufgabe sonst nicht zu l8sen ist. Wire
nimlich die Aufmerksamkeit unmittelbar auf die Fragen gerichtet, die jedem ,aktuell®
erscheinen, dann kénnte niemand sicher wissen, ob er einer wirklich dringlichen Sache
nachgeht, oder einem Thema, das heute im Mund aller und morgen schon vergessen
ist.

Die Theologenkommission steht in enger Beziehung zur Glaubenskongregation.
Diese Beziehung ist ihr unbedingt wesentlich. Denn andernfalls wire sie nur irgendein
beliebiger Kreis von Theologen, der sich mit theologischen Streitfragen beschiftigt. Sie
stinde mit unzihligen anderen dieser Art auf derselben Stufe und besifle keine ihr
ausschliefflich von sich aus zukommende Funktion. Diese enge Beziehung besagt zwar
nicht, daf} die Theologenkommission keine eigene Aktivitit und Spontaneitit entwik-
keln diirfe und nur ein abhingiges Organ sei, dessen Initiative allein von der entspre-
chenden Anweisung der Kongregation des Papstes abhingt. Im Gegenteil. Denn blof§

16 Stimmen 185, 4 217
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durch eigene Spontaneitit und Verantwortlichkeit kann die Kommission fiir die Romi-
sche Kongregation eine Hilfe sein. Aber ihre verantwortliche und aktive Mitarbeit
muf} ganz hingeordnet werden auf die Tatigkeit eben dieser Kongregation. Das ist an
sich selbstverstindlich; denn schon aus der begrenzten Zahl von Mitgliedern der Kom-
mission und daraus, dafl der Papst allein die Auswahl getroffen hat, geht hervor, daf}
dieser Kreis keine Reprisentation aller katholischen Theologen auf der Welt sein kann
oder sein will. Ob eine solche kollegiale, von der Bischofsvertretung unterschiedene
Reprisentation aller Theologen an sich als legitim zu denken wire, ist eine andere,
hier nicht zu entscheidende Frage. Dieser Kreis jedenfalls ist eine solche Reprisentation
ohne Zweifel nicht und er wiirde seiner eigenen Natur zuwider handeln, wenn er sich
nicht als Organ der pipstlichen Kongregation betrachtete und deshalb seine Funktion
auf das beschrinkte, was wirklich in den Bereich dieser Kongregation fillt.

Aber von da aus wird nur die Frage um so dringender, was denn iiberhaupt und
was heute diese Kommission zu leisten hat. Wenn darauf nur im Sinn des bisher Ge-
sagten erwidert wiirde, sie hat der Rémischen Kongregation zu dienen, so wiirde die
Frage nur verschoben; denn sofort miifite weiter gefragt werden, was das bedeutet
und was diese Romische Kongregation selbst zu leisten hat. Darauf gibt heute kaum
jemand eine richtige und praktikable Antwort. An sich ist ja klar, dafl die Kongrega-
tion als pipstliches Organ das Recht und die Pilicht hat, den christlich-katholischen
Glauben gegen alle Irrtiimer und Gefahren zu beschiitzen und zu verteidigen, durch
die er von innen wie von aufien herausgefordert wird. Aber wir begingen einen grofien
Irrtum, wenn wir der Meinung wiren, dafl mit einer solch abstrakten Antwort und
damit, dafl man ansonsten fiir die Zukunft in der gewohnten Weise weitermacht wie
bisher, diese Frage heute zu 16sen wire. Was iiber die Kongregation bislang abstrakt
gesagt und von ihr selbst praktisch getan wurde, entspricht heute nicht mehr der Situ-
ation, in der sie sich konkret befindet und aus der ihre konkrete Funktion genauer zu
beschreiben wire. Die grundsitzliche Frage also, die zunichst von dieser Kommission
zu losen wire, ist die Frage nach dem Wesen und der Funktion der Glaubenskongre-
gation selbst. Von der Antwort darauf hingt auch die besondere Auswahl der Themen
ab, die durch die Kommission zu behandeln sind. Die grundsitzliche Frage jedoch
nach der heutigen Funktion der Glaubenskongregation selbst hat, scheint mir, noch
keine ausreichende Antwort gefunden. Ich kann daher nichts anderes tun, als einige
von den Schwierigkeiten zu nennen, die einer solchen Antwort offenbar im Weg ste-
hen.

I. Wesen und Funktion der Romischen Glaubenskongregation
Die Situation

1. Erlauben Sie mir zu Anfang, dafl ich das bisher iibliche Vorgchen der Glaubens-
kongregation kurz umreifle. Ich gebe gerne zu, dafl eine solche Beschreibung nur sehr
schematisch sein kann. Wenn sie dariiber hinaus dem einen oder anderen nicht geni-
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gend ,fromm® zu sein scheint, so bitte ich auch dafiir um Nachsicht. Die Kongregation
ging bisher von der Meinung aus, neue Ideen und theologische Thesen, die sich neu ent-
wickelten und nicht von vornherein mit dem iiberlieferten Glauben in Ubereinstim-
mung zu sein schienen, kdmen aus ein und demselben Milieu, wie es das der Kongrega-
tion selbst ist, und sie stiinden in unmittelbarem Kontakt mit der ansonsten iiberlie-
ferten und formulierten Theologie, so daff, da die gleiche Terminologie, die gleichen
philosophischen Voraussetzungen, die gleichen kulturellen Mentalititen auf beiden
Seiten vorausgesetzt und verwendet wiirden, neu entstandene Meinungsverschieden-
heiten gentigend leicht festzustellen und aufzudecken wiren. Man war der Meinung,
dafl gegen eine neue, verdichtig scheinende Sentenz geniigend leicht eine Erklirung
aus dem Denzinger herbeizubringen sei, deren Widerspruch zur bekimpften Lehre
dann ohne Schwierigkeit eingesehen werden kénnte.

Neue Lehrsentenzen, von denen man glaubte, sie miilten abgelehnt werden, wurden
entweder als schon bekannt bzw. als ohne Miihe dem durchschnittlichen Verstindnis
zuginglich betrachtet, oder schnell in solche Sdtze iibersetzt, die der traditionellen
Lehre direkt widersprachen. Auf die neuen Mentalititen, stillschweigenden Vorausset-
zungen und unreflektierten Erfahrungen, vor deren Hintergrund die neuen Lehrmei-
nungen entstanden sind, wurde nicht geachtet. Die rémischen Zensoren, die in den
rémischen Gremien arbeiteten, waren zwar ohne Zweifel alles scharfsinnige und ge-
lehrte Leute, aber auch sie betrachteten die eigene Mentalitit und das eigene geistig-so-
ziale Milieu als das einzig existente, das von vornherein allen anderen zuginglich sei.
Die Geschichtlichkeit der eigenen Mentalitidt und die Bedingtheit des eigenen kulturel-
len, wissenschaftlichen, ja sogar menschlichen Milieus wurden weder reflex erkannt,
noch konnte in den Entscheidungen, die sie fillten, damit gerechnet werden.

Von daher erklirt sich, dafl in den rémischen Verurteilungen der letzten hundert
Jahre der wahre Glaube zwar wirklich, aber auch nur auf eine sehr sterile und fast
blof repressive Weise verteidigt wurde, ohne dafl durch eine solche rémische Aktion
eine positive Integration der neuen Probleme erreicht und diese Probleme anders ge-
185t worden wiiren als Jahrzehnte zu spit und im allgemeinen nur von solchen Leuten,
die fiir die rémischen Gremien eher verdichtig waren. Ohne Zweifel wurde die katho-
lische Wahrheit verteidigt, auch wenn diese oft recht lang gekoppelt wurde mit obso-
leten Meinungen der Schule. Aber man hat so viele verloren, die dieser Wahrheit hit-
ten zustimmen miissen und von sich aus auch dazu bereit gewesen wiren, jedoch den
Glauben verloren, weil sie einerseits in einer geistig-sozialen Umgebung lebten, die
weit entfernt war von derjenigen der rémischen Doktoren, und weil ihnen zum andern
diese Lehre vorgelegt wurde in einer fiir sie nicht gemifien Weise. Wenn die Geschichte
dieser Kongregation im letzten Jahrhundert ehrlich beurteilt wird, dann erscheint sie
als eine historia calamitatum und der verpafiten Gelegenheiten, als eine Geschichte, die
von Leuten gemacht wurde, welche sich unbeschadet ihrer legitimen Autoritit und un-
beschadet ihres Auftrags, die katholische Wahrheit zu verteidigen, allzusehr als die
»beati possidentes® gaben.
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Ohne Zweifel kann die Kirche der Last und den Engpissen der Geschichte nicht
entflichen. Ohne Zweifel ist es besser, auf eine weniger gelungene Weise die katholi-
sche Wahrheit zu verteidigen, als diese auch nur im kleinsten aufzugeben. Aber selbst
wenn wir dies alles zusammenrechnen, hitte immer noch viel Beklagenswertes in dieser
Geschichte, hitten viele Irrtiimer und sehr viele objektiv falsche Entscheidungen ver-
mieden werden kdnnen. Meinen wir nicht, dafl es solche Irrtiimer nicht gegeben habe.
Fast alles, was von den rémischen Gremien in den letzten hundert Jahren vor dem
Zweiten Vatikanum zu biblischen Fragen gesagt wurde, ist obsolet und wird heute
von niemanden mehr beachtet. Wenn der Modernismus auch richtig als Ansammlung
von Hiresien eingeschitzt wurde, so ist doch zu sagen, daf} die konkrete Verurteilung
unter Pius X. voll ist von voreiligen Behauptungen, die dem Gewicht der Probleme
und der Mentalitdt des Gegners nicht gerecht wurden. Vieles, was die Pépste in unse-
rer Zeit zu sozialen und wirtschaftlichen Dingen sagten, verdient ohne Zweifel hochstes
Lob. Dennoch wurde dies oft auch so vorgebracht, als ob man sich in allem auf das
Evangelium oder auf das ewige Naturrecht stiitzen konnte, obwohl es nicht selten
blof} fiir eine bestimmte Zeit und Kultur gesagt war. Betrachten wir den modernen
Evolutionismus und die Haltung der Kirche zu den modernen Wissenschaften, zu Psy-
chologie und Soziologie: Jahrzehntelang (fast tiber ein Jahrhundert) wurde die Idee
von einer Entwidklung des Menschen aus dem allgemeinen Bereich des Lebens unter-
driickt; noch heute ist die amtliche Ablehnung des Polygenismus nicht zuriickgenom-
men; die Reaktion der Kirche auf Tiefenpsychologie und allen wissenschaftlichen Fort-
schritt war fast immer, soweit es die rémischen Autorititen angeht, vom Geist konser-
vativen Mifltrauens inspiriert.

2. Wenn man all dies aus der Geschichte ehrlich bedenkt, so ist heute dariiber hinaus
zu sagen, dafl Verhaltensschemata dieser Art heute auch in der Kirche selbst unwirk-
sam geworden sind. Wir beobachten heute einen ungeheuren geistig-sozialen Umbruch,
dessen Natur und dessen Folgen bisher noch weithin unbekannt sind. Wenn in fritheren
Jahrzehnten eine Entscheidung der Glaubenskongregation oder irgend eines anderen
romischen Gremiums erging, dann hat der Christ oder der Theologe, falls er davon
betroffen war, sich entweder einem solchen Dekret unterworfen oder er hat die Kirche
verlassen. Heute jedoch mehren sich die Fille, wo der betreffende Christ weder das
eine noch das andere tut. Er iibernimmt weder die Lehre eines solchen Gremiums noch
verliafit er die Kirche, sondern beteiligt sich, mit einer solchen, wie es heifit, blof} ,,par-
tiellen Identifikation® zufrieden, weiterhin am Leben der Kirche. Wenn man ihm
sagt, so etwas sei unehrlich und vielleicht sogar unehrenhaft, dann antwortet er, das
scheine nur so aus der Sicht der Autorititen, deren Lehrverlautbarungen er gerade
ablehnt. Daraus wird deutlich, daf8 die bislang iibliche Verfahrensweise der rémischen
Kurie zum groflen Teil unwirksam geworden ist. Es mufl jedoch darauf bestanden
werden, daf} die romischen Kongregationen nicht nur das Recht und die Pflicht haben,
den traditionellen Glauben zu verteidigen, sondern daf} sie dariiber hinaus in gleicher
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Weise auch verpflichtet sind, eine moglichst wirksame Verhaltensweise zu suchen, mit
der diese Verteidigung wirklich Erfolg hat.

Damit ist nun aber keineswegs schon adiquat die ganze Situation beschrieben, in
der heute die Glaubenskongregation ihr Amt verwalten mufl. Schon die ganze Ein-
stellung des Bewufitseins gegeniiber dem Verhiltnis von theoretischer und praktischer
Vernunft scheint mir anders zu sein als frither. Von daher wird leicht verstindlich,
dafl man z. B. nach meinen bescheidenen Erfahrungen nicht sagen kann, der grifere
Teil des jingeren Klerus in Deutschland betrachte alle Dogmen, die in der Kirche ge-
lehrt werden, im einzelnen als absolut wahr. Dies scheint aber die jiingeren Leute nicht
allzusehr zu beunruhigen, weil sie sich um die theoretische Wahrheit als solche, wird
von ihrem tatsichlichen existentiellen Anspruch abgesehen, wenig zu kiimmern pflegen.
Kurz: die heutige geistig-soziale Lage ist vollig anders als frither und zwar so, daft
nicht erwartet werden kann, die bloff formale Autoritit einer romischen Kongregation
wiirde de facto und auf wirksame Weise diejenigen bewegen, an die solche Dekrete
gerichtet sind. Es geniigt nicht, gegen diese Einstellung geltend zu machen, der Betref-
fende miisse entweder den entsprechenden pipstlichen Verlautbarungen zustimmen,
oder aufhoren, katholisch zu sein. Denn dieses Prinzip wird bei jenen Leuten de facto
nicht anerkannt, noch gibt es die konkreten Mittel, durch die heute ein solches Axiom
wirksam durchgesetzt werden konnte.

3. Dazu kommt noch ein dritter Grund, der hier ausdriicklich anzufiihren ist und
der die bisher iibliche Verfahrensweise dieser Kongregation in Frage stellt. Man ging
nimlich frither von der Voraussetzung aus, die Kongregation sei in der Lage, iiber
alles zu wachen, was in der katholischen Kirche den Glauben betrifft. Es wurde vor-
ausgesetzt, dafl man auf den Index der verbotenen Biicher mindestens all die Schriften
setzen konne, die von Katholiken geschrieben sind und den katholischen Glauben be-
drohen. Man iiberwachte daher alle Lehrer der Theologie, oder mindestens glaubte
man, dies zu tun. Man pflegte — auf ziemlich willkiirliche Art — hinsichtlich der Wahl
des Gegenstands Lehrschreiben auszusenden, deren Inhalt dann selten die wirklich
grundlegenden Probleme der Zeit betraf, oder, wenn solches angezielt war, die grund-
legenden Probleme durch den blof negativen Charakter der Entscheidungen mehr
oder weniger ungelost auf sich beruhen liel. Ausgearbeitet wurde alles von einem
kleinen Kreis von Theologen, der fast ausschlieflich in Rom saff und dessen Sachver-
stand und Kompetenz in der entsprechenden Materie nicht iiber alle Zweifel erhaben
war. Die Bischtfe fungierten fiir solche Dekrete praktisch blof} als ausfiihrendes Organ
oder als solche, die bei der rémischen Kurie diejenigen melden, deren Lehre hiresie-
verdichtig schien. Aus vielen Griinden ist heute ein Vorgehen nach Art einer solchen
»Lehrpolizei® unwirksam.,

Ein Grund dieser Wirkungslosigkeit ist besonders zu betonen. Aufgabe der Glau-
benskongregation ist es, den katholischen Glauben und sein gemeinsames Bekenntnis
zu verteidigen. Die Art und Weise aber, wie dies bisher geschah, setzt eine ganz be-
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stimmte Einheit von Theologie und Glaube voraus, die heute de facto nicht mehr ge-
geben ist und auch nicht mehr gegeben sein kann. Zwar gibt es zwischen Theologie
und Glauben einen wesentlichen Zusammenhang; denn nicht blof8 hat die Theologie
als wissenschaftliche Interpretation des Glaubens diesen Glauben immer zu beachten,
sondern umgekehrt enthilt auch jede Glaubensaussage selbst unausweichlich schon
immer ein Element der Reflexion und deshalb der Theologie. Trotzdem besagt diese
enge Verwandtschaft zwischen beiden keine Identitit. Wenn Theologie nimlich immer
wissenschaftliche Interpretation des Glaubens ist und diese Interpretation vieles an
jeweiliger Philosophie, Kultur und wissenschaftlicher Erfahrung voraussetzen mufl —
Voraussetzungen, die verinderlich und nicht bei allen die gleichen sind —, dann sind
Theologie und Glaube nicht nur verschieden, sondern es werden auch verschiedene
Theologien moglich, selbst wenn sie alle den gleichen Glauben meinen.

Dieser Differenz ist man sich heute viel bewufiter als in der Vergangenheit. Sie wird
heute bereits als uniiberwindbar empfunden, weil die Voraussetzungen dieser verschie-
denen Theologien heute von niemandem mehr alle zugleich iiberschaut und zur Kon-
stituierung der einen Theologie, die die iibrigen in eine Synthese brichte, verwender
werden konnen. Frither konnte die Glaubenskongregation bei ithrer Arbeit eine allen
gemeinsame Theologie, die auch jeder zu iiberschauen gut in der Lage war, voraus-
setzen und zu Rat ziehen. Heute jedoch teilt sich die frither allen gemeinsame Theolo-
gie unbeschadet der Einheit des Glaubens mehr und mehr in die vielen verschiedenen
Theologien, die niemand mehr gleichzeitig auf ein und denselben Nenner zu bringen
vermag.

Es ist bislang véllig dunkel, wie diese Kongregation mit ihren nur wenigen Mit-
gliedern diese verschiedenen Theologien kennen und unterscheiden, bzw. ihre eigenen
Lehrverlautbarungen in einer Sprache verfassen kann, die wirklich von allen verstan-
den und als geeignet anerkannt wird zur Losung fiir die einer jeweiligen Theologie
immanenten Fragen. Schon heute beobachten wir Streitigkeiten, die aus dieser Situ-
ation des theologischen Pluralismus entstehen. Die einen wollen eine bestimmte Sen-
tenz als hiretisch verwerfen, und die anderen erkliren dieses Verlangen aus der fal-
schen Interpretation der beanstandeten Sentenz, da diese Interpretation nicht den
Voraussetzungen der Terminologie, der Philosophie usw., entspreche, aus denen eine
solche Sentenz hervorgeht und ohne die sie nicht beurteilt werden konne. Frither wurde
disputiert iiber die Wahrheit einer Lehre, von der man keinen Zweifel hatte, daf} ihr
Sinn auf beiden Seiten gleich verstanden wurde; heute bestreiten sich beide Parteien
gegenseitig, dafl die eine den Sinn der Lehre der anderen richtig begriffen habe. Von
daher kommt es, dafl die Beurteilung einer solchen Sentenz oft als Verurteilung der
falschen Interpretation der verurteilten Sentenz betrachtet wird.
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Folgerungen

Was folgt nun aus der hier kurz umrissenen Situation fiir die Arbeit der Romischen
Kongregation und der Theologenkommission? Was vor allem folgt daraus fiir die Aus-
wahl besonders vordringlicher Themen?

Bevor wir unser spezielleres Thema angehen konnen, scheint es notwendig, dafl noch
einiges mehr im allgemeinen gesagt wird. Haben wir die Situation richtig umschrieben,
dann ist das erste, was man daraus folgern kann, die Erkenntnis, dafl wir nicht wissen,
wie wir uns verhalten sollen. Der erste Fehler, den wir gewdhnlich begehen, liegt in
der Uberzeugung, dafl wir die Situation, in der wir leben, gut durchschauen und die
Prinzipien und Normen schon besitzen, durch die wir, wenn sie blof richtig angewandt
werden, die Situation meistern kénnen. Wir meinen oft, das einzige Versehen, das uns
passieren kann, sei die Unterlassung der praktischen Applikation von Prinzipien, {iber
deren Natur und Wert es keinen Zweifel gibt. De facto aber durchschauen wir nirgend-
wo wirklich die Situation, in der Kirche und Lehramt sich befinden. Wir interpretieren
die Situation von heute und morgen aus der Situation von gestern, an die wir uns
gewdhnt haben, Keineswegs aber durchschauen wir im letzten wirklich, welches die
Griinde sind fiir die so tiefgreifende Anderung der soziologisch-geistigen Situation.
Wir setzen Handlungsnormen als selbstverstiandlich voraus, denen de facto heute die
Menschen nicht folgen. Wir legen Prinzipien und Maximen vor, die in sich vielleicht
sehr gut sein mogen, jedoch ungliicklicherweise den Fehler haben, daff der heutige
Mensch sie gerade nicht als die eigenen anerkennen will. Wir meinen, die Art und
Weise, wie man in einem klerikalen Milieu zu denken, zu fithlen und zu leben gewohnt
ist, gelte auch auferhalb dieses Milieus. Wir berufen uns auf die allgemeine Autoritdt
der Kirche und ihres Lehramts, um ein bestimmtes Prinzip als von dieser Autoritdt
verkiindet abzusichern, wihrend doch dieses Prinzip viel besser — durch seinen eige-
nen Inhalt legitimiert — die Anerkennung der Autoritit im allgemeinen stiitzen
kdnnte. ,

Das erste, was zu tun wire, ist das ehrliche Eingestindnis der Tatsache, dafl wir un-
sere eigene soziologisch-geistige Situation nicht kennen. Es wird zwar bei uns oft ge-
sagt, daf} neue theologische Untersuchungen notwendig seien, aber tatsichlich haben wir
stillschweigend die Uberzeugung, alles fiir das christliche Leben irgendwie Bedeutsame
sei aufler Zweifel schon vorhanden und miisse nur noch verteidigt und in die Praxis
umgesetzt werden. Das jedoch, was wir nicht wissen, betrifft nicht nur die Weise der
Darlegung und Verkiindigung der christlichen Wahrheit, sondern die Sache selbst, die
wir unter heutigen Bedingungen zu verkiinden haben. Diese ist zwar der ein fiir alle-
mal geoffenbarte und in jeder Zeit zu verkiindigende Glaube. Sofern er aber gerade
heute verkiindet werden mufl, unterliegt er, unbeschadet einer letzten fundamentalen
Identitit, selbst einer tiefgreifenden historischen Verinderung. Das Eingestindnis der
eigenen Unwissenheit bedeutet zweifellos den ersten Schritt zur wirklichen Erkenntnis
der Lage und dessen, was zu tun ist.
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Das wire auch fiir die Glaubenserkenntnis zu betonen. Denn hinsichtlich ihres Er-
kenntnisobjekts werden wir leicht zur irrigen Meinung verfiihrt, daf man entweder
schon alles wissen miisse oder iiberhaupt nichts als sicher ausmachen kénne. In der
Vergangenheit wurde ein solches Reiferwerden der Erkenntnis von Glaubensdingen,
d. h. die ,Dogmenentwicklung®, langsam vollzogen, so daf} die einzelnen Schritte oft
kaum wahrzunehmen waren. Und durch eine solche allmihliche Reifung von Erkennt-
nis in der Kirche wuflte die spatere Generation kaum noch etwas von den Unsicher-
heiten der fritheren. Die friiheren, einer bestimmten spiteren Uberzeugung vielleicht
entgegengesetzten Auflerungen des Lehramts machten der spiteren Generation schon
deshalb keine Schwierigkeiten, weil man sie oft gar nicht kannte. Heute aber, wo alles
sich schneller entwickelt, kann eine solch friedliche Reifung einer Lehrentscheidung
kaum erwartet werden. Deshalb miissen das Kirchenvolk und selbst die Mitglieder der
romischen Gremien sich auch an das ausdriickliche Zuriicknehmen vergangener Ent-
scheidungen gewdhnen. Diese miissen von Fall zu Fall ehrlich und aufrichtig als nun-
mehr abgetan, ja sogar explizit als falsch anerkannt werden. Ohne den Mut, frithere
Irrtiimer ausdriidklich zuriickzunehmen, wird das Lehramt der Kirche heute weder
glaubwiirdig noch vertrauenswiirdig bleiben.

Bei all diesen Fragen, die neu aufzugreifen wiren, miifite viel Methodologisches von
neuem bedacht und herangezogen werden. Bislang griff man bei Fragen, die zur Ent-
scheidung anstanden, mehr oder weniger auf die unmittelbar vorausgehende Lehre und
Praxis der Kirche zuriick. Biblische und historische Studien, welche diese unmittelbar
vorhergehende Tradition von Schule und Praxis ernsthaft in Zweifel ziehen konnten,
wurden de facto nicht angestellt oder herangezogen. Die weiter zuriickliegende theolo-
gische Vergangenheit betrachtete man praktisch immer nur als Zeit einer bereits iiber-
wundenen Stufe der Evolution und einer Dunkelheit, die schon durch die jiingere
Schule addquat zum Besseren, Klareren und Unbezweifelbareren gebracht worden
war. Die Geschichte wurde nicht wirklich als kritische Instanz fiir eine heutige Position,
sondern blof} als die Beschreibung eines Weges zugelassen, dessen Ziel schon erreicht ist
und nicht mehr angezweifelt werden kann.

Eine solche Methode kann diese Kongregation oder Kommission in Zukunft nicht
weiter gebrauchen. Die Methode muf} wirklich offen sein, mit ihr ist das zu suchen, was
noch nicht gewuflt wird, mag auch das Gesuchte nicht nur theoretisches Interesse, son-
dern grofles, praktisches Gewicht besitzen. Den modernen Methoden, z. B. dem kriti-
schen Verfahren der Exegese, ist das ihnen zukommende Recht und echte Wirkmog-
lichkeit einzurdumen, auch wenn die so erworbenen Erkenntnisse den Auffassungen
der traditionellen Schulen widersprechen. (In dieser Hinsicht bietet die exegetische
Methode des Zweiten Vatikanums noch kein gutes Beispiel fiir eine kommende Metho-
dologie; sie zieht die Schrift nur als Fundgrube fiir ,dicta probantia® heran, um Thesen
zu stabilisieren, die schon von woandersher bekannt und sicher waren.) Ein methodolo-
gischer ,, Juridismus®, der ohne wirkliche Riicksicht auf das Milieu, in dem ein Text
entstanden ist, auf stillschweigende Voraussetzungen usw. die Texte wie positive Ge-
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setzestexte interpretierte, ist entschieden zu iiberwinden. Niemals darf man vergessen,
dafl die Ubereinstimmung der Tradition in einer bestimmten Frage noch lange kein
Argument fiir die Zugehdrigkeit der entsprechenden Lehre zur géttlichen Offenbarung
ist, aufler man hat unbestreitbar nachgewiesen, daf} eine solche Lehre einmiitig als von
Gott geoffenbart angenommen wurde und daff zugleich die ,urspriinglichere® Offen-
barung notwendig all das beinhaltet, was der Text auszusagen scheint. (Ich unter-
scheide zwischen der ,urspriinglichen® Offenbarung und ihrer begrifflichen Objekti-
vierung, wie ich z. B. in: Schriften zur Theologie V, 33 ff ausfiihrlicher dargelegt habe.)
Dieses und vieles andere Methodologische wire neu zu priifen und in die Praxis zu
tiberfithren, falls die Arbeit von Kongregation und Kommission den Menschen wirk-
sam dienen will, die in dieser unserer Erkenntnissituation leben.

II. Aufgaben der Theologenkommission

Von dem, was hier vorauszuschicken notwendig war, konnen wir nun weitergehen
zur Behandlung einiger speziellerer Themen, die vor allem unsere Mithe in Anspruch
nehmen miissen. Wir gehen nicht davon aus, daf solche Themen notwendig Gegen-
stand einer offentlichen und autoritativen Erklirung der Glaubenskongregation sein
sollen, die an die Kirche zu ergehen hitte. Es wird vielmehr vorausgesetzt, dafl es
Themen geben konne, welche die Uberlegung und gleichsam das Nachdenken der Kon-
gregation erfordern, ohne dafl sich unmittelbar und sofort an diese Uberlegung ein
Dekret anschliefilen miifite, das zu verdffentlichen wire. Dies alles vorausgesetzt, unter-
scheide ich mehr allgemeine und mehr spezielle Themen. Allgemeinere Themen nenne
ich solche, die, ohne Gegenstand einer 6ffentlichen lehramtlichen Erklirung zu sein,
mehr die Selbstinterpretation der Kongregation betreffen, auch wenn solche allgemei-
neren Uberlegungen sekundir fiir Lehre und Praxis der Kirche Konsequenzen haben
konnen.

Allgemeine Themen

Das erste Thema betrifft Moglichkeit, Grenzen und Methoden, die heute, im Untet-
schied zur Vergangenheit, der Kirche und ihrem Lehramt bei der Verteidigung und
Verkiindigung des Glanbens zukommen. Aus dem schon Gesagten wird der Umfang
und die Komplexitit eines solchen Themas deutlich. Was z. B. ist zu tun, wenn der
heutige Mensch offenbar eine vollig andere Einstellung gegeniiber der theoretischen
Wahrheit hat, sofern diese nicht unmittelbar praktisch zu verifizieren ist? Wie kann
die Einheit des Glaubens verteidigt, ja tiberhaupt noch bewahrt werden, wenn sich
diese nicht wie friiher unmittelbar in der einen Theologie, mit derselben Terminologie,
denselben philosophischen Voraussetzungen usw., darstellen 1i8t? Wie kann die Heilige
Schrift unter diesen Umstinden heute noch betrachtet werden als ,norma non nor-
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mata et omnia normans®, wenn sie selbst heute als historisch vielfach bedingte GroRe
erkannt ist, die abhingt von vielen Dingen, die es entweder heute nicht mehr gibt oder
uns mindestens nicht als verpflichtend erscheinen? Wie kann das Lehramt mit seiner
Lehre iiber bestimmte Gegenstinde eine Wirkung erzielen, wenn seine formale Auto-
ritdt selbst in Zweifel gezogen wird und solcher Zweifel mit einigem Recht sich legiti-
merweise auf viele Fille berufen kann, wo dieses Lehramt tatsdchlich geirre hat? Was
kann als letzte Substanz und gewissermaflen innerster Kern des Glaubens so verkiindet
werden, dafl diese grundlegende Verkiindigung auf der einen Seite wegen ihrer ge-
heimnisvollen Einfachheit und Affinitit mit dem innersten Wollen des Menschen den
Horer von ihrer lebendigen und ,existentiellen® Wahrheit iiberzeugt und so auf der
anderen Seite der Autoritit, die eine solche Wahrheit vortrigt, bei den Horern Ver-
trauen erwirkt? Kann man heute verschiedene fundamentale Arten unterscheiden, die
eine Glaubenswahrheit zu verkiinden? Wie kann heute die amtliche Ablehnung eines
Glaubensirrtums, sobald ein solcher von einem Katholiken vorgetragen wird, wirk-
sam werden? In welchem Fall ist eine solche Ablehnung opportun und in welchem
nicht? Wenn heute die Menschen auch von einer formalen Autoritit fordern, dafl fiir
ihre Entscheidung die inneren Griinde angegeben werden, die fiir diese Entscheidung
sprechen, dann mufl man fragen, ob und wie einem solchen Verlangen bei den Ent-
scheidungen dieser Kongregation Geniige getan werden kann. Den schon ofter ange-
deuteten Unterschied zwischen Einheit von Glaube und Bekenntnis auf der einen und
dem Pluralismus der Theologien auf der anderen Seite miifite man noch genauer her-
ausarbeiten. Denn dieser Unterschied ist zum einen viel grofer als frither und zum
andern kann die Sprache von Glaube und Bekenntnis in einem sogenannten wissen-
schaftlichen Zeitalter sich nicht einem vagen Pietismus ergeben.

Zu einer solchen Theorie der richtigen Methode in der Glaubenslehre mufl heute
auch gefragt werden, was mit der sehr groflen Zahl von Menschen anzufangen ist,
die infolge ihrer an sich hohen intellektuellen Bildung psychologisch kaum dazu bereit
sind, Aussagen des Lehramts nur wegen dessen formaler Autoritit als solcher anzu-
nehmen, wenn sie solche Aussagen nicht wirklich positiv in ihre sonstige Mentalitit
integrieren konnen, die aber anderseits in ihrer geistig-psychologischen Situation selbst
nicht in der Lage sind, von sich selbst aus eine positive Integration herzustellen. Ein
solches Dilemma war frither deshalb nicht so haufig, weil entweder die Menschen gei-
stig noch so ungebildet waren, dafl sie die Lehre des Lehramts in subtileren Fragen
ihrem impliziten Glauben iiberlieflen oder mit jener einen gemeinsamen Sprache der
Gebildeten umgehen konnten, in der auch die Aussagen des Glaubens selbst geschahen.
Zu dieser soziologischen Frage des Erkennens gibt es bei uns keine Theorie.

Das zweite allgemeine Thema betrifft die Frage der Kirchenzugebdirigkeit. Diese
Frage scheint schon hinreichend geklirt zu sein. Sie ist den Theologen seit vielen Jahr-
hunderten geniigend bekannt und scheint durch das Zweite Vatikanische Konzil zu
einer ausreichenden Losung gebracht worden zu sein. Dennoch ist das nur unter be-
stimmter Hinsicht wahr. Es gibt viele andere Aspekte dieser Frage, die auch heute
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noch vollig dunkel sind, obwohl sie fiir die Praxis der Kirche an sich von groBter Be-
deutung wiren. Bislang ging jede Antwort auf diese Frage mehr oder weniger von der
Uberzeugung aus, dafl Glaube oder Unglaube eines Menschen in bezug auf die kirch-
liche Lehre leicht festzustellen seien. Eine solche Voraussetzung trifft jedoch nicht mehr
zu. Wir sprachen bereits von jener eigenartigen, blofl partiellen Identifikation
mit der Kirche und ihrem Glauben, von jener seltsamen psychologischen und soziologi-
schen Koexistenz des Willens, auf der einen Seite in der Kirche zu bleiben und an
ihrem Leben teilzunehmen, und auf der anderen Seite dennoch in vielen Fragen einen
geniigend deutlichen Abstand von ihrer Autoritit und ihrer Lehre zu bewahren. Wie
ist eine solche Einstellung des Bewufitseins psychologisch und theologisch zu beurteilen?
Wie soll sich die Kirche solchen Menschen gegeniiber verhalten?

Man sieht leicht, dafl diese Frage dkumenische Konsequenzen hat. Denn sonder-
barerweise betrachten wir oft viele Menschen als Nichtkatholiken, weil sie kirchen-
soziologisch auflerhalb der romischen Kirche leben, obwohl sie hinsichtlich des Glau-
bens selbst katholischer sind als viele andere, die soziologisch zur katholischen Kirche
gehdren und sich katholisch nennen. Wenn es einen solchen Unterschied zwischen dem
kirchensoziologischen Status auf der einen und dem eigentlich theologischen (aus dem
Glauben zu beurteilenden) Status auf der anderen Seite heute weithin gibt, wenn ein
solcher Unterschied praktisch nicht tiberwunden werden kann und selbst die Frage,
wen man als gldubig betrachten kann, viel schwerer ist, als man frither dachte, was ist
dann von der Kirche und ihrem Lehramt in einer solchen Situation zu tun? Wen er-
kennt sie als zu ihr geh6rig an? Wen laflt sie zu den Sakramenten zu? Wem gewihrt
sie die ,communio in sacris*? Warum gewihrt sie dies den einen und den andern nicht,
wenn es einen theologischen Unterschied zwischen beiden gar nicht gibe?

Das dritte allgemeine Thema scheint mir die Unterscheidung von Moralitit und
Recht in der Kirche zu betreffen. Es gab einen Konzilsentwurf, der ausdriicklich auf
der Verpflichtung der Moralisten bestand, zwischen der rechtlichen und moralischen
Ordnung in der Kirche streng zu unterscheiden. Und das mit gutem Grund. Aber die
grundsitzliche Frage dieser Unterscheidung selbst und ihrer praktischen Folgen scheint
mir nicht geldst. Stillschweigend pflegt man ndmlich als selbstverstindlich vorauszu-
setzen, dafl der moralische und der juristische Status eines Christen in der Kirche, min-
destens so lange der gute Wille auf beiden Seiten vorhanden ist, immer so in Einklang
zu bringen seien, dafl es zwischen beiden keine Gegensitzlichkeit geben kénne. Und
dennoch ist eine solche moglich. Es gibt eine Unmoral, die nicht schon gegen das Gesetz
verstofit und somit ,illegitim“ zu nennen wire (d. h. gegen ein Gesetz, soweit dieses
von der Kirche unter Androhung juristischer oder iiberhaupt soziologischer Folgen
in der Kirche urgiert wird); es kann eine Illegitimitit, ein Abweichen vom Gesetz der
Kirche geben, das nicht schon eine wirkliche Immoralitit vor Gott zu nennen ist.

Eine solche Unterscheidung und Gegensitzlichkeit schafft in der profanen Gesell-
schaft keine gréfieren Schwierigkeiten. Aber weil die Kirche als solche immer auch die
Moralitdt des Menschen vor Gott zu behiiten und zu verteidigen hat, bringt diese Un-
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terscheidung und dieser Gegensatz betrichtliche Schwierigkeiten fiir sie mit sich, Denn
zuweilen wird ohne hinreichend genaue Reflexion auf Prinzipien die juridische Legi-
timitdt einer Handlung ohne Riicksicht auf deren Moralitit urgiert; dieser selbst ge-
steht man in der Kirche keine konkrete Wirkung zu (man lifit z. B. jemanden eine
kirchliche Ehe schliefen, der, obzwar ohne rechtlich giiltigen Eheabschluf}, personal
tief und schon seit langem einer anderen Frau verbunden war); umgekehrt wird die-
ser juridische Status einem anderen verweigert, dem man von seiner moralischen Situa-
tion her einen solchen Status im ganzen hitte zugestehen kénnen, nur weil die Legi-
timitdt dieses Status im ,forum externum® nicht zu beweisen ist (es wird ja z. B. je-
mandem die Ehe verweigert, der seine Freiheit von einem Eheband juridisch nicht be-
weisen kann, obwohl er sie tatsichlich hat). Im kanonischen Recht kann ein solches
konfuses Ineinander von juridischer und moralischer Ordnung oft beobachtet werden.
Die Idee z.B. von einer Strafe ,latae sententiae®, eine ziemlich sonderbare Idee,
stammt aus einer solchen Vermischung.

Dieses Ineinanderiibergehen beider Ordnungen gibt einer beliebigen Irregularitit im
juridischen Bereich allzu unmittelbar eine moralische Bedeutung vor Gott, die ihr an
sich gar nicht zusteht, aufler wenn eine solche Irregularitit wirklich die 6fentliche Ord-
nung in der Kirche gefdhrdet. Wiirde diese Frage grundsitzlicher und eindeutiger ge-
16st, dann konnten auch leichter und genauer die Grenzen des Amts in der Kirche ge-
geniiber dem Gewissen des einzelnen festgelegt werden. Die ganze Frage hingt, wie
man leicht erkennt, auch mit der anderen Frage zusammen, ob und in welchem Um-
fang jemand von seinem Gewissen gedringt 6ffentlichen Widerspruch gegen eine zwar
amtlich-authentische, jedoch nicht definierte Lehre des Lehramts anmelden kann. Die
Theologen halten alle einen inneren Dissens fiir méglich. Die Frage wire aber, welchen
offentlichen, vielleicht sogar juridischen Stellenwert ein solcher Vorbehalt haben
konnte, ohne dafl dies der Stellung dessen, der ihn duflert, in der Kirche Schaden
bringt.

Das wvierte allgemeine Thema scheint mir die konkrete Verfassung der Kirche und
der Partikularkirchen zu betreffen. Es ist klar, dafl die Kirche von ihrem Wesen her
eine Verfassung ,iuris divini® hat (auch wenn es nicht so leicht ist, wie es vielen
diinkt, zu sagen, worin dieses ,,gottliche Recht® genauer besteht). Aber vieles, was es in
der konkreten Organisation und Konstitution der Kirche gibt, gehdrt nicht zum gott-
lichen Recht. Vieles scheint vielleicht solchen Rechts zu sein, ist es aber nicht. Die kon-
krete Verfassung menschlichen Rechts jedoch, die sich aus den historischen Umstinden
und den Erfordernissen der jeweiligen Zeit herleitet, kann heute nicht dem paternalisti-
schen Gutdiinken der kirchlichen Autorititen iiberlassen werden, sondern bedarf einer
vorausgehenden Reflexion historischer, psychologischer, futurologischer, soziologischer
Art, die von der Theologie selbst zu leisten ist. Auch hier trifft es zwar zu, daf} recht-
liche Verdnderungen konkreter organisatorischer Art in den Zustindigkeitsbereich der
kirchlichen Autorititen fallen. Aber daraus folgt keineswegs, dafl diese Autorititen
heute allein nach ihrem ,wohl informierten® eigenen ,Gewissen® und viterlichen
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Wohlwollen vorgehen kénnten. Alle diese Entscheidungen verlangen heute im voraus
eine Information, die auf neue Weise und mit wissenschaftlicher Methode erworben
werden mufl; Information iiber Tendenzen und Anliegen, die es de facto in der Kirche
gibt, fir welche die kirchlichen Autorititen zwar nicht einfach passive, von diesen
Tendenzen abhingige Vollzugsorgane sind, denen gegeniiber sie aber auch nicht als
Herren schlechthin unabhingig bleiben.

Ich habe absichtlich zu diesen mehr allgemeinen Themen nicht die grundsitzlichsten
Fragen des Christentums, die Fragen iiber Gott, Menschwerdung und Zhnliche ge-
zihlt. Diese Fragen haben zwar fundamentale Bedeutung, aber die unserer Zeit wirk-
lich entsprechende Anwort darauf kann von einer solchen Kongregation und Kom-
mission nicht geliefert werden. Diese Antwort ist vielmehr eine Aufgabe der ganzen
christlichen Theologie. Es mag zwar sein, daff in diesen absolut fundamentalen Fragen
das Lehramt von Fall zu Fall durch diese Kongregation auch in der Zukunft zur Ver-
teidigung des Glaubens ein Anathema nicht vermeiden kann. Dennoch haben solche
bloff negativen Entscheidungen gewohnlich eine ziemlich begrenzte Wirksamkeit. Und
andererseits kann eine offizielle kirchliche Institution heute praktisch auch mehr nicht
leisten. Eine andere Frage jedoch wire, ob und auf welche Weise eine Einrichtung wie
die Glaubenskongregation indirekt positive und wirksame Antworten auf diese fun-
damentalen Fragen fordern konnte. Ohne Zweifel wire es einem solchen Ziel abtrig-
lich, wenn die Kongregation durch einen indiskreten Eifer, das Unkraut auszurotten,
auch die gute Saat vernichten wiirde, wie es schon oft geschehen ist.

Spezielle Themen

Nun sollen noch einige mehr spezielle Themen kurz angedeutet werden, die vor
allem die Aufmerksamkeit der Glaubenskongregation und der Theologenkommission
verdienen. Diese Themen werden nur kurz angefithrt, ohne dafi die Bedeutung ihres
Gegenstands und die Methode ihrer Erforschung weiter darzulegen wiren.

a) Die Mischebenfrage ist heute theoretisch und praktisch grofitenteils ungeldst.
Viele Fragen zu diesem Thema sind noch nicht geniigend beachtet. In der Praxis wer-
den wirklich gottliches und blofl kirchliches Recht oft durcheinandergebracht. Es wird
dariiber hinaus auch oft falsch vorausgesetzt, alles hiange hier vom freien Zugestindnis
der kirchlichen Autoritdt ab, ohne dafl die Sache selbst und konkrete heutige Um-
stinde fiir die kirchliche Autoritit Normen und Grenzen setzten. Wenn hierin nach
einer zwar genauen, aber bald und schnell in Gang zu bringenden Uberlegung nicht
einfache, fiir alle wirklich durchsichtige und praktische Gesetze geschaffen werden, und
zwar ohne unzihlige Ausnahmen und legalistische Prozeduren, dann wird nichts an-
deres geschehen, als dafl die Allgemeinheit und selbst der jiingere Klerus sich nicht
mehr um diese Gesetze kiimmern.
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b) Sehr dringend ist bekanntlich die Frage nach der ,communicatio in sacris®. Es
besteht die Gefahr, daf} die Praxis sich bald nicht mehr um die Vorschriften der sowohl
katholischen wie nichtkatholischen kirchlichen Autorititen kiimmert. Was hierbei bis-
lang festgelegt wurde, ist nicht einfach und durchsichtig genug und macht viel eher den
Anschein eines wenig logischen Zugestindnisses. Die grundsitzliche Frage nach der Ein-
stellung zur Einigung im rituellen Bereich scheint mir nicht gelést, zumal nur schwer
zu sehen ist, welche Glaubenseinheit wirklich erreicht, gefordert und in Aussicht ge-
stellt werden kann,

c) Die Kindertaufe ist ebenfalls eine Frage, die auch bei uns bald grofiere Schwierig-
keiten zu machen scheint. Ich meine, daff man sich auch hier vor der allzu leicht iiber-
nommenen Ansicht hiiten muf}, diese Frage sei in jeder Beziehung schon geldst.

d) Eine andere spezielle, aber praktisch dringende Frage bezieht sich auf die Un-
aufloslichkeit einer christlichen Ebe, die geschlossen und vollzogen ist. Auch wenn
das Grundprinzip von der UnauflSslichkeit vorausgesetzt wird — eine Voraussetzung,
die gewifl nicht jeder historischen und theoretischen Schwierigkeit entbehrt —, dann
verlangen immer noch viele konkrete und praktische Fragen nach einer hinreichenden
Antwort. Wann z. B. liegt wirklich und nicht blof prisumtiv jene intellektuelle und
moralische Reife vor, ohne die ein Konsens, der eine unauflssliche Ehe stiften soll, gar
nicht mdglich ist? Kann eine solche Reife in jeder soziologischen und kulturellen Lage
die gleiche sein? Die objektive Unaufléslichkeit einer christlichen Ehe auch zugegeben,
bleibt die Frage offen, ob alle Menschen die Verpflichtung einer solchen objektiven Un-
auflgslichkeit wirklich existentiell und subjektiv ,realisieren® kénnen. Und wenigstens
von daher entsteht dann die sehr dunkle Frage, wie die Kirche sich gegeniiber jenen
verhalten soll, denen die subjektive Uberzeugung hinsichtlich der Erlaubtheit einer
neuen Ehe nach einer zivilen Scheidung nicht leicht bestritten werden kann. Dieses
und vieles andere scheint bei der Unauflsslichkeit der Ehe dunkel und nicht gelést.

e) Ich gestehe meine Ansicht, dafl vieles, was mit dem Zilibatsgesetz zusammen-
hingt, einer neuen, auch theoretischen Uberlegung bedarf. Denn bei der Verteidigung
des Zolibats werden nicht selten Prinzipien herangezogen und urgiert, die man zwar
als unbezweifelbar behauptet, die aber gleich gut von andern als nicht bewiesen be-
stritten werden konnen. Auch in dieser Frage, scheint mir, wird nicht geniigend auf die
Grenze reflektiert, in der sich auch die kirchliche Autoritidt halten muf. Auch hier be-
weist offenbar die Legitimitdt einer mit formaler Amtsvollmacht erlassenen Vorschrift
fiir viele allzu leicht auch die Wirksamkeit dieser Vorschrift, auf die umgekehrt aber
auch die Vorschrift selber achten muf}, damit sie unter jeder Hinsicht legitim ist.
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Zur Genese der Religionskritik im modernen Film*

Die Zeit liegt noch gar nicht lange zuriick, da man sich, mit dem Film konfrontiert, in
kirchlichen Kreisen vorab und ausschlieflich mit dem Problem des religiésen Films be-
schiftigt hat. Im Vordergrund standen die Probleme, die fiir die katholische oder fiir
die protestantische Theologie mit dem religiosen Film verbunden sind. Die Unter-
suchungen konzentrierten sich auf die Frage, ob der religivse Film Verkiindigung sein
konne und wie er Verkiindigung sein kann, und auf die Frage sodann, ob und wie
im religiosen Film die Geschichte als das verborgene Handeln Gottes dargestellt wer-
den soll und auch kénne. Man bemiihte sich um Unterscheidungen des religiésen Films
und verband mit diesen Unterscheidungen Wertungen, die den einzelnen religitsen
Film als dokumentarisch, als frei gestaltet oder als phantastisch und dann meistens
verfilschend einstuften.

Der religionskritische Film, den es schon immer gegeben hat und der doch, wenn
nicht eine Spielart des religidsen Films, so moglicherweise sein Gegenbild ist, blieb am
Rand und fesselte kaum die Aufmerksamkeit und das Interesse an seiner Analyse —
jedenfalls kaum iiber jenen Punkt hinaus, an welchem man in bestimmten Filmen eine
antiklerikale Tendenz, eine Polemik gegen die Autoritdt der Institutionen, zu denen
die Kirche z3hlt, oder eine Blasphemie konstatierte. Schon der aktuelle religiose Pro-
blemfilm, in welchem sich ja nicht unbedingt die Bindung an die Heilslehre auspriigen
mufl, der vielmehr seine besondere Akzentuierung in der Loslésung von der binden-
den Kraft der Heilslehre haben kann, geriet mitunter an die Peripherie des Interesses,
das sich hauptsichlich um die Problematik von Film und Verkiindigung kiimmerte und
also letzten Endes auf die Méglichkeit und Wirkung der Missionierung durch den
Film ausgerichtet war. Und wo der Film sich religionskritisch dufierte, etwa bei Luis
Bunuel, da wurde entweder bloff die Blasphemie wahrgenommen und sogleich auch
zuriickgewiesen, oder es wurde versucht, die Zweideutigkeit der theologischen Position,
sofern sie unverkennbar ist, im Sinn der Religion und des Glaubens — eines heimlichen
Glaubens freilich — zu interpretieren. Das Phidnomen der Religionskritik als einer eige-
nen Position blieb also am Rand oder sogar véllig unbeachtet.

Nun ist es auffallend, daff dort, wo die Kirchen sich mit dem Film beschiftigen —
und sie tun es mit einem Einsatz an geistigen Energien, der nichts mehr spiiren lift
von einer intellektuellen Verachtung des Films —, daf§ dort, wo das geschicht, diese Be-

* Text eines Vortrags bei einer Tagung der Katholischen Akademie in Bayern im Dezember 1969.

231



Martin Schlappner

schiftigung in weit geringerem Maf als vor etlichen Jahren noch dem wie immer zu
benennenden religitsen Film gilt. In den Vordergrund ist eindeutig der religionskri-
tische Film getreten — was immer in diesen Filmen unter Religionskritik zu verstehen
sein wird. Ich sehe am Grund dieser Entwicklung wier Ursachen, die so ineinander-
wirken, dafi die Entwidslung selbst, die seit geraumer Zeit sicherlich schon feststellbar
gewesen ist, endlich manifest werden konnte. Die vier Ursachen sind, so meine ich,
zu suchen erstens in der Theologie selbst, sodann in der mit der Theologie zusammen-
hingenden Wandlung der Kirchen in ihrem Verhiltnis zur modernen Welt; ferner, mit
der zweiten Ursache zusammenhingend, in der Aufwertung, welche der Film als Mittel
der Kommunikation in Konsequenz dieser Hinwendung zur Welt erfahren hat, und
zuletzt in der uniibersehbaren Existenz einer Kategorie des Films, der sich mit héch-
ster Bewufitheit und fast ausschliefllich eben als religionskritisch versteht; oder — so
man will — in der Existenz von Filmschaffenden, die, kiinstlerisch begabt und intel-
lektuell erheblich, den Film als vollig personlich-schopferischen Ausdruck handhaben
und ihn in diesem Sinn als das Instrument ihres kritischen Geschifts mit der Religion

benutzen.
Die Entwicklung der Theologie

Wie immer wir die Zeit, in der wir leben, benennen mdgen, in jeder Benennung driik-
ken wir das Gefiihl und das Bewufltsein aus, in einer umfassenden Krise und in
einem Ubergang zu stehen. Es handelt sich um einen entscheidenden geschichtlichen
Umbruch, in welchem alle Daseinsbereiche einbezogen sind. Die Welt ebenso wie das
Bild des Menschen von der Welt haben sich verindert, und in diese Verdnderung, die
wir als Krise empfinden, ist auch der Glaube an Gott hineingerissen. Die christliche
Botschaft, soweit sie noch in der iiberlieferten Gestalt verkiindigt wird, gibt den wenig-
sten Menschen unserer Tage noch eine Antwort auf die Frage nach Gott. Miifiten sich
die Menschen mit den iiberlieferten christlichen Antworten begniigen, wie sie sich in
der Welt zu verstehen haben und wie sie ihr Leben in dieser verinderten Welt be-
wiltigen konnen, sie blieben in der Tat ohne eine ausreichende Méglichkeit der Ant-
wort.

Die Theologie, konfrontiert mit der gewandelten Wirklichkeit der Welt, konfron-
tiert aber auch mit dem gewandelten Bewufitsein und damit dem gewandelten Verhile-
nis des Menschen zur Wirklichkeit der Welt, hat daher den Auftrag, ihr Reden von
Gott, und zwar sowohl vor Gott als auch vor der Welt, neu zu begreifen. Sie hat die-
sen Auftrag nicht ausgeschlagen. Seit die Theologie in dem Aufbruch der Dialektischen
Theologie alle historische, psychologische und spekulative Auffassung des Christen-
tums hinter sich gebracht und die Offenbarung Gottes als die entscheidende theologi-
sche Denkkategorie wieder entdeckt hat, ist sie selbst — und das wird im Hinblick
auf die uns hier beschiftigende Frage sicherlich angemerkt werden miissen — in einem
entscheidungsvollen Grad religionskritisch geworden.
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Wie immer diese Kritik der Religion theologisch sich duflert, sie hat, so glaube ich
den Wendepunkt benennen zu kénnen, ihren Anfang in Soren Kierkegaards Wort vom
ounendlichen qualitativen Unterschied® von Gott und Mensch. Die Konsequenzen fiir
das Reden der Theologie von der Religion erschiittern seither alle Positivitdten, deren
die Religion einst sich fiir versichert gehalten hat. Alles, was Religion heifit — ,von
der plumpsten Deisiddmonie bis zum feinsten Spiritualismus, von der ehrlichsten Auf-
geklirtheit bis zur saftigsten Metaphysik®, um mit Karl Barth zu reden —, bleibt
»diesseits des Abgrunds, der durch jenen von Kierkegaard so genannten unendlichen
qualitativen Unterschied zwischen Gott und Mensch aufgerissen ist.

Diese Kritik der Religion, die sich gegen jede ihrer Arten richtet, zielt in der Spitze
auf das Christentum und auf die Kirche. Christentum als Religion und die christliche
Kirche, die es geben muf}, weil es das Evangelium gibt und weil das Evangelium den
Menschen verkiindigt werden muf}, sind zwei Fakten im Zwielicht, sind zweideutige
Fakten. Als Gipfel der menschlichen Méglichkeiten ist die Religion, noch einmal in
Anlehnung an Karl Barth, gerade der Gipfel der menschlichen Unmoglichkeit Gott
gegeniiber. Die Kirche, die als ,geschichtliche Fassung, Leitung und Kanalisierung des
selbst nie Geschichte werdenden géttlichen Tuns an den Menschen® nicht zu umgehen
ist, wird als der organisatorische Ort diesseits des Abgrunds, der den Menschen von
Gott trennt, sich deshalb stets verstehen als der Gegensatz zum Evangelium. Der
Christ, dieses unendlichen Unterschieds brennend bewuflt, wird zwar die Kirche nicht
verlassen und sich nicht als ein Zuschauer neben sie stellen, sondern in ihr bleiben, je-
doch als ein ,, Wissender und Leidender®, ,trauernd, bedenklich, fragend, erschrocken®,

Soweit der Hinweis auf die vor allem von der evangelischen Theologie betriebene
Religionskritik. Sie ist als Hintergrund einer im kiinstlerischen Werk — im Film —
sich vollziehenden Religionskritik in Betracht zu zichen. Sie fillt als Auslserin eines
allgemeinen geistigen Klimas ins Gewicht — eines Klimas, das sich im Werk des Dinen
Carl Theodor Dreyer oder dem des Schweden Ingmar Bergman zu Wort meldet. So-
wohl bei Dreyer wie bei Bergman, so unterschiedlich, ja gegensitzlich diese beiden
Kiinstler sind, ist die Religionskritik, soweit sie zum Befund ihres Werks gehort, imma-
nent theologisch. Thr Werk, gesamthaft betrachtet, bildet den einen Grundtypus der im
kiinstlerischen Ausdruck niedergelegten Religionskritik — von einem zweiten und
einem dritten Grundtypus unterscheidet er sich dadurch, dafl der Ansatz zur Religions-
kritik im Metaphysischen liegt, nicht also in der Ablehnung aller Metaphysik wie bei
Luis Bunuel oder in der Gesellschaftskritik wie bei Pier Paolo Pasolini begriindet
ist.

Es kénnen an dieser Stelle keine ausfithrlichen Werkanalysen geboten werden —
was prisentiert werden kann, sind die Ergebnisse dieser Analysen. Bei Carl Theodor
Dreyer sieht dieses Ergebnis etwa so aus: In den Filmen des Ddnen war das Thema
immer Christus. Genauer: die Leiden Christi, nicht an der Person Christi selbst darge-
stellt, obwohl Dreyer zeit seines Lebens sich mit dem Plan getragen hat, eine Darstel-
lung Christi im Film zu gestalten; dargestellt vielmehr an den Leiden in der Nachfolge
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Christi. In allen Filmen Dreyers gibt es Verfolgte, und sie alle stehen in dieser Nach-
folge. Man wird also sagen konnen, dafl das Christliche die Filme Dreyers von Grund
auf bestimme. Ganz und gar offensichtlich dargestellt ist das Leiden Christi in dessen
Nachfolge in ,,La passion de Jeanne d’ Arc”.

Diese Johanna ist keine heldische Frau, sie ist die Leidende, die Mirtyrerin, ist nicht
die Streiterin fiir den Konig, sondern die Geschlagene, und ihr schwerster Kampf ist
der gegen den Versucher. Ihn, den Teufel, liflt Dreyer in die Gestalten der Richter
schliipfen, aus deren Miindern Angebot und Anmaflung von Recht und Macht der
Erlosung kommen. Der Teufel ist, zumindest in den spiteren Filmen Dreyers, immer
unsichtbare Hauptperson. Seinen Einfliisterungen, die das Leben versprechen, wihrend
der Widerstand gegen den Widerruf den Tod auf dem Scheiterhaufen bringt, ist denn
auch in der ,Passion der heiligen Jobanna® der Kampf gewidmet.

Im Menschlichen eine Tragddie, wird diese Passion im Religidsen das Drama der
Heiligung eines Menschenlebens, der Heiligung im Tod und der Vollendung durch die
Gnade. Dreyer riidst — mehr oder weniger in jedem seiner Filme, vor allem aber in
dieser ,Passion® und sodann in ,Ordet — demnach die Gnade ins Zentrum. Es wire
nun allerdings falsch, dieses Thema als einer naturalistischen Darstellung zugehdrig
aufzufassen: Dreyer hat einer solchen Interpretation, die leider immer wieder versucht
worden ist, selber einen Riegel geschoben, als er sein kiinstlerisches Bekenntnis nieder-
legte: ,Der Kiinstler mufl das innere Leben beschreiben, nicht das duflere. Das Ver-
mdgen zur Abstraktion ist wesentlich fiir jede kiinstlerische Schopfung. Die Abstrak-
tion erlaubt es dem Kiinstler, das Hindernis zu iiberschreiten, das ihm der Naturalis-
mus entgegensetzt. Sie macht aus, dafl Filme nicht nur mehr das Sichtbare zeigen,
sondern daf sie geistig werden.“ Man wird deshalb ,Ordet“ (nach Kai Munk) nicht
auffassen diirfen als die Darétellung der Erweckung vom Tod, die der irre Johannes,
der sich fiir Christus hilt, an der toten jungen Frau, Inger, vornimmt.

Vielmehr ist dieser Film, und das lifit sich aus seiner Form nachweisen, das Doku-
ment des Glaubens in die Kraft des Worts: die Verbindung mit dem Wort, dem Trd-
ger des Lebens, wird wiederhergestellt. Das Licht, das am Schlufl die Leinwand fiillt,
entfaltet sich wie ein innerliches Hallelujah: als der Jubel tiber den Tod, der zur Quelle
des wahren Lebens wird. Da bleibt nichts zuriick vom scheinbaren menschlichen Skan-
dal der Inkarnation. Alles aber bleibt, so wird konsequenterweise zu sagen sein, vom
Skandal fiir ein Christentum der Kirche, das, um noch ein weiteres Mal mit den Wor-
ten Karl Barths zu sprechen, eine menschliche Unméglichkeit ist, weil es den Anspruch
erhebt, die geschichtliche Fassung des nie Geschichte werdenden gottlichen Tuns an den
Menschen zu sein. Die einzige mogliche Haltung, in der der Mensch sich Gott nahern
kann — so Dreyer —, ist die der Erwartung der Gnade, welche die einzige Haltung
ist, die dem ,unendlichen qualitativen Unterschied zwischen Mensch und Gott zu ent-
sprechen vermag. In Carl Theodor Dreyers Werk wird eine Tradition greifbar, die
ihren — fiir den Dénen unmittelbaren — Ansatz in Séren Kierkegaard hat, die aber
weiter zuriickweist, so meine ich, zu den Jansenisten, in deren Geist und Verstindnis
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des Christlichen man das Werk dieses groflen Filmkiinstlers wird deuten konnen; in
deren Geist und Verstindnis also auch seine Religionskritik, soweit sie als Opposition
gegen die Kirchen aufscheint, zu verstehen ist.

Filmhistorisch wird man Ingmar Bergman zweifellos auch in der Nachfolge von
Carl Theodor Dreyer sehen kénnen. Will man aber von einem theologischen Einflufl
reden, so wird gerade hier mit aller Deutlichkeit auf Kierkegaard zu verweisen sein.
Das Werk Bergmans ist vielschichtig, aber eines seiner zentralen Themen ist die Ablo-
sung von dem, was er selber die religitsen Zwinge nennt, und verbunden damit oder
genauer: der innerste Kern dieses zentralen Themas, der Vollzug der Befreiung von
den Positivititen eines Glaubens, der eine tiuschende Beruhigung wiire, hin zu einer
Position nicht so sehr des Unglaubens, als vielmehr des Eingestindnisses des Zweifels,
des Eingestindnisses der Ungewifiheit, die zum Positivum wird.

Die Trilogie Bergmans, deren dritter und beschliefender Teil ,Das Schweigen® ist,
ist die tiber drei Stufen sich vollziehende Enthiillung dessen, der keinen Glauben mehr
hat, nach dem Glauben indessen ruft, ohne ihn in einer Gewiftheit verankern zu kon-
nen und zu wollen. ,Das Schweigen® gibt die Situation des Endes, und der Weg zum
Ende begann, als die Hoffnung sich meldete; das Ende aber ist die Hoffnungslosigkeit
oder besser: die Anerkennung der Ungewiflheit. Der erste Teil der Trilogie, ,Wie in
einem Spiegel®, ist das Stadium der Hoffnung; dafl Gott sich in der Liebe offenbare;
darin besteht diese Hoffnung, aber Gott offenbart sich so nicht, er tritt vielmehr ab-
schreckend entgegen in Gestalt einer scheufllichen Spinne; diese ist das Bildnis des
Zwangs gegeniiber ihm, daf} er sich offenbaren solle. Der zweite Teil, ,Die Abend-
mahlsgéste®, fiihrt fort'in das Stadium der Erkenntnis, daf die Hoffnung, Gott offen-
bare sich durch Liebe, irrig gewesen ist. Dafl Gott schweigt, ist das schrecklichste aller
Leiden; schrecklicher als die korperlichen Schmerzen am Kreuz waren diese Zweifel
Christi selbst, weil Gott schwieg.

Daf} Gott schweigt, hat zur Voraussetzung iiberhaupt, daf es Gott gibt. Die Gewis-
sensschirfe, die Selbstqual und die Selbstbedringnis, mit denen Bergman diese Dar-
stellung des Menschen unternimmt, stammen zunichst aus der Sphére des pietistischen
Protestantismus, sind aber tiefgriindiger theologisch untermauert durch die Lektiire
von Kierkegaard. An der Kunst Bergmans bewahrheitet sich die Einsicht Kierkegaards,
dafl Glaube und Gotteserfahrung fiir den Menschen in der Anfechtung sich entfalten.
Bergman leugnet Gott nicht; dann wire keines der Themen seiner Filme méglich. Daf§
der Mensch unter dem Schweigen Gottes leidet, ist zugleich seine Grofie; Grofie ndm-
lich ist in der Verzweiflung iiber das Schweigen Gottes, die ein unauslésbarer Teil der
menschlichen Existenz ist. Da Gott qualitativ vom Menschen unendlich verschieden
ist, ist sein Schweigen eine Form seiner Mitteilung, die zu akzeptieren ist.

Das Schweigen ist, so meine ich sagen zu diirfen, eine Konsequenz der Gewissens-
strenge, die einer gerade dadurch — im Geist des Protestantismus — aufbringt, dafl
er das protestantische Selbstverstindnis des Menschen als eines gottunmittelbar gewor-
denen Menschen nicht bedenkenlos und gleichsam romantisch hinnimmt; daf er diese
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Gottesunmittelbarkeit bis zum Extrem der Glaubenslosigkeit hin ernst nimmt; ernst in
einem Maf}, das bereits Demut ist. Bergman stellt das Paradoxon der christlichen Situa-
tion dar, das Paradoxon des Glaubens, der die Wahrheit der Begegnung mit Gott
darin erkennt, dafl der Mensch, das Begrenzte, Gott, den Unbegrenzten, nicht fassen
kann, die Zeit nicht die Ewigkeit. ,Unbekannt ist und bleibt uns Gott“, und: ,die
direkte Kenntlichkeit ist gerade fiir die Gotzen charakteristisch®, so hat es Kierkegaard
ausgesprochen, was Bergman kiinstlerisch — in den Gestalten seiner von Diamonen
und Angsten umstellten Menschen — ausdriickt.

Aus dieser Erlebnissicht entwidkelt sich denn auch die Religionskritik bei Bergman
— wohl verstanden: keine theologische, sondern die eines Kiinstlers, der sich in Erleb-
nissen, nicht in Thesen ausspricht —, eine Kritik, die auf Religion lieber verzichtet als
daf} er diese annihme als eine bequeme Art der Vermenschlichung Gottes. Eben auf
diese Bequemlichkeit mit allen ihren Folgen fiir eine unkritische Selbstberuhigung aber
beziehen sich die Auflerungen und Darstellungen Bergmans von den Zwingen der
Religion.

Das gewandelte Weltverhiltnis der Kirchen

Was nun die zweite Ursache betrifft, die Wandlung der Kirchen in ihrem Verhiltnis
zur modernen, und das heiflt doch wohl vorab zur sikularisierten Welt, so hat auch sie
ihre theologische Grundlegung. Das Stichwort, das es in diesem Zusammenhang anzu-
fithren gilt, lautet, dafl die Selbstindigkeit des Menschen und die Weltlichkeit der
Welt Gegenstand des theologischen Nachdenkens geworden sind, indem dieses erkannt
hat, dafl zwischen der Sikularisierung und dem christlichen Glauben ein Zusammen-
hang besteht, dafl im christlichen Glauben selbst, der die Welt entgdttert hat, der An-
satz zur Autonomie der Vernunft und damit zur Sikularisierung der Welt gegeben ist:
die Welt — mit der Christusoffenbarung durch Gott entgottert — ist zum Herrschafts-
gebiet der Vernunft und damit frei fiir die Entwicklung der Wissenschaft und der Tech-
nik geworden. Der christliche Glaube, statt aus einer falsch verstandenen Apologetik
zur Attacke auf die Miindigkeit des Menschen und der Welt anzusetzen, laft sich —
so lautet ein Befund der Theologie unserer Tage — mit der durch die Sdkularisierung
geschaffenen vollig neuen Situation konfrontieren. Der christliche Glaube sucht sich so
zu verstehen, daf er nicht mehr Zngstlich an der gewandelten Wirklichkeit der Welt
vorbeizuschleichen braucht: selbst religionskritisch geworden bis zu jener extremen
Position, dafl in der Religion nur noch eine geschichtlich bedingte und daher verging-
liche Ausdrucksform des Christentums gesehen wird, hat der christliche Glaube denn
auch ein neues Verstindnis des Atheismus gewonnen.

Der Atheismus, Konsequenz aus der Verweltlichung der Welt und der Verdringung
Gottes aus der Welt in einem, bestimmt das geistige und seelische Klima unserer Zeit.
Fiir eine Mehrheit der Menschen zur existentiellen Lebenshaltung geworden, wird der
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Atheismus, der einmal die Angelegenheit einer Minderheit von avantgardistischen In-
tellektuellen gewesen war, heute bedenkenlos praktiziert. Verantwortungsvolles Re-
den von Gott, so hat die Theologie erkannt, ist nur noch moglich angesichts dieser
Position, in der sich der Atheismus verankert hat. Der Dialog, wir wissen es alle, ist in
Gang gekommen und kennzeichnet mit seinem ganzen Reichtum der Spannungen des
Denlkens und der personlichen Begegnung die geistige Situation unserer Tage.

Die Aufwertung des Films

An diesem Dialog, der vielseitig und vielschichtig ist, hat auch der Film teil, inso-
fern er als kiinstlerisches und somit individuelles Werk konzipiert ist und folglich
eine sowohl sensitive wie intellektuelle Reflexion der Wirklichkeit darstellt. Dem
Film, der — aus welchen Positionen der Lebenshaltung heraus auch immer — solcher-
art die Wirklichkeit reflektiert und dadurch zu einer gestaltenden Kraft der Gegen-
wart geworden ist, wird also eine gesteigerte Aufmerksamkeit zuteil. Diese geschdrfte
Aufmerksamkeit trifft nun allerdings auf ihren Gegenstand: eben den religionskriti-
schen Film, den es zwar in bestimmten Formen schon immer gegeben hat, der nach
Gestalt und Gehalt indessen heute wenn nicht eigentlich ein weites Feld beherrscht, so
doch eine Potenz darstellt und nicht zu iibersehen ist. Eine Potenz so sehr, dafl man
sagen kann, der religise Film — siecht man vom aktuellen religidsen Problemfilm ab,
der aber seinerseits, wie Bergman zeigt, bereits religionskritisch geworden ist —
habe kaum mehr etwas zu bestellen.

Das Interesse an ihm ist eindeutig in den Hintergrund getreten, und zwar vor allem
wohl deshalb, weil dem religiosen Film, sei er biblisch oder hagiographisch, katechetisch
oder dokumentarisch-kulturell, eine Konzeption mangelt, die der dialogischen Situa-
tion gerecht wiirde, in welcher wir uns heute befinden. Der nur apologetisch konzi-
pierte religise Film kann keine Antwort mehr geben auf die Frage nach Gott und
damit auch keine verbindliche Antwort mehr auf die Frage, wie sich der Mensch in
der Welt zu verstehen habe. Antworten kénnen nicht einfach mehr angeboten werden:
Wert und Rang, kiinstlerisch wie intellektuell, hat daher nur noch oder hichstens der
religise Problemfilm.

Dieser kann fruchtbar sein: wie fruchtbar, machen etwa zwei so gegensitzliche
Filme wie Roberto Rossellinis ,,Francesco — giullare di Dio® und Pier Paolo Pasoli-
nis 41l vangelo secondo Matteo deutlich. Der eine beschwort die Gestalt des Heiligen
herauf als Inbild der strahlenden Gewifheit einer christlichen Gemeinschaft, als das
Beispiel eines Lebens, das vollbracht ist in der unbedingten Hingabe an das evangeli-
sche Gebot der Liebe; der andere begreift die Gestalt Christi, indem er die biblischen
Geschehnisse in siiditalienische Landschaften transponiert, mit zwingender Konkret-
heit und physischer Prisenz als die eines Sozialrevolutionirs, dessen Wunder Aspekte
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eines Realititsverstindnisses sind, das von utopischer Hoffnung durchtrinkt ist und
tiir das darum das Eingreifen Gottes als Garant dieser Hoffnung erscheint. Beide Filme,
so gegensitzlich sie sind — der eine geprigt von der Hinneigung zu katholischer My-
stik, der andere bestimmt durch die Vorstellung der marxistischen Utopie —, 6ffnen
sich in einem dialogischen Verhiltnis zum Betrachter hin, der die Frage stellt, wie er
sich in der Welt zu begreifen und wie er in ihr sein Leben sinnvoll zu bewiltigen habe.
Beiden ist, wiewohl in unterschiedlichen Graden und in verschiedener Blickrichtung,
auch Religionskritik eingeschrieben.

Roberto Rossellini, den heute schon fast Vergessenen, unter diesem Gesichtspunkt zu
wiirdigen, ist gewifl nicht ohne Gewinn. Rossellini, der sich nie geweigert hat, sich als
ein Produkt des christlichen Milieus zu verstehen, als ein Katholik, weil Italiener, hat
wohl kaum einen Film gedreht, der nicht immanent religits akzentuiert gewesen wire:
religivs akzentuiert, jedoch zugleich kritisch gegeniiber der Religion, insofern diese
sich selber darstellt als das wahre Gewand der christlichen Offenbarung. Gegen die
Religion als die organisierte Glaubensiibung hat er die Frommigkeit des Franziskus
gestellt, diese verstanden als die Liebe des Leidenden zum Leidenden, als Barmherzig-
keit. Diese ist die Macht, die Gleichgiiltigkeit der menschlichen Gesellschaft aufzuheben
und zu iberwinden. Die Ehrung des Bruders im Menschen, fiir welche Rossellini die
Gestalt des heiligen Franz als beispielgebend aufgegriffen hat, durchdringt sein ge-
samtes Werk — wohl eher intuitiv erfaflt, als intellektuell bewiltigt, jedoch als
Grundzug unverkennbar. Thr ist, so scheint mir, immanent die Kritik an jeglicher Art
von Ideologie, also auch an der Religion, soweit diese blofle Weltanschauung und da-
mit Apparat zur Herstellung und Ordnung der Beziehungen zu Gott und in Konse-
quenz Apparat zur Aufrechterhaltung der gesellschaftlichen Ordnung ist.

Am deutlichsten wird Rossellinis Ideologiekritik in ,Exropa 51, jenem Film, dessen
Heldin eine Frau ist, die sich nach dem von ihr verschuldeten Tod ihres Kindes zur
Heiligen berufen fiihlt und deshalb fiir irrsinnig erklirt wird. Rossellinis Kritik rich-
tet sich nach zwei Seiten: die Befolgung des evangelischen Liebesgebots ist die groflere
Revolution als jede rationale Organisation der Gesellschaft, die das irdische Paradies
erschaffen will, aber sie ist auch, als die starke anarchische Kraft des Herzens, der Wi-
dersacher einer sich selbst als christlich verstehenden Gesellschaft, deren Prinzip blof8
die Ordnung ist.

wEuropa 51° stehe als Beispiel fiir jene Gruppe von Filmen, die zum Thema die
anarchische Kraft des Christentums haben, und die, indem sie die Tragddie der indi-
viduell gelebten Liebesbotschaft in der Welt darstellen, immer auch Kritik an der
gesellschaftlich und kirchlich organisierten Religiositit implizieren; Kritik vor allem
an der Kirche als einer Institution der Ordnung und der Bewahrung. Es sind Filme,
die, von der Heilslehre ausgehend, dartun, daf wir der Welt immer nur in dem Mafl
angehoren, als wir gegen sie aufbegehren. Religionskritisch sind diese Filme gewifs
insofern erheblich, als sie sich gegen die Leitung und Kanalisierung der Frommigkeit
und des Glaubens wenden.
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Daf} es mit der Welt keine Verstindigung gibt, ist das Thema auch einer anderen
Gruppe von Filmen, die in bezeichnender Weise indessen stilistisch geprigt sind und
die Rolle der Verwirklichung eines Manifests spielen. Es sind die Filme der Surreali-
sten, die als Provokationen angelegt sind und das Vertrauen in die etablierte und
rationale Wirklichkeit erschiittern sollen. Die Auflehnung gegen die Welt duflert sich
als Provokation und als Blasphemie, und in diese wie in jene sind alle Krifte der Ord-
nung — Kirche und Familie, Polizei und Armee — einbezogen. Die Kritik, getragen
von einer traumhaft assoziierenden Phantasie, welche die Wirklichkeit in ihrem para-
doxalen Charakter aufzeigt, kehrt sich gegen alle Institutionen der Autoritit und ver-
bindet sich mit einem alles schleifenden Willen zur Aggression, fiir welche das Prinzip
des ,amour fou“ als Rechtfertigung dient: das Prinzip jener ,absoluten Liecbe®, der
Leidenschaft, die den Menschen aus allen Fesseln sprengt und jede Konvention ver-
neint, einer Liebesleidenschaft, die, indem sie die Schranken des sozialen wie des ratio-
nalen Bewufltseins abbricht, als die sikularisierte Form der anarchischen Kraft der
christlichen Liebesbotschaft erscheinen mag., Hier vermischen sich, was Religion und
Kirche betrifft, antiklerikale Polemik und der Wille zur Befreiung des Menschen, wel-
cher das Niveau in der Regel hinaushebt {iber das blofle Pamphlet.

In diesem Zusammenhang wird deshalb von Luis Bunuel die Rede sein miissen, von
seinem ,L’dge d’or” (1930) und dessen Weiterwirken in den spiteren Filmen des Spa-
niers; aber auch von Jean Vigo, dem Franzosen, dessen Filme, vor allem ,Zéro de
conduite® (1933), obgleich sie dem Stil des ,poetischen Realismus® verhaftet sind, in
ihrer Art die Aggression der Surrealisten fortsetzen. ,Zéro de conduite® handelt vom
Aufbegehren der Zégliﬁge eines strengen und konservativ gefithrten Internats gegen
die Diktatur ihrer Erzieher, die verknorkste Kleinbiirger, Biirokraten und Sadisten
sind. Auch Jean Vigo stellt Befreiung dar, mit dem Mittel der Poesie und der Satire,
die, so genau darin das Element der dokumentarischen Milieuschilderung erkennbar
ist, ihre Abkunft von der Doktrin der Surrealisten, daf die Kunst, also auch der Film,
ein systematisches ,dérangement® aller Sinne zu sein habe, nicht verleugnen kann. Mit
der Irrealitit der Fabel verbindet sich in ,Zéro de conduite® deshalb eine sehr kon-
krete Angriffsrichtung: das Ziel der Attacke ist das biirgerliche Erziehungssystem, das
ins Licherliche gezogen wird. Von der tiefen Bitterkeit des Humors ist keine der In-
stanzen der Autoritit ausgenommen, weder Polizei noch Schule noch Kirche. So ist
»Zéro de conduite®, obgleich ein realistischer Film des Dekors, nicht weit weg von
»L'dge d’or”.

Thematische Religionskritik im Film
Dieser Film nun, 1930 abgeschlossen, reprisentativ vielleicht wie kein anderer fiir
die Religionskritik des Surrealismus, ist der Ausgangspunkt, von welchem her das
Werk von Luis Bunuel gerade unter dem Aspekt des kritischen Verhiltnisses zur Reli-

gion und zum Glauben zu betrachten ist. Im Werk von Luis Bunuel wird Religions-
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kritik tiberhaupt zum eigentlichen Thema. Es ist umfinglich und setzt aus verschiede-
nen Richtungen zu dieser Kritik an. Es gibt kaum einen Film aus seiner Hand, der
sich nicht als ein Vehikel des Skandals verstinde; aber einige sind dieses Vehikel doch
in besonderem Maf, und in jedem von ihnen erscheint die Gestalt Christi unmittelbar
oder mittelbar.

wNazarin® und , Viridiana®, Bunuels beide Meisterwerke der reifen, das heif3t zur
endgiiltigen Formulierung des Weltverhaltens und des Weltverstindnisses gelangten
Mannesjahre, bezeugen mit Evidenz, daff dieser ,homme révolté“, dieser intellektuelle
und kiinstlerische Rebell, im Atheismus seine Sicherheit und seine Ruhe gefunden hat
— jene Sicherheit, die ihn befihigt hat, in der ,Milchstrafe” (,Voie lactée®) humor-
voll, ndmlich in der Form eines Schlemmerromans, Distanz zu gewinnen. Insofern
zeigt uns die ,Milchstrafle” einen neuen, man méchte sagen, abgeklirten Bunuel; aber
die Basis ist erstellt. Die Basis, von welcher aus er den Weg zur Revolution beschreitet,
der Revolution gegen die bestehende Gesellschaftsordnung, als deren Zwangsmittel
vor allem die christliche Religion erscheint. Das Christentum wird in fast allen seinen
Filmen seit dem frithen ,L’ige d’or“ angeklagt als ein weltumspannendes Unterneh-
men, das die Bediirfnisse der Menschen und der Vélker nach dem Wunderbaren mifi-
braucht und ausbeutet, um so eine bestimmte soziale und moralische Ordnung um
jeden Preis aufrechtzuerhalten — eine Ordnung, in welcher die Mehrheit der Men-
schen ausgebeutet wird.

Bunuel ist also Revolutionir, aber er ist es nicht so sehr in einem politisch-ideologi-
schen Betracht als vielmehr in einem kiinstlerisch-intellektuellen Sinn. Er ist, anders
ausgedriickt, kein Marxist, der sich als solcher deklariert; er ist vielmehr der Surrealist,
der die Unterdriickung des Menschen durch eine religionsgebundene und biirgerliche
Gesellschaft kiinstlerisch gestaltet und deutet und der die Befreiung erkennen will in
der Absage an den Glauben, an jegliche Metaphysik. Durch diese Absage wird der
Weg frei zur Selbstverwirklichung, vollzieht sich diese nun, wie ,Viridiana® vermu-
ten l4flt, in der Hingabe an die Leidenschaft der Liebe — eines ,,amour fou® — oder,
wie ,Nazarin® deutlich macht, in der Hingabe an die Neuordnung der Gesellschaft
durch das rationalistisch-politische Prinzip, dafl der Mensch sein Schicksal in die eige-
nen Hinde zu nehmen habe: das Prinzip der Hoffnung, das in der politischen Solida-
ritdt besteht. Natiirlich ist unverkennbar, dafl zwischen dem Marxismus und dem Suz-
realismus Berithrungspunkte, mehr: Identititen vorhanden sind. Der wesentlichste
Berithrungspunkt ist wohl der, dafl sowohl der Marxist wie der Surrealist die Theorie
der Entfremdung des Menschen von sich selbst durch die religionsgebundene, das heifit
biirgerliche, also ausbeuterische Gesellschaft, und die Theorie der neuen Menschwer-
dung durch die Anderung, den Umsturz, den Abbau der bestehenden gesellschaftlichen
Ordnung profilieren.

Die Entfremdung des Menschen, das ist in der Tat das zentrale Thema von Bunuel
in allen seinen Filmen seit ,Un chien andalon®, ,La terre sans pain®, ,L’dge d’or"
und seither. Nazario, der mexikanische Priester in ,Nazarin®, ist ein Beispiel von
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hoher kiinstlerischer Strahlkraft fiir diesen miihsamen Prozefl der Selbstwerdung.
Nazario hat seinen Glauben, und er iibt ihn streng, buchstiblich aus, ist mafilos in sei-
ner Anstrengung, ein heiligmafiges Leben des Guttuns zu fiihren. Sein Wille, ein guter
Mensch zu sein, sein ihm von Gott geschenktes und Gott daher verpflichtetes Leben zu
heiligen in der Caritas, stiftet nichts als Unruhe und trigt ihm nichts als Verfolgung
ein, und unter dem Drang dieser Verfolgung verliert er seinen Glauben. Er wird er
selber in dem Augenblick, da er entdeckt, dafl die Befolgung dessen, was die heiligen
Biicher vorschreiben, was der Glaube lehrt, nur Ungliick mit sich bringt, nur das Lei-
den in der Welt verschlimmert, verewigt; er wird er selber in dem Augenblick, da er,
seines Glaubens an das eminent christliche Anliegen der Rettung und der Heilung der
eigenen Seele und der Seelen der anderen verlustig gegangen, erfihrt, dafl nicht die
Caritas die Welt heilen kann, sondern nur die Solidaritit. In diesem Bekenntnis zur
Solidaritit zeichnet sich die Ideologie des politisch-sozialen Revolutionirs ab, zu dem
— ist zu vermuten — Nazario wird.

Der Name Nazario hat fiir Bunuel einen guten Klang, denn Nazario, der so zum
Antipoden gegen Christus wird, ist ein ehrlicher Mann, in seinem Herzen und seinem
Geist; fern dieser Ehrlichkeit aber ist Christus selbst, der fiir Bunuel das Paradigma,
das giiltigste und bisher am schwersten ausrottbare, fiir alle Verdunklung des Lebens,
fiir Metaphysik, Mystizismus und religidsen Glauben wird, das Paradigma fiir die
Vergewaltigung eines Menschseins, das aus autonomer Kraft, ohne die Kriicken der
Religion, bestehen sollte.

Mit der Apotheose des Kampfs gegen die Religion, also eines Kampfs um die
Freiheit, endete ja schon »L’dge d’or®, dieses kiinstlerische Meisterstiick des filmischen
Surrealismus, in welchem die Union von Sibel und Monstranz, von Kolonisation, Aus-
beutung und Psalmodieren, von Unterdriickung und Hypokrisie sarkastisch gefeiert
und blasphemisch entlarvt wird: am Schluff des Films, zum Ton eines ununterbroche-
nen Trommelwirbels und nachdem der Held alle Symbole der Sklaverei aus dem Fen-
ster geworfen hat, als einer, der einen letzten, endgiiltigen Anlauf zur Revolte nimmt,
treten aus einem einsamen Turm, der das Chiteau de Selligny des Marquis de Sade ist,
die vier ,,Uberlebenden® der bestialischsten Orgie, die je ausgetragen worden ist. Unter
ihnen als erster der ,Herzog von Blangis® mit Schnurrbart und Kinnbart, gekleidet
in der Art, wie die Juden es waren zur Zeit Christi. Der Herzog von Blangis ist un-
verkennbar Christus gleichgesetzt, der also auftritt als der vollkommene Heuchler, un-
ter dessen Gesicht und Gewand der Frommigkeit sich die verworfenste Ausschweifung
verbirgt: ein Kreuz, an dem die Haare des Hypokriten hingen, von Schnee iiberdeckt
und vom Wind umgetrieben, das ist das Schlufbild des Films.

Wie in ,,L’dge d’or® wird auch in , Viridiana® Christus die zentrale Figur des Schlus-
ses, das heiflt, auch in ,, Viridiana® hat jene Absage ihren Hohepunkt in der Blasphemie
gegen die Person von Jesus. Die Bettler und Lumpen, welche Viridiana in einem freien,
nicht mehr kldsterlich gebundenen Nonnentum und einer individuellen Caritas unter
ihre Fittiche genommen hat, brechen, als ihre Herrin und deren Vetter aufler Haus
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sind, in das Schlof} ein, pliindern Kiiche und Keller, setzen sich zu einem wiisten
Fest in den grofien Saal. Und diese Orgie, musikalisch begleitet von Hindels ,Halle-
luja“ ist eine Persiflage auf das Abendmahl, formal bezogen auf die Darstellung des
Abendmahls durch Leonardo da Vinci; die Persiflage auf das letzte Zusammensein
Christi mit seinen Jiingern, nur daff auch Frauen dabei sind, und dafl des Judas Ver-
rat, begangen von einem Aussdtzigen, der Verrat des Nebenbuhlers ist. Der Verrat
vollendet sich im Mord an dem unter den Bettlern, der in der Travestie als Jesus er-
scheint, am Blinden.

Der Blinde kommt in der kiinstlerischen Mythologie Bunuels nicht nur in ,Viri-
diana“ vor, vielmehr immer wieder als der Bose tiberhaupt, als der antipathische Bose;
der, weil er nicht sehen kann, alle beneidet, selbst die Tauben, die doch wenigstens
Augen haben zum Sehen, und der alles erdenklich Widrige tut, um sich fiir seinen
korperlichen Mangel zu richen; und der das Bose eben tut mit einer Miene der Sanft-
mut, zu welcher die Blindheit seiner Augen das Antlitz verniedlicht. Doch die Miene
der Sanftmut ist Maske, das Gesicht der vollkommenen Hypokrisie, der biirgerlichen
Sentimentalitdt, der christlichen Frommigkeit, das Gesicht dessen, der das Paradigma
der erlogenen Liebe und die geistliche wie moralische Rechtfertigung aller gesellschaft-
lichen und politischen Unterdriickung ist.

Solcherart wiederholt sich am Schluff von ,Viridiana® das Bild Christi aus ,L’4ge
d’or®. Es ist ein wildes, ein wiistes, blasphemisches Bild, herausgeschleudert aus tiefster
Abneigung, die vielleicht weniger konstitutionell ist, als vielmehr der Ausdruck sowohl
personlichen Leidens als auch einer ideologischen Fixierung, die kiinstlerisch in den
Formen des Surrealismus zur Provokation fiihrt. Bunuel hat, so habe ich angedeutet,
Distanz gefunden, und aus ihr vor allem, wiewoh! noch aus anderen Motiven, erklirt
sich das ganz andere Christusbild in der , Milchstrafe“.

Dieser Film ist ein Film der theologischen Disputationen. Die Wallfahrt nach San-
tiago de Compostela, auf welcher zwei Landstreicher unterwegs sind, wird zu einer
Wallfahrt durch die christlichen Lehren und Irrlehren. In Bildsequenzen, die trotz der
formalen Klarheit immer auch einen unauflésbaren Rest von Poesie haben, werden die
christlichen Ideen abgehandelt und gegeneinander in Diskussion gebracht: Gottesbe-
weise und deren Widerlegungen, der freie Wille und dessen Leugnung, die Hiresien
und die Dogmen, die Ketzerverhdre und die Sakramente, die Sexualitic (de Sade, der
also auch hier wiederersteht). Und alle diese theologischen Diskussionen, zu denen
bald ein Bild, bald ein Wort assoziativ hinfiihrt, kreisen um Jesus. Die zentrale Ge-
stalt ist nunmehr ein Jesus, den Bunuel in seiner alltiglichen Existenz zeigt: als einen
unbekiimmerten jungen Mann, der scherzend ernst wird und der mit seinen Aposteln,
einer liebenswiirdigen Bande von langhaarigen Landstreichern, durch die Lande zieht
und gerne tafelt und der, als wire er ein Vorliufer von Marx, das Gleichnis vom
schlechten Verwalter erzidhlt; und, wie die Heilung zweier Blinder meint, Wunder
vollbringt, die auch ungeschehen sein kénnten. Die Wanderung auf dem Jakobsweg
nach Santiago de Compostela ist eine Wallfahrt durch die Jahrhunderte, Epochen und
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Personen; Ideen und Argumente stehen unvermittelt nebeneinander, gehen ineinander
iiber.

In dieser offenen und doch so prizis assoziierenden Form ist das Erbe des Surrealis-
mus lebendig. Man macht eine Reise durch Raum und Zeit mit, eingesponnen in die
traumhafte Poesie, mit der sie vorgetragen wird. Diese offene Form entspricht auch
der Offenheit der theologischen Diskussion, und die Abenteuerlichkeit, die den Weg
der beiden Clochards aus Paris kennzeichnet, hat schlieflich die Art eines pikaresken
Romans, wie er fiir den Spanier Bunuel literarisch als Tradition vertraut ist.

Es stellt sich natiirlich die Frage der Blasphemie. Das Erstaunliche ist, dafl die
»Milchstrafie“ keineswegs blasphemisch wirkt. Der Grund liegt im Humor, er liegt
auch darin, dafl Bunuel, so genau er von seinem Atheismus her den ,, Jakobsweg® als
einen Irrweg aufzeigt, diesen Irrweg als einen tief humanen darstellt. Als den Irrweg
einer komischen wie tragischen Suche nach dem Absoluten, den teilnehmend zu medi-
tieren die geistige und geistliche Lust eines zur Luziditit gereiften Atheisten ist, der zu
wissen meint, dafl es fiir den Menschen keinen archimedischen Punkt aufferhalb seiner
selbst gibt. Daher fehlt, so offenkundig es um Glaubensdinge geht, dem Film jede
Metaphysik. Das Christentum, genauer der Katholizismus als eine Form des Christen-
tums, wird so fiir Bunuel zum intellektuell und &sthetisch reichen und faszinierenden
Gleichnis fiir diese menschliche Suche. Und dieses Gleichnis war das Christentum fiir
ihn immer. So dafl sich die Frage stellt, ob er in seinem Atheismus so beruhigt wirklich
ist.

Das Besondere an Bunuels Werk besteht zweifellos darin, daf} dieser Kiinstler wie
kaum ein anderer von den Problemen des Glaubens und damit auch von den Proble-
men der Theologie gefesselt ist. Als Kiinstler, aber gewifl nicht als Denker, leistet
Bunuel in seiner Art einen unschitzbaren Beitrag an die Religionskritik und dariiber
hinaus an die Theologie; er redet theologisch mit, wie das ja iiberhaupt ein Kennzei-
chen des modernen Atheismus ist, daf} er von den theologischen Fragen stindig heimge-
sucht ist; redet freilich nicht mehr wie einst in ,,L’4ge d’or® von der Position der pam-
phletiren Negation des Glaubens aus, sondern von einem Atheismus her, der eine
eigene Position geworden ist. Von einem Atheismus her allerdings, der anders als
der konventionelle, wie er unseren Alltag durchtrinkt, theologisch reflektiert.

Allgemeiner indessen wird Bunuel im Blick auf die Religionskritik zu sehen sein als
Teilhaber an dem in unseren Tagen breit ausgeficherten gesellschaftskritischen Film-
schaffen. Religionskritik und Gesellschaftskritik gehen bei ihm Hand in Hand, jene
entwickelt sich in wesentlichen Momenten aus dem sozialen Aggressionswillen, der sein
Werk durchgehend auszeichnet. Vom gesellschaftskritischen Film, wie es ihn gibt, seit
der Film erkannt worden ist als ein Medium der Reflexion iiber unsere Verhiltnisse,
kann in allen seinen Ausprigungen an dieser Stelle natiirlich nicht die Rede sein.

Seinen in vielerlei Aspekten variierenden Beitrag an die Religionskritik wird man
indessen generell festhalten miissen. Es wird auch nicht unstatthaft sein, die Genese
cines Teils der Religionskritik im Film oder einer bestimmt geprigten Religionskritik
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in einem ursichlichen und prinzipiellen Zusammenhang mit der Gesellschaftskritik zu
erkliren. Wo immer von dieser Position aus, welche auch deren ideologische Fundie-
rung sein moge, die Instanzen der Autoritit angegriffen werden, zielt der Angriff auch
auf die Kirche als Institution und als Sachwalterin der Religion. Das Spektrum dieser
Kritik freilich ist breit, und es wire im Rahmen einer Uberschau, wie sie hier versucht
wird, aussichtslos, es im einzelnen zu bezeichnen. Im Mittelpunkt dieser Kritik steht,
das liflt sich zweifellos iibereinstimmend feststellen, die Auffassung, dafl mit dem
Ende der Religion auch ihr Versagen konstatiert werden mufi.

Von ihrem Versagen geht, in seiner Art, auch Pier Paolo Pasolini aus. Beispielhaft
konstatiert der Italiener dieses Versagen in ,Teorema®, der, wie schon ,II wangelo
secondo Matteo®, aber auch wie alle seine anderen Filme metaphorischen Charakter
hat und in der Verschliisselung einer am Sakralen gebildeten Sprache ein Wirklichkeits-
verstindnis aufzeigt, das ausgerichtet ist auf die utopische Hoffnung; im géttlichen
Eingreifen konkretisiert sich diese Hoffnung. ,, Teorema“, von der Heimsuchung einer
biirgerlichen Familie durch einen gottlichen Jiingling meditierend, ist die mittels De-
duktion zur Anschauung und Einschbarkeit gebrachte Konkretisierung des Satzes, dafl
der Glaube Berge versetzt. Dabei geht es nicht um Glauben in christlichem Geist. Paso-
linis Religiositit, selbst wenn sie sich biblischer Gleichnisse und der Sitze des Evange-
liums bedient, selbst wenn sie sich in den soziologischen und kultischen Formen des
Katholizismus duflert, die das religitse Lebensgefiihl eines Italieners prigen und seine
personliche Kultur iiber die Absage an die Kirchlichkeit hinaus bestimmen — diese Re-
ligiositit ist ein numinos beschaffener Humanismus: eine Mythologie, so méchte man
sagen, des Glaubens an die Veridnderbarkeit des Menschen; zu ihr gehort das Géotliche,
gehort ein Gott, der konsequenterweise vor allem charismatischen Charakter hat.

Pasolini demonstriert diese Verdnderbarkeit an den Schicksalen der Angeh&rigen
dieser Familie, die ohne Mdglichkeit eines Widerstands der Gegenwart des ,gottli-
chen® Jiinglings ausgeliefert sind. Des Jiinglings, der Gott ist (ein Gott, sicher nicht der
des Evangeliums), und der in ihnen allen, Frauen wie Minnern, Liebe erweckt und ihnen
Liebe schenkt, im ganz und gar korperlichen Sinn. Man wird also sagen diirfen, daff
Pasolinis politisches und soziales Weltbild in seinem Fundament marxistisch ist, in sei-
ner Selbstdarstellung aber von sakraler Gebirde und einer Religiositit, die sinnfillig
macht, daf} die totale Selbstentiuflerung des Menschen der unabdingbare Wert ist,
der schlieflich zur Verinderung, das heifit zur Revolution fiihrt. Wertet man ,Teo-
rema” auf seinen gedanklichen Gehalt hin, so wird man die Symbiose zu analysieren
haben, die in diesem Werk Marx und Freud eingegangen sind. Freudsche Perspektive
wird greifbar darin, dafl Pasolini seine These der Verinderbarkeit im Gleichnis der
Befreiung und Erfiillung des Sexus exemplifiziert; die Perspektive Marxens darin,
dafl er als konstituierendes Element dieser Verdnderbarkeit zugleich die Methode des
Klassenkampfs freilegt.

Diese Grundhaltung von ,Teorema” wird man nun aber zweifellos in doppelter
Weise, gegensitzlich nimlich, interpretieren kiénnen. Man wird erstens fragen kon-
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nen, ob Pasolini die Wichtigkeit Gottes in seiner Abwesenheit vorstellt: durch seine
Abwesenheit (nach dem Abschied von der Familie) spricht sich dann seine Notwendig-
keit aus. In diesem Fall zeigt Pasolini, wie Gott, als Gast empfangen, die Mitglieder
der Familie, sie alle nacheinander in Besitz nehmend — sie heimsuchend —, alle zu
sich selber fiihrt, sie alle sich selbst erst entdecken 14fit; in der Meditation des Flei-
sches sich entdecken laf}t, die sie so lange gliicklich macht, als Gott sie besucht; danach
verlieren sie den ,,Kopf“ und werden ungliicklich. Man wird aber auch umgekehrt in-
terpretieren konnen, dafl die Gegenwart des Gastes die Familie schindet und jeden
von ihr fiir sein Gliick unerreichbar macht, alle aber, als er geht, in ihrer Bestimmung
zuriicklift, threm Heil oder ihrer Verdammnis: der Wahn des Dienstmidchens wiirde
dann wirklich Heiligkeit, die Existenz des Vaters, des von seinem Reichtum wie von
seinen Kleidern entbléfiten Mannes, die der Selbstentsagung, gleichnishaft im Gang
durch die Wiiste und im Schrei, der einzig noch Kommunikation vermittelt (der Schrei
der letzten Verlassenheit vor Gott); die Mutter wiirde ihren Komfort, nachdem sie ihn
im Geschlecht gesucht hat, kiinftig im Gebet suchen (nicht den Glauben, sondern
die Selbsttiuschung davon); der Sohn bliebe von den Halluzinationen einer selbstsiich-
tigen, sinnentleerten Kunst umgetrieben, die Tochter wiirde in der Dammerung von
Kérper und Seele verwesen.

In jedem Fall ist es Pasolini méglich, durch die Schicksale der Heimgesuchten sein
Bewufltsein von der Welt auszudriicken: In der Mutter die Riickkehr, nach einer
Phase der Selbsterkenntnis, in die Abgestorbenheit des biirgerlich beruhigten Gewis-
sens; im Vater die L&sung der sozialen Probleme, der Probleme von Arbeit und Eigen-
tum; im Sohn die Auffassung von den Funktionen der Kunst und der Kritik, deren
eine in der authentischen Berufung, deren andere in der Fihigkeit besteht, eine Schop-
fung danach zu beurteilen, wie sie die Schemen bricht. Die wichtigste Figur indessen ist
die Magd: sie verkorpert die Sehnsucht nach der Erde, mit der sie sich vereinigt, indem
sie sich lebendig begraben 1ift, und aus welcher das Wunder der Trine quillt. Das
heifit: die Erde wird fruchtbar, die Udnis (die Wiiste des Vaters) wandelt sich in
Frucht. Pasolini gestaltet in dieser Figur, die als Kontrast zu der des Vaters zu be-
greifen ist, den Mythos von der Verinderung der Welt, die, so politisch sie gemeint ist
— und die Magd symbolisiert das Subproletariat, von dem die Rettung kommen
soll —, bei thm die Geste des Sakralen hat.

Was an Pasolinis filmischem Werk und in aller seinen Auflerungen vielleicht am
schwersten verstindlich erscheint, ist die Art, wie er seine Neigung zum Marxismus mit
einer ausgesprochen religitsen Grundhaltung verbindet. Zeigt sich darin ein innerer
Konflikt? Pasolini selbst streitet einen solchen:Konflikt ab. Er sieht darin keinen Kon-
flikt, jedenfalls nicht, wenn wir den Marxismus und das Christentum als das betrach-
ten, was beide — nach seiner Auffassung — urspriinglich waren, und nicht blof als das,
was aus ihnen im Lauf der Jahre und infolge des menschlichen Bestrebens geworden ist,
die Geschichte den eigenen Bediirfnissen anzupassen. ,Ich betrachte mich als Marxisten
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im urspriinglichen Sinn, und ich sehe keinen Zwiespalt zwischen dieser Weltanschauung
und der christlichen Auffassung von der Liebe. Das Problem liegt viel eher darin, daf}
die Kirche in der heutigen Welt nicht mehr christlich im urspriinglichen Sinn genannt
werden kann.“ Fiir Pasolini schliefft eine atheistische Weltanschauung die Achtung vor
der Religion nicht aus. Zudem ist fiir ihn eine atheistische Weltanschauung nicht die
einzige, die innerhalb des Marxismus mdglich ist. Sobald man sich iiber die wahre
Natur der Wechselbeziehungen zwischen den verschiedenen sich bekimpfenden Ideolo-
gien unserer Gesellschaftsordnung klar wird — so sagt er —, erkennt man, daff der
grofle Feind Christi nicht der kommunistische Materialismus ist, sondern der biirger-
liche Materialismus — das geht aus ,Teorema® deutlich hervor.

Pasolinis Filme, soweit sie dieser religidsen Fragestellung verpflichtet sind, und diese
Fragestellung ist in ihnen zentral, setzen kiinstlerisch die These, daf} es, wenn die Welt
und mit ihr die Kirche sich erneuern sollen, der Riickkehr zu den Urspriingen bedarf.
»nleorema® zeigt eine Welt des biirgerlichen Materialismus, in welcher die Kirche
nicht unmittelbar anwesend ist — was ja eben fiir die biirgerliche Welt typisch ist —,
die aber das Bild einer Kirche spiegelt, welche sich einer Moral anpaflt, die in ihrem
Wesen vorchristlich ist, weil sie nicht auf der Nichstenliebe, sondern auf dem Ehrge-
fiihl beruht, einem Ehrgefiihl, das sich in der Biirgerlichkeit profaniert und verflacht
hat. Ehrgefiihl statt Néchstenliebe: diese Weltanschauung steht fiir Pasolini in enger
Beziehung zur stoischen und epikureischen Philosophie, die ein Uberbleibsel aus der
romischen Kultur ist. Auf dieses zentrale Ehrgefiihl geht denn auch — so lautet seine
Kritik — viel von dem Pomp und von der Prunkfreudigkeit der Kirche zuriick. Die
Betonung des Ehrgefiihls jedoch steht in direktem Gegensatz zu allem, wofiir Christus
sich eingesetzt hat.

Dieser Auffassung entspringen denn auch in , I/ vangelo secondo Matteo® Pasolinis
Darstellung und Interpretation von Jesus. Sein Film iiber Jesus ist kiinstlerisch die
Konsequenz eines Schaffens, in dem sich von allem Anfang an sozialer Realismus und
poetische Sakralsymbolik verbunden haben — in ,Accatone” sowohl wie in ,Mamma
Roma“. Pasolini nimmt Jesus sakral, wenn auch nicht in der Tradition der Offenba-
rung, wahr und setzt ihn als sozialrevolutionire Gestalt von gegenwirtiger Bedeutung
vor uns hin. Der Film geht also, wenn man so will, auf den Entschlufl und den Wunsch
zuriick, eine Anniherung zwischen den gesellschaftlichen und religiésen Formen der Er-
neuerung, die nottut, herbeizufithren. Die Wahl der Stoffquelle, das Matthidus-Evange-
lium, erkldrt sich dadurch, daf§ fiir Pasolini der besondere Wert dieses Evangeliums im
Blick auf unsere Zeit darin besteht, dafl es ein ,Beispiel grofler Strenge und absoluter
Kompromifilosigkeit darstellt, ohne aber je moralistisch zu wirken. Einer der Grund-
sitze, auf denen es meiner Meinung nach beruht, ist der, daff jeder Kompromif§ als
grofite Siinde zu betrachten ist. Das Matthdus-Evangelium erscheint mir zudem als
Vorbild klaren und unabhingigen Denkens und als Musterbeispiel der Lehre einer
unsentimentalen Liebe, die weder viaterlich noch briiderlich ist.”
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Jesus im ,Vangelo secondo Matteo® ist denn auch eine Konstrastgestalt, und in sol-
cher Art polemisch formuliert, zu einer Kirche, die sich auf Christus beruft und — nach
den Worten Pasolinis — ,blindlings Nichstenliebe predigt, ohne die Ursachen ihrer
Liebe und ihres Hasses zu kennen . . . Sie stellt der Wirklichkeit blof} eine vage, allum-
fassende Idee der Liebe gegeniiber, die sich in ihrer Verallgemeinerung antidemokra-
tisch auswirkt. Die Kirche hat kein Verstindnis fiir das fest begrenzte demokratische
Erlebnis; ihre Verbriiderung (oder ihr unentwickelter Sozialismus) umfafit alle ohne
jeden Unterschied. Es gehort aber zu den Rechten des Menschen, nicht einfach blind-
lings geliebt zu werden.©

Pasolini sieht sich selbst wohl richtig, wenn er — trotz der religitsen Problemstel-
lung in seinen Filmen — von sich sagt, daf} er einer der am wenigsten vom Katholizis-
mus beeinflufiten Manner im heutigen kulturellen Leben Italiens sei. Er streitet ab,
iiberhaupt einen katholischen Hintergrund zu haben und bekriftigt diese Feststellung
mit dem Hinweis, dafl sich seit seinem vierzehnten Lebensjahr seine religiose Lektiire
auf die Bibel beschrinke. Wenn man bei thm also von einem religidsen Bekenntnis
sprechen mochte, so wird man dieses mit seinen cigenen Worten so tun kdnnen, daff
man dieses Bekenntnis als eine allgemeine geistige Haltung definiert, die darin besteht,
dafl er die Welt als eine sakrale Einheit sieht. ,Meine Vision vom Menschen ist im
wesentlichen episch-sakral, besonders wo es um die vom Schicksal benachteiligten,
auferhalb des historischen Gewissens stehenden Menschen geht.®
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Friedrich Diirrenmatts Dramaturgie der Politik

Was kann ein Theaterschriftsteller diesseits des Ideologischen und diesseits des Ab-
surden zur politischen Situation sagen? In seiner Mannheimer Schillerrede (1959) stach
Friedrich Diirrenmatt in die biirgerliche #nd marxistische Ferse. An den heimatkundi-
gen Adressaten gerichtet, sagte er, Brechts Argernis erregende Entscheidung fiir die
Seite der Revolution stelle ,an uns die Frage nach unserer Antwort auf unsere Zeit“ !,
Haben wir eine umfassende Antwort? Ist sie diesseits eines ideologischen Nenners tiber-
haupt mbglich? Hat der Kritiker Diirrenmatt eine Antwort? Eine patente Antwort, das
grofle Rezept liefert nur mehr eine Ideologie. Nur wo eine ,Idee® alle Wirklichkeit
interpretiert, die Geschichte kritisiert, das Bewufitsein korrigiert, die Gesellschaft ordnet,
enthilt der Gesamtnenner auch schon die Teilnenner. Anderswo kommt es zum Kon-
flikt zwischen pluralistischen Teilnennern, deren Ganzheitshorizont sich meist nur noch
als ,,Negation der Negation“ versteht.

Was ist nach Diirrenmatt die Aufgabe des Theaters und ihres Schriftstellers? Nicht
eine Ideologie propagieren, sondern durchschauen. Dies bedeutet ,, Wirklichkeit® kritisch
einfangen und auf der Biihne vorzeigen. Nicht das Vorwissen, Uberwissen, Mafistab-
wissen der Ideologie, nicht ihre verwaltende Supergerechtigkeit, nicht eine Ordnung,
die zuerst und vor allem den Michtigen dient. Der Theaterschriftsteller soll nach Diir-
renmatt das Inhumane der verschiedenen Machtspiele erkennen und darstellen. Er muf}
Menschsein in Gerechtigkeit und Freiheit als das anerkennen, was es ist, nimlich ein
dialektisches Problem, ein wihrender Konflikt, gesteigert manchmal bis zum Paradox
und also nicht Verschnbaren. Konflikte sind auf der Ebene des Moralischen auszu-
tragen. Daher ist der Theaterschriftsteller immer Moralist. Unaufhebbar erscheint im
Leben der einzelnen und der Gruppen die Diskrepanz zwischen emotionalen Ansprii-
chen und Wirklichkeit, zwischen emotionalem Verhalten und rationalem Anspruch. Ein
Thema, das auf der Ebene des Privaten Max Frisch seit dem ,Stiller® nicht mehr
losgeworden ist.

Gerechtigkeit, wasist das? Die Gerechtigkeit des Bischofs und des Kaisers in den ,, Wie-
dertdufern®, die Geschiftsgerechtigkeit ihrer Belagerer und die Gerechtigkeit des naiv
arm gewordenen Tdufers Knipperdollinck, die Gerechtigkeit des Kriminalkommissars
Birlach, die Spiel-Gerechtigkeit der pensionierten Juristen in der ,Panne®, die Glau-
bens-Gerechtigkeit des ,Blinden®, die politische Gerechtigkeit eines Romulus, die fana-

1 Fr. Diirrenmatt, Theaterschriften und Reden (Ziirich 1966) 225.
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tische Gerechtigkeit des Staatsanwalts , Mississippi®, die listige Gerechtigkeit des Bett-
lers Akki, die schwierige Gerechtigkeit des Kurrubi-Himmels, die parzenhaft groteske
Gerechtigkeit der ,,Alten Dame®, die Selbstgerechtigkeit Giillens, die unberechenbare
Gerechtigkeit des ,,Zufalls*, die michtige Ungerechtigkeit der politischen Macht? Diir-
renmatts Thema. Und wie fiir Brecht Gnade gibt es fiir Diirrenmartt Gerechtigkeit
allenfalls auf der Biihne.

In den Jahren, da idealistisch Junge und melancholisch Linke nach einer Reform
an Haupt und Gliedern der Gesellschaft rufen, nach nichts weniger als einer patenten
Revolution (als ob eine Revolution nicht auch wieder Hiupter zeugen und Glieder
unterwerfen wiirde), stellt sich der Theaterautor Diirrenmatt einer Analyse der poli-
tischen Gerechtigkeit. Daf} es ,komddiantisch akademisch®, in einem ,Monstervortrag
iiber Gerechtigkeit und Recht®?, ,von Geschichten ausgehend® geschah, ist Diirren-
mattisch und ein literarisches Kabinettstiick. Die Einleitung markiert Selbstbeschei-
dung, Satire und den moglicherweise erforderten Riickzug. Der Hauptteil erzdhlt
eine Geschichte am Anfang und eine am Ende aus ,Tausend und einer Nacht® im
Diirrenmatton. Die erste Geschichte wird variiert, zu Modellen zugerichtet. Mit der
kommentarlosen Geschichte am Ende examiert der akademische Komddiant den
Zuhbrer und Leser.

Die erste Geschichte

Sie ist eine ,ideale, positive Geschichte® und hat als solche ein Geschehen, einen
Beobachter und einen Erklirer. Beobachter ist der Prophet Mohammed, Erklarer
Allah selbst. Der Prophet beobachtet von einem Hiigel, daf} an einer einsamen Quelle
ein erster Reiter einen dritten erschldgt, weil er meint, dieser habe ihm seinen Geld-
beutel entwendet. In Wirklichkeit hat ein zweiter Reiter den entfallenen Geldbeutel
an sich genommen. Aus dem Vorfall schliefit der Prophet: ,die Welt ist ungerecht.”
Ein Dieb kommt davon, und ein Unschuldiger wird erschlagen. Aber Allah muf}
seinen Propheten‘aufkliren. ,Der erste Reiter hatte das Geld, das er verlor, dem
Vater des zweiten Reiters gestohlen. Der zweite Reiter nahm zu sich, was ihm schon
gehdrte. Der dritte Reiter hatte die Frau des ersten Reiters vergewaltigt. Der erste
Reiter, indem er den dritten Reiter erschlug, richte seine Frau® (11f.). Uber den
wahren Sachverhalt aufgeklirt, lobt der Prophet die Gerechtigkeit Allahs.

Nunmehr setzt sich der Logiker Diirrenmatt ans Schachbrett. Zufille, Unfille,
schon ein anderer Beobachter kénnen Geschehen und Erklirung verindern. Hitte der
Prophet nur ein wenig menschlich gehandelt, seine unbeteiligte Beobachterstellung
verlassen und den ersten Reiter auf den verlorenen Beutel aufmerksam gemacht, die

2 Fr. Diirrenmatt, Monstervortrag iiber Gerechtigkeit und Recht nebst einem helvetischen Zwischen-
spiel. Eine kleine Dramaturgie der Politik. Ziirich: Arche 1969. 120 S. Lw. 11,80. Die Zahlen in Klam-
mern beziehen sich auf die Seitenzahl dieses Bands.
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» Weltgerechtigkeitsmaschinerie® wire an dieser Stelle nicht in Gang gekommen. Allah
hitte sie und sich nicht erkldrt. ,Mit einem Gran Menschlichkeit hitten wir Tonnen
an gortlicher Gerechtigkeit eingebiifit® (13). Das wire die erste Variante.

Die zweite Variante®. Wie, wenn der Beobachter auf dem Hiigel nicht als Prophet,
sondern als Krimineller eingegriffen, nimlich den Geldbeutel an sich genommen hitte?
Dann wire der zweite Reiter nicht zu seinem Recht gekommen und die Vergewal-
tigung der Frau des ersten Reiters nicht gesiihnt worden. Ergebnis: ,die Gerechtig-
keit ist unvollkommen®. Auch Allah hitte sie nicht beweisen kénnen. Logisches Fazit:
»Mischt sich ein Beobachter in irgendeiner Weise in das Geschehen, welches er beob-
achtet, dndert sich das Geschehen und damit das Resultat des Geschehens® (15). Lite-
rarisches Fazit: ,Die Briichigkeit und die Exklusivitdt der dichterischen Gleichnisse
kommen zum Vorschein ... und wir sollten uns eigentlich fragen, ob denn ein dich-
terisches Gleichnis etwas beweise, oder ob es bloff demonstriere, was nur mit logischen
Mitteln zu beweisen ist®, ja vielleicht iiberhaupt ,nicht bewiesen, sondern nur ver-
mutet werden kdnne“4 (16 f.).

Die dritte Variante. Der Beobachter ist ein Wissenschafler. Allah fiele fiir eine Er-
kldrung aus, weil er, ,falls er schon redet, mit Wissenschaftlern nicht zu reden pflegt®
(17). Der Wissenschaftler wiirde den Vorfall nicht wie der Prophet und auch nicht
wie Allah interpretieren. Aus der Beobachtung eines einzigen Falls auf die ,Unge-
rechtigkeit” oder ,,Gerechtigkeit® der Welt zu schliefien, erschiene dem Wissenschaftler
methodisch nicht statthaft. Er kann weder den ,Zufall“, noch eine Reihe von Varian-
ten ausschliefen. Fazit des Theoretikers Diirrenmatt: ,Der Wissenschaftler wendet
die Begriffe Gerechtigkeit und Ungerechtigkeit nur zégernd an, sie sind ihm wissen-
schaftlich als mehr politische und moralische, ja religiose Begriffe leicht suspekt® (18).
Der Wissenschaftler wiirde die Vorfille nur als ,Rechtsbriiche® bezeichnen. Aber in
einem Land mit ,vorrechtlichen Zustinden® schiene ihm auch dieser Begriff noch
bedenklich. -

Was hat die schéne, ,positive® Geschichte mit unserer Art der Interpretation von
Wirklichkeit zu tun? Die Absicht des Propheten muf} logisch in Frage gestellt werden.
Die Ansicht Allahs erscheint nicht beweisbar. Auflerdem redet Allah im ,wissenschaft-
lichen® Zeitalter gar nicht mehr. Zu allem hin scheinen einem Wissenschaftler oder
kritischen Menschen von heute Zustand und Umwelt der drei einsamen Reiter , fiir

3 Auffallend, daf auch Hbllerer und Max Frisch in ihrem dramaturgischen Briefwechsel (Literarisches
Colloquium, Berlin 1969) vom Variantenspiel und Variantentheater sprechen. Das Variantenspiel hat
etwas mit der ,Simulationstechnik® von D, Wellershoff gemeinsam (,Literatur und Verinderung® 1969).
Gemeinsam ist beiden eine experimentelle Einstellung zum Zwedk der Verinderung oder Verdnderbar-
keit.

4 Wiederum auffallend, dafl Frisch im erwihnten Briefwechsel mit Eollerer sich unter eben diesem
Gesichtspunkt ebenfalls gegen die Parabel (im Hinblidk auf Brechts Parabeln) wendet: ,Die Parabel
tendiert zum Quod erat demonstrandum, sie impliziert Lehre, unweigerlich wird sie didaktisch. ..
Die Parabel geht meistens auf. Hang zum Sinn. Sie tiuscht Erklirbarkeit vor, zumindest Zwangs-
liufigkeit* (Dramatisches. Ein Briefwechsel. Berlin 1969, 18 f.).
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eine Welt, die an Uberbevélkerung leidet und nach der Pille greift, atypisch zu sein®,
atypisch fiir eine Welt, die ,von Riesenstaaten beherrscht wird, in Riesenstidten
wohnt und in Riesenbetrieben arbeitet; kurz, der Wissenschaftler stellt die Giiltigkeit
unseres Modells in Frage® (20).

Das Wolfsspiel und das Gute-Hirte-Spiel

Das archaische Modell muf8 modifiziert werden, und zwar so, ,daf} es sowohl fiir
den Biirger eines biirgerlichen als auch fiir den Biirger eines sozialistischen Landes
gilt“. ,Fiir einen klassischen Biirger haben die drei Reiter zwar verstindlich, aber
gesetzeswidrig gehandelt. Dafl jeder versucht, sich durchzusetzen und seinen Besitz
und seine Macht auf Kosten der anderen zu vermehren, nimmt der klassische Biirger
als natiirlich an, er ist ein Realist. Homo homini lupus® (20 f.). Um einen Krieg aller
gegen alle zu verhindern, hat man sich zu ,gewissen Spielregeln verpflichtet, genauer:
Zwischen den Wolfen wurde ein Spiel etabliert”, das Spieler und Beute absichert: Das
Wolfsspiel . Spielstein ist das Geld, die Summe einsatzfihiger Steine das Kapital, der
Gewinn aus den Spielziigen die Beute. ,Das Spiel selbst erzwingt den Schiedsrichter.
Dieser Schiedsrichter ist der biirgerliche Staat® (23 £.). Er bedient sich der Polizei und
der Paragraphen. Wer sich nachweisbar spielwidrig verhilt, wird bestraft.

Der vom Sozialismus iiberzeugte Biirger wird den Vorfall an der Quelle anders
deuten. ,Nicht die Welt ist ungerecht®, wie der Prophet meint, ,sondern die Gesell-
schaftsordnung, die Ungerechtigkeit dieser Ordnung liegt im Geldbeutel, den der
erste Reiter besitzt® (26). Gehort der Geldbeutel allen, wird der Diebstahl sinnlos,
sogar unméglich. Das Wolfsspiel ist fiir den sozialistischen Biirger ,amoralisch®. Der
Staat als Schiedsrichter garantiert im Wolfsspiel ,die Beute aus unmoralischen Spiel-
zligen®.

Das biirgerliche Wolfsspiel entstand aus ,bestimmten Skonomischen Schwierigkeiten®,
die ein abstraktes Bezugssystem zwischen Menschen und der Herstellung von Dingen
erzwangen. Das' Problem liegt fiir den Sozialisten darin, da er das alte Bezugssystem
iibernehmen muf. Er kann nur ,auf dem alten Schachbrett ein neues Spiel vorschla-
gen. Dazu braucht er einen anderen Ausgangspunkt und eine neue Spielregel. Er muf}
die Wolfe in Limmer umprogrammieren. Glaubt der klassische Biirger, der Mensch
sei ein intelligenter Wolf, glaubt der Sozialist, der Mensch sei ein intelligentes Lamm®
(28 £.). Dem biirgerlichen Wolfsspiel ,setzt er das ,Gute-Hirte-Spiel® der sozialistischen
Gesellschaft entgegen®. Die Spielsteine und die Beute gehdren allen. Die Verwirkli-

5 Wolfsbild und Metapher wurden in der jiingeren Literatur hiufig verwendet, z. B. von Hermann
Hesse, Bert Brecht, Hans Magnus Enzensberger (,Verteidigung der Walfe gegen die Limmer®), Peter
Riithmkorf, Diirrenmatt verwendet sie in der Gangsterkomddie ,Frank der Fiinfte®, die ohne Brechts
sDreigroschenoper® nicht zu denken wire. Der Pefsonalchef Egli im Prolog zum Publikum: ,Der Mensch
ist nicht frei, er lebt im Geschift / Von Wolfen umstellt, von Hunden umklifft / Im Kollektiv gefan-
gen / Vom Nichsten beschattet, den er selber bewacht.®
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chung dieses Ideals ist freilich schwierig. ,Es fiihrt zwangsliufig dazu, dafl nur ein
Teil der Limmer, wenn auch der weitaus groflere Teil, Limmer bleiben diirfen...
Biirgerlich ausgedriickt, ein Teil Wolfe miissen Limmer spielen, und ein Teil der
Wolfe diirfen Wolfe bleiben. Die Wolfe haben die Beute der Limmer zu verwalten
und sie gegen fremde Wolfe zu verteidigen®, das heiflt, sie sind ,Wolfe auf Zeit,
humanistische Wolfe, gute Hirten. Zerfallen die Spieler des Wolfsspiels in spielstein-
arme und spielsteinreiche Spieler, zerfallen die Spieler des Gute-Hirte-Spiels in Be-
wachte und Wichter® (30). Die Wichter miissen die Limmer, die davon trdumen,
Wolfe zu werden, an ihrem Traum und Instinkt hindern. Es stellt sich iiberdies heraus,
dafl die Wichter auf Zeit ,,unbedingt Wolfe bleiben wollen, sich deshalb oft unter-
einander zerfleischen und sich endgiiltig 2ls Wolfe etablieren. Anders gesagt: Im Gute-
Hirte-Spiel haben die Spieler bald wie im Wolfsspiel nur noch den Schiedsrichter
(die etablierte Klasse der Walfe) zum Gegner und sind damit hoffnungslos im Nach-
teil. In diesem Zeitpunkt haben sich die beiden Spiele derart angenihert, dafl sich
die Schiedsrichter kaum noch unterscheiden, um so weniger 8, als die beiden die Spiel-
regeln auszutauschen beginnen® (31). Ins Wolfsspiel werden Spielziige des Gute-Hirte-
Spiels eingefiithrt, ins Hirtenspiel Ziige des Wolfsspiels. ,Der Staat ist in beiden Spiel-
bereichen zu michtig geworden.*

Das Modell der drei Reiter an der Quelle ist nach diesen Uberlegungen erneut
durchzuspielen, einmal mit biirgerlichen, einmal mit sozialistischen Reitern. Wenn
sich anstelle des Propheten oder des Wissenschaftlers ein Polizist an der Quelle auf-
hilt, so sind verschiedene Moglichkeiten denkbar. Versteckt — nicht versteckt, auch
diebisch — redlich, ein bewachter Bewacher usw... Wichtiger ist dem Dramaturgen
eine andere Uberlegung. Wer reitet heutzutage in unseren Gegenden? Doch nur Herren
aus ,exklusiven Kreisen®. Solche Herren, ,sehr reiche Kapitalisten oder iiberaus mach-
tige Parteimitglieder® haben den Diebstahl einer Brieftasche nicht nétig, weil sie
»weitaus grofiere Summen auf legale und viel wirkungsvollere Weise zusammen-
stehlen.® Es wird sich also ,an der einsamen Quelle nichts ereignen® (35 f.). Unser
Prophet wiirde die Gerechtigkeit der Welt preisen, aber Allah miifite ihm das Gegen-
teil klar machen. Allerdings, ,Allah wiirde diese Worte nur in einem biirgerlichen
Staate ausrufen, in einem sozialistischen Staate wiirde er schweigen, seine Redefreiheit
ist dort stark eingeschrinkt® (37).

Das Paradox Mensch und das Problem der Gerechtigkeit

Der Prophet — wo es ihn noch geben darf — stellt nach Diirrenmatt immer die
Ungerechtigkeit der Welt fest. ,Die Gerechtigkeit ist eine Idee, die eine Gesellschaft
von Menschen voraussetzt® (37). Das Problem der Gerechtigkeit liegt erstens im
problematischen Verhiltnis der Idee zur Wirklichkeit und zweitens im Begriff des

8 Tm Text stcht ,um so mehr®, aber die sprachliche Logik erfordert ,um so weniger®,
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Menschen selbst. ,,Der Begriff Mensch ist ein Doppelbegriff. Er bezeichnet ein Beson-
deres und ein Allgemeines® (38), eine Existenz, die nicht aufgeht im Allgemeinen, und
ein Allgemeines, das sich nicht deckt mit dem Individuum. Damit, sagt Diirrenmatt,
werde der Mensch ,paradox® (40) und jede gesellschaftliche Ordnung problematisch.

Eine gerechte Gesellschaftsordnung hat zwei Konstruktionsméglichkeiten. Sie kann
vom Individuum oder vom allgemeinen Begriff, von der Gesellschaft ausgehen. Die
y1dee der Gerechtigkeit® ist in den beiden Ausgangspunkten verschieden. Das Recht
des einzelnen er selbst zu sein heifit , Freiheit®; das Recht auf seiten der Gesellschaft
heifit ,Gerechtigkeit®. Mit diesen beiden ,Ideen muf8 die Politik operieren®. Ohne
Freiheit wird sie ebenso unmenschlich wie ohne Gerechtigkeit. Aber ,absolute Freiheit®
und ,absolute Gerechtigkeit* widersprechen sich. Der Konstruktionsversuch einer ge-
rechten Gesellschaft vom Individuum her ergibt das Wolfsspiel, der Konstruktions-
versuch vom Gemeinsamen her das Gute-Hirte-Spiel. Gerechtigkeit und Freiheit
decken sich im Wolfsspiel nur fiir den spielsteinreichen Spieler oder fiir jene, die
hoffen kénnen es zu werden. Die spielsteinarmen Spieler sind nicht in der Lage, ihre
Freiheit zu niitzen. ,Die Moral wird ein Vorrecht der spielsteinreichen Spieler® (43 £.).
Das Gute-Hirte-Spiel dagegen steht vor dem Anreiz- und Verteilungsproblem. Das
Spiel wird reizlos, der Spieler als Spieler verletzt, die Spielintensitdt ldfit nach, wenn
die Spielbeute allen gehort. Die Verteilung der Beute wird nicht ohne Gewalt gesche-
hen. Auch hier bleibt der Arbeiter ein unfreier Spieler. ,Frei ist er nur insofern, als
es keine freien Spieler mehr gibt“ (49).

Nivelliert der Schiedsrichter des Wolfsspiels die spielsteinreichen Spieler durch
erhShte Abgaben, wird das Wolfsspiel ,zum versteckten Gute-Hirte-Spiel. Da die
Nachteile des Hirten-Spiels erkennbar sind, kénnen aber die Wolfsspieler durch Argu-
mente an ihrem Wolfsspiel festhalten. ,Das Wolfsspiel wird ideologisch® (45). Auf
der Gegenseite nihert sich das Gute-Hirten-Spiel in der hoch industrialisierten Gesell-
schaft aus Skonomischen Sachzwingen dem Wolfsspiel. Da es dem unfreien Arbeiter
das Gefiihl geben muf, er sei frei, ,kommt auch das Gute-Hirte-Spiel ohne Ideologie
nicht aus®. ,Ideologien sind die Kosmetika der Macht®, dariiber hinaus ,Ausreden,
an der Macht zu bleiben, oder Vorwinde, an die Macht zu kommen® (50 f.). Aber
das Machtproblem steckt noch tiefer, Jede gesellschaftliche Ordnung, die das Paradox
Mensch organisieren und domestizieren mufl, braucht Herrschaft. Herrschaft wird seit
je dsthetisiert und gerechtfertigt durch Ideologie.

Gelingt die Verwandlung verwaltungstechnischer und schiedsrichterlicher Funktio-
nen ,in emotionale Realititen®, wird aus dem Staat ,Heimat® und ,Vaterland“. Der
cinzelne vermag sich emotional zu identifizieren mit dem michtigen, sinnvoll erschei-
nenden, schénen , Uberwolf. Fehlt dem Staat die emotionale Strahlkraft, bleibt oder
wird er ,eine blofRe Institution®7. ,,Seine Ideologie wird nicht mehr geglaubt® (56 ff.).

7 Hier scheint mir eines der Probleme der Bundesrepublik als Staat zu liegen. Die emotionale Strahl-
kraft fehlt ihr weitgehend, so daf sie fast nur als ,Institution® erscheint. Ahnliches gilt umgekehrt auch
fiir die katholische Kirche. Thre emotionale und zum Teil auch ideologisch bedingte ,Strahlkraft“ nimmt
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Das Verhiltnis des Einzelwolfs zum Uberwolf wird ein distanziertes und kritisches.

Tatsichlich sind fiir das Wolfsspiel und das Gute-Hirte-Spiel ,.die Intellektuellen
zum Feind geworden®, weil sie die ,Ideologie® der Macht und den ,Verrat® an der
eigenen Ideologie durchschauen. Aus Vernunft und Einsicht konnen sie ihre Emotion
nicht in die gewiinschte Richtung schalten. Die ,Rebellion“ der Intellektuellen gegen
beide ,,Ordnungssysteme® kann nicht ausbleiben.

Zu dieser Position bekannte sich Diirrenmatt schon zehn Jahre frither. In der
Mannheimer Schillerrede (1959) sagte er, ,der naive Dichter ist kein Rebell®. Er
serlebt die Wirklichkeit als gottliche Ordnung, als Schopfung, als Naturgesetz®. ,Der
sentimentalische Dichter ist nur als Rebell denkbar. Fiir ihn ist die Wirklichkeit nicht
die Natur, sondern die Unnatur, die er im Namen der Natur zu richten hat. Das
Theater ist das Podium seiner Anklage. In Tyrannos. Die Szene wird zum Tribunal.
Der sentimentalische Dichter klirt das Publikum auf. Es soll die Ungerechtigkeit der
Welt als eine Wirkung ganz bestimmter Ursachen erkennen.” Wird die Welt nicht nur
»als ungerecht beschrieben®, sondern dariiber hinaus gezeigt — von einer umfassenden
Lehre her —, daf und wie die Welt ,,wieder in Ordnung kommen kann®, ,verwandelt
sich der Schriftsteller aus einem Rebellen in einen Revolutiondr®®. Der Revolutiondr
glaubt an die Verinderbarkeit der Welt und meint, die Formel, die Mittel und das
Ziel dieser Verinderung zu kennen. Das war der Fall Brechts. Es ist unter anderem
eine Frage der Auffasung von Wirklichkeit?®.

Ausgangspunkt des Gute-Hirte-Spiels ,ist nicht der Mensch, wie er ist, sondern
wie er sein sollte: ein verniinftiges Lamm, kein reiflender Wolf. Das Gute-Hirte-Spiel
ist eine Fiktion® (80f.). ,Der Vorschlag, die Diktatur des Proletariats zu errichten,
dient taktisch zur Errichtung der kommunistischen Partei, die den existentiellen
dem logischen Begriff (des Menschen) gleichsetzt* (84). Sie entwickelt eine ,Dog-
matik®, ,emotionale Begriffe“ und ,kultische Formen®, damit sich der Biirger mit
dem Partei- und Dogmenstaat gliubig identifiziere.

Das Ergebnis

Beide Spielformen, das Wolfsspiel und das Gute-Hirte-Spiel, benutzen Emotionen
und benétigen Ideologien zu ihrer Herrschaft, ,wobei das Wolfsspiel mehr die Frei-
heit, das Gute-Hirte-Spiel mehr die Gerechtigkeit als Ausrede benutzt® (87). ,Zu

bei den kritischen Menschen zusehends ab. Thre numinose Aura mindert sich in dem Mafi, als ihr Image
als Institution zunimmt. Mit einer Institution vermag man sich nicht zu identifizieren. Man steht ihr von
vornherein kritisch gegeniiber.

8 Diirrenmatt, Theaterschriften 222, gegen Brecht gerichtet, vgl. 124, 228.

® Im ,Monstervortrag® folgt nun das ,Helvetische Zwischenspiel®. Es wendet das Modell ,Wolfs-
spiel® auf die Schweiz an. Der Schweizer hat ,einen Wolf im Lammfell darzustellen®. Entsprechend
wird von ihm verlangt, daf er ,gldubig und antiintellektuell® sei, daf er einer ,Staatsreligion® huldige,
die sich mit ,Vaterland® und ,Heimat® schmiickt, sich ,humanistisch® und nchristlich® nennt. Aber Diir-
renmatt zieht den politischen Kleinstaat dem Grofistaat vor. Und er lebt gern in der Schweiz.
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ciner rein verniinftigen Politik sind wir durch die Widerspriichlichkeit der mensch-
lichen Natur nicht fihig® (88). In beiden Fillen tritt eine Institution als Gewinner auf.
Der ,existentielle® Begriff Mensch kann und darf nicht regiert werden; der ,logische®
scheint immer mehr dem Computer zu verfallen. ,Feierliche Protestmirsche gegen
unumstofiliche Computerbeschliisse? ... Der Mensch gerit in sein Jiingstes Gericht,
der Mensch muf sich selbst aushalten® (90 f.).

Von den begrifflichen Uberlegungen zuriick zur Geschichte am Anfang. Allab
bewies in seiner ersten Antwort dem Propheten die Gerechtigkeit der Welt; in seiner
zweiten — als sich zwischen den groflen Herrn an der Quelle kein Diebstahl ereignete
— die Ungerechtigkeit der Welt. ,Spiter, als es schwieriger wurde, schwieg er...
Vielleicht mit Absicht. Er sicht uns als exakten, nicht als paradoxen Begriff* (93).
Er hat einen absoluten Standpunkt, eine absolute Ubersicht. ,Allah will uns niche
billig trésten, denn wir sind nicht auflerhalb unser selbst, und auch als Beobachter sind
wir dem Beobachteten beigemischt, unfihig, uns restlos zu interpretieren. Denn Allah
stelle seine Gerechtigkeit fest, indem er unsere Ungerechtigkeit feststellt, seine erste
und seine zweite Antwort widersprechen sich nicht... Von Allah her, vom Unbe-
dingten her, ob wir nun an ihn glauben oder ob wir ihn nun konstruieren, ist die
Gerechtigkeit der Welt abhingig vom menschlichen Tun. Die Welt ist so, wie der
Mensch sie macht. Allah in seiner Gerechtigkeit richtet sie nur... Vor dem Allah
unserer Geschichte gibt es keine Anderung der menschlichen Gesellschaft ohne Ande-
rung des Menschen® (94). Diese Anderung des Menschen ist mehr als eine bloff poli-
tische Angelegenheit, mehr als nur eine Anderung der Verhiltnisse.

Politisches und dramaturgisches Denken

Politisches Denken will unmittelbar nutzbares Denken, praktikables Handeln. Es
lebt von Kompromissen, Emotionen und Ideologien. Wo es dialektisch denkt, denkt
es ideologisch dialektisch. Der Dramatiker denkt die Welt, indem er sie durchspielt.
Er verwandelt die gesellschaftliche Wirklichkeit in Theater und denkt mit dieser
theatralisch verwandelten Wirklichkeit weiter. Seine ,Analyse ist von der Einbil-
dungskraft bestimmt, vom Gedankenexperiment, von der Spielfreude®. Sie ist distan-
ziert und ,in vielem leichtfertig®. ,,Das grofle Wolfsspiel und das Gute-Hirte-Spiel
sind komddiantische Repetitionen von politischen Strukturen, in denen wir und
andere leben® (95). Die Wirklichkeit ist paradox. Der Politiker mufl Paradoxe ent-
weder durch Ideologien (die harmonisieren) aus der Welt schaffen, oder durch Kom-
promisse beiden Seiten gerecht, und das heiflt zugleich ungerecht werden. Im drama-
turgischen Spiel hat das Paradox nicht nur Platz. Es erméglicht geradezu die Spannung
und Dialektik, das Gegeneinander des Spiels. ,Versucht das politisch dialektische
Denken eine Lehre aufzustellen, wie beim Schachspiel Weif gewinnt, stellt das dra-
maturgisch dialektische Denken eine Beschreibung des Schachspiels dar, bei der es
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gleichgiiltig ist, ob Weifl oder Schwarz gewinnt, ob die Partie matt oder patt ausgeht,
allein das Spiel an sich zihlt, die Thematik der Eroffnung, die Dramatik des End-
spiels: Das dramaturgische Denken, auf die Politik angewandt, versucht hinter ihre
Regeln zu kommen, nicht hinter ihren Inhalt“ (96 f.).

Was leistet dann das dramaturgische Denken fiir die Politik und fiir die Wirklich-
keit? ,Es ist ein Korrektiv. Es riickt die politische Wirklichkeit in ein anderes Licht. ..
Das dramaturgische Denken weist auf den Widerspruch zwischen dem Denken und
dem Handeln des Menschen hin. Es ist eine Anleitung, spielerisch iiber die Wirklich-
keit kritisch nachzudenken.® Dramaturgisches Denken arbeitet aus der Distanz, mit
Freiheit und Phantasie. Es kann variieren, experimentieren, zeigen. Es ist nicht mit
Primissen belastet, fihrt sich nicht in den Geleisen ideologischen Denkens fest. ,Es
versucht nicht, eine Politik zu rechtfertigen, sondern sie zu durchschauen® (98 f.).
Natiirlich weif} Diirrenmatt um die Spannung zwischen Gesinnungsethik und Hand-
lungsethik, zwischen distanziertem Beschauen und dem Zugzwang auf dem Schach-
brett.

Schiller entwidckelte in seinen Briefen iiber die #sthetische Erziehung des Menschen
den ,Spieltrieb* als einen #sthetischen Zustand, der zwischen ,Formtrieb* und
_Stofftrieb®, zwischen reiner moralischer Vernunft und ordindrer, ungestalter Trieb-
haftigkeit vermittelt und die Einheit der menschlichen Natur wieder herrstellt. Das
Ergebnis wire ,Anmut® als Ausdruck einer ,schdnen Seele® und , Wiirde“ als Aus-
druck einer erhabenen Gesinnung. Nun ist Diirrenmatts ,Natur nicht die ,Natur®
Schillers und Diirrenmatts ,,Freiheit® nicht die idealistisch-individualistische Freiheit
Schillers. Und statt von Anmut und Wiirde redet Diirrenmatt wie die iibrigen Schrift-
steller heute schlicht von ,Menschlichkeit® 10, Aber sein dramaturgisches Denken und
sein Spiel auf der Biihne schafft ebenfalls jenes Vermittelnde der Freiheit. Die Freiheit
gegeniiber der Ideologie und ihren Denkformen, indem es sie mit Phantasie und expe-
rimenteller Einstellung ,zersetzt“ — und die Freiheit gegeniiber der kruden Wirklich-
keit (dem ,Stofftrieb®), indem es dem Betrachter ermdglicht, das Paradox Mensch
und das Paradox Gesellschaft kritisch zu betrachten, ohne von Gefiihlen iiberrannt
zu werden,

Diirrenmatt hat ,nichts gegen Gesellschaftsordnungen, die partiell verniinftig sind“.
Aber er weigert sich, ,sie heilig zu sprechen und den gewaltigen Rest ihrer Unver-
nunft und ihrer Tabus als gottgegeben hinzunehmen® (100). Eine ,Revolution® kann
er sich in Siidamerika sinnvoll vorstellen — vorausgesetzt, dafl Krifte da sind, die die
Mbglichkeit des Gelingens wahrscheinlich machen. In hochindustrialisierten Staaten
konnen nach Diirrenmatts Meinung die gesellschaftlichen Probleme nicht durch Revo-
lutionen als solche geldst werden, weil sie den Systemzwang und die Unfreiheit der
Ideologie nicht aufheben, sondern nur auf einen anderen Nenner verschieben.

10 Tn der Anmerkung zu ,Romulus der GroRe®: ,Menschlichkeit ist vom Schauspieler hinter jeder
meiner Gestalten zu entdecken.”
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»Was konnen wir tun?®, fragt Diirrenmatt — wie einst Giinter Grass fragte. ,Pro-
testieren. Gewif.“ Die Frage ist, ob der politische Protest etwas ,bewirkt* — oder nur
dazu dient, ,unser Gewissen zu beruhigen®. ,Nicht der einzelne verindert die Wirk-
lichkeit, die Wirklichkeit wird von allen verindert® (102 f.). Das ist der Standort, den
Diirrenmatt schon in den ,21 Punkten zu den ,Physikern‘® einnahm (Punkt 17, 18).
Und auch dort heifit es bereits: ,Im Paradoxen erscheint die Wirklichkeit* (Punkt 19).

Das Modell Passagierschiff

Bereits in der Mannheimer Schillerrede sagte Diirrenmatt, die Welt habe sich nicht
so sehr durch politische Revolutionen verindert, als durch die Explosion der Mensch-
heit ins Milliardenhafte und durch die notwendige Aufrichtung der Maschinenwelt.
Im Monstervortrag vergleicht er die Erde mit einem Passagierschiff, um festzustellen,
dafl sich die Regeln des Zusammenlebens durch die Anzahl der Passagiere dndern.
Das herkdmmliche Passagierschiff hat Kabinenklassen. ,Bei einem normal belegten
Schiff herrscht in der ersten Klasse das Prinzip der Freiheit vor. Die zweite und
gar die dritte Klasse werden mehr vom Prinzip der Gerechtigkeit geregelt. Wichst
jedoch die Anzahl der Passagiere an, kénnen mit der Zeit keine Einzelkabinen mehr
gewihrt werden, notgedrungen werden strengere Bestimmungen iiber das Zusammen-
leben der Passagiere eingefiihrt. Sowohl die Einzelkabine als auch der Smoking wird
ein Privileg, das desto #drgerlicher wirkt, je mehr die Anzahl der Passagiere anschwillt.
Die Notwendigkeit, gerecht zu sein, hingt daher von der Anzahl der Passagiere ab;
je grofler diese Anzahl, desto geringer die Freiheit des einzelnen . . . Bezogen auf unse-
ren Planeten: Je grofler seine Bevolkerung, desto entscheidender wird die Gerechtig-
keit, desto grofier wird ihr Primat. Die Bevdlkerungsexplosion fithrt zum Gute-Hirte-
Spiel, zum Sozialismus, das Wolfsspiel vermag sich der Mensch nicht mehr zu leisten.
Die Probleme werden wichtig, die das Gute-Hirte-Spiel stellt, die Menschheit rutscht
nach links ab“ (105 £.).

Das Anwachsen der Bevolkerung hat notwendig einen gréferen Verwaltungsappa-
rat, eine michtiger werdende, uniibersichtlich und anonymer arbeitende Organisation
zur Folge. Studenten — fiir sie ist der Vortrag entstanden, mit ihnen hat Diirrenmatt
diskutiert — ,sind in der bevorzugten Lage, die Organisation zu iiberdenken, der sie
gegeniiberstanden, weil sie noch nicht vdllig in diese Organisation eingegliedert sind“
(107 £.). Die Gefahr der Studenten ist nicht das Denken gegen eine ,falsche Ordnung®.
Es sind nach Diirrenmartt die ,Emotionen®, ,ideologische Haarspaltereien®, das Ab-
gleiten ins ,Romantische, Unmégliche®, die Verwechslung von ,, Wirklichkeit mit einem
Riesengaudi®.

»Die Welt ist durch unsere Ungerechtigkeit gerechterweise ungerecht®, interpre-
tierte Diirrenmatt das Urteil Allahs. Daf der Erzihler dem Leser die Ungerechtigkeit
der Welt, den Zugriff des Michtigen auf den minder Michtigen oder Machtlosen

257



Paul Konrad Kurz S]

verdeutliche und mit dieser Verdeutlichung, ja These, sich verabschiede — dazu erzihlt
Diirrenmatt am Ende kommentarlos die zweite Geschichte. Der Wolf nimmt sich sein
Lamm. In den Stiicken — lange vor der Reflexion — zeigte Diirrenmatt schon immer
mit dem Lamm die wolfischen Spiele.

In der Mannheimer Auseinandersetzung mit Brecht fragte Diirrenmatt nach unserer
Antwort auf unsere Zeit. Hat Diirrenmatt sie im ,Monstervortrag iiber Gerechtigkeit
und Recht gegeben? Er hat die beiden uns sichtbaren politischen Modelle, das Wolfs-
spiel und das Gute-Hirte-Spiel, analysiert. ,Die Kunst dringt nur noch zu den Opfern
vor, die Michtigen erreicht sie nicht mehr®, sagte Diirrenmatt, etwas pathetisch und
resigniert, in den Theaterproblemen 1954/55. Sie dringt aber auch durch vorzeigende
Bewufitmachung aktiv zur Kritik der ideologischen Systeme vor. Mit dem Lamm zeigt
Diirrenmatt den Wolf und die wolfischen Spiele, mit den wdlfischen Spielen die dem
Menschen und der Gesellschaft aufgegebene Gerechtigkeit. Diese mufl sich nicht nur
auseinandersetzen mit den Wolfen und ihrer Ideologie, sondern auch mit jener im
~Paradox“ Mensch selbst angelegten Ungerechtigkeit, die kein politisches Modell
schlechthin iiberwindet. Eine vollkommene politische Moral wire nach Diirrenmatt
eine, die vor ,,Allah“ besteht. Sie wire human und religits in einem. Gerechrigkeit
ist dem Menschen zumutbar. Aber das Zumutbare geht alle an. Und der Schriftsteller?
Die grofle Formel hat er diesseits der Ideologie nicht. Aber er zeigt das Unzumutbare
und das Zumutbare. ,Das dramaturgische Denken ist eine Methode der Sichtbar-
machung der Welt.“ 11

An eine direkte Politisierung des Theaters im Sinn von Piscator, Bert Brecht, Peter
Weifl oder auch Rolf Hochhuth glaubt Diirrenmatt nicht. Die Komédie ist fiir ihn
politisch. Aber der Mensch geht im Politischen nicht auf. Eine Politisierung des Thea-
ters hat immer mit der Indienstnahme durch eine Ideologie zu tun, und das heifit
mit Herrschaft, Unfreiheit, mit einer Verkiirzung des Menschlichen. Ein ideologisie-
rendes Theater will den ,Urkonflikt® des ,Doppelwesens® Mensch aus der Welt
schaffen. Konfrontiert mit der Gretchenfrage an heutige Schriftsteller, ,glauben Sie,
dafl ein Dichter die Welt verindern kann®, soll, miifite? antwortet Diirrenmatt:
»Beunruhigen im besten, beeinflussen im seltensten Falle — verindern nie.“ 12

11 Gesprich mit Friedrich Diirrenmatt, in: Sinn und Form (1966) 1220.
12 Ebd. 1221, 1228 f. H. Bienek, Werkstattgespriche mit Schriftstellern (Miinchen 1965) 132 f.
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Tendenzen in der heutigen Moraltheologie

Wenn man versucht, Tendenzen in einer Wissenschaft aufzuzeigen, kann es sich nicht um
einen rein objektiven Bericht handeln. Man gibt nicht nur einen Uberblick iiber die
gegenwirtige Situation, sondern man hat auf Entwicklungen hinzuweisen, denen man
Zukunftsbedeutung zuschreibt. Dabei 148t sich der eigene, subjektive Standpunkt nicht
ausschalten. Man wird vielleicht manches Wichtige iibersehen, anderes iiberschitzen.
Trotzdem haben auch solche Uberlegungen ihren Wert. Sie wollen nicht nur auf eine
bestimmte Situation aufmerksam machen, sondern auf eine geschichtliche Bewegung.
Und gerade dieser Gesichtspunkt ist wichtig, wenn man an der Entwicklung mitarbeiten
und nicht einfach von ihr iiberrascht werden will.

Autoritit und Gehorsam

Fin Phidnomen, das in vielen Lebensbereichen festzustellen ist, aber fiir die Moraltheo-
logie besonders einschneidende Folgen hat, ist der Wandel des Autorititsverstindnis-
ses1. Es ist selbstverstindlich, dal man etwa im Mittelalter ein wesentlich anderes Ver-
hiltnis zur Autoritdt hatte als der Mensch des 20. Jahrhunderts. Dieser Wandel hat
viele Griinde. Die Emanzipation ganzer Bevolkerungsschichten bewirkte notwendig
eine verinderte Einstellung gegeniiber den verschiedenen Autoritdten in Staat und Ge-
sellschaft. Die technische Vervollkommnung der Machtmittel (Militir-, Nachrichten-
wesen u.a.) erhohte die Gefahr des Machtmiflbrauchs und brachte als Gegenreaktion
eine Kompetenzeinschrinkung der entsprechenden Autorititen. Die starke Betonung
des Leistungsprinzips in der Wirtschaft fithrte zwangsldufig zu einem neuen Autoritits-
verstindnis, in dem nicht mehr adeliger Stammbaum oder personliches Alter zihlen,
sondern augenblickliche Leistung und immer wieder bewihrte Tiichtigkeit. Die soziale
Umstrukturierung bewirkte aber nicht nur einen neuen Autorititsbegriff, sondern dieser
leistete auch seinerseits einen wesentlichen Beitrag zum Wandel von Gesellschaft und
Kultur. Man denke nur an die Naturwissenschaften, wo die konsequente Abwertung

1 Eine kurze Darstellung des Wesens der Autoritdt und zahlreiche Literaturangaben bietet Walde-
mar Molinski, Autoritit, in: Sacramentum Mundi I (1967) 445-458. Einen ausfiihrlichen Bericht iiber
die moderne Diskussion bringt die empfehlenswerte Arbeit von Alois Miiller, Das Problem von Befehl
und Gehorsam im Leben der Kirche (Einsiedeln 1964). Eine vielleicht etwas iiberzeichnete, aber doch
treffende Charakteristik des Wandels im Gehorsamsverstindnis gibt Dorothee Solle, Phantasie und
Gehorsam, Uberlegungen zu einer kiinftigen christlichen Ethik (Stuttgart 1968).
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des Autorititsarguments zugunsten des Experiments einen entscheidenden Durchbruch
darstellte; oder an die Politik, wo das demokratische Prinzip nicht nur mehr Rechre fiir
den einzelnen Staatsbiirger brachte, sondern in mancher Hinsicht auch einen Beitrag
zur besseren Ausiibung der politischen Macht. Der Wandel im Verstandnis der Autoritit
ist also zutiefst verbunden mit dem Wandel unserer gesamten Kultur.

Es wire ein Mifiverstindnis dieser Entwicklung zu glauben, die Autoritit kinne eines
Tages ganz abgeschafft werden. Sie bleibt fiir die Bildung und den Zusammenhalt
menschlicher Gemeinschaften unentbehrlich. Aber man gesteht ihr nicht mehr die Un-
abhingigkeit und Machtvollkommenheit zu, die sie nach fritherem Verstindnis hatte.
Man betont nicht mehr so sehr die Aufgabe der Reprisentation, sondern vor allem die
des Dienstes an der Gemeinschaft. Entsprechend will man sich der Autoritit nicht blind-
lings unterwerfen, sondern man will sie kontrollieren, um Fehlentscheidungen zu ver-
hindern und die Fiithrung zu verbessern. Es gilt also nicht mehr derjenige Gehorsam als
ideal, der fraglos geleistet wird, um die Autoritit zufriedenzustellen, sondern der ver-
antwortungsbewufite und aktive Gehorsam. Der Untergebene soll selber mitdenken,
Gegenvorschlige machen oder sogar die Ausfithrung verweigern, wenn er sie vor dem
eigenen Gewissen nicht geniigend rechtfertigen kann. Es handelt sich hier nicht um einen
Mangel an Gehorsamsgeist. Es ist nur an die Stelle des autorititsbezogenen ein stirker
sach- und gemeinschaftsbezogener Gehorsam getreten. Man sieht den Willen Gottes
nicht so sehr in der Obrigkeit, sondern unmirtelbarer in den Menschen, denen auch die
Obrigkeit zu dienen hat.

Die Autoritit hat dem Gemeinwohl zu dienen. Aber sie hat nicht ausschlieflich die
Entscheidung dariiber, was dem Gemeinwohl dient. Der Untergebene mufl sich auch
selber fragen, ob sein Gehorsam gegeniiber den Weisungen der Obrigkeit im Einzelfall
der Gemeinschaft tatsichlich niitzt. Die Autoritidt hat nicht die Vollmacht, allein dar-
tiber zu befinden, was recht und was unrecht ist. Es gibt auch eine echte ,Normenfindung
von unten®Z2, Einen solchen Prozefl darf die Autoritit weder verhindern noch ignorie-
ren, sondern sie mufl bestrebt sein, im Dialog mit dem miindigen Untergebenen eine
Diskrepanz zwischen ihren Anordnungen und dem Gewissensurteil der Gemeinschaft
zu vermeiden. Das verlangt, dafl der Vorgesetzte soweit moglich die Griinde seiner Ent-
scheidungen mitteilt, Fehler eingesteht, falsche Weisungen abindert oder zuriicknimmt
usw. Die Kontrolle der Autoritit darf aber auch nicht so weit gehen, daff deren Eigen-
initiative allzusehr beeintrichtigt wird. Es gilt, einen optimalen Ausgleich zwischen der
notigen Vollmacht und ihrer Kontrolle durch die Gemeinschaft zu finden.

Da es hier nicht um eine Abschwichung, sondern um eine gesamtgeschichtlich bedingte
Umwandlung des Gehorsamsideals geht, besteht die verinderte Einstellung zu Auto-
ritit und Gehorsam auch beim Christen und im kirchlichen Bereich®. Kirchliche Auto-

2 Franz Bockle, Freiheit und Bindung (Kevelaer 1968) 19.
3 Vgl. dazu besonders Harry Hoefnagels, Erneuerung der Moral. Soziologische Erwigungen zu
einigen Tendenzen im modernen Denken, in: Wort und Wahrheit 21 (1966) 1 178-190.
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rititen erregen heute Anstofi, wenn sie ihre Macht im Stile eines absoluten Herrschers
ausiiben, wenn sie keine Fehler eingestehen wollen, wenn sie ihre Entscheidungen nicht
ausreichend begriinden, wenn sie es also den niedrigen Instanzen und den Laien unmog-
fich machen, das Leben der Kirche verantwortlich mitzugestalten. Auch im kirchlichen
Raum will der Untergebene die Autorititen kontrollieren, soweit er sich dazu kompetent
fihle. Das Wissen um Machtmiflbrauch und Fehlentscheidungen kirchlicher Wiirden-
trager ist so verbreitet, daf man die Ablehnung der Machtkontrolle an sich schon als
Widerspruch gegen den Geist des Dienens und damit des kirchlichen Amts empfinde.
Auch die Berufung auf das Autorititsverstindnis der Heiligen Schrift kénnte die Ab-
lehnung der modernen Auffassung im Raum der Kirche nicht rechtfertigen. Denn wenn
es richtig ist, dafl das konkrete Verstindnis von Autoritdt und Gehorsam in Beziehung
zu einer bestimmten geschichtlichen und kulturellen Situation steht, dann mufl das auch
fiir das Gehorsamsverstindnis gelten, das die Bibel enthilt. Auch hier ist ein bestimmter
Stand der Zivilisation vorausgesetzt. Somit ist auch das biblische Gehorsamsideal not-
wendig zeitbedingt und mufl einer Ubersetzung unterzogen werden, wenn es in Be-
ziehung zur heutigen Welt gebracht werden soll 4.

Die Methode der Moraltheologie

Der Wandel des Verstindnisses von Autoritit und Gehorsam ist aber fiir die Moral-
theologie nicht nur deshalb so bedeutsam, weil er das Verhiltnis des einzelnen zur Ge-
meinschaft in einem wichtigen Punkt verindert, sondern weil er die gesamte wissen-
schaftliche Methode der Moraltheologie betrifft. Es gilt nicht nur, die Verquickung mit
dem Kirchenrecht zu ldsen 3, sondern iiberhaupt das Autorititsargument im traditionel-
len Sinn durch eine sachliche, oder besser: anthropologische Begriindung abzul@sen.
Schon Leonardo da Vinci hat dem Ausdruck gegeben, wenn er meinte: ,, Wer im Streit
der Meinungen sich nur auf die Autoritit beruft, der arbeitet mit seinem Gedichtnis an-
statt mit seinem Verstand.“ 0 :

Diese Entwicklung ist fiir die Moraltheologie deshalb so einschneidend, weil man
vielfach das theologische Moment der Moraltheologie im Gegensatz zur philosophischen
Ethik gerade im Autorititsbeweis gesehen hat. Man meinte, es sei die Besonderheit der
theologischen Ethik, daf} sie nicht mit Vernunftargumenten arbeite, sondern die Wei-
sungen der Offenbarung darlege, wie sie in Schrift und Tradition enthalten seien. Diese
Auffassung ist heute so undifferenziert nicht mehr zu halten?. Denn abgesehen von der
wachsenden Unwirksamkeit von Autorititsargumenten stellt sich bei der Interpretation

4 Bedingtheit und Wandel von sittlichen Idealen und Haltungen behandelt Otto Friedrich Bollnow,
Wesen und Wandel der Tugenden (Frankfurt 1958).

5 Dazu Rudolf Hofmann, Moraltheologische Erkenntnis- und Methodenlehre (Miinchen 1963) 258-261.

8 Zit. bei Josef Ziegler, Vom Gesetz zum Gewissen (Quaestiones disputatae 39, Freiburg 1968) 16.

7 Vgl. Bruno Schiiller, Kann die Moraltheologie das Naturrecht entbehren? in: Lebendiges Zeugnis
1965, Heft 1/2, 41-65.
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der Bibel und des kirchlichen Lehramts immer die Frage, wie eine frither geltende An-
ordnung heute zu verstehen sei und ob sie iiberhaupt noch gelten kénne8. Man hat also
nach dem Sinn einer frither ergangenen Weisung fiir die gegenwirtige Situation zu fra-
gen. Dabei ist als ein Kriterium auch die heute gegebene Sachlage und unser heutiges
ethisches Verstdndnis heranzuziehen.

Es scheint uns nun, dafl diese Entwidslung noch nicht abgeschlossen ist. Die Rolle der
Autoritidt im modernen Leben wird sich weiter in der angedeuteten Richtung verdndern.
Entsprechend wird auch die Moraltheologie in ihrer Methode noch mehr vom Auto-
ritdtsargument abriicken und sachliche Begriindungen geben miissen. Das verlangt die
Ausarbeitung einer umfassenden philosophischen und theologischen Anthropologie®.
Besonders dringlich erscheint es uns, dafl der Mensch nicht blof§ als Individuum, sondern
auch als Gemeinschaftswesen gesehen wird. Wie die Entwicklung von der Tiefenpsycho-
logie zur Sozialpsychologie und von der Biologie zur Verhaltensforschung gefiihrt hat,
um nur diese Beispiele zu nennen, so muf§ auch in der spekulativen Anthropologie der
Schritt von einem vorwiegend individualistischen Begriff des Menschen zu dessen Sicht
als personalem Gemeinschaftswesen getan werden. Es handelt sich dabei nicht bloff um
eine stirkere Betonung der sozialen und politischen Pflichten. Es geht vielmehr darum,
gerade die Selbstfindung und Selbstverwirklichung des Menschen als Moment einer
Begegnung mit anderen Seienden zu begreifen. Das Phinomen der Sittlichkeit 138t sich
ja nie auf den einzelnen Menschen in sich eingrenzen, sondern es handelt sich immer um
Begegnung, Anspruch, Verantwortung, Stellungnahme und Liebe. Die Moraltheologie
braucht also eine Anthropologie, in der gerade die Beziehungen des Menschen zu den
Mitmenschen, zu Geschichte, unterpersonaler Welt und Gott entfaltet sind 1°.

Nun kann man Beziehungen nicht kliren, wenn man nicht auf beide Bezugspunkte
sicht. Man kann also den Menschen nicht verstehen, wenn man nur auf ihn selber als
freies Subjekt reflektiert. Eine konkrete Anthropologie braucht auch die Aussagen der
positiven Wissenschaften iiber das, wozu die menschliche Person in Bezichung steht.
Nur so ist auch der Mensch selber zu begreifen. Gerade in der Moraltheologie wird die
Verschrinkung zwischen philosophisch-theologischem Denken einerseits und Medizin,
Biologie, Psychologie, Soziologie, Kulturgeschichte, Ethnologie, Verhaltensforschung,
Kybernetik usw. anderseits immer dringlicher. Das zeigt sich schon daran, daff diese
Wissenschaften von sich aus mehr und mehr das sittliche Handeln des Menschen ins
Augen fassen und zu einer Kritik der traditionellen Normvorstellungen iibergehen .

8 Neben der reichen Literatur iiber Hermeneutik vgl. besonders Johannes Griindel, Wandelbares und
Unwandelbares in der Moraltheologie (Diisseldorf 1967) 98-114.

9 Vgl. Franz Furger, Katholische Moraltheologie in den Zeichen der Zeit, in: Diakonia 1 (1966)
273-284.

10 Einige Uberlegungen zu einer solchen Anthropologie bringt Hans Rotter, Strukturen sittlichen
Handelns. Liebe als Prinzip der Moral (Innsbrudk, Mainz 1970).

11 Als Beispiele seien angefithrt: Konrad Lorenz, Das sogenannte Bose. Zur Naturgeschichte der
Aggression (Wien 41964); Konrad Lorenz und Paul Leyhausen, Antricbe tierischen und menschlichen
Verhaltens. Gesammelte Abhandlungen (Miinchen 1968); Dieter Wyss, Strukturen der Moral. Unter-
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Die Moraltheologie wird also auf ihre Weise eine dhnliche Synthese zwischen spekula-
tiver und empirischer Methode vollzichen miissen, wie sie in der philosophischen An-
tropologie 12 angestrebt wird.

Kultur und natiirliches Sittengesetz

Je mehr man bestrebt ist,das reine Autorititsargument durch sachliche Begriindungen
abzulBsen, desto deutlicher zeigt sich, daf die konkrete Gestalt sittlicher Normen nicht
allein von einer ,Natur der Sache® her bestimmt werden kann. Gerade die empirischen
Wissenschaften zeigen, dafl der Mensch ,von Natur aus ein Kulturwesen® und ,,von
Natur aus unnatiirlich® (Plessner) ist. Sittliche Normen sind immer im Kontext einer
bestimmten Kultur zu sehen. So wenig wie sich die einzelnen Phasen der kulturellen
Entwicklung allein aus dem vorgegebenen Material der Natur ableiten lassen, ebenso-
wenig das entsprechende sittliche Normensystem. Besonders die Ethnologie und die
Soziologie haben uns den Blick fiir diese Zusammenhiinge geschirft. Fin reines Natur-
rechtssystem kann es also nicht geben. Denn wenn das Sollen aus dem Sein folgt und die
Welt, in der der Mensch lebt, nicht reine, sondern , kultivierte“ Natur ist, dann ergibt
sich daraus auch ein entsprechendes Sollen. Es wire terminologisch richtiger, statt von
Naturrecht (lex naturae) von Kulturrecht (lex culturae) zu sprechen 18, Dabei wire frei-
lich zu bedenken, daff Kultur die Natur nicht zerstort, sondern tiberformt und in eine
hghere Ordnung erhebt. Der Begriff eines Kulturrechts wiirde also die Bedeutung natiir-
licher Gegebenheiten fiir das sittliche Handeln nicht leugnen, sondern nur ausdriicken,
daf fiir eine Norm nicht allein die blofle Natur entscheidend ist, sondern daf} hier noch
andere Dimensionen mitspielen, die auf geschichtliches Gestalten und freies Entscheiden
des Menschen zuriickgehen. Ein Beispiel wire eben das Verhiltnis von Autoritit und
Gehorsam. Sicher kann man die Forderung nach Gehorsam als Naturrecht bezeichnen.
Aber wie dieser Gehorsam konkret auszusehen hat, welches Verhilenis also zwischen
Untergebenem und Vorgesetztem besteht, ist damit noch nicht gesagt. Das hingt von
der geistesgeschichtlichen Entwicklung und von der gesamten Kultur einer Zeit ab. Eine
solche Entwicklungsphase ist aber keine rein natérliche Gegebenheit, sondern etwas, was

suchungen zur Anthropologiec und Genealogie moralischer Verhaltensweisen (Gottingen 1968); Erich
Neumann, Tiefenpsychologie und neue Ethik (Miinchen 1964); Erik H. Erikson, Einsicht und Verant-
wortung, Die Rolle des Ethischen in der Psychoanalyse (Stuttgart 1966); K. Wolff, Psychologie und
Sittlichkeit (Stuttgart 1958); Hans Kelsen, Aufsitze zur Ideologiekritik (Neuwied 1964); Otto Veit,
Soziologie der Freiheit (Frankfurt 1957); W.-D. Marsch, Kybernetik und christliches Ethos, in: Theologie
der Gegenwart 12 (1969) 25-36.

12 Als Hauptvertreter dieser Disziplin sind zu nennen M. Scheler, H. Plessner, Th. Litt, E. Rot-
hacker, A. Portmann und A. Gehlen.

13 Nicht so treffend ist vielleicht der Begriff eines wandelbaren bzw. geschichtlichen Naturrechts (vgl.
Jakob David, Das Naturrecht in Krise und Liuterung, Kéln 1967, 33-54). Denn die Geschichtlichkeit
griindet in erster Linie im Handeln des Menschen, nicht in der vorgegebenen Natur.
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auch durch das freie Handeln des Menschen geprigt ist. Die konkreten sittlichen Nor-
men ergeben sich nicht aus einer dem Menschen vorgegebenen Natur, sondern aus einer
mit Vernunft und Freiheit gestalteten Welt.

Daf} die Gesetze der unterpersonalen Natur nicht ohne weiteres schon Kriterium fiir
die Richtigkeit menschlichen Handelns sind, wird heute immer deutlicher. Denn die un-
termenschliche Natur trigt ausgesprochen inhumane Ziige. Sie mufi deshalb vom Men-
schen kultiviert, d. h. manipuliert werden. Man bedenke z.B., dafl im Tierreich das In-
dividuum der Gattung vollig untergeordnet ist und deshalb geopfert wird, wenn es dem
Wohl der groferen Ordnung im Weg steht. Schwichliche Tiere werden durch Krankheit
oder durch Raubtiere aus dem Fortpflanzungsprozefl ausgeschaltet. Raubtiere und an-
dere Faktoren sorgen dafiir, daf eine Tierart nicht allzusehr anwiichst und anderen den
Lebensraum streitig macht. Es gibt hier also Ordnungsfaktoren, die fiir die Gesundheit
und den Lebensraum der einzelnen Arten sorgen, indem sie kranke oder tiberzihlige
Individuen beseitigen. Ahnliche Faktoren lassen sich auch in der Geschichte der Mensch-
heit beobachten. Kriege und hohe Sterblichkeit waren nicht nur Ubel, sondern sie haben
auch groRere Katastrophen wie Verschlechterung des Erbguts, Uberbevolkerung und
Hungersnot verhindert. Diese Ordnungsfaktoren sind also sehr wichtige Naturgesetze
im Dienste der Arterhaltung. Dennoch sind sie inhuman, weil sie den einzelnen Men-
schen dem Woh! der menschlichen Art opfern. Es kann deshalb keine sittliche Pflicht sein,
solche Gesetze einfach zu respektieren. Der Mensch mufl sie vielmehr durch Medizin,
Geburtenkontrolle und politische Aktivitdt auszuschalten versuchen. Die Wiirde des
Menschen verlangt also Kultur im Sinn einer Humanisierung der Natur. Das ist nur
mbglich durch ,unnatiirliche* Eingriffe in die natiirlichen Abldufe.

Aber auch die auf solche Weise korrigierte Natur ist noch nicht in jedem Fall das ad-
4quate Prinzip sittlichen Sollens. Auch die einzelnen freien Entscheidungen des Men-
schen kénnen zweifellos eine sittliche Verpflichtung konstituieren oder modifizieren. Ob
2.B. der Arzt einem Gesunden ein Organ entnehmen darf, um damit das Leben eines
Patienten zu retten, hingt nicht allein von der Natur des Spenders, sondern entschei-
dend von seiner Einwilligung ab. Gegen seinen Willen darf man nicht iiber seine Organe
verfiigen 14, Es ist dabei unwesentlich, ob eine Weigerung des Gesunden sittlich zu recht-
fertigen ist oder nicht. Das Faktum der freien Entscheidung mufl respektiert werden. Ob
man einem Menschen in seiner Not helfen kann und soll, hingt u. a. ebenfalls von seiner
Entscheidung ab, nimlich davon, ob er bereit ist, diese Hilfe anzunehmen. Die Ver-
pflichtung zu helfen griindet also nicht allein in der Not des andern, sondern auch in
seiner Willensentscheidung, Hilfe in Anspruch zu nehmen.

Mit solchen Aussagen soll kein Rechtsspositivismus vertreten werden. Selbstverstind-
lich ist eine sittliche Verpflichtung nicht nur in personalen Entscheidungen, sondern im-
mer auch in der Natur der Sache begriindet. Das Angebot eines Organspenders darf nur
angenommen werden, wenn dieser durch die Entnahme nicht getStet wird, der Hilfe-

14 Siche z. B. Pius XII, in: AAS 48 (1956) 461 f.
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suchende kann nur aufgrund eines echten Bediirfnisses Hilfe beanspruchen. Aber es
miissen eben beide Dimensionen, die personale und die unterpersonale, in ihrer Eigenart
gesehen werden. Man darf nicht versuchen, das sittliche Sollen nur auf eine von beiden
zurickzufiihren, Die Alternative, dafl das sittliche Sollen entweder in der Natur der
Sache oder im Willen der menschlichen Autoritit griinde, ist also falsch. Es geht heute
nicht darum, der Auffassung des Rechtspositivismus oder der traditionellen Natur-
rechtslehre endgiiltig zum Sieg zu verhelfen, sondern ihre verschiedenen Anliegen in
eine groflere Synthese einzubringen. Eine solche Synthese verlangt aber eine genauere
Phanomenologie des sittlichen Handelns.

Sittlichkeit und Freiheit

Sittliche Freiheit bedeutet nicht nur die Moglichkeit des Menschen, zu einer objektiv ge-
nau definierten Verpflichtung ja oder nein zu sagen. Freiheit ist schopferisch auch im
Bezug auf die konkrete Form sittlichen Handelns. Die dem Menschen vorgegebene Na-
tur bzw. Situation verpflichtet nicht einfach so, wie sie in sich ist, sondern so, wie sie vom
Menschen verstanden wird, d. h. interpretiert wird 15. Das Gewissen stellt also nicht blof
rezeptiv fest, was zu tun ist, sondern es spielt auch eine aktive Rolle. Es setzt die augen-
blickliche Situation in Beziehung zu friiheren Erkenntnissen und Erfahrungen. Da aber
jede Situation etwas Einmaliges an sich hat, liflt sich aus fritheren Erfahrungen nicht
bindend ableiten, was im Augenblick zu tun ist. Ob eine Entscheidung richtig ist, wird
man deshalb im nachhinein besser sehen als im voraus oder im Augenblick der Entschei-
dung selber. Eine sittliche Handlung ist nicht nur Ausfithrung einer klaren Gewissens-
erkenntnis, sondern mehr oder weniger bewuft auch ein freies Wagnis 6.

Je mehr der Mensch die Welt beherrscht und sein Schicksal in Freiheit gestalten kann,
desto weniger kann er aus der Natur ablesen, was von ihm verlangt ist, desto grofler
wird das Wagnis seiner Freiheit. Damit wichst aber auch seine Verantwortung. Denn
wenn hier von Freiheit die Rede ist, dann darf das nicht individualistisch miRdeutet
werden. Im richtigen Vollzug der Freiheit verwirklicht sich der Mensch ja nicht nur sel-
ber, sondern er 8ffnet sich gleichzeitig oder sogar in erster Linie dem Mitmenschen und
dessen Anspruch. Echte menschliche Freiheit ist nicht Willkiir und Riicksichtslosigkeit,
sondern Dienst am Mitmenschen. Dieser Dienst muf8 ebenso inspiriert sein von den
Bediirfnissen des Néchsten wie von der eigenen schopferischen Phantasie.

Der Mensch ist durch Natur und Kultur nicht vollstindig determiniert, sondern hat
beides verantwortlich (d. h. in seinem sittlichen Handeln) zu gestalten. Deshalb kann
das letzte Prinzip des konkreten sittlichen Sollens nicht im unterpersonalen Bereich lie-
gen. Es kann aber auch nicht in einem der menschlichen Freiheit vorgingigen Willen

15 Franz Bodsle u. a., Das Naturrecht im Disput (Diisseldorf 1966) 139 £,
10 Vgl. Franz Bockle, Existentialethik, in LThK 2III, 1301-1304.
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Gottes zu suchen sein. Denn Gott hat dem Menschen zwar den Auftrag gegeben, die
Welt zu beherrschen und zu gestalten, aber er hat ihm auch eine echte Freiheit in diesem
Werk iibertragen. So kann also der Mensch seine konkreten sittlichen Verpflichtungen
adidquat weder aus der ihm vorgegebenen Situation noch aus einer unmittelbaren gott-
lichen Eingebung entnehmen. Der Wille Gottes vermittelt sich dem Menschen vielmehr
in der Konfrontation von Situation und Freiheit. Naturrecht und Kulturrecht miissen
also aufgehoben werden in ein Gesetz der Freiheit, oder positiver ausgedriickt: in ein
Gesetz der Liebe!?. Situation und Freiheit sind im sittlichen Akt aufeinander bezogen.
Freiheit muf} sich vollziehen, indem sie den sachlichen Gegebenheiten der Situation
Rechnung trigt. Aber sie wird durch diese Gegebenheiten nicht vollstindig bestimmt,
sondern gestaltet diese ihrerseits in schopferischer Weise.

Die Christozentrik des sittlichen Handelns

Wenn man nun das sittliche Handeln als einen freien Vollzug der Liebe bezeichnet,
dann stellt sich die Frage, ob damit eine v6llige Autonomie des Menschen ausgesagt ist.
Es wurde zwar bereits darauf hingewiesen, dafl echte Liebe sachgerecht zu sein und sich
in eine Ordnung einzufiigen hat. Aber letztlich ist sie doch nicht Knecht, sondern Herr
dieser Ordnung. Nun macht der Mensch aber die Erfahrung, dafl ihm nicht nur seine
Natur geschenkt ist, sondern auch seine Freiheit und deren Vollzug. Auch die eigene
Liebe bleibt fiir den Menschen letztlich ein unverfiighares Geschenk. Er kann nur lieben,
wenn er Liebe empfangen hat, und er kann nur frei sein, wenn er zu dieser Freiheit
befreit worden ist. Der Vollzug des sittlichen Aktes trigt also seinen letzten Grund
nicht in sich selbst, sondern in einem Absoluten, auf das er dialogisch bezogen ist 18,

Der Mensch ist nur in der Lage, seinen Nichsten und Gott zu lieben, weil dieser ihm
zuerst seine Huld zuwendet. Im dialogischen Verhiltnis zwischen Gott und menschlicher
Freiheit liegt das eigentlich theologische Moment des sittlichen Handelns. Erst in dieser
Perspektive kann man von absoluter Verantwortlichkeit und von Siinde im theolo-
gischen Sinn sprechen. Wenn wir Menschen fiir Gotr gleichgiiltig wiren, dann kénnten
wir ihn auch nicht beleidigen. Dann gibe es also keine Siinde gegen Gott. Eine sittliche
Verpflichtung von Gott her besteht nur, weil er uns liebt. Jede Liebe enthilt einen An-
spruch auf Gegenliebe. Die Anforderung Gottes an den Menschen ergeht durch Jesus
Christus und seine Hingabe fiir die Welt. Die Liebe Gottes wird uns aber auch vermit-
telt durch die Liebe der Mitmenschen und der Heilsgeschichte. Auch hier findet der

17 Dazu Klaus Demmer, Ius caritatis. Zur christologischen Grundlegung der augustinischen Natur-
rechtslehre (Analecta Gregoriana 118, Roma 1961).

18 Zum dialogischen Denken und seinem Einflufl in der modernen Theologie sieche Bernhard Lange-
meyer, Der dialogische Personalismus in der evangelischen und katholischen Theologie der Gegenwart
(Paderborn 1963).
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Mensch Christus und seinen Anspruch auf Liebe. Das ist der tiefste Grund fiir die ab-
solute sittliche Verpflichtung.

Was eine Moraltheologie von einer atheistischen Ethik unterscheidet, sind zunichst
nicht spezifische materielle Normen 19, sondern die Betonung der Bezogenheit alles sitt-
lichen Handelns auf Gott. Von einem Theismus etwa im Sinn der jiidischen Religion
unterscheidet sich das Christentum durch den Glauben an Jesus Christus als den Sohn
Gottes. Deshalb liegt das Besondere einer christlichen Ethik darin, daf sie die Beziehung
des menschlichen Handelns auf Jesus Christus aufweist. Es geht dabei nicht blof um
eine noch klarere theoretische Erkentnis der letzten Begriindung sittlichen Handelns.
Das Wissen um die Nihe der Liebe Gottes in Jesus Christus bedeutet vielmehr eine zu-
sitzliche Anforderung an die menschliche Freiheit und damit auch eine zusitzliche
Chance fiir ihre Verwirklichung. Der christliche Glaube bringt also iiber eine Theorie
von der Moglichkeit sittlichen Handelns hinaus noch eine besondere Motivation dafiir
und eine ausdriickliche Begriindung menschlicher Hoffnung.

Es geniigt heute nicht mehr, die Beziehung menschlichen Handelns zur Erlsungstat
Jesu Christi nur mit den Kategorien einer juristischen Erlésungstheorie im Sinn eines
Anselm von Canterbury oder der Reformatoren zu beschreiben. Es mufl vielmehr am
Phinomen des menschlichen Aktes die Verwiesenheit auf den Mitmenschen und auf das
Ganze der Geschichte so aufgewiesen werden, daf nicht nur ein transzendenter, sondern
auch ein innergeschichtlicher Zusammenhang mit Christus als dem Gipfelpunkt der
Heilsgeschichte sichtbar wird 20. Aber diese Aufgabe ist nicht der Moraltheologie allein
gestellt, sondern ist auch eine zentrale Frage der Dogmatik. Diese beiden Disziplinen
lassen sich tiberhaupt nicht sauber voneinander trennen, sondern zeigen um so mehr ihre
Einheit, je mehr sich die Moraltheologie auf ihr spezifisch theologisches Anliegen be-
sinnt, und die Dogmatik sich als theologische Anthropologie begreift.

Ergebnis

Ein Blick auf die heutige Situation der Moraltheologie zeigt noch immer eine grofle
Unsicherheit in entscheidenden Fragen. Das beruht u. a. wesentlich auf dem Wandel des
Autoritdtsverstindnisses und den dadurch bedingten Wandel der moraltheologischen
Methode. Juristische Autorititsargumente werden abgeldst durch anthropologische Be-
griindungen. Das ,,Du sollst® oder ,,Du darfst nicht® wird ersetzt durch den Aufweis
von GesetzmiBigkeiten des Menschseins und des menschlichen Reifens. Man denkt nicht

19 Vgl. Franz Bodkle, Was ist das Proprium einer christlichen Ethik? in: Zeitschrift fiir evangelische
Ethik 11 (1967) 148-159; Alfons Auer, Nach dem Erscheinen der Enzyklika ,Humanae vitae“. Zehn
Thesen iiber die Findung sittlicher Weisungen, in: Theologische Quartalschrift 149 (1969) 75-85; Wil-
helm van der Marck, Grundziige einer christlichen Ethik (Diisseldorf 1967) 21; Bruno Schiiller a.a.0.

20 Dazu Karl Rahner, Erlsung, in: Sacramentum Mundi I (Preiburg 1967) 1159-1176, bes. 1170-1173.
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mehr so sehr von der Autoritit her, der der Mensch zu gehorchen hat, sondern vom Sinn
menschlichen Daseins her.

Dieser Weg mufl weitergegangen werden. Aber es zeigt sich, daf} er mdlt ungefihrlich
ist. Denn je mehr man die Griinde sittlichen Sollens zu verstehen sucht, desto grofier
wird die Versuchung, voreilig all jene Anspriiche zu ignorieren, deren Sinn man nicht
gleich einsieht. So braucht die Moraltheologie nicht nur im Interesse ihrer eigenen Wis-
senschaftlichkeit, sondern auch im Interesse einer glaubwiirdigen Verkiindigung ein
umfassenderes und tieferes Wissen vom Menschen. Sie braucht also einen verstirkten
Austausch mit den verschiedenen Disziplinen der empirischen Anthropologie, gleichzei-
tig aber auch ein besseres Verstandnis der Verwiesenheit des Menschen auf den Mitmen-
schen, auf Geschichte und Gott.

Soll die Moraltheologie wirklich Theologie bleiben, dann wird es darauf ankommen,
daf} die Bezichung von Tod und Auferstehung Christi zu menschlicher Freiheit und zu
dem Sinn menschlichen Lebens sichtbar gemacht wird. Christus'ist zu sehen als Grund
und Ziel menschlicher Hoffnung. Es ist leicht zu verstehen, daff es dabei nicht nur um
die Existenz einer theologischen Disziplin geht, sondern viel tiefer um die Frage: Was
hat das Christentum einem Menschen zu sagen, der immer mehr zum ,Homo faber®
wird und fiir den allein das Tun zihlt?
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Das Alte Testament und die Krise des kirchlichen Amts

Das Amt in der Kirche wandelt seine Gestalt. Die Sprache und das Kirchenrecht haben
die teilweise schon vorhandenen, teilweise gerade kommenden neuen Formen noch nicht
eingefangen. Die mit gesellschaftlichen Wandlungsprozessen notwendig verbundene
Rollenunsicherheit fiihrt zu persénlichen Krisen und zu theoretischen Diskussionen.
Neuestes Element der Diskussion ist — um von der Zlibatsfrage abzusehen — das theo-
logisch weit ausholende ,Lehrschreiben® der deutschen Bischdfe iiber das Priestertum,
das seit Anfang dieses Jahres im Buchhandel zu haben ist1.

Die alttestamentlichen Priester spielen in den genannten Diskussionen kaum eine
Rolle. Auch in dem bischoflichen Lehrschreiben werden sie nur gerade erwihnt. Der
Grund dafiir mag meist die Unkenntnis der Fakten sein. Aber es gibt auch einen reflex
vorgebrachten Grund, weshalb man das alttestamentliche Priestertum in der Diskussion
nicht beriicksichtigt. In Christus — so sagt man — ist das alttestamentliche Priestertum
erfiillt und beendet. Wenn es iiberhaupt nach Christus Priester gibt, dann muf} ihr Prie-
stertum von Christus aus verstanden werden, und nur von ihm aus.

Dieser Beitrag sollte urspriinglich einfach ein kiirzlich erschienenes Buch iiber das alt-
testamentliche Priestertum vorstellen, das in den heutigen Diskussionen Aufmerksam-
keit verdient. Doch beim Schreiben gewann ich den Eindruck, daf es notig ist, zunichst
einmal mit einiger Umstindlichkeit auf das genannte grundsitzliche Argument gegen
die Zulassung eines alttestamentlichen Gesprichsbeitrags einzugehen.

Christologie an falscher Stelle

Eingangs sei auf Tatsachen hingewiesen. Am Anfang der Kirche hat es Ubernahmen
aus den jiidischen Gemeindestrukturen gegeben. Wir haben also keine absolute Diskon-
tinuitdt. Ferner sind die faktischen kirchlichen Amtsstrukturen formal nicht grund-
sitzlich anders als die anderer Religionsgemeinschaften, darunter auch die des alten
Israel — bei allen Differenzen im einzelnen. Offenbar kommen hier wie dort in erheb-
lichem Ausmaf allgemeine (wenn man will, ,natiirliche“) GesetzmiRigkeiten mensch-
licher Vergesellschaftung zum Zug. Ohne théologische Uberlegungen iiber eine dennoch
vorhandene inhaltliche Andersartigkeit des christlichen Amts deshalb ablehnen zu miis-
sen, mufl man das Vorhandensein dieser gemeinsamen Dimension anerkennen. Die

1 Schreiben der deutschen Bischtfe iiber das priesterliche Amt. Eine biblisch-dogmatische Handrei-
chung (Trier 1969).
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heute anstehenden Probleme scheinen mehr dieser Dimension anzugehoren als der
eigentlich theologischen. Wenn dennoch soviel theologisiert wird, liegt der Verdacht
nahe, daf es sich oft nur um ideologische Abstiitzung des verteidigten Alten oder des
angestrebten Neuen handelt. Erkennt man die natiirlich-soziologische Dimension vieler
heutiger Probleme, dann kann man aus dem auflerkirchlichen Bereich Vergleiche heran-
ziehen, um aus ihnen zu lernen. Tut man das, dann miifite zweifellos das Alte Testa-
ment an erster Stelle stehen, weil hier eine historische, ja heilsgeschichtliche Kontinuitdt
zum Christentum zur phinomenologischen Ahnlichkeit hinzukommt.

Doch gegen die Heranzichung des alttestamentlichen Vergleichsmaterials scheint nun
das genannte theologische Prinzip zu sprechen: in Christus sei das alttestamentliche
Priestertum beendet, und nach Christus sei alles ganz neu und nur von Christus aus zu
denken.

Dieses Prinzip gehort in einen zentralen Aussagenzusammenhang des Neuen Testa-
ments. Es kann keine Rede davon sein, daf es in Frage gestellt werden kénnte. Doch
man miifite viel genauer zusehen, was es meint und was es nicht meint. Entscheidend
scheint mir, dafl dieses Prinzip zunichst als christologische Aussage erscheint, die sekun-
dir ekklesiologisch verlingert wird. Dagegen ist nicht von vornherein klar, in welchem
Mafl man aus ihm kirchen-soziologische Folgerungen ableiten darf.

Es war eine der Methoden der neutestamentlichen Christologie, die Wirklichkeiten
und Werte des Alten Testaments nacheinander herzunehmen und dann zu sagen, dies
alles sei jetzt in Jesus von Nazareth zu seinem Ende gekommen und auf hthere und
endgiiltigere Weise verwirklicht. Ziel dieser Prozedur war, Jesus und sein Geschick
zu deuten.

Wenn dabei etwa Jesu Tod ein ,Opfer® genannt wird, so ist vom Standpunkt der
Logik aus zu sagen, daff das Wort ,,Opfer® hier nicht mehr im urspriinglichen Sinn ge-
braucht wird, wo es bestimmte Riten, z. B. die zeremonielle und regelmiflig zu wieder-
holende Schlachtung von Tieren bezeichnet. Vielmehr hat es in diesem Zusammenhang
einen iibertragen-gebrochenen Sinn, bei dem der ganze christologische Gedankengang
gewissermafien mitzudenken ist. Tod und Auferstehung Jesu waren nicht ein ritueller
Vollzug. Sie waren eine durch Gerichtsurteil angeordnete, von Jesus angenommene Hin-
richtung und ein in Erfahrungsjenseitiges hineinreichender Vorgang mit dem irdisch
toten Menschen Jesus. Aber indem sie als ,Opfer® bezeichnet werden, wird ihnen eine
den alttestamentlichen Opfern vergleichbare, diese jedoch zugleich unendlich ibertref-
fende Wirkung zugeschrieben. Daf} kein ,,Opfer® im urspriinglichen Sinn vorliegt, er-
hellt auch daraus, dafl man Tod und Auferstehung Jesu auch mit ganz anderen Kate-
gorien voll deuten kann.

Was am Beispiel ,,Opfer® ausgefithrt wurde, gilt auch von den verschiedenen aus dem
Alten Testament bekannten ,Amtern® im Gottesvolk. Jesus ist der Christus (= der
»Gesalbte) - so wird er mit dem Konig von Jerusalem verglichen, vor allem mit David.

Jesus ist der Prophet — alles, was im Prophetentum an Positivem war, ist in endgiiltiger
Weise in ihm verwirklicht. Jesus ist nach dem Hebrierbrief schliefilich auch der Hohe-
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priester, der alles alttestamentliche Priestertum beendet und tibertrifft, indem er, statt
rituell in ein irdisches Heiligtum einzutreten, in seiner Auferstehung und ErhShung das
,himmlische Heiligtum® (wieder eine Analogie!) betritt. Niemand dichte daran, hier-
aus zu schlieflen, daf} Jesus vor seinem Tod irgendwo und irgendwann im urspriing-
lichen, eine gesellschaftliche Funktion innerhalb Israels oder der Jiingergemeinschaft
bezeichnenden Wortsinn ,,Priester® gewesen wire. Der Hebrierbrief macht es durch
lange Ausfithrungen deutlich, daf} er mit seiner Aussage anderes im Sinn hat. Logisch
gesehen liegt ein iibertragen-gebrochener Sinn des Worts ,Hoherpriester” vor, und man
erfafit ihn nur, wenn man das Wesentliche des Gedankengangs des Hebrierbriefs im
Bewufitsein mitaufbewahrt.

Die Kirche hat sich in ihrem inneren Geheimnis mit Recht von Christus her verstan-
den. So verlidngerte sie die christologischen Aussagen in ekklesiologische. Der schon lo-
gisch aufgebrochene und nicht mehr soziologisch zu verstehende Priesterbegriff der
Christologie wird auf die Kirche als ganze angewendet und dann - gewissermafien in
dritter Brechung — auf den einzelnen Getauften. Damit gelangt man zum ,allgemeinen
Priestertum®, wie es gewohnlich verstanden wird. Was dieser Begriff meint, kann man
nur im Nachvollzug der dreifachen Brechung und Analogisierung verstehen: Der ein-
zelne Getaufte hat teil am Geheimnis der Kirche, diese hat teil am Geheimnis des erhoh-
ten Herrn, dessen Geheimnis jedoch 148t sich (unter anderem auch) so beschreiben, dafl
man sagt, er sei die Beendigung und endgiiltige, iberhhende Erfiillung des Sinns alles
alttestamentlichen Priestertums.

Was hat das alles mit jenen faktisch vorhandenen kirchlichen Diensten und Amtern
zu tun, fiir die wir nun auch das Wort ,Priester® zu verwenden pflegen? Die Kirche ist
eine menschliche Gruppe, unabhingig von dem christologisch zentrierten Aussagen-
system, in dem das Wort ,,Priester® eine logisch gesehen auflerordentlich komplizierte
Rolle spielt. Sie wire es auch, wenn das Neue Testament zufillig keine Priester-Christo-
logie entwidkelt hitte. Sie kann als Gruppe nicht existieren, ohne verschiedene Dienste
oder Funktionen auszudifferenzieren und einzelne Personen damit zu betrauen. Ob
Jesus vor seinem ‘Tod diese gesellschaftliche Strukturierung der Kirche schon eingeleitet,
ja schon tiberhaupt an eine von ihm ausgehende Religionsgemeinschaft gedacht hat oder
ob es sich um (legitime) nachdsterliche Entfaltungen handelt, ist in diesem Zusammen-
hang nicht wichtig, so wichtig es vielleicht in anderen Zusammenhingen sein mag. Jeden-
falls sind Worter, die kirchliche Dienste und Amter bezeichnen wollen, im Gegensatz
zu dem Wort ,,Priester” im oben geschilderten christologischen Aussagensystem, direkte
Bezeichnungen gesellschaftlich greifbarer Gegebenheiten. Sollte in diesem Zusammen-
hang ebenfalls das Wort ,Priester® benutzt werden, dann funktioniert es wieder dhn-
lich urspriinglich wie im Alten Testament und in anderen Religionsgemeinschaften: es
meint eine greifbare Dienstfunktion in der kirchlichen Gesellschaft. Von dieser Funktion
her ist das Wort unmittelbar verstindlich. Es wird nicht erst, wie etwa bei der Rede
vom ,allgemeinen Priestertum®, durch mehrfach-analogisierende Brechung vom alt-
testamentlichen Priestertum abgeleitet. Das Neue Testament selbst hat iibrigens die

271



Norbert Lobfink SJ

Worter, die im Alten Testament fiir ,,Priester® standen, nie fiir die Inhaber kirchlicher
Dienste gebraucht. Vielleicht wollte man Mifiverstindnisse vermeiden, vielleicht hatte
man fiir diese Sprachregelung aber auch andere Griinde. Im Judentum selbst traten die
»Priester” im Lauf des 1. Jahrhunderts im Zusammenhang mit der Zerstérung des Tem-
pels an den Rand, und schon vorher hatten anders bezeichnete Amter viele ihrer ehe-
maligen Funktionen, vor allem die Weitergabe der Traditionen, iibernommen. Die
Kirche tibernahm zunichst eher synagogale Strukturen. Doch hat sie in spiteren Jahr-
hunderten fiir ihre Dienste dann auch die alttestamentliche Priesterterminologie aufge-
nommen. Diese Abweichung vom Sprachgebrauch des Neuen Testaments ist vielleicht
weniger tragisch, als manchmal gesagt wird, solange zwischen der analogisch sprechen-
den Priesterchristologie (samt dem ,allgemeinen Priestertum®) und dem neuen, wieder
original-soziologischen Gebrauch des Worts ,, Priester deutlich unterschieden wird. Denn
wenn es zur Rede von ,Priestern® in der Kirche kam, dann handelte es sich auf jeden
Fall um eine original-soziologische Amtsbezeichnung, die auf eine bestimmte Funktion
bestimmter Personen im Rahmen der Gruppe ,Kirche® hinwies, auch wenn man dabei
einen alttestamentlichen und heidnischen Ausdrudk aufgriff.

Schwierig wird es allerdings, wenn die theologische Spekulation sich daranbegibt, die
beiden Priesteraussagen miteinander zu verbinden, voneinander abzuleiten und aus der
Gleichheit der Worter auf die Gleichheit des Ausgesagten zu schliefen. Irgendwelche
Zusammenhinge sind natiirlich da. Die ,Priester in der Kirche handeln ja an Christi
Statt. Aber wie weit kann man die Zusammenhinge angesichts der subtilen logischen
Struktur des christologischen Priesterbegriffs noch reflex erfassen, wie weit kann man
sogar deduzierend weitere Schlufifolgerungen machen? Die Gefahr, aufs logische Glatt-
eis zu geraten, ist in einem solchen Fall riesenhaft. Ein Beispiel: Christologisch-gebrochen
kann ohne weiteres gesagt werden, Jesus sei Priester, Kénig und Prophet zugleich, ob-
wohl diese drei Worter im urspriinglich-soziologischen Sinn sauber voneinander ge-
trennte Aufgaben in Israel bezeichneten. Gerade die Identifizierung der Amter zeigt,
dafl die Begriffe bei Christus nicht mehr soziologisch verstanden sind. Aber darf man
diese christologisch geradezu notwendige Identifizierung der Amtsbezeichnungen nun
aufrechterhalten, wenn man von den konkreten Diensten in der Kirche spricht, wenn
man also zur konkret-soziologischen Sprache zuriickkehrt? Das geschieht jedoch, wenn
gesagt wird, im kirchlichen Amt miifiten Leitungsaufgaben (Konig!), Lehraufgaben
(Prophet!) und Priesteraufgaben (Priester!) stets in einer Person vereinigt sein, weil der
kirchliche Amtstriger ja ein Reprisentant Christi sei. Muf} ein Reprisentant Christi, so
fragt die Logik, ihn in jeder Hinsicht reprisentieren? Ferner: Ist nicht der Sinn der Aus-
gliederung von Diensten in einer Gemeinschaft gerade der, Einzelaufgaben spezialisiert
zu verteilen? Wenn es im Alten Testament schon nétig war, verschiedene Funktionen
verschiedenen Personen anzuvertrauen, warum sollte das in unserer im ganzen viel
komplizierteren Gesellschaft (an der die Kirche unvermeidbar Anteil hat) verboten
sein? In einer bestimmten geschichtlichen Konstellation mag die Konzentration mdg-
lichst vieler Funktionen in einer Hand einmal modern sein und sich auch zeitweise be-
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wihren (Absolutismus). Wenn die Kirche in einer solchen Situation mit der Zeit geht,
wird es jeder verstehen. Wenn sie das aber nach lingst geschehener Anderung der Zeit-
verhiltnisse unter Berufung auf das genannte Schlufiverfahren fiir alle Zeiten so lassen
will, wird man fragen, ob hier nicht eine theologische Spekulation zur ideologischen
Verteidigung bestehender Machtkonzentrationen verwendet wird.

Wenn Kinder auf dem Glatteis ausgleiten, retten sie bisweilen die Situation, indem
sie noch einige Purzelbdume dazu schlagen und dann so tun, als sei alles beabsichtigt
gewesen. Bisweilen wird zur Verteidigung der faktisch vorhandenen historisch gewor-
denen Aufgabenkonzentration im katholischen Priestertum die christologische Argu-
mentationsbasis sogar verlassen und mit freischwebenden Spekulationen gearbeitet. Man
sucht etwa zu beweisen, dal Hirten-, Priester- und Prophetenaufgaben ihrem innersten
Wesen nach einander gegenseitig fordern, auseinander hervorgehen und deshalb stets
vereinigt auftreten miissen. Wie seltsam solche Uberlegungen sind, wird sofort deutlich,
wenn man fragt, wo diese ganze Terminologie herkomme. Die Worter ,Hirt®, ,Prie-
ster und ,Prophet” haben wir ja aus dem Alten Testament. Und dort handelt es sich
eindeutig um genau voneinander abgehobene, oft einander entgegenstehende Funktio-
nen, von denen hichstens akzidentell einmal zwei in einer Person vereinigt sein kénnen.

An diesem Beispiel zeigt sich handgreiflich, wie gefahrlich die Vermischung der Prie-
sterchristologie mit der heutigen Diskussion um die kirchlichen Dienste ist. Offenbar
wiire es besser, man griffe gerade bei den heute im Vordergrund stehenden Diskussionen
iiber die konkret-gesellschaftliche Gestalt der kirchlichen Dienste moglichst wenig auf
die neutestamentliche Amter-Christologie zuriidk. Man sollte von der Sache her den-
ken. Und wenn man in die Bibel zuriickgeht, dann sollte man eher an der Christologie
vorbei direkt zum Alten Testament eilen. Dies nicht, weil wir die einzelnen Amter des
Alten Testaments weiterzufiihren hitten, sondern einfach, weil das Alte Testament uns
Modelle fiir verschiedene Funktionsverteilungen, fiir den Wandel und Umbau der
Kmterkonstellation, fiir die Gesetze des Funktionierens von Amtern und die Ursachen
ihrer Krisen bieten kann, die im Neuen Testament fehlen, weil es einen viel kiirzeren
Zeitraum reprisentiert und aus den Anfingen der Kirche stammt, wo die Ausgliederung
von Amtern erst tastend begann. Damit ist nichts gegen die Amterchristologie des Neuen
Testaments als solche gesagt — doch sie sollte bleiben, was sie urspriinglich war: Aussage
iiber Jesus und iiber sein Geschick, mit Ausstrahlungen in Aussagen iiber das Tiefenge-
heimnis der Kirche und des einzelnen Getauften.

Die vorangehenden Uberlegungen lassen sich vielleicht mit der Formel zusammen-
fassen: Das Alte Testament konnte heute bei der Diskussion der Probleme des kirch-
lichen Amts dazu helfen, dafl man den filligen soziologischen Betrachtungen nicht durch
falsche Flucht in die Christologie ausweicht. Das bedeutet natiirlich, dafl das Alte Testa-
ment nicht auf der eigentlich ,theologischen® Ebene zum Zug kommt. Es bedeutet aber
zugleich, dafl es gerade auf der Ebene zum Zug kommt, die zur Zeit wichtiger ist.
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In diesem Zusammenhang ist es nun interessant, daf} vor kurzem eine neue Darstel-
lung der Geschichte des alttestamentlichen Priestertums erschienen ist2. Die letzte breit-
monographische Geschichte des alttestamentlichen Priestertums hatte Wolf Graf von
Baudissin im Jahr 1889 verdffentlicht. Natiirlich sind in der Zwischenzeit viel Einzel-
forschung und eine Reihe von Werken, die unter bestimmten Aspekten zusammenfas-
sen, erschienen. Dennoch ist es ein wirkliches Ereignis, daff nun eine neue Geschichte des
alttestamentlichen Priestertums vorliegt. Der Verfasser, Aelred Cody, ist Professor an
der Benediktineruniversitit San Anselmo und am Pipstlichen Bibelinstitut in Rom. Er
fithrt seine Untersuchung von den dunklen Anfingen des israelitischen Priestertums bis
zum Anfang des 2. Jahrhunderts vor Christus. Die letzten beiden Jahrhunderte spart
er aus, weil neues, zum Teil noch unverdffentlichtes Quellenmaterial, vor allem aus den
Hbhlen vom Toten Meer, eine zusammenfassende Bearbeitung dieser Periode noch nicht
geraten erscheinen ldf8t. Das mag bedauerlich sein, wenn man vom Neuen Testament her
fragt. Doch enthilt das Buch auch so schon vieles, was es fiir die augenblidkliche Diskus-
sion wichtig macht. Seine Lektiire ist allen, die sich kompetent an der Diskussion betei-
ligen wollen, zu empfehlen.

Im folgenden soll keine Inhaltsangabe geboten werden. Es sei nur auf einige Ergeb-
nisse aufmerksam gemacht, die fiir die jetzige Diskussion von besonderem Interesse
sein konnten.

So ist die Untersuchung iiber den Zusammenhang von alttestamentlichem Priestertum
und Opfer sehr interessant. Cody kommt zu dem Ergebnis: ,,Eine deskriptive Defini-
tion des israelitischen Priestertums vom Opfer her ist ungeniigend, ja fiir die Friihperiode
sogar irrefithrend® (12). Die Priester der Frithzeit waren vor allem Verwalter und
Betreuer der Heiligtiimer, jedoch nicht berufliche Opferdarbringer. Thre wichtigste
Titigkeit neben der Betreuung des Heiligtums war die Orakelbefragung. Sie konnten
natiirlich wie alle anderen Minner an ihrem Heiligtum Opfer darbringen, aber das war
gerade nicht eine ihnen irgendwie reservierte Funktion. Seit der Konigszeit kamen
zwar immer mehr Zeremonien des langen, komplizierter werdenden Opferrituals in
ihre Hand, aber bis zur Zeit Jesu blieb die eigentliche Aufopferung des Opfertiers Sache
des Mannes, der ein Opfer brachte, und den Priestern war nur der Teil des Rituals reser-
viert, bei dem der Altar beriihrt wurde. Man sollte daher wohl doch vorsichtiger sein
mit der Behauptung, Priestertum sei wesentlich vom Opferdarbringen her zu definieren.
Dies mag angehen, wenn man an neutestamentliche Uberlegungen ankniipft, die vom
Opfer her argumentieren. Doch eine generalisierende Theorie dieser Art ist mindestens
aus dem Alten Testament nicht gedeckt. Dort hatte die Gemeinschaft das Opfern ge-
rade nicht einem ausgesonderten Spezialisten anvertraut.

2 Aelred Cody, A History of Old Testament Priesthood (Rom 1969) Analecta Biblica. 35. (Zu be-
zichen durch: Biblical Institute Press, Piazza della Pilotta 35, 1-001 87 Roma, Italia.)
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Interessant ist dann weiter, wie sehr sich die Funktionen der Gruppen, die als ,,Prie-
ster® bezeichnet wurden (hebriisch koben), im Lauf der Zeit gewandelt haben. Am
Anfang waren die ,Priester®, wie gesagt, Hiiter und Verwalter von Heiligtiimern, die
sich auch speziell der Orakelerteilung widmeten. Nach der Errichtung des Tempels von
Jerusalem wuchs dort vor allem ihre rituell-zeremonielle Aufgabe, und sie war auch
sonst im Land mehr und mehr den Priestern reserviert. Dazu haben die levitischen Prie-
ster in der Konigszeit die Aufgabe iibernommen, die profanen und sakralen Rechtstra-
ditionen zu iiberliefern und zu lehren. Schliefllich iibernahmen sie auch auf dem Gebiet
der Rechtsprechung richterliche Funktionen. Dagegen entglitt ihnen die Orakelerteilung.
Die Losorakel wurden nicht mehr konsultiert. Wollte man eine Gottesauskunft, so wen-
dete man sich nun an eine andere Gruppe: die Propheten. Das heifit aber, dafl die Prie-
ster vieles von dem, was wir heute ,Seelsorge® nennen wiirden, zu einem bestimmten
Zeitpunkt an eine andere Gruppe abgegeben haben. Die Propheten erteilten charisma-
tisch empfangene Gottesworte. Gegen Ende der K&nigszeit machte die Kultzentralisa-
tion in Jerusalem grofie Gruppen (levitischer) Priester auf dem Land brotlos. Ein Macht-
kampf zwischen ihnen und der Jerusalemer (zadokitischen) Priesterschaft begann. Er
zog sich bis ins ausgehende babylonische Exil hin. Es kam schlieflich zu einem Kompro-
mif}. Ein Teil der Leviten wurde in die zadokitische Gruppe gezogen, die anderen wur-
den Klerus zweiter Klasse mit untergeordneten Aufgaben im Tempel. Die Kompeten-
zen wurden im einzelnen verteilt, und eine hierarchische Gliederung entstand, die in
manchem das Vorbild unserer Hierarchie abgegeben zu haben scheint. Nach der Riick-
kehr aus dem Exil ist auch das Amt des ,,Hohenpriesters® zum erstenmal greifbar. Er
hatte bestimmte rituelle Exklusivpflichten. Dazu wurde er das religitse Haupt einer
sich immer mehr rein religits verstehenden Gemeinde. Das bedeutet aber praktisch, daff
er je nach den politischen Umstinden auch mehr oder weniger die administrative und
politische Fithrung des Judentums iibernahm. Ein immer breiter werdendes Ritualge-
setz wurde gepflegt. Trotzdem scheint nun die lebendige Pflege der Tradition den Prie-
stern langsam entglitten und in die Hinde jener neu sich bildenden Laiengruppe tiber-
gegangen zu sein, die uns im Neuen Testament als die ,,Schriftgelehrten® entgegentritt
und die so wichtig fiir die Weiterexistenz des Judentums in der Diaspora geworden ist.
Dieses Bild des Wandels der Funktionen der aus dem Volk ausgegliederten Gruppe, die
wir als die ,,Priester” bezeichnen, sollte die Kirche heute vielleicht ermutigen, vieles, was
rein faktisch geworden ist, nicht als unwandelbar zu betrachten, sondern es sich sinnvoll
weiterentwickeln zu lassen, so wie unsere Zeit es fordert. Andererseits zeigt sich, daf}
die Polemik, die heute gern gegen die Verwendung des Worts ,Priester® im Zusam-
menhang des kirchlichen Amts getrieben wird, auch nicht geniigend um die Flexibilitit
des entsprechenden Worts im Alten Testament weif3.

Wichtig ist auch ein anderer Aspekt der Geschichte des alttestamentlichen Priester-
tums, der oben schon andeutungsweise erwihnt wurde. Diese Geschichte besteht nicht
nur aus sachgemiflen Wandlungen, bedingt durch die Forderungen gewandelter Zeit-
verhiltnisse, sondern mindestens ebensosehr aus Macht- und Interessenkimpfen zwi-
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schen verschiedenen Gruppen. Diese Kimpfe wurden oft auch mit ideologisch gebrauch-
ten theologischen Argumenten gefiihrt oder wenigstens nachtriglich verschont. Wenn
man zugibt, dafl die Kirche auch eine Kirche der Siinder ist, sollte man beim Studium
der Geschichte des kirchlichen Amts dhnliches erwarten und vielleicht auch manche
aktuelle Auseinandersetzung, die mit hochtheologischen Argumenten gefiihrt wird,
auf ihre wahren Triebkrifte durchleuchten.

Schlieflich ist interessant, dafl es vor allem nach dem Exil zu einer immer stirkeren
Betonung des Sakralen, der kultischen Reinheit, der tabuierten Trennung von Klerus
und Laien kommt. Unterbaut wird dies durch eine Theologie der ,,Heiligkeit®“. Dadurch
sondert sich die Priesterschaft immer mehr ab. Das wahre religiose Leben entwickelt sich
bald woanders. Langsam bereitet sie es vor, dafl man auch ohne sie auskommt.

Es bleiben zwischen unseren und den alttestamentlichen Priestern gewaltige, durch
die historische, kulturelle und offenbarungsgeschichtliche Distanz bedingte Unterschiede.
Trotzdem kann die hier besprochene Geschichte des alttestamentlichen Priestertums fiir
den aufmerksamen Leser zu einem Spiegel werden, in dem er die Probleme unseres eige-
nen kirchlichen Amts erblickt. Und da die Geschichte des alttestamentlichen Priestertums
schon von Anfang bis Ende iiberschaubar vor uns liegt, kann sie vielleicht einige Lehren
vermitteln iiber die Gefahren und Chancen unseres heutigen kirchlichen Amts.

276



UMSCHAU

Religionsunterricht auf neuen Wegen?

Notizen zum neuen Rahmenplan

Am 31. August 1969 wurde von den deut-
schen Bischéfen der neue ,Rahmenplan (Abk.
RP) fiir den katholischen Religionsunterricht
an den Gymnasien in der Bundesrepublik
Deutschland® genchmigt. Damit fand eine
Arbeit ihren Abschlufl, die bereits 1966 kon-
zipiert und 1967 auf Grund eines Beschlusses
der Deutschen Bischofskonferenz (September
1967) begonnen worden war. Mit der Erstel-
lung des RP war der Bund katholischer Re-
ligionslehrervereinigungen beauftragt. Ferner
waren Vertreter der bischdflichen Schulreferate
und des Deutschen Katechetenvereins an der
Arbeit beteiligt. Der Plan soll zunichst fiir
zwei Jahre ad experimentum gelten. Bisher
gab es nur Pline fiir die einzelnen Bundes-
linder bzw. Dibdzesen, die sich in Umfang
und Gehalt teilweise wesentlich voneinander
unterschieden. Dafl mit dem vorgelegten
Plan eine bundeseinheitliche Grundlage -
meines Wissens gibt es einen so weiten Gel-
tungsbereich noch fiir kein anderes Schulfach
— geschaffen wurde, erscheint bemerkenswert
und entspricht heutigen Forderungen nach
bundeseinheitlichen Plinen auch in anderen
Fichern. Fraglos ist in-der gegenwirtigen
Situation eine neue Konzeption fiir den Re-
ligionsunterricht am Gymnasium dringend
notigt,

Vor einer kritischen Wiirdigung sei der RP
zundchst in seinen Grundziigen vorgestellt.
Das Projekt ist insgesamt relativ umfang-
reich. Wahrscheinlich hat kein anderes Schul-
fach Richtlinien, die 64 Seiten umfassen. Da-

1 Vgl. W. Trutwin, Probleme des Religions-
unterrichts am Gymnasium, in dieser Zschr. 184
(1969) 316-328.

bei findet man keineswegs lange Einleitungs-
passagen grundsitzlicher Art zu Sinn, Auf-
gabe und Begriindung des Religionsunter-
richts. Im Gegenteil! Dazu duflert sich der
RP iiberhaupt nicht. Nach kurzen technischen
Angaben zur Benutzung des RP und einem
summarischen Hinweis, daf fiir die 5.-7. Klasse
(Sexta bis Quarta) der ,Rahmenplan fiir die
Glaubensunterweisung mit Plinen fiir das
1.-10. Schuljahr® (also fiir Grund- und
Hauptschulen; hrsg. von der Deutschen Bi-
schofskonferenz 1967) zu gelten hat, geht
der Plan sofort zum konkreten Unterrichts-
programm der 8. Klasse (Untertertia) iiber.
Fiir die sechs Klassen der Mittel- und Ober-
stufe stehen also insgesamt 60 (1) Seiten zur
Verfiigung. Zu jeder Klasse findet der Lehrer
eine kurze Begriindung der Jahresthematik,
eine Reihe von Funktionszielen, didaktische
Leitlinien, eine Ubersicht {iber die Einzelthe-
men und — was den Hauptteil des RP aus-
macht — ausfithrliche Einzelangaben zu den
vorgeschlagenen Themen (Bibelstellen, Leit-
worte, Ideen, Namen, psychologische, pad-
agogische, theologische Hinweise usw.). Es ist
nicht ganz einfach, die Jahresthematik fiir
die einzelnen Klassen stichwortartig zusam-
menzufassen, weil jeweils viele Gesichts-
punkte zu beriicksichtigen sind. Etwas ver-
einfacht sieht diese so aus: Fiir die 8. Klasse
(UIII): Wege zu einer jugendspezifischen Re-
ligiositit (Gott — Gewissen — Jesus — Kirche);
fiir die 9. Klasse (OIII): Der Sinn des eige-
ren Daseins (Altes und Neues Testament);
fiir die 10. Klasse (UII): Der einzelne und
die Gemeinschaft; fiir die 11. Klasse (OII):
Der Mensch und seine Fragen (Spannungsfel-
der des Lebens, Gewissen, Freiheit u. a.); fiir
die 12. Klasse (UI): Die Botschaft Jesu und
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die Deutung des Christusereignisses; fiir die
13. Klasse (OI): Der Weltauftrag des Chri-
sten (Politik, Liebe und Ehe, Arbeit und Frei-
zeit, Frieden, Gerechtigkeit, Zukunft u. a.).
In mancher Hinsicht stellt der RP eine
merkliche Verbesserung gegeniiber den alten
Richtlinien dar. Positiv ist anzumerken, dafl
er sich durchgehend um Aktualitit bemiiht.
Die groflen Fragen unserer Zeit auf politi-
schem, sozialem, kulturellem und religidsem
Feld sind dauernd im Blick. Die Notwendig-
keit christlichen Engagements in der Welt ist
stark und eindrucksvoll betont, insbesondere
fir die Abschluflklassen der Mittel- und
Oberstufe. Ein Schiiler, der nach diesem RP
unterrichtet wird, kann das Christentum nicht
mehr als biirgerliche Ideologie oder als In-
stitution zur Pflege moralischer Wohlanstdn-
digkeit mifiverstehen. Auch gibt es hier keine
unwahre Beschonigung von Religion, Kirche
und Christentum. Die Schiiler sollen durch-
aus auch die Schattenseiten der Kirche (z. B.
JInnerkirchlicher Pharisiismus®) kennenler-
nen und zu verantwortlicher Kritik an der
Kirche erzogen werden. Das Thema Re-
form und Revolution wird grofl geschrie-
ben. Auch die Bereiche Liebe, Sexualitit und
Ehe kommen ausfithrlich und sachgemifl zur
Sprache, zwar etwas spit, nimlich von der
10. Klasse an aufwirts, dann aber auch in
kraftiger Dosierung, bis hin zu Fragen der
Gruppenehe und Grofifamilie. Das Stichwort
,Mischehe® sucht man allerdings vergeblich.
Positiv zu bewerten ist ferner der Ver-
such, stindig bei der Situation des Jugend-
lichen anzukniipfen. Jugendpsychologische
und religionspidagogische Erwigungen durch-
ziehen den garfzen Plan. Als Beispiel sei etwa
die Aufgabe genannt, das aus der Kindheit
iibernommene Gebote- und Verbote-Gewis-
sen mit dem Verlangen nach Selbstbestim-
mung in der Pubertit zu integrieren, die
kindlichen Vorstellungen von Gut und Bose
zu ftiberpriifen und richtige Ansatzpunkte
weiterzuentwickeln. Erfreulich ist ferner, dafl
der RP gar nicht erst den Versuch einer
theolngischen Systematik macht. Er bietet
nicht komprimierte Universititstheologie auf
Schiilerniveau. Sein Gliederungsprinzip ent-
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spricht nicht dem theologischer Handbiicher.
Gerade wichtige Themen tauchen immer wie-
der auf, so z.B. die Gottesfrage, Gewissen,
Mitmenschlichkeit oder der Auferstehungs-
glaube.

Trotz dieser positiven Seiten kann der RP
insgesamt kaum befriedigen. Er bietet Anlaff
zu vielfiltiger Kritik, wenn man auch gerech-
terweise zugeben mufl, daf bei dem Plu-
ralismus in der heutigen pidagogischen Pro-
vinz jeder Plan, der heute fiir irgendein Fach
(sei es Deutsch, Mathematik oder Geschichte)
vorgelegt wiirde, mit Widerspruch rechnen
miifite. Worin bestehen die Mdingel des RP?

1. Ungeniigende Durcharbeitung und Pla-
nung. Schon ein erster flichtiger Blick auf
den RP zeigt, dafl die Kommission — viel-
leicht aus Zeitdrudk — nur zu schwerpunkt-
mifiger Arbeit kam. Man scheint mit den
Uberlegungen zur Oberstufe angefangen zu
haben. Hier jedenfalls wurde die meiste Ar-
beit investiert. Die Pline der beiden Primen
sind wohl am besten gelungen. Ideen und
Perspektiven werden hier sofort erkennbar.
Je weiter man aber von der Oberstufe nach
unten geht, um so mehr nimmt die Qualitit
des Plans ab. Schon die Vorschlige fiir die
Mittelstufe hinterlassen einen teilweise mise-
rablen Eindruck. Hier scheint man aus verschie-
denen alten Vorlagen rasch etwas zusam-
mengeschrieben und kompiliert zu haben. So
sind z. B. die biblischen Partien teilweise
wortlich einer heute iiberholten Schrift von
Klemens Tilmann ,Christusverkiindigung an
die Jugend der Gegenwart® aus dem Jahr
1950 entnommen, die heute exegetisch nicht
mehr zu verantworten ist. Wenn man dann
auch noch hort, dafl fiir die endgiiltige Ver-
fertigung der Pline fiir diese Stufe nur etwa
14 Tage zur Verfiigung standen, dann kann
man nur resigniert feststellen: eine so weit-
gehende Vernachlissigung hat der Religions-
unterricht, hat erst recht die schwierigste
Klassenstufe des Gymnasiums nicht verdient.
Fiir die Unterstufe ist tberhaupt nichts
Eigenstindiges vorgesehen. Hier wird ganz
schlicht auf den RP fiir das 1.-10. Schuljahr
hingewiesen, von dem jeder halbwegs mit
der Sache vertraute Lehrer weifl, daf er schon
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fiir die Grund- und Hauptschule viele Kri-
tiker gefunden hat. Mit guten Griinden hat
man an diesem Plan bemidngelt, dafl er mehr
auf ,Einiibung® in das christliche Leben als
auf Unterricht bezogen ist. Erst recht ist dann
ein solcher Plan nicht einfach auf das Gym-
nasium iibertragbar, wo oft ganz andere Ver-
hilenisse herrschen als an der Hauptschule
(andere Stundenzahl, Zusammensetzung der
Klassen, geistige Ansprechbarkeitr, Leistungs-
moglichkeiten usw.). — So mufl man wirklich
fragen, ob sich die Kommission nicht besser
zunichst mit einem RP nur fiir die Ober-
stufe hitte begnligen sollen, oder ob sie mit
der Publikation solange hitte warten miis-
sen, bis vertretbare Vorschlige fiir alle Klas-
sen erarbeitet waren.

Ubrigens merkt man auch an der sprachli-
chen Struktur des Plans, daf verschiedene
Autoren am Werk waren, die je einen eige-
nen Stil eingebracht haben. Da ist die
Sprache der Sprangerschen Jugendpsychologie
(17) neben der Sprache der politischen Theo-
logie (55). Erbauliche Phrasen (29) finden sich
in unmittelbarer Nachbarschaft zu tiefenpsy-
chologisierender Ausdrucksweise (30). Was
man vermifyt, ist die sichere Hand eines End-
redakteurs, der den Fachjargon, iiberfliissige
Selbstverstandlichkeiten und zahlreiche Du-
bletten ausgemerzt hitte.

2. Die Frage nach der Konzeption. Noch
bedenklicher als die genannten Mingel ist
die Tatsache, dafl der RP sich nicht der Frage
nach der Rolle des Religionsunterrichts in der
heutigen Schule stellt.| Er legt seine Konzep-
tion nicht dar. Man" fragt sich, wie es mog-
lich ist, dafl ein offizielles Dokument zum
Religionsunterricht erscheint, das die heute
so brisanten Fragen um eben diesen Unter-
richt einfach ignoriert oder iibergeht. Der
Plan erweckt den Eindruck, als gebe es all
die vielen Problemen nicht, die in den letzten
Jahren in katholischen und evangelischen
Fachpublikationen, aber dariiber hinaus auch
in einer breiten Offentlichkeit diskutiert wor-
den sind. Er stellt sich nicht Fragen wie die-
sen: Ist der Religionsunterricht Sache der
Schule oder Kirche oder beider? Wie ist das
Verhiltnis von schulischem zu kirchlichem

Religionsunterricht? Was ist zu bedenken
angesichts der Tatsache, dafl in unseren Klas-
sen glaubenswillige und ungliubige, entschie-
dene und unentschiedene Schiiler sitzen? Wie
muf sich der Religionslehrer darauf einstel-
len? Wie unterscheidet sich der Religionsun-
terricht von kirchlicher Glaubensunterweisung
und von einer Gruppenstunde? Soll der Re-
ligionsunterricht Information, Verkiindigung,
Orientierung, engagierte Verstindnisvermitt-
lung, Religionskunde, Seelsorge oder etwas
anderes sein? Wie steht es mit der Benotung,
wie mit der Leistungsanforderung? Wie soll
sich der Lehrer auf das Abmelderecht der
Schiiler einstellen? Was bedeutet die Konfes-
sion im Religionsunterricht? Sind Wahlgrup-
pen zulissig?

Zu all diesen Fragen schweigt der RP. Nun
haben die Bearbeiter unméglich diese Fragen
iibersehen konnen. Sie haben wohl nur des-
halb keine Stellung dazu bezogen, weil sich
gerade in diesen grundsitzlichen Fragen bei
der bischoflichen Kommission kein Konsens
finden lief. Zwar sei hier anerkannt, daf}
man sich bemiiht hat, einen Plan zu erstellen,
der unabhingig von der grundsitzlichen Kli-
rung dieser Fragen fiir alle Auffassungen
yoffen® ist. Zweifellos suchte die Kommission
dem Pluralismus der verschiedenen Auffas-
sungen gerecht zu werden. Nur bleiben doch
die Bedenken bestchen, ob denn ein detail-
lierter RP méglich ist, iiber dessen Prinzipien
fundamentale Unklarheit bzw. Uneinigkeit
besteht. ;

Immerhin [ifit sich auf indirektem Weg
durch Analyse des Plans selbst etwas iiber
seine Konzeption herausbringen. Insbeson-
dere die reichlich umfangreich geratenen
JFunktionsziele® zu jeder Klasse lassen deut-
lich erkennen, was die Herausgeber wollten.
Insgesamt findet man fiir die sechs Klas-
sen 28 (!) Funktionsziele, die leider oft
austauschbar und in keiner Weise klassen-
spezifisch sind. Hier dominieren eindeutig
religivse und lebenskundliche Absichten. So
ist mehrfach von einer ,personlichen Bindung
an Christus® (0.4.) die Rede. Noch in der
Unterprima gilt als Funktionsziel: ,Nach-
folge Jesu, von dessen Gemeinschaft in Wort
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und Sakrament die Neuschépfung erhofft und
erbetet wird® (44). Ein solches Ziel ist gewifd
fiir die Seelsorge auch heute unerliflich, aber
dennoch im Hinblids auf unsere konkreten
Klassen in der Oberstufe véllig unangemes-
sen. Gerade solche Intentionen werden von
vielen Schiilern abgelehnt und zum Anlaf}
genommen, sich vom Religionsunterricht ab-
zumelden. Die meisten anderen Funktions-
ziele liegen in einer Zhnlichen Dimension
(Bindung an Gott und Kirche, Gewissensbil-
dung, Selbstfindung u. a.). Nur zu lernen gibt
es nach diesen Funktionszielen relativ wenig.
Von ,sachgemifler Information® ist nur ein-
mal (25), von der ,Fihigkeit, biblische, phi-
losophische, theologische und literarische
Texte und Werke der Kunst auf ihren reli-
giosen Gehalt hin zu interpretieren (37) lei-
der auch nur ein einzigesmal die Rede. ,Wis-
senschaftliche® Funktionsziele sind sonst nicht
genannt. Uberhaupt hat man den Eindruck,
dafl der Plan da, wo es etwas zu lernen gibt,
etwa bei Themen der Kirchengeschichte oder
bei Sachfragen zur Bibel, eher zur Zuriick-
haltung mahnt als Ermutigungen gibt. Nun
soll hier wirklich nicht einer lingst iiberhol-
ten Lernschule das Wort geredet werden. Aber
in diesem Plan ist sicher der Gesichtspunkt
unterbewertet, dafl das Gymnasium auch und
nicht nur sekundir eine Stitte des Lernens
und der wissenschaftlichen Erkenntnis ist. Im
RP dominieren Lebenskunde, Lebenshilfe,
Erziehung zum Engagement an der Welt, zum
Christen. Niemand wird diese Aspekte mis-
sen wollen. Aber sie miissen integriert wer-
den in einen Unterricht, der noch mehr Infor-
mation, Orientierung, Wissenschaftlichkeit,
AnlaR zu kritischer Reflexion bietet. Ohne
das alles kann Engagement nicht tragfihig
sein.

3. Einzelmingel. Manche Themen erschei-
nen zu frith und iiberfordern die Schiiler, z. B.
die Weltreligionen in OIII oder Marx, Freud,
Sartre und Marcuse in UIL. Andere Gebiete,
wie z. B. der moderne Atheismus, heute rele-
vante konfessionelle Probleme, Religionsso-
ziologie und auch Schwerpunkte der Kirchen-
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geschichte sind unangemessen oder zu knapp
fiir die Oberstufe berticksichtigt. Auflerungen
wie: ,Im Dienst der theologischen Aussage
steht auch die Philosophie® (63) miissen heute
notwendigerweise Protest hervorrufen. — Die
Vorschlige fiir die Bibelarbeit sind teilweise
sehr salopp gemacht und nicht frei von sach-
lichen Fehlern?2.

Niemand wird einen vollkommenen RP
erwartet haben. Keine Kommission kann
heute in der Lage sein, endgiiltige Losungen
aufzuzeigen. Dennoch wiren die konkreten
Mingel des Plans teilweise vermeidbar ge-
wesen. Das ist um so bedauerlicher, als die
Mitarbeiter viel Arbeit in den RP investiert
haben. Aber offensichtlich mufite die Kom-
mission zu viele Riicksichten nehmen. Sie
selbst hat die Méngel gespiirt und darum die
Deutsche Bischofskonferenz gebeten, eine
Kommission einzusetzen, die sich ganz den
grundsitzlichen und praktischen Fragen des
heutigen Religionsunterrichts widmet. Inzwi-
schen haben die deutschen Bischdfe diese
Kommission einberufen. Man kann nur hof-
fen, dafl die Arbeit dieser bischoflichen Kom-
mission und zugleich die kritischen Anregun-
gen vieler Religionslehrer zu einem verbesser-
ten RP fithren werden. Denn der Religions-
unterricht der siebziger Jahre braucht einen
durchdachten RP. Es sollte und diirfte nicht
so sein, dafl die vielen Gegner des Religions-
unterrichts, die heute lautstirker denn je auf-
treten, sich aus dem RP selbst allzu bequem
Munition fiir ihre Angriffe gegen den Reli-
gionsunterricht holen kénnen. Kiinftige Kri-
tik am Religionsunterricht wird sich immer
auch auf den RP beziehen. Fiir eine Verbes-
serung sollte man keine Zeit unniitz ver-
streichen lassen. Der Religionsunterricht
braucht rasch eine solide Grundlage.

Werner Trutwin

2 Eine detaillierte Begriindung der: hier nur
angedeuteten Kritik erscheint in einem ausfiihrli-
chen Aufsatz des Verf. in der Zschr. ,Religions-
unterricht an hoheren Schulen®, Heft 2 (1970).
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Sexuelles Tabu im Reifungsprozefl

Der Protest gegen die iiberkommene Moral
will alte Tabus abbauen, stellt moralische
Normen in Frage und plidiert — zumal im
Bereich des Sexuellen — fiir eine Liberalitit,
die sich oft wenig von Libertinismus unter-
scheidet. Neben dem Problem der vorehe-
lichen Geschlechtsbezichung kommt diese Ten-
denz exemplarisch in der Frage der jugend-
lichen Masturbation zum Ausdruck. Dieses
Phinomen, vor Sigmund Freud ein Objekt
massiver arztlicher Bemithungen (Dr. Tissot)
und schrecklicher, religits-moralisch kaschier-
ter Angstdrohungen, nach Sigmund Freuds
,Drei Abhandlungen =zur Sexualtheorie®
(1905) und den beiden ,Onaniediskussionen®
(1912, 1927) in seiner korperlichen Schidi-
gung zwar abgewertet, aber wegen der Ver-
bindung mit inzestusen Phantasien (Odipus-
komplex) erneut psychologisch aufgewertet,
wird heute moralisch fiir wertfrei gehalten,
kérperlich als unschiidlich deklariert, ja sogar
— weil laut Kinseys Berichten bei den meisten
Jugendlichen vorhanden und deshalb ,nor-
mal® — als notwendige Durchgangsstufe zu
vertieftem Leibbesitz und erhShtem Lustge-
winn qualifiziert?.

Der anti-moralische Affekt macht scheinbar
auf einem Auge blind; denn zwei 1969 er-
schienene wissenschaftliche Publikationen iiber
das Problem der (minnlichen) Masturbation
im Jugendalter stimmen, obgleich sie einen
unterschiedlichen Ausgangspunkt haben, in
der Bewertung der Masturbation iiberein und
warnen davor, sie zu unterschitzen.

André Alsteens versucht in ,Tabu im Rei-
fungsprozess. Masturbation — Symptom oder
Vergehen?“ 2 mit psychoanalytischen Katego-
tien das ambivalente Phinomen ,Masturba-
tion® zu erfassen. Er bewertet nicht zuerst

den physiologischen Akt, der in sich gesehen

1 H. Kentler, Repressive und nichtrepressive

Sexualerziechung im Jugendalter: Fiir eine Revi-
sion der Sexualpidagogik (Miinchen 1967) 23;
H. Schwenger, Antisexuelle Propaganda (Ham-
burg 1969) 47-48; C. S. Ford — F. A. Beach, For-
men der Sexualitit (Hamburg 1968) 164 ff.

2 Miinchen: Rex 1969. 186 S. Lw. 20,

20 Stimmen 185, 4

fiir den Kérper unschidlich ist; er betrachtet
vor allem die den Akt begleitenden Phanta-
sien. ,Durch die sie begleitenden Phantasien
hindurch erscheint die Masturbation sowohl
als ein wichtiger Schritt auf die Sexualitdt des
Erwachsenen hin als auch als eine gefihrliche
Méoglichkeit der Charakterschwichung, der
leichten und oberflichlichen Befriedigung, der
zweifelhaften Idealisierung und der Fixie-
rung auf infantile Objekte® (66). Wegen die-
ser Phantasien gewinnt einerseits die Mastur-
bation einen positiven Wert, weil in ihnen
der Partnerbezug aufscheint und dadurch der
autoerotische Akt zu einem heterosexuellen
Ereignis wenigstens gedffnet wird. So nimmt
dieser Akt eine Mittelstellung ein zwischen
der friihkindlichen Autoerotik und dem hete-
rosexuellen, partnerschaftlichen Verhalten des
Erwachsenen (87). Anderseits ist er ein ernstes
Symptom ciner psychischen Stérung und wird
bei gehdufter und lang andauernder Aus-
iibung, weil mit Schuldgefiihlen besetzt — die
von Gefiihlen der Stinde wohl zu unterschei-
den sind -, nicht ohne Schidigungen vollzo-
gen. Alsteens weist auf folgende ,Schddigun-
gen® hin: Die Masturbation kann die normale
Hinwendung zum anderen Geschlecht bela-
sten und einen sekundiren Narziflmus for-
dern; sie kann wegen dieser leicht verfiig-
baren ,Trdstung® zur Charakterschwichung
fithren (auch S. Freud war dieser Meinung)
und hierdurch den Blids auf die Realitit ver-
stellen; kann auf infantile Ziele fixieren und
auf die Dauer das Genitale auf Kosten des
Erotischen iiberbewerten (91/92). Dafl damit
Angste, Schuldgefithle (zumal wegen der in-
zestudsen Phantasien) und Befiirchtungen ver-
bunden sind, die nicht moralisch indoktriniert,
sondern psychologisch (auch aufgrund der
sozialen Bedingheit des sexuellen Verhaltens)
einfach gegeben sind, liegt auf der Hand.
Insgesamt hilt Alsteens die Masturbation
fiir ein ,komplexes Phinomen®, weil sie als
oEtappe auf dem Weg zur psychosexuellen
Reife* eine positive Seite, als mogliche Be-
deutung fiir tieferliegende psychische Stérun-
gen einen negativen Aspekt hat.
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In ,Anthropologischer Beitrag zum Ver-
stindnis der minnlichen Masturbation“? be-
schreibt A. Jordi zuerst mit den iiblichen
Charakteristiken: Sexualisierung, Alkzelera-
tion, Retardation die Situation des Jugend-
lichen in unserer Zeit. Nachdem er sich mit
den psychoanalytischen (S. Freud), biologi-
stischen (A. Kinsey) und soziologistischen
(vor allem H. Schelsky) Interpretationsver-
suchen kurz und kritisch auseinandergesetzt
hat, legt er seinen ,anthropologischen Deu-
tungsversuch® vor. Im Sinn einer personali-
stischen Anthropologie (E. V. von Gebsattel,
A. Vetter) stellt er im masturbatorischen Akt
eine Spaltung zwischen Ich und Leib fest
(121). Dennoch beachtet er dann unter der
Riicksicht des ,Schopferischen — die zentrale
Kategorie seines Deutungsentwurfs! — nicht
nur den Ablauf des physiologischen Alkts,
sondern auch die Sinnrichtung des ganzen
Akrgeschehens. Er entdeckt im ,Masturba-
tionsakt zentral auch einen unreflektierten
Versuch zur Restitution produktiv-intellek-
tueller oder schopferisch-geistiger Prozesse®
(129). Mit dieser Hypothese will Jordi dem
Stadium des Jugendlichen, das als ,Zustand
seelisch-geistigen Unfruchtbarseins und Un-
ganzseins immer in den Ausweg der Mastur-
bation miinden kann® (130), etwas Positives
abgewinnen. Anderseits sagt er: ,Die Mastur-
bation zeigt erst in dieser Perspektive wirk-
lich das unfertige Gesicht einer Simplifikation
im Sinne einer kurzschliissigen Wendung ins
Korperliche. Und erst in dieser Sicht weist
sie als letztlich unbefriedigender, obgleich
bahnender Modus auf den fibersprungenen,
aber dumpf gesuchten Aspekt des Schopfe-
risch-Geistigen hin, nach dem hier im ,klei-
nen Rausch® (H. Muchow) gehascht wird®
(132). Auch Jordi steht dem Phinomen
Masturbation® mit Bedenken gegeniiber.

3 Basel: S. Karger 1969.
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Das Ergebnis dieser neueren wissenschaft-
lichen Untersuchungen heifit: Die neomar-
xistische oder biologistische Einstellung die-
sem Problem gegeniiber ist nicht wissenschaft-
lich begriindbar und iibersicht wegen eines
ideologischen Apriori (Marcusesche Entsubli-
mierung; antimetaphysische Verhaltensfor-
schung) die Ergebnisse der Psychologie und
Anthropologie. Es ergibt sich ferner, dafl eine
moraltheologische Bewertung der Masturba-
tion weder sich einer Angstpidagogik bedie-
nen kann, noch eine Siindenfurcht indoktri-
nieren darf, dafl aber dennoch von einer
existentiellen und humanen Unvollkommen-
heit zu sprechen ist, wo die auf Partnerschaft-
lichkeit hinstrebende Liebesfihigkeit des
Menschen durch eine exzessive Masturbation
in Frage gestellt wird?. Ganz abgesehen vom
Respekt vor dem Schidksal des einzelnen
Jugendlichen ist bei der moraltheologischen
Bewertung vor allem der ,Etappencharakter
des Jugendalters wie auch die Masturbation
im Jugendalter im Rahmen der psycho-sexu-
ellen Entwicklung des Menschen mit beson-
derer Aufmerksamkeit zu betrachten® (Al-
steens, 155).

Demnach geht es auch in der Frage der
Masturbation zuerst um eine differenzierte,
wissenschaftliche Erhebung des Tatbestandes.
Wenn sich deren Ergebnisse dann auch we-
der in die Klischees einer alten Moral ein-
fiigen lassen, noch dem Erwartungshorizont
einer ,neuen Moral“ entsprechen, so wird
in ihnen doch eine Instanz geschaffen, an die
eine seinsgerechte Moral bei der Findung von
Normen verwiesen ist. Dafl fiir eine christliche
Norm auch die ,normative Summe der
Schrift® (F. Bockle), das Gebot der Liebe, eine
entscheidende Rolle zu spielen hat, sei nicht
vergessen. Roman Bleistein S]

4 Vgl R. Bleistein: Zum Problem sexualethi-
scher Normen fiir den vorehelichen Bereich, in:
Kat. Blitter 94 (1969) 393-408.
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Theologie

ScuMAUS, Michael: Der Glaube der Kirche.
Handbuch katholischer Dogmatik. Bd. 1.
Miinchen: Hueber 1969. 791 S. Linson 48,—.

Die vorliegende Dogmatik unternimmt den
Versuch, ,die Glaubenslehre der katholischen
Kirche fiir den heutigen Menschen verstind-
lich auszulegen und darzubieten® (1). Sie will
daher keine ,Begriffs- oder Wesenstheologie®
betreiben, welche nach Ansicht des Verfassers
nur die Wahrheit in sich selbst erdrtern
konnte, sondern ,existential-existentiell* de-
ren Funktion und Sitz im Leben untersuchen.
Offenbarung und Glaube sollen ,als heils-
hafte Begegnung zwischen Gott und dem
Menschen dargestellt werden® (4).

Zu diesem Zweck entwickelt Schmaus eine
Neugliederung des dogmatischen Stoffs. Er
verzichtet auf die iibliche Einteilung der
Traktate und versucht anhand der urspriing-
lichen Differenziertheit des Offenbarungsge-
schehens — das Geschehen legt sich im Wort
der Offenbarung selber aus — die Inhalte der
kirchlichen Lehre zu erfassen. Einer allgemei-
nen Grundlegung, die am Leitfaden einer
Theologie des Worts mehr die formalen
Themen der klassischen Dogmatik behandelt
(Offenbarung, Schrift und Tradition, Dogma
usw.) folgt daher unmittelbar die Christo-
logie als Lehre von der zentralen Botschaft
unseres Heils.

Der kritische Punkt dieser Konzeption —
dem Autor ist dies offenbar bewuflt: er nennt
seinen Ansatz das kleinere Ubel (250) — liegt
in der Gotteslehre. Denn obwohl auf jeder
Seite von Gott gesprochen wird, macht die
vorliegende Dogmatik — und das betrifft
den Ansatz ihrer Theologie — ihn selber und
die Moglichkeit des Sprechens von ihm nir-
gendwo in sich thematisch. Es gibt daher kei-
nen eigentlichen Traktat ,De Deo uno et
trino® mehr. Was die traditionellen Lehr-

20*

biicher hier zu sagen wuflten, erscheint nun
— im wesentlichen unter Beibehaltung des al-
ten Schemas (Wesen und FEigenschaften Got-
tes) — unter dem Abschnitt ,Christologie® —
und zwar als ,Voraussetzung des Christus-
geschehens® (Das alttestamentliche Gottesbild;
Schopfungs-, Erbsiinden- und Engellehre) und
als Inhalt der Botschaft Jesu selbst (Trinitdt).

Ich sehe darin ein betrichtliches Dilemma;
denn indem dieser Ansatz trotz des berech-
tigten Anliegens einer christologischen Kon-
zentrierung der Theologie das ,Theologische®
als solches — strukturell — nicht thematisieren
kann, kommt auch der heilsgeschichtliche Be-
richt iiber eine blof} darstellende Beschreibung
nur schwer hinaus. Es bleibt die Frage, wie
der Zusammenhang von Gott und Christus
selbst zu konzipieren ist und ob die Trinitdt
als Inhalt der Heilsbotschaft Jesu begriffen in
ihrem Geschehenscharakter deutlich bzw. um-
gekehrt die Person Jesu als Frage nach deren
Sein verstanden, in ihrem Wortcharakter
adiquat gesehen wird.

Ich mdchte hier natiirlich nicht den alten
Lehrbiichern das Wort reden. Aber — und
diese Bemerkung mufd gestattet sein — der
echte Ausgleich von essentieller und existen-
tieller Dogmatik bringt beide in Verlegenheit
und fiihrt zu einer Theologie, die ihren An-
spruch aus den Thesen selbst zu formulieren
weif. E. Klinger

Glaubensverkiindigung fiir Erwachsene. Deut-
sche Ausgabe des Hollindischen Katechismus.

"Freiburg: Herder 1969. XVIII, 565 S., Er-

ginzung zur Glaubensverkiindigung fiir Er-
wachsene, 94 S. Lw. 19,80.

Der Hollindische Katechismus wurde von
K.-H. Weger in dieser Zeitschrift (179 [1967]
105-115) vorgestellt, bevor er noch in deut-
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scher Sprache erschienen war. Die kirchliche
Druckerlaubnis fiir die deutsche Ausgabe
wurde davon abhingig gemacht, dafl nach
den Gutachten einer Kardinals- und Theo-
logenkommission eine Anzahl von Anderun-
gen vorgenommen wiirde. Als doch eine un-
verdnderte deutsche Ubersetzung (wie schon
frither eine englische und etwas spiter eine
franzosische) 1968 in einem niederlindischen
Verlag herauskam, war dies eine kleine Sen-
sation. Der Erfolg des Buchs, von dem bisher
insgesamt etwa ecine Million Exemplare ge-
kauft wurden, ist keineswegs nur der Sensa-
tionspublicity  zuzuschreiben.  Inzwischen
wurde ein Kompromifl geschlossen. Da das
holldndische Autorenteam der Aufnahme der
vorgeschlagenen Anderungen in das Buch sel-
ber nicht zustimmte, wird der ,Katechismus®
weiterhin, nun vom Verlag Herder direkt,
unverindert ausgeliefert — unter Beigabe
eines 94seitigen Erginzungshefts. Darin wer-
den die Anderungswiinsche der Kardinals-
kommission (8-11) von zwei rémischen Theo-
logen durch Texte erliutert (17-93), die ur-
spriinglich die entsprechenden Stiicke des ,Ka-
techismus® ersetzen sollten. Am ausfiihrlich-
sten kommt die Lehre von der Erbsiinde zur
Sprache (20-45); andere Punkte betreffen
u. a. die jungfriuliche Empfingnis Jesu, sei-
nen Siihnetod, die Eucharistie, Priestertum
und Lehramt, die Existenz von Engeln, die
unmittelbare Erschaffung der individuellen
menschlichen Geistseele.

Ein Lesezeichen konfrontiert die (471) Stel-
len des Buchtexts mit den entsprechenden Sei-
ten des Ergidnzungsanhangs. Die neue Weise
der Verdffentlichung des Hollindischen Ka-
techismus hat fiir den, der sich die erforder-
liche Miihe machen kann und will, eigenen
Reiz und Nutzen: sie fithrt in zwei verschie-
dene theologische Werkstitten ein, sie er-
moglicht genauen Vergleich und wigendes
Bedenken zwischen dem Fiir und Wider von
Hauptfragepunkten heutigen Glaubensver-
stindnisses. Denn jeder Text sagt viel mehr
(auch durch das, was er nidht sagt) vor der
Folie des jeweils anderen. Man nimmt so
wirklich ein Stiick weit teil am ,geistigen
Ringen der Gegenwart®, vorausgesetzt, man
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ist nicht nur auf Patentrezepte und Kurzfor-
meln aus. Die Erklirung der Kommission der
Kardinile (Frings, Lefebvre, Jdger, Florit,
Browne und Journet) vom 15. 10. 1968
schlieft folgendermaflen: ,Die vorstehenden
Bemerkungen, obschon nicht wenig an Zahl
und nicht ohne Gewicht, lassen doch den
durchaus grofleren Teil des Neuen Katechis-
mus bei seiner lobenswerten pastoralen, litur-
gischen und biblischen Eigenart unberiihrt.
Auch setzen sie die lobenswiirdige Absicht
der Verfasser des Katechismus nicht herab,
die ewige Frohbotschaft Christi in einer der
Denkart unserer heutigen Menschen ange-
pafliten Form darzubieten: Aber gerade die
groflen Vorziige, deren sich das Werk erfreut,
erfordern, dafl es die Lehre der Kirche stets
ohne jeden verdunkelnden Schatten wieder-
gebe. Das Erginzungsheft, das auch geson-
dert bezogen werden kann, ist leider mangel-
haft verfaflt, bzw. iibersetzt und auch zu
fehlerhaft gedruckt. W. Kern S]

WALDENFELS, Hans: Offenbarung. Das Zweite
Varikanische Konzil auf dem Hintergrund
der neueren Theologie. Miinchen: Hueber
1969. 3275 iKart.:29,80;

Der Verfasser beschiftigt sich im vorlie-
genden Buch mit Kapitel 1 von ,Dei ver-
bum®, der Konstitution tiber die Offenbarung
des 2. Vatikanischen Konzils. Er betrachtet
dieses Kapitel aber nicht redaktionsgeschicht-
lich, auf dem Hintergrund der verschiedenen
Entwiirfe und ihrer theologischen Implikatio-
nen im Fortgang der konziliaren Diskussion
und Auseinandersetzung selbst — hierzu fehlte
die notige Einsichtnahme in die entsprechen-
den Protokolle —, sondern er versucht, ideen-
geschichtlich auf breiter historischer Basis die
Perspektiven herauszuarbeiten, die seine Kon-
zeption ,ideell verstindlich machen. Er be-
handelt deshalb in seinem ersten Teil die
verschiedenen Ansitze, die zum Thema Of-
fenbarung wihrend der letzten hundert Jahre
auf katholischer und (seit dem ersten Welt-
krieg) auf evangelischer Seite wirksam ge-
worden sind. Zur Sprache kommt so die
Theologie der Manualien — dem Rezensenten
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scheint dieses Kapitel methodisch am exak-
testen —, die Tibinger Schule aus der Sicht
von H. Lohmann und J. R. Geiselmann, die
franzosische Theologie vom Modernismus bis
zur ,Nouvelle théologie®, die deutsche Theo-
logie in ihrem anthropologischen und perso-
nalistischen Ansatz bei K. Rahner und
A. Brunner, verschiedene evangelische Theo-
logen und schlieflich einzelne Tendenzen, die
im Zusammenhang mit der Exegese deutlich
wurden. Der zweite Teil bringt unter der
Uberschrift ,Ergebnis und Aufgabe® einen
Abschnitt tiber die ,Philosophie des Offen-
barungskapitels® und dann anhand seiner
sechs Nummern eine Diskussion der entspre-
chenden Sachfragen (,Offenbarung als Begeg-
nung®; ,Die Problematik des Verhiltnisses
von Offenbarung und Geschichte®; ,,Offen-
barung Jesu Christi“; ,Offenbarung und
Glaube®; ,Offenbarung und Lehre®) im Ge-
sprich mit verschiedenen modernen Autoren
(K. Barth, H. U. v. Balthasar usw.).

Das grofie Problem hierbei scheint mir die
Methode. Das Buch umspannt in weitem Bo-
gen die ganze moderne Theologie und gibt
in dankenswerter Weise einen guten Uber-
blids iiber die wverschiedenen Ansitze, die
darin wirksam sind, lift sich dann aber im
zweiten Teil auf eine Sachdiskussion ein,
ohne die Probleme mit der dazu notwen-
digen theologischen Akribie — in seinem Rah-
men — angehen zu kénnen. Es versteht sich als
Darstellung der Offenbarungsfrage auf dem
2. Vatikanum, handelt dann aber von der
Theologie verschiedenster Theologen, ohne
sagen zu konnen, wo beides — genau — zusam-
menpafit (warum wird zum Beispiel U. v.
Balthasar im zweiten Teil behandelt?) und
warum es sich nicht gleich — die Proportio-
nen legen einen solchen Gedanken nahe —
auf die letzteren beschrinkt. Dann hitten
allerdings auch die Analysen exakter kom-
men miissen.

E. Klinger

Wirtschaft und Gesellschaft

FArRNER, Konrad: Theologie des Kommunis-
mus? Frankfurt: Stimme-Verlag 1969. 362 S.
Kart. 24,80.

Unter ,Kommunismus® ohne Zusatz sind
wir gewohnt, den vom Marxismus geprigten
atheistischen Kommunismus zu verstehen, mit
dem Pius XI. in seiner Enzyklika ,Divini
Redemptoris® (19. 3.-1937) sich auseinander-
setzt und auf den das ,Monitum® des Hl. Of-
fizium vom 28. 6./1. 7. 1949 (D 3865) abzielt.
Eine ,Theologie® dieses Kommunismus kdnnte
wohl nur ein viereckiger Kreis oder etwas
Ahnliches sein. An und fiir sich aber hat
Kommunismus nichts mit Atheismus und noch
weniger mit Marxismus zu tun, blickt er doch
auf eine unvergleichlich lingere Geschichte zu-
riick als dieser. Seit der urchristlichen Zeit
bis zur Gegenwart hat es einen christlichen
Kommunismus gegeben; um ihn vom marxi-
stisch-atheistischen (Zwangs-) Kommunismus
zu unterscheiden, pflegen wir ihn als christli-

chen Liebes-Kommunismus zu bezeichnen; so
schon die Lebensweise der ersten christlichen
Gemeinde in Jerusalem — dies, obwohl aus
den Worten des hl. Petrus an Ananias (Apg
5, 4) eindeutig erhellt, dafl im Rechtssinn kein
Gemeineigentum bestand. Erst die Lebens-
weise der christlichen Ordensgemeinschaften,
die kein Sondereigentum der Mitglieder kennt,
ist im Rechtssinn kommunistisch und beweist,
dafl die Kirche das personliche Eigentum
nicht als notwendige Voraussetzung der Per-
sonlichkeitsentfaltung, ja unter Umstinden
den freiwilligen Verzicht darauf sogar als der
vollen Entfaltung der Personlichkeir, dem
»développement intégral® im Sinn der Enzy-

- klika ,Populorum progressio“ férderlicher

ansieht. In seinem Buch , Theologie des Kom-
munismus?“ behandelt der in Ziirich lebende,
seit 1923 der heute den Namen ,Partei der
Arbeit® fithrenden kommunistischen Partei
der Schweiz angehdrende Marxist Konrad
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Farner nicht allein das Gegensatzpaar des
christlichen Liebes-Kommunismus und des
marxistisch-atheistischen (Zwangs-) Kommu-
nismus, sondern bezieht die zahlreichen, in
der Kirchengeschichte immer wieder aufgetre-
tenen, ausdriicklich — gleichviel ob zu Recht
oder zu Unrecht — sich auf die christliche
Lehre berufenden, mehr oder weniger kom-
munistischen Bewegungen in seine Darstellung
ein. Sowohl gegen seine Interpretation der
zur Eigentumsfrage immer wieder angefiihr-
ten Vitertexte als auch gegen seine Deutung
dieser zahlreichen, in ihrem Ausmaf und ih-
rer Stirke von uns gern unterschitzten Stro-
mungen mag man eine Menge von Einwen-
dungen erheben konnen. Das darf aber nicht
daran hindern, anzuerkennen, dafi Farner
ganz und gar nicht einseitig mit Entartungen
und Fehlleistungen der christlichen Kirche(n)
ins Gericht geht, sondern seine marxistischen
Gesinnungsgenossen ebensowenig schont und
dafl seiner Kritik ein Ethos zugrunde liegt,
dem man seinen Respekt nicht versagen
kann.

Im Gegensatz zu der ausgesprochen kriti-
schen Haltung des Neuen Testaments und
der Viter, die zu der beunruhigten Frage
fithrte, wie denn iiberhaupt ein Reicher zum
Heil gelangen kénne, ist uns im 19. Jahr-
hundert die kritische Haltung gegeniiber Be-
sitz und Eigentum in befremdlicher Weise
verloren gegangen. Kirchenlehramtliche Aus-
serungen, die den ,usus communis® der Er-
dengiiter als die jeder denkbaren Eigentums-
ordnung vorausgechende und durch sie in
Vollzug zu setzende Norm in Erinnerung ru-
fen und darauf gestiitze fordern, die positive
Eigentumsordnung jeweils so zu gestalten,
dafl sie diesen ,usus communis® nicht er-
schwert oder gar vereitelt, sondern ihn er-
moglicht und tunlichst férdert, werden glact
iiberhrt und sind dem éffentlichen Bewufit-
sein vollig fremd; statt dessen wird eine
falsch iibersetzte Stelle aus ,Rerum nova-
rum®, wonach Leo XIII. angeblich das Eigen-
tum als ,heilig® bezeichnet hiitte, immer wie-
der kolportiert und erweist sich als unausrott-
bar. Auch Farner ist dieser Irrefithrung zum
Opfer gefallen und erweist sich auch als in
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andere vorgefafite Meinungen verstrickt. Das
sollte aber nicht abhalten, namentlich den
2. und 3. Teil seines Buchs, ,Die Konfron-
tation® (91-248) und ,Die grofle Hoffnung*
(249-362), sorgfiltig zu lesen und ernsthaft
zu iiberdenken. Farner ist ein intellektuell
und moralisch hochstehender Gegner; mit ihm
sich auseinanderzusetzen, trigt dazu bei, die
eigene Position zu liutern und eben dadurch
zu stirken. O. v. Nell-Breuning S]

MunLeraDT, Werner — Lurtz, Egon: Der
Zwang zur Sozialpartnerschafl. Hintergriinde
der Zusammenarbeit von Gewerkschaften und
Arbeitgebern. Neuwied: Luchterhand 1969.
167 S. Kart 18,-.

Gewerkschaften und Arbeitgeberverbinde
vertreten, wenn nicht gegensitzliche, so doch
entgegengesetzte Interessen und geraten
manchmal sogar in kimpferische Auseinander-
setzungen (Streik, Aussperrung); nichtsdesto-
weniger sind sie durch eine gemeinsame Auf-
gabe unldslich mit einander verbunden; ob
sie es wollen oder nicht, sie unterliegen dem
»Zwang zur Sozialpartnerschaft und prakti-
zieren sie — selbst wenn von gewerkschaftli-
cher Seite gelegentlich nur eine Tarifpartner-
schaft anerkannt und das Bestchen einer ech-
ten Sozialpartnerschaft vorerst noch bestrit-
ten wird, In Teil I (5-56) verzeichnet Miihl-
bradt die in den 20 Jahren 1948/49 bis
1968/69 stattgehabten Begegnungen der bei-
den Sozialpartner am runden Tisch, eine
dankenswerte Zusammenstellung, die man
sonst nirgendwo findet. In Teil IT (59-117)
zeichnet Lutz in ausgesprochen journalisti-
schem Stil die Portrits fithrender Gewerk-
schafter; von ihnen ist Otto Brenner der ein-
zige, dem er zwar auch nicht ohne Kritik,
aber doch mit echtem Respekt begegnet. In
Teil III (121-142) portritiert Miihlbradt
die drei aufeinanderfolgenden Vorsitzenden
der BDA (Bundesvereinigung deutscher Ar-
beitgeberverbinde), fiir meinen Geschmads
allerdings — von Walter Raymond abgese-
hen — etwas zu ruhmredig. Teil IV (145-167)
bringt unter dem Titel ,,Zwischen Kampf und
Kooperation® eine nicht uninteressante kri-
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tische Wiirdigung aus gewerkschaftlicher Sicht
von Lutz. — Miihlbradt ist seit 1953 in der
Presseabteilung der BDA titig; Lutz war bis
1967 Mitglied des Hauptvorstands der IG
Druck und Papier und hauptamtlicher Re-
dakteur der Zeitung dieser Gewerkschaft;
seither ist er politischer Redakteur der Niirn-
berger Nachrichten.

O. v. Nell-Breuning S]

PrEFFER, Marina Elisabeth: Einrichtungen
der sozialen Sicherung in der griechischen und
rémischen Antike. Berlin: Duncker & Hum-
blot 1969. 308 S. Lw. 58,60.

Mit bewundernswiirdiger Hingabe hat die
Assistentin an dem von den Professoren Wil-
frid Schreiber und Philipp Herder-Dorneich
geleiteten Forschungsinstitut  fiir  Einkom-
menspolitik und Soziale Sicherung an der
Universitit Koln die griechische und romische
Antike auf Einrichtungen der sozialen Siche-
rung durchforscht, um an ihnen die Anwend-
barkeit und Fruchtbarkeit Herder-Dorneich-
scher Theoreme zu testen. In dem sehr beeng-
ten Rahmen des Moglichen ist ihr das auch
gelungen; leider aber steht das Ergebnis ihrer
Ermittlungen in keinem angemessenen Ver-
hiltnis zu der aufgewandten Mihe; das ist
nicht ihre Schuld, sondern liegt ausschlieflich
an der Tiicke des Objekts; die griechische und
romische Antike hat nun einmal keine nen-
nenswerten Leistungen auf diesem Gebiet auf-
zuweisen; die wirklich grofiziigigen Mafinah-
men der spiten romischen Republik und der
Kaiserzeit haben gahz andere Ziele als so-
ziale Sicherheit zu gewihren; wenn ein Teil
der Leistungsempfinger durch sie vor Not
und Elend bewahrt wurde, so war das ein
Nebenerfolg, vor allem aber ein Mittel zu
dem gleichen Zwedk, zu dem heute sozial ver-
brimte , Wahlgeschenke® ausgestreut werden.
So sagt die Vfin denn auch selbst ganz
richtig: ,Es gibt... vereinzelte bescheidene
Ansitze“; nichtsdestoweniger wire es ,ver-
fehlt, aus diesen vereinzelten Mafinahmen
auf ein geschlossenes System von Einrich-
tungen der sozialen Sicherung in der Antike
zu schlieflen (83).

Wenig Gliick hat die Vf.in mit den Zahlen.
3 Minen = DM 235,50 monatlich bezeichnet
sie als ,seit Perikles...kaum noch ausrei-
chend, um die Hilfte des Lebensunterhalts
zu verdienen® (63); gleichzeitig habe das all-
gemeine Lohnniveau zwischen 3 und 4 Obo-
len = DM -39 bis —,52 tiglich geschwankt
(64); das wiren bei 30 Arbeitstagen im Mo-
nat DM 11,70 bis 15,60; demnach hitte der
Tagelohn nur ein Dreifligstel des Lebensbe-
darfs gedeckt. — 12,5% von 414390 soll
10 373,26 ergeben (124); das sind aber fast
genau 2,5%! — 1 Denar soll DM 8,82 gleich-
kommen, 750 Denare DM 615,—; letzteres
trife zu fiir 1 Denar = DM —82, wie es
dem gebriuchlichen Wertansatz entspricht
(vielleicht ein Druckfehler). — Fiir die romi-
schen Verhiltnisse wird der Tagelohn mit
2 Sesterzen = DM —42 angesetzt; die Ab-
weichung von einem halben Denar um 1 Pfen-
nig nach oben diirfte sich wohl durch Auf-
rundung erkliren. — Dafl der Lebensstandard
der Bevolkerung vom 1. bis zum 4. christli-
chen Jahrhundert um 80% abgesunken sei
(138), setzt eine Hohe der Lebenshaltung
im 1. Jahrhundert voraus, die ganz und gar
unglaubwiirdig ist. — Mehrfach versichert die
Vfin, 1 Talent = DM 4715~ sei gleich
dem Preis eines Rindes (35, 47 u.a.m.);
das wiren 300 bis 600 Monatsléhne oder
25 bis 50 Jahreslohne; gilt dann noch die
klassische Faustregel ,1 Schwert = 7 Kiihe,
dann mufl der Mann, nur um sich mit einem
Schwert zu versehen, 175 bis 350 Jahre ar-
beiten! — Daf} ein ,Uberbriidkungsdarlehen®
nicht zuriidsgezahlt zu werden brauche (59),
ist eine contradictio in terminis. Ebenso un-
gliicklich ist die Terminologie der Vf.in, die
unter IT A 4 (47 ff.) zwei Arten von Eranos-
gesellschafen unterscheidet, dagegen in III 2
(160 ff.) von Eranosvereinen spricht, worun-
ter anscheinend eine (welche?) der beiden
Arten von Gesellschaften verstanden ist. —
Nur ganz leicht iibertrieben ist die leider nur
allzu treffende Klage der Vf.in, in unserer
Sozialversicherung habe ,das Anspruchsden-
ken gegeniiber der Institution jedes Solidari-
titsbewuftsein verdringt® (170). Belustigend
dagegen ist ihre mehrfach zum Ausdruck ge-
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brachte Meinung, der Wert (!) drztlicher Lei-
stungen werde erst erkennbar, wenn man sie
bezahlen muf}; richtiger wiirde sie sagen: daf}

drztliche Leistungen Kostengiiter sind, wird
vielen Menschen erst bewufit, wenn sie selbst
zu diesen Kosten herangezogen werden.

O. w. Nell-Breuning SJ

Naturwissenschaft

HEISENBERG, Werner: Der Teil und das
Ganze. Gespriche im Umkreis der Atomphy-
sik. Miinchen: Piper 1969. 324 S. Lw. 24,—
Das Buch ist in gewissem Sinn Selbstbio-
graphie und ein Stiick Geschichte der Quan-
tenphysik, und es ist duflerst aufschlufireich,
in dieser warmherzig-menschlichen Schilde-
rung die Atmosphire des Lebens und Den-
kens kennenzulernen, aus der die bekannten
Arbeiten Heisenbergs erwuchsen. Dabei er-
weist sich (wenn auch in der Riickschau gewif}
stirker nachgezogen und unterstrichen), dafl
hinter dem Denken Heisenbergs von Anfang
an ein philosophisches Anliegen stand, ein
ganz und gar nicht positivistisches Fragen
nach den groflen Strukturen der Wirklich-
keit, und dafl es darum keine ,Grenziiber-
schreitungen® waren, wenn Heisenberg — und
sein Lehrer und Freund N. Bohr — nicht nur
tiber physikalische Fachprobleme sprachen
und schrieben. Diese physikalischen und phi-
losophischen Partien werden sich allerdings
nur dem ganz erschlieflen, der mit den ange-
schnittenen Fragen schon vertraut ist.
Dafiir sind die Abschnitte tiber das Ein-
dringen des Nationalsozialismus in den Uni-
versitdtsbereich und iiber die politische Ver-
antwortung des Wissenschaftlers von fast be-

ZU DIESEM HEFT

driidkender Aktualitit. Die Darstellung des
Gesprichs mit dem nationalsozialistischen
Studenten von 1933 (196-205) ist fraglos
stilisiert aufgrund des Erlebnisses von Diskus-
sionen mit sozialistischen Studenten von 1968
und hat doch gerade dadurch fir den, der
1933 miterlebt hat, nur an geschichtlicher
Echtheit und Lebendigkeit gewonnen — weil
eben der Unterschied zwischen dem Studen-
ten von 1933 und dem von 1968 in den hier
angeschnittenen Fragen so erschreckend ge-
ring ist. Und da ist der Fall des jungen kom-
munistischen Idealisten Hans Euler, dem der
Angriff Rufllands auf Finnland alle Ideale
zerbrach und der sich daraufhin zu den Fern-
aufklirern meldete, weil er so keinen Men-
schen zu tdten brauche (219, 228 f., 240 f1.).
Als Fernaufklirer war er effektiv fiir die
nationalsozialistische Kriegsmaschinerie wich-
tiger als ein einfacher Landser; hiitte er sich
von Heisenberg fiir den ,Uranverein® rekla-
mieren lassen, hitte er mitgeholfen, Reserven
fiir den Wiederaufbau aus der Kriegswirt-
schaft herauszuziehen. Aber nachdem die grofie
Umwilzung nicht mehr sinnvoll erschien, war
Euler an dem Wiederaufbau in kleinen
Schritten nichts mehr gelegen.

W. Biichel S]

MARTIN SCHLAPPNER ist Redakteur bei der Neuen Ziircher Zeitung.

HaNs RoTTER ist Professor fiir Moraltheologie an der Theologischen Fakultit der Universitit

Innsbruck.

NORBERT LOHFINK ist Professor fiir alttestamentliche Exegese am Pipstlichen Bibelinstitut

in Rom.

WERNER TRUTWIN ist Oberstudienrat in Bonn.
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Christliche Genealogie des modernen Atheismus?

Ist der moderne Atheismus irgendwie, wenn auch noch so indirekt und illegitim, eine
Folgeerscheinung des Christentums? Gibt es einen in diesem Sinn christlichen, nimlich
christlich bedingten und ermdglichten, Atheismus? Die Frage scheint paradox. Sich
auf sie einzulassen wird man eher geneigt sein angesichts der radikaleren Behauptung,
Atheismus stelle sogar eine mogliche oder gar die einzig mogliche Weise des Christseins
in der Welt von heute dar, es gebe also eine atheistische Erscheinungsform des Chri-
stentums selber 1. (Darunter wird allerdings zumeist nur die Kritik an dem — oft ver-
grobert gefafiten — metaphysischen Theismus der christlichen Tradition verstanden2.)
Nicht danach, nicht nach ,a-theistischem Christentum® soll hier gefragt werden, son-
dern nach ,christlichem Atheismus®, der kein Bindestrich- oder Gansefiifichen-, sondern
ein hochst wirklicher Atheismus ist, im eben anvisierten, noch niher zu bestimmenden
Sinn: als eine Konsequenz der Glaubensbotschaft von dem Gott-Schopfer der Welt.

Charakteristisch fiir den Atheismus der Neuzeit und Gegenwart ist die Radikalitdt
seiner Absage nicht nur an einen personalen Gott, sondern an jegliche numinose Macht
in und iiber der Welt unserer Erfahrung; hinzu kommt, extensiv gesehen, seine welt-
weite Verbreitung. Der heutige Atheismus ist entstanden im Bereich der europiisch-
westlichen, durch das Christentum mitgepragten Kultur, und es scheint, dafl seine Ent-
stehung in nachweisbarem Zusammenhang steht mit der jiidisch-christlichen Glaubens-
botschaft. Dafiir spricht, dafl sich im vor- und auflerchristlichen Raum ein radikaler,
breit gestreuter Atheismus offensichtlich nicht findet: vor allem der Vergleich mit der
griechisch-rémischen Antike legt sich nahe. Den wenigstens umrifweise zu erhebenden
dufleren, faktischen Befund erhirten innere Griinde fiir einen Entstehungszusammen-
hang zwischen Atheismus und Christentum.

Atheismus in der Antike?

Zwar gibt es in der Antike seit dem 2. Jahrhundert v. Chr. eine ziemlich fixe
Namensliste der Atheoi, die ,schlechthin sagen, es gebe keine Gotter®. Dazu gehoren
Diagoras von Melos (um 430), Theodoros von Kyrene und Eubemeros von Messene

1 Vgl. z.B.: Th. J. J. Altizer, ...da Gott tot sei (Ziirich 1968); D. Sélle, Atheistisch an Gott
glauben (Olten 1968, 21969); Gibt es ein atheistisches Christentum?, in: Merkur 23 (1969) 33-44.

2 Zum Problem »a-theistisches Christentum® s. den demnichst erscheinenden Sammelband: Atheismus
der Gegenwart, hrsg. v. E. Coreth u. J. B. Lotz (Freiburg 1970).
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(beide um 300 v. Chr.). Aber gerade das Aufsehen, das sie erregten, ist bezeichnend
fiir die Auflergewdhnlichkeit ihrer Einstellung; es waren eben nur ,einige Philoso-
phen®. Auch der Dichter Kinesias, der auf Athener Partys um 400 mit seinen Gesin-
nungsgenossen {iber die Gotterverchrung spottete, gab dafiir eine alljahrlich stereotyp
wiederkehrende Komddienfigur ab. Das wenige, das von den Atheoi zuverlissig
tiberliefert ist, erlaubt keine nihere Bestimmung ihres ,Atheismus“; die Anekdoten,
die sich um ihren Namen ranken, lassen eher auf blofie herbe Kritik der landliufigen
religisen Vorstellungen und Verhaltensweisen schlieflen. Dort, wo bei vorsokratischen
Philosophen ersten Rangs, wie Heraklit und Xenophanes, ein deutlicherer Text-
befund vorliegt, wird auch eindeutig klar, dafl die schroffe Verurteilung des zu
anthropomorphen traditionellen Religionswesens einer gelduterten, gemifleren Auf-
fassung des Gottlichen dienen soll. Des weiteren stehen unter Atheismusverdacht einige
markante Sophisten. Kritias, Anfiithrer der Dreiflig Tyrannen Athens (um 400), lific
im ,,Sisyphos® einen schlauen Staatsmann die Gotter erfinden: als Superpolizisten
zur Abschreckung vor geheimen Verbrechen. Aber das genus litterarium der Komddie
sowie Kritias’ Charakter und reaktionire politische Funktion legen nahe, daff dies
parodistisch gemeint war. Und wenn Protagoras (etwa 480-410) die erste griechische
Schrift ,Uber die Gotter® mit dem als einzigem daraus erhaltenen skeptischen Satz
einleitet, er vermoge iiber sie ,nichts zu wissen, weder dafl sie sind noch dafl sie nicht
sind“, so mufl er doch wenigstens meinungsweise im Verlauf der Schrift allerhand
iiber sie zu sagen gehabt haben. Fiir Prodikos (etwa 450-400) sind die Gotter Personi-
fikationen der dem Menschen wohltitig-niitzlichen Naturkrifte, des Feuers als He-
phaistos, des Meers als Poseidon, des Brots als Demeter . .. Thrasymachos gibt seiner
Ablehnung eine moralische Begriindung: die Gotter bringen die Menschen nicht dazu,
gerecht zu sein miteinander. Solche ja keineswegs vllig unberechtigte Entmythisierung
und aus dem Theodizeeproblem sich nihrende Kritik biindelt und unterbaut durch
verschiedene Erklirungen der Atomtheoretiker Demokrit. Aber weder er noch Epikur,
der eine praktische Lebensphilosophie ausbreitet, leugnen einfachhin die Existenz der
Gotter, sowenig diese in ihr physisches und ethisches System passen. Das geschieht
deutlich erst im epikureischen Lehrgedicht ,De rerum natura® des Romers Lukrez.

Es geht nicht darum, von den wenigen etwaigen Atheisten der Antike zu behaupten,
sie seien keine gewesen; jedenfalls gab es keinen Atheismus im modernen, radikal-
universalen Sinn. Der vorwiegend religionspolitische Horizont des Atheismusvorwurfs
ist offensichtlich. Anaxagoras und Aristoteles entzogen sich durch die Flucht Asebie-
(Gottlosigkeits-) Prozessen, die im Zusammenhang mit Reaktionen gegen die Herr-
schaft des Perikles bzw. der Makedonen standen. Sokrates wurde zum Tod verurteilt,
weil er, nach Platon, ,frevelt, indem er die Gotter, die die Polis anerkennt, nicht anet-
kennt, sondern Anderes, Neues, Daimonisches* — also eben doch auch Géttliches: Sein
individueller innerer Daimon, auf den er sich berief, wurde als tédliche Gefahr fiir den
Staatskult und den von ihm bestimmten Way of life empfunden. Auch in dem
utopischen Staatsentwurf der ,Gesetze® Platons wird als Atheist traktiert, wer die
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Polisgotter und ihre offentliche Verehrung miflachtet. Dies alles entsprach den offi-
ziellen Anklagegriinden der Athenischen Asebieprozesse: die eigenen alten Gotter nicht
zu ehren oder fremde neue Gotter einzufithren oder auf religionsgefihrdende Weise
Astronomie zu treiben. Allgemein galten den Griechen die Vélker, die andere Gott-
heiten verehrten, als Atheoi im Sinn von Kakotheoi, so etwa die Thraker im barba-
rischen Norden,

Nicht anders in der romischen Reichsreligion, zumal in Sachen des Kaiserkults.
Hier wurde, und dies wirft fiir uns ein besonderes Licht auf die Sachlage, wihrend
der ersten drei nachchristlichen Jahrhunderte gegeniiber der neuen christlichen Sekte,
wie auch gegeniiber den Juden, der Vorwurf des Atheismus erhoben. Noch Kaiser
Justinian, der um pagane Restauration bemiiht war, bezeichnet die Christen durch-
weg als Atheoi, was sie zu Staatsfeinden stempelt. (Auch eine kleine Dichtung des
Schriftstellers Hans Erich Nossack ,Das Testament des Lucius Eurinus® 148t seinen
Titelhelden, einen mafigeblich mit den Christenprozessen befafiten rémischen Juristen,
der auf die Bekehrung seiner Frau zum Christentum mit seinem Freitod antwortet,
von den Christen allenthalben und h@chst selbstverstindlich als von Atheisten spre-
chen.) Die frithen christlichen Schriftsteller haben sich erbittert gewehrt gegen den
Atheismusvorwurf. Justinus, Philosoph und Martyrer, erkannte und anerkannte je-
doch mit kiithner Unterscheidung dessen Relativitdt und insoweit Berechtigung: , Wir
gestehen’s ein, dafl wir gegeniiber solchen vermeinten Gottern gottlos sind.* Im
wesentlichen ist deshalb wohl der lapidaren Bilanz des Cicero iiber die Einstellung
des antiken Menschen zu den Gottern zuzustimmen: ,Quales sint varium est: esse
nemo negat. — Uber ihre Eigenschaften gibt es verschiedene Meinungen; ihre Existenz
leugnet niemand.” Oder der genaueren Zusammenfassung gegenwirtiger Forschung:
»Geschichtlich gesehen, ist der Atheismus der Antike hauptsichlich eine interessante
Denkmdglichkeit, hat aber nirgends die bestehenden Kulte ernsthaft gefihrdet oder
gar den Charakter einer Massenbewegung angenommen® (O. Gigon) — ausgenommen
das Christentum! -

Der antike Sakralkosmos

Der innere Grund fiir das Ausbleiben eines radikalen Atheismus in der Antike liegt
in der sakral-religitsen Gesamtmentalitit des antiken Menschen, in seiner — im wort-
lichen Sinn — Welt-Anschauung, fiir die alle fiir den Menschen bedeutsamen Gegeben-
heiten und Geschehnisse dieses Kosmos numinos-gottlich, ,theia® sind: Berge, Quellen,
Wind, Wald und Jagd, Feuer und Schmiedekunst, Meer und Schiffahrt . . . Die Gotter
und Gottinnen sind die zu Gestalten gewordenen Naturkrifte und Kulturmichte,
von Verehrung umwoben. ,,Alles ist der Gotter voll“, nach dem Zeugnis Thales’, des
ersten der griechischen Philosophen; auch der alltiglichste Lebensumkreis, wie Hera-
klit verdeutlicht. Denn das All, ,Pan®, ist der grofle Gott. Der Kosmos, die ,ewige
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Zier® in Goethes Ubersetzung, mit Sonne und Mond, Sternen und Erde in der Gesetz-
mifigkeit ihres Laufs und Bestands ist ,der grofle sichtbare Gott®, ,,Gotter und Gott-
liches®, ,das Beste und Schonste®, ,heilig, ewig, unendlich®: so Platon und Aristoteles,
sowie im spdteren Romertum Cicero und Plinius. In den sakral-numinosen Makro-
kosmos Welt ist, sakral auch er, eingeschlossen und verflochten der Mikrokosmos
Mensch. Ragt er tiber das Normalmafl hinaus, ist er, schon bei Homer, ,gottihnlich®,
ja ,gottgleich®. Die weitere Entwicklung von Platonismus und Stoa hat die ,Ver-
wandtschaft zwischen Gott und Menschen® unterschiedslos ausgedehnt, bis zur Ver-
gottung des Menschen, vor allem in den Mysterienkulten. Die Apotheose der Herr-
scher ist nur der augenfalligste Ausdruck dieses unlosbaren Ineins von Gottsein und
Menschsein — wie von Gott und Welt. So daf} ,es kein zweites Weltbild gibt, in dem
das irdische und menschliche Dasein so voll von der Gegenwart des Gottlichen wire®
(W. F. Otto), das ,fiir die Griechen eine selbstverstindliche Gegebenheit der Welt*
ist (K. Kerenyi). ,Der schirfste Unglaube war geborgen in der Gestaltenfiille einer
nicht verlassenen mythischen Wirklichkeit® (K. Jaspers): ,Der Atheismus...wider-
strebte dem griechischen Lebensgefiihl® (F. Taeger). Der Grund dafiir, zusammen-
fassend: die totale Sakralqualitdt des antiken Kosmos.

Entsakralisierung durch den Schépfungsglauben

Hier setzt jene Funktion der jiidisch-christlichen Offenbarung ein, die deren Zusam-
menhang mit dem modernen Atheismus nahelegt: die Entsakralisierung des antiken
Sakralkosmos durch den biblischen Schépfungsglauben. Der Gott des AT duldet keine
fremden Gotter neben sich (Ex 20, 1-8), denn er hat die Welt und alles, was zu ihr
gehore, in souverdner Freiheit aus nichts geschaffen (Gen 1): ,Du sprachst, und sie
trat ins Dasein® (Jud 16, 24). Damit hat der Gott Israels eine unendliche Distanz
zwischen sich und alles andere sonst gelegt: Jahwe allein ist Gott — die Welt ist das
Nicht-Gottliche schlechthin. Ein ,gewaltiges antimythisches Pathos® (G. v. Rad) prigt
die Schopfungserzihlungen bis in ihre Einzelziige; besonders der Vergleich mit den
babylonischen Weltentstehungsepen macht das deutlich. Das Chaos-Meer, in Babylon
zur Urmacht Tiamat personifiziert, reprisentiert in Gen 1 als neutralisiertes Vorstel-
lungsrelikt das Nichts; die von der altorientalischen Astralreligion gottlich verehrten
Gestirne entmachtet Gen 1, 14 zu bloflen Beleuchtungskdrpern im Dienst des Men-
schen: der grofle die Sonne, der kleine der Mond; die groflen mythischen Meerunge-
heuer werden Gen 1,21 (anders als Gen 1,25 die Landtiere) ausdriicklich dem
exklusiv gottlichen Erschaffen (bara) unterworfen; in der umgekehrten Reihenfolge
ihres Geschaffenwerdens Gen 1, 14-27 werden alle Weltbereiche durch Deut 4, 16-19a
insofern enttabuiert, als ihnen alle Sakralwiirde, jeglicher Anspruch auf Verehrung
aufs entschiedenste abgesprochen wird; zwar bringt die Erde auf Gottes Geheif
Pflanzen und Tiere hervor (Gen 1,11 f. 24), aber als Magna Mater, grofle Mutter
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des Menschen erscheint sie keineswegs (vgl. Gen 1, 26 f.). Entmythologisierung ist keine
Erfindung der jiingsten Jahrzehnte: sie durchzieht bereits das Schrifttum des AT.

Dem absoluten Auseinandertreten von Schépfer-Gott und geschaffener Welt ent-
spricht ein relatives Aus- und Zueinander von Mensch und Natur: Gott iibergibt dem
Menschen die ganze nichtmenschliche Schépfung als Herrschaftsbereich, als von ihm
zu kultivierendes Arbeitsfeld (Gen 1, 26 ff.), damit er aus Natur Kultur mache. Der
ganz andere Gott ist der — durch den Menschen — das All Verindernde. Im NT hat
Christus den Menschen umfassend (iiber Jahwes Eigentumsvolk Israel hinaus: vgl.
Deut 4,19b) und endgiiltig von allen ihn versklavenden Naturmichten und Ge-
schichtsgewalten befreit (Kol 1 f.; Gal 4; Eph 1, 21 usw.): zur Freiheit seines Dienstes
an der Welt.

Um die ,Entgotterung der Natur® durch die biblische Glaubensbotschaft, wodurch
diese zur ,weltlichen Erde“ des Menschen wurde (Hegel), haben schon die Denker
des Deutschen Idealismus gewuflt; ebenso die Dichtung Schillers (,Die Gétter Grie-
chenlands®) und Hélderlins. Die Entsakralisierung des Raumlich-Uberirdischen findet
beiflenden Ausdruck in einem Wort, das Hegel zu Heinrich Heine gesagt haben soll,
am abendlichen Fenster stehend: daf nimlich ,die Sterne nur ein leuchtender Aus-
satz des Himmels“ seien. Der , Trend zur ,weltlichen Welt* (H. U. v. Balthasar) ist
demnach schon ilteren Datums — wenn wir’s auch erst spiter merkten. Gut ein Jahr-
hundert nach Hegel haben sich evangelische Theologen, besonders D. Bonhoeffer und
F. Gogarten, zur positiven Bedeutung der modernen Sikularisation des Geistes be-
kannt. Allem Anschein nach unabhingig von ihnen haben auch Theoretiker des mo-
dernen Bewufltseins, die ganz gewif nicht von Interessen christlicher Apologetik
geplagt wurden, dhnliche Gedankenginge entwidselt, so z. B. K. Lowith und A. Ko-
jeve, sowie Historiker der Naturwissenschaft und Technik (R. J. Forbes, S. Samburski,
L. White jr.). Sie machten geltend, dafl in einem entscheidenden kulturgeschichtlichen
Sinn erst die der Bibel verdankte ,erniichternde Welt-Werdung der Welt“ (G. Born-
kamm) die Bahn frei machte fiir die in Neuzeit und Gegenwart im groflen Mafistab
verwirklichte theoretische naturwissenschaftliche Erforschung und praktische tech-
nische Beherrschung der Welt.

Schépfungsglaube und Naturwissenschaft

Nur eine Natur, die den Menschen nicht mehr zu ehrfiirchtiger Scheu bannend
einbezogen hilt in ihr Sakral-Totum, die der Mensch sich vielmehr als blofle Natur,
entgbtrert und entgdttlicht, gegeniiberzustellen vermag, konnte zum niichtern sachli-
chen Gegen-stand ob-jektivierender Wissenschaft werden, die kein mythisches Tabu
kennt. Zu dieser allgemeinen kommt eine spezielle Voraussetzung der modernen
Naturwissenschaft hinzu: Diese griindet, wie vor allem an Galilei nachzuweisen ist,
in der Vorausannahme durchgingiger und unverbriichlicher Gesetzlichkeit der Natur
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in ihren Strukturen und Funktionen. Zu dieser Annahme aber ermutigt und ermichtigt
wiederum der Bibelglaube, dafl Gottes Allmacht in voller Entsprechung zu den
Ideen seiner ewigen Weisheit in dieser Welt alles ,nach Maf}, Zahl und Gewicht®
geordnet hat (Weish 11,20); wihrend etwa platonischer Dualismus die Verwirkli-
chung des Geistig-Ideellen in der widerspenstigen Gegenmacht Materie nur in ver-
minderter, getriibter Weise zuldft, so daff Platons ,unzuverldssige® Welt gerade nicht
Gegenstand exakter Forschung sein kann. In einer zweifachen Situierungs- und Ab-
hebungsfunktion, sozusagen nach oben und unten, sichtet und richtet der Schopfungs-
glaube die Welt erst daraufhin, daf sie ,entdivinisiert® ein mogliches und ,entd4imo-
nisiert” ein niitzliches Forschungsobjekt des Menschen werde.

Insofern sind moderne Naturwissenschaft und Technik eine mehr oder weniger
direkte, jedenfalls legitime Konsequenz der jiidisch-christlichen Offenbarung. Dafl
deren Entwidcklung seit dem 16./17. (oder auch schon 13./14.) Jahrhundert vorbereitet
worden war durch das freie Streben der griechischen Antike nach rationaler Erkennt-
nis; dafl zu ihr auch der initiative Geist und die Energie der germanisch-romanischen
Vilker beigetragen haben; dafl sie erst nach einer Inkubationszeit von ein- oder ein-
einhalb Jahrtausenden zu voller Wirksamkeit durchbrach und daf dabei die — zu-
mindest scheinbar — mehr an der Antike als am Christentum orientierte Renaissance
in etwa als Katalysator fungierte; daff schliefilich die offiziellen, behdrdlichen Chri-
stentiimer mitsamt der christlichen Volksmentalitit dieser — auch ihrerseits manchmal
ins Ideologische iiberschiumenden — Entwicklung bis herauf zur Gegenwart unge-
biihrlich viele Hindernisse in den Weg legten: das alles sind durchaus berechtigte Fin-
winde, die hier nicht diskutiert werden kénnen — oder vielleicht doch eher nur Ein-
schrankungen und Verdeutlichungen der vorgelegten Theorie. Wichtiger diirfte hier
das folgende sein.

Der ,methodische Atheismus® der Naturwissenschaft

Die Naturwissenschaften — wie auch alle anderen Einzelwissenschaften — haben
empirische Daten als Gegenstand, die Physik z. B. MefR- und Zihlwerte, und kénnen
kraft ihrer Methode nicht iiber die Erfahrungswelt hinausgreifen. Gott gehtre nicht
zu ihrem Objekt, und auch sonst keine metaphysische ,,GroRe®, Dariiber kénnen diese
Wissenschaften — solange sie bleiben, was sie sind — grundsitzlich nichts ausmachen,
weder in positivem noch in negativem Sinn. Das gehort nun einmal durchaus nicht
zu ihrer Aufgabe. Infolge dieser Selbstbeschrinkung haben sie sich aus dem Kontext
von Theologie und Philosophie, in dem sie geschichtlich entstanden sind, herausgeldst
zur Selbstindigkeit; ihr verdanken sie ihre weltverindernden Erfolge. Jede meta-
empirische, aufs Erfahrungsjenseitige zielende Aussage wire eine Grenziiberschreitung;
das darf man von der Naturwissenschaft nicht verlangen, das muf sie sich selber
verbieten: eben als Naturwissenschaft. Kant hat in der ,Kritik der reinen Vernunft*
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gekldrt, daff und wie die Naturwissenschaft von jedem Phidnomen zuriickfragt nach
dessen Bedingung, die ihrerseits wiederum ein bedingtes Phinomen der Raum-Zeit-
Welt ist usw.: in einem endlosen Riickfragen, fiir das es keinen absoluten Anfang gibt
und somit auch keine Schopfung-aus-nichts. Zu meinen, hinter den Tiiren irgendwel-
cher naturwissenschaftlicher Forschungsergebnisse stehe niemand anderer als akkurat
Gott, nur darauf wartend, sich uns zu prisentieren, ist eine Naivitit. Und sie kann
sich angesichts des Wandels naturwissenschaftlicher Theorien verhdngnisvoll auswirken.
Vor allem aber: so etwas ist grundsitzlich, wissenschaftstheoretisch falsch.

Anderseits ist jede Wissenschaft, solange sie sich an ihre Methode, an deren Gesetz
und Grenzen hilt, nicht von auflen zu belangen; sie ist autark, und sie besitzt Auto-
nomie. Immer: je auf ihrem Gebiet. Atomphysiker fiir Atomphysik (nicht ohne
weiteres und im selben Maf} fiir Politik) usw. Diese Eigengesetzlichkeit der Wissen-
schaften in ihrem Recht und ihrem Wert anzuerkennen muflte sich die katholische
Kirche mithsam durchringen. Sie erlag manchen integralistischen Versuchungen, regle-
mentierend und dekretierend einzugreifen in innerwissenschaftliche Belange. Erst das
Zweite Vatikanum hat hier groflere Klarheit geschaffen, vor allem in der Pastoral-
konstitution ,Die Kirche in der Welt von heute®.

Nun steht endlich die Frage nach dem Zusammenhang von Christentum und mo-
dernem Atheismus zur Antwort an. Genauer die Frage: wie dieser Zusammenhang,
auf den unsere Uberlegungen abzielen, etwa vermittelt ist durch die Entwicklung
der modernen Naturwissenschaft. Jene metaphysische Abstinenz, die den Naturwis-
senschaften erlaubt und auferlegt ist, ihr notwendiges Abstrahieren von ,Gott und
allen Weltbeziigen zu Gott wurde bezeichnet als methodischer Atheismus. (Die Sache
findet sich in Max Webers Religionssoziologie oder schon in Nietzsches ,wissenschaft-
lichem Atheismus®; der Ausdruck scheint aufgekommen zu sein durch J. Lacroix.)
Er ist im Bereich der Einzelwissenschaften der Sache nach — der Name mag auf sich
beruhen — so legitim, wie die Naturwissenschaft selbst legitim ist. Wie Physik, Biologie
usw. nichts von Gott, so vermag auch z. B. empirische Psychologie oder gar Medizin
nichts von der Geistseele des Menschen oder dessen Willensfreiheit auszumachen. Ru-
dolf Virchows Seziermesser hat da aus gutem Grund versagt. Dieses durch ihre
Methode selber bedingte Unvermogen der Naturwissenschaft ist in bester Ordnung,
es ist einzig-legitim; jede vermeintliche Alternativldsung wire, im schlechten, finsteren
Sinn, Mittelalter.

Vom methodischen zum doktriniren Atheismus

Was heute mehr oder weniger selbstverstindlich geworden ist (oder es doch sein
sollte), dafl nimlich Gott in der physischen Welt als solcher nicht vorzufinden ist, das
konnte oder muflte fiir den Menschen der beginnenden Neuzeit einen schweren Schock
bedeuten. Er war durch das alte, ptolemiische Weltbild gewohnt, sich seine Erde als
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den Mittelpunkt des Universums vorzustellen, in deren Tiefe die Unterwelt, die Holle
klafft, in deren Hohe, iber den Sphiren der Gestirne, sich der Himmel als iiber-
irdische Wohnung Gottes auftut, Alles was existiert, Dinge und Menschen, Engel
und Dimonen und Gott selber, hatte seinen genau bestimmten angestammten Platz
in den verschiedenen Stockwerken des kosmischen Hauses. Die Welt, mit Uber- und
Unterwelt, war die eine, allumfassende Wirklichkeit, aufler welcher es nichts gab.
Diese durch das Bewufitsein von Jahrtausenden zementierte wohlgefiigte Ordnung
wurde durch das neue, nach Kopernikus benannte Weltbild umgestiirzt. Unsere Erde
wurde degradiert zu einem kleinen Stern neben zahllosen anderen, die alle vom
gleichen Stoff sind und sich in endlose Riumlichkeiten hinein erstrecken. Gott aber
ist in diesem neuen Weltbild ortlos geworden oder, wie man mit einem bis vor kur-
zem in Deutschland noch aktuelleren Wort sagte, in Wohnungsnot geraten. Welt ist
Welt, nichts sonst; ohne Verlingerung in ,Uberwelt“. Es scheint, dafl bei dieser
Problemlage so etwas wie eine Interferenz der Weltbilder eingetreten ist, mit ver-
hingnisvoller Folge. Einesteils nimlich blieb die Grundvoraussetzung des alten Welt-
bilds — daf nur das wirklich sei, was im Kosmos geortet, behaust ist — unterschwellig
mafigeblich im Tiefenbewufltsein der Menschen. Anderseits hat sich nun das vom
neuen Weltbild vermittelte Wissen dariibergelagert, dafl es im Kosmos keinen Platz
gibt fiir Gott.

Und solange sich dies so verhielt, solange bestand die Gefahr, dafi aus der Un-
mdglichkeit einer vorstellungshaften, raummifigen Ansiedlung Gottes innerhalb des
Weltgefiiges oder an dessen Rand unwillkiirlich geschlossen wird auf die Nichtexistenz
Gottes iiberhaupt. Oder anders ausgedriickt: dafl aus dem rechtverstanden legitimen
Atheismus der physischen Welt ein illegitimer Atheismus der metaphysischen Welt
wird; oder: dafl der methodische Atheismus der Einzelwissenschaften umschligt in
einen dogmatischen, doktriniren Atheismus der philosophischen Grund- und Gesamt-
auffassung von Welt und Mensch. Man denke nicht, die Gefahr eines solchen Um-
schlags habe nur fiir die naivere Bewufltscinslage des 17. oder 18. Jahrhunderts
bestanden. Fiir die damalige Zeit gibt es allerdings ein sprechendes Exempel aus der
Wissenschaftsgeschichte: Auf die Frage Napoleons, wie er es mit Gott habe, den New-
ton noch als Liickenbiifler bendtigte zur Korrektur von Abweichungen der Planeten-
bahnen, antwortete der Astronom Laplace: ,,Sir, ich brauche diese Hypothese nicht.”
Um dieselbe Zeit, 1805, behauptet sein Zunftgenosse Lalande (der sich in einem
Atheistenlexikon mehr zu seinem Atheismus als zu seiner Astronomie gratulierte)
dogmatisch, dafl ,Gott nicht beweisbar® ist, weil ,alles ohne ihn erklirt werden
kann®. Ein schneller Schritt abgrundtiefer Grenziiberschreitung!

Aber eben diese Gefahr besteht trotz ihrer heute offenkundigen Primitivitit nach
wie vor. Beweise: das 1958, im Jahr nach dem ersten Sputnik-Start, erschienene
Biichlein der Ostberliner Atheismuspropaganda ,Kein Platz fiir Gott im Weltall“;
oder die Chruschtschowfrage an Kosmonaut Gagarin, ob seine Fotoapparate wohl
etwas vom lieben Gott hitten konstatieren konnen. Aber auch der kleine Bestseller
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von John A. T. Robinson ,,Gott ist anders® (1963, 181969) ist schnell damit bei der
Hand, das berechtigte Nein zur mythologischen Vorstellung eines rdumlich-iiberwelt-
lichen Gottes auszuweiten auf die metaphysische Transzendenz Gottes. SchlieRlich
teilten wohl auch die bedauerlichen und vom Zweiten Vatikanischen Konzil ausdriick-
lich bedauerten kirchlichen Fehlreaktionen gegeniiber der modernen Wissenschaft mit
dem doktriniren Atheismus dieselbe kurzschliissige Voraussetzung, die nicht zu unter-
scheiden vermag zwischen methodisch abstrahierendem und dogmatisch verneinendem
Atheismus: da die Wissenschaft, weil einfachhin weltlich, auch schlechthin gottlos sei.
Und nur die Richtung der daraus jeweils gezogenen Konsequenzen war gegen-
sitzlich: Nein zur Existenz Gottes, weil unvertriglich mit Wissenschaft; bzw. Nein
zur modernen Wissenschaft als unvertriglich mit dem Gottesglauben.3

Bilanz und Konsequenzen

Wir haben das Fazit zu ziehen: Die jiidisch-christliche Offenbarungsbotschaft von
Gott, dem Schopfer der Welt, hat den Sakralkosmos der Antike entsakralisiert. Da-
durch erst konnte die Natur fiir den Menschen zum Objekt uneingeschrinkter natur-
wissenschaftlicher Forschung und technischer Bewiltigung werden. Der methodische
Atheismus der modernen Naturwissenschaft wurde, auf eine psychologisch in etwa
erklirbare Weise, zum Anlaff dogmatischer philosophischer Atheismen. Insofern die
Entwicklung der modernen Naturwissenschaft mitermdglicht ist durch den Schopfungs-
glauben des Christentums (in direkter logischer Konsequenz), ist deshalb auch der
Atheismus der Gegenwart (in indirekter psychologischer Scheinkonsequenz) bedingt
durch das Christentum. — Damit ist nicht gesagt, dal etwa nur der naturwissenschaft-
liche Fachmann zu der illegitimen Grenziiberschreitung von methodischem zu dog-
matischem Atheismus neige. Diese Gefahr ist vielmehr eingesickert in die Grundmen-
talitit der Epoche. Sie liegt unter der wissenschaftlichen Reflexionsschwelle, und nur
ein ungeklirtes, ungeschirftes Methodenbewuftsein verfille ihr. ‘

Die Abwesenheit, das ,Fehl® Gottes in der durch die empirischen Wissenschaften
geprigten Gegenwart ist eine von uns anzunehmende, uns aufgegebene Situation.
Nur wer die moderne Sikularisierung der Welt in ihrer empirischen Breitenerstreckung
bejaht als gottgewollt, vermag daran mitzuarbeiten, dafl sie nicht abgleitet in einen
gottwidrigen, weil schlechthin gott-losen, Sikularismus der Welt,tiefe®, in ein Ver-
dimmern der metempirischen Gottbezogenheit von Mensch und Welt. Die Freisetzung
der Wissenschaft, der Kultur- und Lebensbereiche aus ideologischen Bindungen legt
auch die Wahrheit Gottes frei, der kein Weltfaktor neben anderen, keine innerwelt-
liche Erklirungshypothese, kein Konkurrent des kulturschaffenden, weltgestaltenden

3 Belege und Literatur zum bisher Dargelegten bei: W. Kern, Atheismus — Christentum — emanzi-
pierte Gesellschaft, in: Zeitschrift f. kath. Theologie 91 (1969) 289-321; als erweiterte Buchausgabe
demnichst: Diisseldorf 1970.
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Menschen ist — kein ,,Dr. ing. ersten Grades®, wie Ernst Haeckel spottete. Gerade das
Wissen um die christliche Genealogie der modernen Naturwissenschaft (und indirekt
auch der modernen Atheismen) wird den Christen anhalten zu seiner zeitgeméflen
Weltaufgabe. Nicht nur retrospektiv, von Entstehung und Begriindung her ist dok-
trinidr-dogmatischer Atheismus zu widerlegen: prospektiv, auf die Zukunfisgestaltung
der Welt des Menschen hin sind die humanistischen Intentionen des heutigen Atheis-
mus aufzunehmen und auszufithren. Fiir den Christen ist dies mit mehr Realismus
mbglich als z. B. fiir den Marxisten. In der Tat ist ja auch die christliche Botschaft,
die, unter diesem Namen oder anonym, auf unsere Kultur einwirkte und das euro-
piisch-westliche Gegenwartsbewufltsein mitprigte, schon lange auf dem Plan und
am Werk gewesen, lange vor ihren atheistischen Kritikern. Gegeniiber dem Versagen
ihrer zeitgenossischen Christentiimer hatten diese allerdings oft nur zu sehr Recht.
Sollen wir sagen: urspriingliche christliche Impulse seien, verkannt und ungeniitzt,
emigriert in Atheismen und sie seien ungesiumt aus ihrem Exil zu repatriieren? Nur
im titigen Wettstreit um den Menschen und dessen menschlichere Zukunft ist Kritik
am Atheismus radikal, d.h. von den Wurzeln her, moglich: von seinen letztlich
christlichen Wurzeln her.

Bei allem realistischen Sicheinlassen auf das (,methodisch®) atheistische Geschidk
der Epoche ist jedoch auch ein Gegenhalt und Gegenwirken dagegen angezeigt, ein-
fach schon als Korrektur, wie sie alles mit Macht und Ubermacht neu Aufkommende
nétig hat. Kapitulation ist fehl am Platz, weder vor dem je Modischen noch vor den
Grundstromungen eines Zeitalters. Die humanistischen Atheismen der Gegenwart
fordern nicht nur zur Konkurrenz heraus, gleichsam auf ibrem Kampffeld, das aber
auch das urspriinglich christliche ist, auf dem Feld der weltlichen, d. h. phinomenal-
vordergriindig nicht-gdttlichen und insoweit gott-losen, Welt. Der Atheismus aller
Art, auch und gerade in seinen doktriniren Erscheinungsformen, fordert auch auf
zur Besinnung auf die trotz allem noch bestehende Transparenz der Welt. Die Aufien-
bezirke der noch zusitzlich durch wissenschaftliche Abstraktion verkiirzten und ge-
siebten Phinomenalitit der Welt wollen durchstofien sein: in ihrer Innenzone, ihrem
Tiefenbereich erweist sich die Welt als bezogen auf Gott. Und fiir den keineswegs
naiven, sondern kritisch gelduterten, aber zu neuer Unbefangenheit erwachten Blick
des Menschen vermag wohl auch dieser gottliche Grundbezug der Welt vorzudringen
in das — nicht empiristisch gefilterte — konkrete Erscheinungsbild der von dem ganzen
Menschen erfahrenen Welt. Dem vortechnischen Menschen war angesichts der Schon-
heit der Schépfung ein ,morgendliches® Erstaunen beschieden. Ist etwa auch ein
bestiirzt-begliicktes ,abendliches“ Innewerden dessen mdglich, dafl ,es mehr gibt im
Himmel und auf Erden, als sich Demokritos triumen lieR“ (Shakespeare)?¢ Mufl

4 H. Verweyen (Die ontologischen Grundlagen des Glaubensaktes, Diisseldorf 1969; dariiber in
dieser Zschr. 184 [1969] 355 £.) will ein neues Staunen vor den Wundern der Natur initiieren; dies als
Alternative der transzendentalen Reflexion des Menschen auf sich selbst, in Gemeinschaft mit anderen
Menschen, entgegenzusetzen scheint uns wenig gliicklich. J. Schmucker anderseits erginzt sein Plidoyer
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dafiir erst wieder ein neues Sehen und Verstehen eingeiibt werden, das sich betreffen
a8t von Bildern, Symbolen, Analogien? Und ist es an der Zeit oder ist es einfach
unzeitgemaf, darauf zu hoffen? Ist der Christ, der an die Fleischwerdung des Wortes
Gottes in Jesus Christus glaubt und an dessen je neues verhiillt-sichtbares Gegenwir-
tigwerden in der Eucharistie, nicht unausweichlich gewiesen an die Sakramentalitit
der Welt? Ist es nicht seine bleibende, entscheidende Aufgabe, dieser Welt gelebte
Gotteserfahrung, erlebbare Christus-Prisenz einzustiften? Ist nicht das ,Seht, wie
sie einander lieben!* gesetzt zum Kriterium der erfahrbaren Gegenwart Gottes in der
Welt (vgl. Joh 13, 35; Mt 25, 31-46; 1 Joh)? So verbinden sich nun die beiden Ant-
worten auf die Herausforderung des Atheismus: die Konkurrenz, das — nach Mog-
lichkeit sogar vorauslaufende — ,Mitlaufen® tidtigen Einsatzes in der Gestaltung der
Welt auf menschlichere Zukunft hin is¢ schon die Transparenz Gottes im Fiireinander-
dasein der Menschen, die in der Gegenwart ihres Alltags leben aus der Liebe, die Jesus
in die Welt brachte.

fiir Gotteserkenntnis aus den existenziellen Erfahrungen des Menschen (Die primiren Quellen des Got-
tesglaubens, Freiburg 1967) durch eine neue Untersuchung vom andern Pol her (Das Problem der
Kontingenz der Welt, ebd. 1969). Eindrudssvoll kreist um die Transparenz von Gott in Welt das bisher
fiinfbindige Werk von H. U. von Balthasar ,Herrlichkeit® (Einsiedeln 1961-1969); von ihm auch:
Gott begegnen in der heutigen Welt, in: Concilium 1 (1965) 468-475. Vielfache Anregung ist zu finden
bei: J. Splett, Sakrament der Wirklichkeit (Aschaffenburg 1968).
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Die Stellung des Menschen in Gesellschaft und Wirtschaft*

Wer ist die Gesellschaft?

Die Gesellschaft sind wir; Gesellschaft besteht nur in den gesellschaftlich verbundenen
Menschen, nicht aufler ihnen, weder neben noch {iber ihnen; weil nur i» ithnen, darum
auch nur fir sie.

Bei der Familie ist uns das ohne weiteres klar; kein Mensch kommt auf den Ge-
danken, die Familie irgendwo auflerhalb von Vater, Mutter und Kindern zu suchen;
sie und niemand anders sind die Familie; anders bei den gesellschaftlichen Grofige-
bilden, am meisten bei Staat und Kirche; da erliegen wir leicht der Tduschung, sie seien
etwas, das aufler uns besteht und uns gegeniibersteht.

Nichts ist gefahrlicher als diese Neigung zur Hypostasierung, die in Wirklichkeit
eine Mystifikation ist. — Klasse, Rasse und was immer, sie sind nichts anderes als die
Menschen, die in ihren klassen- oder rassenmifigen Merkmalen iibereinstimmen und
auf Grund dieser Gemeinsamkeit auch gemeinsame Interessen, gemeinsame Ziele usw.
haben und sie gemeinsam verfolgen.

Wer eine gesellschaftliche Klasse bekimpft, der bekimpft die Menschen, die dieser
Klasse angehoren; wer eine Rasse, sei es eine wirkliche oder eine ideologisch konstruierte,
ausrotten will, kann gar nicht anders als die Menschen umbringen, die dieser Rasse
angehdren oder zugerechnet werden.

Selbstverstindlich ist die Gesellschaft mebr als die blofle Summe der einzelnen; das
Mehr“ besteht in ihrer Verbundenheit, konkret in dem, was sie verbindet. Die
arbeitsteilige Gesellschaft ist sehr viel mehr als die Summe derer, die Teilarbeiten
leisten; dieses ,Mehr® besteht bzw. hat seinen Grund in der formellen und informellen
Organisation, d. i. dem Organisiert-Sein und den organisierenden Mafinahmen und
Einrichtungen, die Arbeitsteilung und Arbeitsvereinigung erméglichen und sichern.

Die Jugend bedarf des Schutzes gegen die gefihrlichen Mystifikationen; eine der
wichtigsten und verantwortungsreichsten sozialkundlichen Aufgaben der Jugend-
bildner sehe ich darin, die jugendlichen Menschen gegen diese Mystifikationen zu
immunisieren.

Eine Auffassung von der Gesellschaft legt das Schwergewicht derart auf die ein-
zelnen, die ihre Glieder sind, dafl die gesellschaftliche Verbundenheit als etwas Bei-

* Vortrag, gehalten auf der v. 26.-30. 8. 1968 in Graz vom (Usterr.) Bundesministerium fiir Unter-
richt veranstalteten Arbeitstagung ., Wirtschaftskunde® fiir Professoren der allgemeinbildenden Hoheren
Schulen.
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laufiges, Nebensichliches, Zufilliges angesehen und behandelt wird, das man nutzt,
wenn es einem pafit oder Vorteil bringt, und dem man sich zu entziehen sucht, wenn
es einem lastig wird oder Opfer verlangt: individualistische Konzeption.

Eine andere Auffassung legt das Schwergewicht ganz auf die gesellschaftliche Ver-
bundenheit, so daff die einzelnen, die Glieder der Gesellschaft, fast oder ganz nur noch
als Riddchen der grofien Maschine erscheinen. Wie die Maschine zwar auch nur in ihren
einzelnen Teilen besteht, die aber erst durch den Zusammenbau zum sinnvollen Gan-
zen der Maschine werden, so werden hier die Gesellschaftsglieder als in sich uninteres-
sante, auswechselbare Teile des allein als sinnvoll anerkannten gesellschaftlichen Gan-
zen angesehen und behandelt: kollektivistische Konzeption.

Beide Konzeptionen ~ wie alle Simplifikationen — liegen unserem abstraktiven
Erkenntnisvermdgen sehr und haben den Vorzug, mit groffartiger Konsequenz dedu-
ziert werden zu konnen; das ist ihr bestrickender Reiz.

Die gesellschaftliche Wirklichkeit trotzt dieser Simplifikation. Mit abstraktivem
Denken ldf8t sich niemals die konkrete Wirklichkeit erfassen, sondern immer nur eine
Seite der Wirklichkeit, eine ihr abgezogene Haut. Die Wirklichkeit — das Konkrete —
ist niemals einseitig, sondern mehrseitig, zum allermindesten zweiseitig.

Bei der Gesellschaft kommen wir mit Vorgehen von zwei Seiten aus: einerseits von
den einzelnen, den Individuen, anderseits vom gesellschaftlichen Ganzen, dem Kol-
lektiv. Nur eine solche ,Zweiseitigkeitslehre® kann der gesellschaftlichen Wirklichkeit
gerecht werden. Diese Realistik mufl sie erkaufen durch Verzicht auf die grofartige
Konsequenz der Einseitigkeitslehren; diesen Preis wollen manche nicht zahlen 1.

Sehr wichtig, um die jungen Menschen an die Gesellschaft heran und in ihr Ver-
stindnis einzufiihren, scheint mir die Art, wie man die Gesellschaft oder iiberhaupt die
Sozialanlage des Menschen begriindet. Man kann sie ableiten aus der Unzulidnglich-
keit und der daraus sich ergebenden Erginzungsbediirftigkeit des Menschen; man kann
sie auch ableiten aus seiner Vervollkommnungsfihigkeit: der Mensch ist ausgestattet
mit einer Fiille von Anlagen und Fihigkeiten, die auf die Gemeinschaft angelegt sind
und nur in ihr sich entfalten kénnen; es gibt einen Reichtum an Werten, die ihrer
Art nach nur in der Gemeinschaft verwirklicht werden konnen. Liebe, Dankbarkeit,
Vertrauen, die ganze Fiille der Kulturgiiter sind nur interpersonal seins- und denk-
moglich!

Die erste Begriindung 14t die Gesellschaft als einen Notbehelf erscheinen, beinahe
als ein notwendiges Ubel; die zweite erweist sie als den Raum hochster und umfassen-
der Werterfiillung.

Wollen wir die jungen Menschen fiir die Gesellschaft warm machen und sie zur
Verantwortung fiir die Gesellschaft erziehen, dann diirfen wir nicht bei der ersten

1 Die katholische Soziallehre hat diese Zweiseitigkeitslehre unter dem Namen ,Solidarismus® aus-
gebaut; die Okumene verkiindet seit Amsterdam (1948) die ,verantwortliche Gesellschaft; alles, was
zur ,verantwortlichen Gesellschaft* im Sinn der Okumene gehért, ist ihr mit dem Solidarismus der
katholischen Soziallehre gemeinsam.
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Sicht der Gesellschaft stehenbleiben, sondern miissen ihnen vor allem die zweite Sicht
zeigen.,

Auch Arbeitsteilung und Arbeitsvereinigung erschdpfen sich nicht in ihrem Nutzeffekt,
sondern bieten ein Hochstmafl von Gelegenheit, einander Vertrauen entgegenzu-
bringen und Verantwortung fiir andere zu tragen. Warum lehnen unsere Arbeiter,
namentlich bei gefahrgeneigter Arbeit, alle ,Springersysteme® des Schichtwechsels
ab? Weil sie mit denen zusammenarbeiten wollen, die und deren Reaktionsweisen sie
kennen und auf deren Verldfllichkeit sie Vertrauen haben.

Einen zentralen Platz in der Gesellschaftslehre nimmt der Begriff des Gemeinwobls
ein.

Manche meinen, ersei inhaltsleer und nennen das ,,formal; jeder steckein den Begriff
das hinein, worauf er Wert lege. Richtig ist, daf} das ,Gemeinwohl® nicht in einem ein fiir
allemal festzulegenden Giiterquantum oder Giitersortiment besteht; richtig ist auch, daf
es in der pluralistischen Gesellschaft iiber das, worin konkret das Gemeinwohl bestehe,
Meinungsverschiedenheiten gibt. So z. B. unterscheiden sich politische Parteien, wenn sie
keine getarnten Interessenvertretungen, sondern wirklich das sind, als was sie sich
ausgeben, durch ihre verschiedene Meinung dariiber, was hier und jetzt zum Ge-
meinwohl gehdrt oder um des Gemeinwohls willen erforderlich ist. Unbestreitbar
besteht aber auch eine weitgehende Ubereinstimmung. Die zahllosen Dinge, die in
internationalen Abkommen geregelt sind, zihlen offenbar nach der Meinung all dieser
vertragsschlieflenden Staatsregierungen zum Gemeinwohl. Reinhaltung der Luft und
der Gewisser, Verhiitung von Seuchen, von Uberschwemmungen und Feuersbriinsten
werden von allen verniinftigen Menschen als Elemente des Gemeinwohls angesehen.

Viel Verwirrung lifit sich ausrdumen, wenn wir zwei verschiedene Bedeutungen
unterscheiden, in denen das Wort ,Gemeinwohl® gebraucht wird, einmal als Dienst-
wert, das andere Mal als Selbstwert.

Im sozialphilosophischen Schrifttum ist meist (nicht immer) Gemeinwohl als Dienst-
wert gemeint: der Inbegriff all der Voraussetzungen oder Bedingungen, die erfiillt
sein miissen, oder was dasselbe ist, die der einzelne vorfinden muff, um durch Regen
seiner Krifte erfolgreich sein eigenes Wohl, seine menschliche Entfaltung und Voll-
endung verwirklichen zu konnen.

Die Titigkeit gerade der offentlichen Gemeinwesen — Ortsgemeinde und Staat —
besteht wesentlich darin, diese Voraussetzungen und Bedingungen zu schaffen. Dahin
gehoren Friede, Rechtssicherheit, funktionierende Verwaltung, aber auch &ffentliches
Schul- und Gesundheitswesen usw. Das &ffentliche Schulwesen macht es uns mdglich,
Kenntnisse und Bildung zu erwerben, die uns ansonsten unzuginglich wiren; das
offentliche Gesundheitswesen erdffnet uns die Aussicht, bei verniinftiger Lebensweise
gesund zu sein und bleiben zu kénnen usw. — alles Dienstwerte, die uns zu Gebote
stehen; sie fiir uns nutzbar zu machen, ist unsere Sache.

Im politischen Sprachgebrauch ist wohl mindestens ebensooft das Gemeinwohl als
Selbstwert gemeint: allgemeiner Wohlstand, hoher Bildungsstand, bliihendes kultu-
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relles Leben — alles Giiter, die um ihrer selbst willen geschitzt und erstrebt werden
und die im gemeinsamen Besitz aller dafiir empfinglichen Glieder des Gemeinwesens
sind. Ein hochgebildeter Mensch sein und Glied eines Gemeinwesens sein, dessen
Glieder durchweg auf hoher kultureller Stufe stehen und in dem eine entsprechende
kulturelle Atmosphire herrscht, die man ein- und ausatmet, das ist zweierlei; ersteres
kann Einzelbesitz eines einzelnen sein, letzteres ist ein Gemeingut, an dem allen die
Teilnahme offensteht.

Das wvollkommene Gemeinwesen wire jenes, in dem alle wahrhaft menschlichen
Giiter (Kulturgiiter) verwirklicht sind und alle seine Glieder nach Mafigabe ihres
Fassungsvermogens daran teilhaben. Dieses vollkommene Gemeinwesen sollte das —
selbstverstindlich nie zu erreichende — Ziel aller Politiker und aller Politik sein.

Was ist die Wirtschaft?

Eine hochst merkwiirdige Erscheinung: fast alle Autoren der Wirtschaftswissen-
schaften bringen in ihren Biichern gleich zu Beginn Ausfiihrungen iiber den Erkenntnis-
gegenstand ihrer Wissenschaft, aber kaum jemals etwas iiber den Erfabrungsgegen-
stand, mit dem sie es zu tun haben. Wissen die Nationalokonomen wirklich nur, was
an ihrem Gegenstand sie interessiert, aber nicht, was denn dieser Gegenstand — die
Wirtschaft — iiberhaupt ist? Bis zu einem gewissen Grad ist dem tatsichlich so; E. Egner
(Gortingen) meint, die Nationalokonomie oder jedenfalls deren vorzugsweise natur-
wissenschaftlicher Verfahren sich bedienende Richtung sei ,mit ontologischer Blindheit
geschlagen®. Wenn dem so ist, dann mdchte ich Thre Aufgabe in der Schule darin erblicken,
ihren Schiilern diesen ontologischen Star zu stechen. Sie werden sehen, dafl das alles
andere als einfach ist; das tiefe Schweigen der Nationalékonomen iiber den Erfah-
rungsgegenstand ihrer Wissenschaft kommt nicht von ungefihr!

Zwei Begriffsbestimmungen, die versucht worden sind, wollen wir in Augenschein
nehmen.

W. Sombart nennt die Wirtschaft ,Kulturfunktion der Unterhaltsfiirsorge®.
Darin steckt viel Richtiges. Wir wirtschaften, um fiir unsern Lebensunterhalt zu sorgen,
ja vorzusorgen, und dieser riesenhafte Sozialprozef}, in dem das vor sich geht, ist kein
Mechanismus oder Automatismus, kein bloff nach naturgesetzlichen Normen ablau-
fendes Geschehen, kein blofler ,, Ablauf®, sondern menschliche Geschichte, getragen und
geleitet zum mindesten axch von kulturellen Strebungen und geleitet durch kulturelle
Wertiiberzeugungen: ,Kulturfunktion®.

Aber mit Unterhaltsfiirsorge ist nach der einen Seite zu wiel, nach der anderen zu
wenig gesagt. Der Mensch beschafft Mittel nicht nur zur physischen Daseinserhaltung,
sondern fiir ein kulturelles Leben, gleichviel ob es um echte kulturelle Werte oder
um Dinge kreist, die kulturelle Unwerte sind; dem will Sombart mit der Kennzeich-
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nung als ,Kulturfunktion® Raum geben, aber durch Unterhaltsfiirsorge schliefit er es
wieder aus.

v. Gottl-Ottlilienfeld definiert Wirtschaft als , Gestaltung menschlichen Zusam-
menlebens unter der Riicksicht stindigen Einklangs von Bedarf und Dedkung®. Hier
ist ohne Einschrinkung die Rede von Bedarf und Deckung; jeder menschliche Bedarf
ist eingeschlossen, auch der Riistungs- und Kriegsbedarf, den man kaum zur , Unter-
haltsfiirsorge® zihlen kann. Die spezifische Aufgabe der Wirtschaft soll sein, zwischen
Bedarf und Dedsung Einklang herzustellen; noch mehr: stindigen Einklang. Wir
stimmen zu: ein Miflverhiltnis zwischen Bedarf und Deckung wire eine Miffwirt-
schaft, aber da stoflen wir schon wieder an: auch Miflwirtschaft ist eine Art von
Wirtschaft, nur eben keine erfreuliche. Gottls Definition pafit also nur auf eine Wirt-
schaft, wie sie ihrer (unserer?) Intention nach sein soll, eine sinnbafte Wirtschaft; sie
enthilt ein Qualititsmerkmal, dem die Wirtschaft geniigen muff, wenn anders sie
ihren Sinn erfiillen soll, aber eben dies tut sie nicht immer. — Schlieflich noch: Gestal-
tung menschlichen Zusammenlebens unter der Riicksicht ... : um Bedarf und Dedsung
in Einklang und gar erst in stindigem Einklang zu halten, bedarf es einer darauf
ausgerichteten, dazu geeigneten Ordnung oder Gestaltung unseres menschlichen Zu-
sammenlebens; diese Ordnung oder Gestaltung ist gewissermafien der Wurzelboden,
aus dem eine sinnhafte, ihren Sinn erfiillende Wirtschaft erbliiht.

In der Sprache des Alltags verstehen wir unter Wirtschaft etwas ganz anderes: das
uns umgebende Geschehen in Giitererzeugung und Giiterverteilung, den Produktions-
und Distributionsprozefl und die ganze ihm dienende Apparatur: die Fabriken, die
Banken und Versicherungen, die Verkehrsmittel usw.; wenn unsere Unternehmer,
gleichviel ob selbstindige oder beauftragte Unternehmer (Manager) ,,die Wirtschaft*
sagen, dann meinen sie sich selbst.

Aber sowohl Produktion wie Distribution sind keine wirtschaftlichen (6konomi-
schen) Prozesse, sondern technologische. Die Semmeringbahn zu bauen war nament-
lich fiir die damalige Zeit eine groflartige technische Leistung. An der Spitze eines
Stahlwerks braucht man keinen Kulturpolitiker der Unterhaltsfiirsorge, auch keinen
,Gestalter der menschlichen Gesellschaft®, sondern einen Fachmann des Hiitten-
wesens. Selbst der Finanzdirektor im Vorstand des Stahlwerks, ja selbst der Leiter
einer Groflbank hat es mit finanztechnischen Problemen zu tun, aber weder mit
Kulturfunktion der Unterhaltsfiirsorge noch mit ,,Gestaltung menschlichen Zusam-
menlebens unter der Riicksicht. ..“.

Wir suchen die Wirtschaft, und sie scheint vor uns zu flichen; wir suchen den wirt-
schaftenden Menschen und finden ihn nicht. Jagen wir einem Phantom nach? Aber
wir haben ja von dem angeblichen dritten Sektor der Wirtschaft, der Konsumtion,
noch nicht gesprochen: vielleicht finden wir dort, was wir suchen? Nein, auch die
Konsumtion, der Endverbrauch der Giiter, ist technologisches Geschehen; wenn wir
essen und trinken, haben wir weder die Meinung noch die Absicht, uns wirtschaftlich
zu betitigen; ebensowenig, wenn wir ein Konzert horen oder ein schones Buch lesen,
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beides Akte des Endverbrauchs, die wir uns gestatten, wenn wir unser Pflichtenpensum
absolviert haben.

Was die Wirtschaftswissenschaft durchleuchtet hat, das sind vor allem die Tausch-
akte des rechtsgeschiftlichen Tauschverkehrs, zum anderen Mal die technologischen
Umwandlungen oder Umsitze, bei denen wir Finsatz und Ausstof8 (input und output)
unter der Riicksicht ihres in Geld ausdriickbaren Werts vergleichen. Aber damit sind
wir beim Erkenntnisgegenstand der Wirtschaftswissenschaft, aber wieder nicht bei
ihrem Erfahrungsgegenstand.

Wer wirtschaflet? Nun miissen wir doch, wie vorher bei der Gesellschaft, die Frage
nach dem , wer® stellen.

Der griechische Name Oikonomia fithrt uns auf die Spur; die Haushalte wirt-
schaften, an erster und heute immer noch iiberragender Stelle die Hausfrau im kleinen
Familien-Haushalt. Das ist bitter fiir die Minner, am bittersten fiir die Unternehmer,
die sich selbst ,die Wirtschaft“ nennen und ganz ehrlich glauben, sie oder doch ihre
Unternehmen seien die Wirtschaft. (Wenn ein Unternehmen ,wirtschaftet®, dann ist
es insoweit ein Haushalt!) ,Einklang zwischen Bedarf und Deckung®, das ist die
Aufgabe und zugleich die hohe Kunst des Haushalts. Ein bestimmter Bedarf muf}
gedeckt werden; mit welchen Mitteln? Und wie sind sie zu beschaffen? Ein bestimmter
Vorrat oder laufender Zustrom von Mitteln steht zur Verfiigung; auf welche Bediirf-
nisse kénnen und sollen diese Mittel verplant werden? Der Bedarf hat eine Unter-
grenze, das physiologische, dann das sog. kulturelle Existenzminimum; er hat aber
keine Obergrenze, ist zwar nicht infinit, aber indefinit sowohl quantitativ wie qua-
litativ. Wie hoch wollen wir ihn ansetzen, vielleicht hinaufschrauben, um dann durch
gesteigerte Anstrengung oder geschicktere Verfahrensweise die Deckung dafiir zu
suchen? Und vor allem: welche von den unendlich vielfiltigen Bediirfnissen sollen
mit Vorrang befriedigt werden? Welche Bediirfnisse oder deren Befriedigung passen
zueinander und ergeben ein im Ganzen sinnvolles Leben im kleinen Haushalt der
Familie oder im groflen Haushalt der Nation? Zwischen Mittelverwendung (Bedarfs-
befriedigung) und Mittelbeschaffung (Deckung) besteht ein vielfiltig dialektisches
Verhiltnis, Dazu kommt die uniibersehbare Vielfalt von Interdependenzen der Be-
schaffungsmafinahmen untereinander, der Bedarfsbefriedigungen untereinander und
wechselseitig zwischen beiden. Wiinscht die Familie sich ein groferes Auto, dann
mufl die Frau vielleicht wieder verdienen gehen; bei kinderlosen Ehepaaren kann das
verniinftig sein und insgesamt zum Einklang von Bedarf und Deckung auf kulturell
hoherem Niveau fithren; in der Familie mit Kindern wird der hdhere Verkehrs-
standard auf Kosten der Befriedigung von Bediirfnissen gehen, die fiir das kulturelle
Niveau dieser Familie von unvergleichlich gréferer Bedeutung sind: hoheres ,level
of living® auf Kosten eines vielleicht tief gesenkten ,standard of life®.

Wir haben es zu tun mit einem uniibersehbaren Geflecht von Quantitidten und
Qualititen und schon darum iiberschreitet dieses ,Haushalten®, gleichviel ob der klei-
nen Hausfrau oder des groflen Staatenlenkers, die Kapazitit jedes noch so leistungs-
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fihigen Computers. Obendrein ist dieses Geflecht durchsetzt mit einem zweiten, kaum
leichter iibersehbaren Geflecht der Mittelwahlen und Zielwahlen. Jede Wahl eines
Ziels ermoglicht, erleichtert, erschwert oder verunmdglicht zugleich das Erreichen
zahlloser anderer Ziele, sowohl #mmittelbar, insofern Ziele entweder sachnotwendig
miteinander verbunden oder ohne weiteres miteinander vereinbar oder nur um
den Preis des Kompromisses vereinbar sind (,magisches Dreieck®!) oder sich wechsel-
seitig ausschlieflen, als auch mittelbar, indem Mittel, die fiir ein Ziel in Anspruch
genommen werden, eben damit fiir andere Ziele nicht mehr verfiigbar sind. Dasselbe
gilt von jeder Mittelwahl. Ein und dasselbe Ziel kann mit verschiedenen Mitteln
erreicht werden; von der Wahl der dafiir eingesetzten Mittel hingt es ab, welche
anderen Ziele nunmehr mangels der dafiir erforderlichen Mittel nicht mehr erreicht
werden kénnen; so schldgt die Mittelwahl wieder in den Bereich der Zielwahlen durch.
Obendrein sind die meisten Ziele zugleich auch wieder Mittel zu weiteren Zielen und
werden Mittel keineswegs immer ausschlieflich unter der Riicksicht ihrer Tauglichkeit
als Mittel gewihlt, sondern aus gewissen Vorlieben oder dergleichen; eine solche Mit-
telwahl hat dann zugleich auch den Charakter einer Zielwahl.

Ergebnis

Das spezifisch Wirtschaftliche, deutlich vom Technologischen Verschiedene, findet
sich weder in der Produktion noch in der Distribution noch in der Konsumtion, son-
dern ausschliefilich in den Wablhandlungen der Haushalte, gleichviel ob der Klein-
haushalte der einzelnen oder der Familien oder der Grofihaushalte der Anstalten
und &ffentlichen Gemeinwesen Gemeinde, Staat, inter- und supranationale Institu-
tionen.

Worum es geht, ist immer das Gleiche: der stindige, d. h. auf die Dauer gesicherte
Einklang von Bedarf und Deckung auf der hdchstmdglichen Stufe, wobei das ,hochst-
moglich® nicht quantitativ, sondern qualitativ, nicht als Maximum, sondern als kul-
turelles Optimum verstanden sein will. Wir kennen schlichte Hausfrauen, die im Rah-
menbescheidenster Moglichkeiten/diese Aufgabe bewundernswert 18sen; mit sehr begrenz-
tem Einkommen verstehen sie es, ihrer Familie ein wirklich wohltuendes Heim und
ein begliickendes Gemeinschaftsleben zu bereiten. Wir wiinschen uns den begnadeten
Politiker, der in seinen unvergleichlich gréfleren Dimensionen die Aufgabe ebenso
gliicklich 18st fiir sein Volk und vielleicht fiir die Welt.

Welches ist nun nach allem die im Thema gefragte ,Stellung des Menschen in der
Wirtschaft“? Wir zdgern nicht, fiir ihn die Stellung als deren Herr zu beanspruchen.
Aber in welcher Eigenschaft soll er diese Stellung einnehmen: als Produzent (causa
efficiens) oder als Konsument (causa finalis)?

Mit dieser Frage sind wir unvermerkt zuriickgefallen auf den technologischen
Bereich, den wir ,die Wirtschaft® zu nennen pflegen; dafl die Wahlhandlungen, die
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das Spezifische der Wirtschaft ausmachen und sie eindeutig von allem Technologi-
schen abheben, souverine Entscheidungen des Menschen, jedes einzelnen Menschen
in seinem Verantwortungsbereich sind und nichts anderes sein konnen, dariiber sind
keine Worte zu verlieren.

Wie steht es um den Verbraucher? Man erzihlt uns das Mirchen vom Verbraucher
als dem ,Konig® der (Markt-)Wirtschaft; vielleicht ist es sogar weniger ein Mirchen
als eine von den Werbefachleuten zur Manipulierung der Verbraucher klug erdachte
Ideologie. Aber vielleicht sollte von Rechts wegen der Verbraucher wirklich Kénig
sein? Auf den ersten Blick sind wir wohl geneigt, dem zuzustimmen, denn wofiir wird
denn gewirtschaftet? Doch zur Bedarfsdeckung, also fiir den bediirfenden Menschen,
und das ist der Verbraucher. Das stimmt; insofern ist er das Ziel, um dessentwillen
wir wirtschaften. Das besagt jedoch nicht ohne weiteres, dal er dazu berufen sei, die
Ziigel der Wirtschaft in die Hand zu nehmen, um sie als ihr Herrscher zu dirigieren.
Es konnte sein, dafl die Produzenten, die es schlieflich zu schaffen haben, das viel
besser verstehen; dann sollte man es ihnen iiberlassen und dem Verbraucher eine
Kontrollfunktion vorbehalten,

Die Wirtschaft, die wir hier als den Sachbereich der Mittelbeschaffung verstehen,
interessiert uns zudem keineswegs ausschlieRlich unter der Riicksicht dessen, was dabei
herauskommt, anders ausgedriickt des Erfolgs, mag er Ertrieb oder Ertrag heifien;
ebensosehr interessiert uns die Art und Weise des Vollzugs. Solange die grofe Mehr-
zahl der Menschen den grofiten Teil ihres wachen Daseins als Produzenten in dieser
Titigkeit steht, ist die Art und Weise, wie die Mittelbeschaffung vor sich geht, m. a. W.
die Organisation und der Ablauf des Produktionsprozesses, von gleich grofier, wenn
nicht noch groferer menschlicher Bedeutung als der Ertrieb oder Ertrag. Letzterer
mufl fiir die Elementarbediirfnisse reichen, braucht aber nicht wesentlich dariiber
hinauszugehen, um ein menschenwiirdiges Dasein zu erméglichen. Die Vollzugsweise
dagegen kann und soll immer menschenwiirdiger werden, in immer héherem Maf
dem Menschen Gelegenheit bieten, in ihr seine besten Fihigkeiten zu betitigen und zu
entwickeln; ihr Fortschritt soll dahin fithren, dem Menschen immer weniger Arbeitsleid
zuzumuten. Alles in allem sollte erreicht werden, dal der Mensch in dieser seiner TAtig-
keit wichst und reift. Wenn wir darauf Gewicht legen, werden wir vielleicht doch
dem Menschen als Produzenten, als causa efficiens der Wirtschaft die Herrscherstellung
zuerkennen,

Die scheinbar theoretisch-spekulative Frage ist von eminent praktischer Bedeutung.
Tut man besser daran, die Wirtschaft von der Produktions- oder von der Konsum-
tionsseite her aufzubauen? Nur ein Beispiel: setzt das Genossenschaftswesen mit seinen
wirtschaftsreformerischen Bestrebungen erfolgreicher von der Erzeugerseite oder von
der Verbraucherseite her an? So klein ist der Schritt von der abstrakten Theorie zu
den praktisch-aktuellen Streitfragen!

Alle. diese Ausfithrungen iiber die Stellung des Menschen in der Wirtschaft treffen
zu fiir die Wirtschaft der gesamten Vergangenheit und auch noch der Gegenwart.
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Das enthebt uns aber nicht der Verpflichtung, uns zu fragen und so gut wir kénnen
Rechenschaft zu geben, wie es kiinflig darum stehen wird. Mit an Sicherheit grenzender
Wahrscheinlichkeit kann gesagt werden, dafl ein tiefgreifender Wandel bevorsteht
oder bereits im Gang ist:

Mit der steigenden Effizienz der Arbeit und dem entsprechenden Riidegang des zur
Mittelbeschaffung bendtigten Volumens an Arbeit wird der technologische Sachbe-
reich, den wir , Wirtschaft® nennen, die Krifte und die Zeit des Menschen immer we-
niger in Anspruch nehmen; duflerstenfalls kénnte er zur selben Zeit, da die Giiterfiille
ins Uniibersehbare wichst, zu einer ,Randerscheinung® des menschlichen Lebens wer-
den. Dafiir gewinnt das spezifisch Wirtschaftliche, die ausgewogene Wahl von Zielen
und Mitteln, immer mehr Raum und Gewicht; die menschliche Entscheidungsfreibeit
und damit die Verantwortung wichst.
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Interkommunion

Mit der ,Erkldrung iiber die Religionsfreiheit® hat das IT. Vatikanische Konzil nicht
nur die bisherige kirchliche Haltung gegeniiber andersartigen religidsen Anschauungen
entschieden revidiert, sondern zugleich einen Anstoff fiir das theologische Denken
gegeben, auch im innerkirchlichen Raum einer berechtigten Pluralitit der Uberzeu-
gungen und der sittlichen Entscheidungen mit dem Bemithen um WVerstindnis und
Achtung entgegenzukommen. Uber die fundamentaltheologische und die gesellschaft-
liche Relevanz! des neuen kirchlichen Toleranzverstindnisses hinaus stellt sich nim-
lich die Frage, ob nicht erst recht im innerkirchlichen Bereich als dem Ort der Freiheit
in Christus die psychologische Freibeit, das Freisein von der Bedringnis durch kirchen-
rechtliche Sanktionen, ebenfalls die Voraussetzung bilden miifite fiir wahrhaft sittliche
Entscheidungen 2. Diese Uberlegung dringt sich vor allem dann auf, wenn — wie im
Fall der Interkommunion eines Mischehepaares — eine Gewissensentscheidung ganz
unter dem praktischen Gesichtspunkt liebender Riicksichtnahme auf den Partner
geféllt wird und die eigene Wahrheitsiiberzeugung per definitionem nicht verleugnen
will. Das Konzil hat eine saubere Abgrenzung von Recht und Sittlichkeit vorgenom-
men und dem Recht die Aufgabe zugewiesen, den Raum der Gewissensentscheidung
zu schiitzen3. Nachdem von katholischer wie protestantischer Seite die Diskussion
um die Mdglichkeit der Interkommunion neu aufgebrochen ist, mufl die Kirche priifen,
ob sie in dieser Frage einen echten Freiheitsraum der Gewissensentscheidung respek-
tieren und gegebenenfalls auch rechtlich erméglichen kann.

I. Begriffliche Kldrung

Unter Interkommunion soll hier die Praxis — sei sie bloR geduldet oder schon recht-
lich geordnet — verstanden werden, beiderseits Glieder der anderen Konfessionen
ungehindert am eigenen eucharistischen Gottesdienst teilnehmen zu lassen. Damit ist

1 Vgl. E. W. Bockenférde, Einleitung, 21, in: Erklirung iiber die Religionsfreiheit (Textausgabe
Aschendorff, Miinster 1968) 5-21. B. versteht die Religionsfreiheit nur als ziviles Menschenrecht und
sicht keine Auswirkungen auf innerkirchliche Verhiltnisse. — Vgl. aber den Text der Konzilserklirung,
Nr. 2 u. 3 sowie den Kommentar von Pavan im LThK, Erg. Bd. 2, 714 ff.

? Vat. II, Erklirung iiber die Religionsfreiheit, Nr. 3c: ,Er (der Mensch) darf aber auch nicht
daran gehindert werden, gemif seinem Gewissen zu handeln, besonders im Bereich der Religion. Denn
die Verwirklichung und Ausiibung der Religion besteht ihrem Wesen nach vor allem in inneren, willent-
lichen und freien Akten, durch die sich der Mensch unmittelbar auf Gott hinordnet; Akte dieser Art
kénnen von einer rein menschlichen Gewalt weder befohlen noch verhindert werden.®

3 A.a. 0O, Nr. 2.
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gemeint, ihnen nicht nur die Anwesenheit zu gestatten, sondern ihnen auch die Kom-
munion bzw. das Abendmabl zu reichen. Diese Bedingung ist hier das Entscheidende!
Denn seit der Reformation ist es nie einem Protestanten rechtlich verwehrt gewesen,
der Messe beizuwohnen und die Wandlung, die man in der bisherigen Theologie als
Substantia der Eucharistiefeier herausstellte, zu erleben; dagegen war es ihm wohl
untersagt, die Kommunion zu empfangen 4. Vielleicht lebte in dieser scheinbaren In-
konsequenz untergriindig das Wissen um die zentrale, gemeinschaftsstiftende Bedeu-
tung des Mahles weiter.

Die Mitwirkung zweier Geistlicher verschiedener Konfession ist eine spezifische
Form der Interkommunion, die besondere Probleme aufwirft und in unserem Zusam-
menhang nicht zur Diskussion steht.

Nicht Interkommunion im eigentlichen Sinn ist es, wenn einzelne Christen im Ge-
wissen keine Schwierigkeiten sehen, an der Abendmahlsfeier einer anderen Konfession
voll teilzunehmen. Ebenso bedeutet es keine Interkommunion, wenn einseitig Ver-
treter einer anderen Konfession bei der eigenen Konfession zur Mitfeier zugelassen
werden 5. Im Okumenischen Direktorium vom 14. 5. 1967 heiflt es nimlich:

»Wo diese Einheit des Glaubens beziiglich der Sakramente fehlt, soll die Mitfeier der ge-
trennten Briider mit den Katholiken, besonders bei den Sakramenten des Altars, der Bufle und
der Krankensalbung, untersagt sein. Weil aber die Sakramente sowohl Zeichen der Einheit
wie auch Quellen der Gnade sind (vgl. Uber den OUkumenismus 8), kann die Kirche wegen
ausreichender Griinde den Zutritt zu diesen Sakramenten einem getrennten Bruder gestat-
ten... Ein Katholik aber... darf diese Sakramente nur von einem Amtstriger, der die
Priesterweihe giiltig empfangen hat, verlangen.“ 8

Mit dieser wichtigen Einschrinkung ist eindeutig die Wurzel des Problems — zu-
mindest aus der katholischen Sicht — beriihrt. Bei der Diskussion um die Interkom-
munion geht es letztlich um das Verstindnis des Amtspriestertums und seiner Voll-
macht und Funktion im Vollzug der Eucharistie. Problematisch ist in diesem Sinn
eben die Teilnahme eines Katholiken bei den anderen Konfessionen und nicht umge-
kehrt, weil die herrschende katholische Auffassung davon ausgeht, dafl einer nicht-
katholischen Abendmahlsfeier die Substanz, die ,res eucharistica® fehle, und zwar
vornehmlich, weil dort auch das katholische Amtspriestertum fehlt.

II. Die authentische Lehre

Die amtliche kirchliche Lehre finden wir am besten im Okumenismusdekret zusam-
mengefafit. In den entscheidenden Abschnitten sagt das Konzil:

»Die Taufe begriindet also ein sakramentales Band der Einheit zwischen allen, die durch
sie wiedergeboren sind. Dennoch ist die Taufe nur ein Anfang und Ausgangspunkt, da sie

4 CIC can. 855; vgl. Mérsdorf, Lehrbuch des Kirchenrechts IT (Paderborn 81953) 64.

5 Vgl. Gewihre die Katholische Kirche offene Kommunion?, in: Herder-Korrespondenz 22 (1968)
520-522,

6 Ukumenisches Direktorium, Nr. 55.
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ihrem ganzen Wesen nach hinzielt auf die Erlangung der Fiille des Lebens in Christus. Daher
ist die Taufe hingeordnet auf das vollstindige Bekenntnis des Glaubens, auf die vollige Ein-
gliederung in die Heilsveranstaltung, wie Christus sie gewollt hat, schlieflich auf die voll-
stindige Einfiligung in die eucharistische Gemeinschaft.

Obgleich bei den von uns getrennten kirchlichen Gemeinschaften die aus der Taufe hervor-
gehende volle Einheit mit uns fehlt und obgleich sie nach unserem Glauben vor allem wegen
des Fehlens des Weihesakraments die urspriingliche und vollstindige Wirklichkeit des eucha-
ristischen Mysteriums nicht bewahrt haben (genuinam atque integram substantiam Mysterii
cucharistici non servasse), bekennen sic doch bei der Gedichtnisfeier des Todes und der
Auferstehung des Herrn im Heiligen Abendmahl, daff hier die lebendige Gemeinschaft mit
Christus bezeichnet werde, und sie erwarten seine glorreiche Wiederkunft. Deshalb ist die Lehre
vom Abendmahl des Herrn, von den iibrigen Sakramenten, von der Liturgie und von den
Dienstdmtern der Kirche notwendig Gegenstand des Dialogs.” 7

Wir finden also in der Lehre des Konzils einen bedeutungsvollen Hinweis auf das
Gemeinsame, was uns iiber die Taufe hinaus auch in der Eucharistie mit den Gliubigen
anderer christlicher Konfessionen verbindet, aber auch eine deutliche Abgrenzung
gegeniiber einer wnvollstindigeren eucharistischen Wirklichkeit.

Dieser negative theologische Ansatz wird nun'im Ukumenischen Direktorium zu
einer ganz klaren Anordnung ausgestaltet: Ein Katholik darf dieses Sakrament nur
von einem Amtstriger empfangen, der giiltig zum Priester geweiht ist! Um die Be-
deutung dieses Dokuments richtig zu werten, wird man sich erinnern miissen, dafl es
trotz seiner material eindeutigen Aussage nicht in jedem Fall verbindliches Recht
setzen will. Im Prodmium heifft es: , Weil diese Bewegung ein Werk des Heiligen
Geistes ist, will das folgende seiner Absicht und Art nach lediglich den Bischéfen
bei der Durchfiihrung des Okumene-Dekrets dienen und ja nicht den Wegen der Vor-
sechung irgendein Hindernis entgegenstellen und den kiinftigen Anregungen des
Heiligen Geistes vorgreifen.“8 Die Intention des Konzils, die hier noch aufgenommen
ist, wird jedoch in den meisten Stellungnahmen nicht mehr gesehen; die Aussage des
Direktoriums wird statt dessen als verbindliches Recht interpretiert, das Gehorsam
beanspruche. Alle Verlautbarungen Roms in dieser Sache — Beitrige von Kardinal
Bea® und Kardinal Journet® im Osservatore Romano sowie eine Ansprache Papst
Paul VI. vor Mitgliedern des Sekretariats fiir die Einheit der Christen! — waren
ndmlich harte Bestitigungen des Verbots!2, Als entscheidende Griinde fiir die Ableh-

7 Vat. I1, Dekret iiber den Ukumenismus, Nr. 22,

8 L. Kaufmann, Abendmahlsgemeinschaft getrennter Briider?, in: Orientierung 33 (1969) 255-260: 256.

9 Agostino Cardinale Bea, Note circa l’applicazione del Direttorio Ecumenico, in: Osservatore
Romano v. 6. 10. 1968.

10 Ch, Journet, Mistero adorabile ed intoccabile I’Eucaristia, in: Osservatore Romano v, 10./11. 3.
1969. !

1 Ansprache Pauls VI. am 13. 11. 1968; im gleichen Sinn jiingst in der Generalaudienz vom
21. 1, 1970.

12 Willebrands/Hamer, La posizione della Chiesa cattolica in materia de Eucaristia comune tra
cristiani di diverse confessioni, in: Osservatore Romano v. 12./13. 1. 1970. Dt. Ubersetzung in: KNA
Konzil-Kirche-Welt Nr. 3 v. 21, 1. 1970, S. 8-11.
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nung der Interkommunion nennt das Okumenische Direktorium die Einheit des Glau-
bens sowie die Notwendigkeit des Amtspriestertums.

1. Die Einheit des Glaubens

Eine kultische Handlung — so setzt es das Okumenische Direktorium vorausi® —
ist eine ,Selbstdarstellung einer religivsen Gemeinschaft®14, die damit die Einbeit
ihres religitsen Bekenntnisses zum Ausdruck bringt. Nirgends sonst stellt sich die
Kirche ,in so prignanter und sinnenfilliger Weise dar 15 wie gerade in ihrem Kult.

Der Aspekt der Selbstdarstellung der Kirche in der Eucharistie kommt auch im
Neuen Testament deutlich zur Geltung. Josef Blank hat die Eucharistieaussagen des
1. Korintherbriefs gerade auf ihre Gemeinschaftsbedeutung hin untersuchti8, Im
Gegensatz zu einem bloff ,funktional-mechanischen® und einem ,ritualistischen®
Handeln bilden im Eucharistieverstindnis des hl. Paulus Handlung und Sinn der
Handlung eine unlésliche Einbeit. Das theologische Verstindnis ist also nicht eine
nachtriglich und von auflen herangetragene Deutung. .,,Sinnerfiilltes Tun® ist ein
solches Tun, bei dem sich im Tun selbst Sinn realisiert und der Sinn nur in solchem
Tun sich realisiert, ein Tun, das ohne diese Sinn-Immanenz vollig tberfliissig, nichts-
sagend und damit selbst nichtig wire.“17 Als blofl gepredigter kommt dieser Sinn
nicht voll zur Darstellung, bleibt unvollendet, in seiner ,, Verleiblichungstendenz® un-
terbrochen. Beide Momente sind wesentlich, sowohl das ,Tut dies zu meinem Ge-
dichtnis!® wie das ,,Ihr sollt den Tod des Herrn verkiinden!® Verkiinden und Tun
gehen hier eine Einheit ein, die im iibrigen verkiindenden Tun in dieser Dichte nicht
gegeben ist. ,Das ,Sakrament® ist nicht nur ,verbum visibile®, ,sichtbares Wort, son-
dern im Medium menschlichen Tuns sich realisierendes, hier also Gemeinschaft stif-
tendes Wort.“ 18 Fiir Josef Blank bildet in der paulinischen Aussage der ,sakramentale
Christusleib des einen Brotes® das ,vermittelnde Glied® 1? zwischen der Identifikation
der Gemeinde mit Christus (1 Kor 12, 12) als theologischen Grund der Einheit der
Kirche2 und der existentiellen Erfahrung der Mahlgemeinschaft2! als ,,dynamiséler
Vollzugseinheit* von Glauben und Tun 22,

sDaraus folgt, dafl die Verbindung von Herrenmahl und Christus-Leib 1 Kor 10,
16 f. offenbar einmal deshalb méglich ist, weil Paulus den Christus selbst als den die
Einheit stiftenden und verwahrenden Grund der Einheit begreift, dann weiter, weil

13 Nr. 55.

14 A, Kirchgdssner, Kommunion und Interkommunion, 96, in: Diakonia 4 (1969) 92-105.

15 A, a.0, 91,

16 J. Blank, Eucharistie und Kirchengemeinschaft nach Paulus, in: Una Sancta (1968) 172-183.
17 Ebd. 177. 18 Ebd, 177. 19 Ebd. 178,

20 Ebd. 179. 2t Ebd. 178. 22 Ebd. 177.
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er gerade im Geschehen eucharistischer Koinonia denjenigen Vorgang zu erblicken
vermag, in welchem diese Einheit sich vollzieht, darstellt und verwirklicht. Im Hin-
tergrund diirfte der Gedanke stehen, dafl es der Herr selbst ist, der im sakramentalen
Vorgang an der Gemeinde handelt, sie darin zur Einheit fiigt.© 28

Blank weist nun nach, dafl gewisse Spaltungen in der Gemeinde von Korinth die
Mahnungen des Paulus 1 Kor 11, 17 ff. veranlafit haben. Verschiedene Kultgemein-
schaften von Heidenchristen und Judenchristen waren entstanden, die nicht mehr
Eucharistiegemeinschaft miteinander halten wollten 2!, Gegeniiber dieser Tendenz be-
tont Paulus mit Nachdrudk das Einbeitsstiflende der Gemeinschafl mit Christus. Es
gibt nur zwei Stellen, an denen Paulus seine Traditionsverbundenheit ganz besonders
hervorhebt, um seine Aussage zu untermauern: beim Kerygma vom erhohten Herrn
1 Kor 15 und bei der Charakterisierung des Herrenmahls25, Das entscheidende Ver-
michtnis ist die Verkiindigung des Todes des Herrn, die sich gerade durch das Symbol
des Einheit verwirklichenden Mahles vollzieht. Dieser Sinn schlieft nicht nur jede
Trennung aus, sondern fordert geradezu auf, die Einheit aller Glaubenden und Ge-
tauften durch die Wirksamkeit Christi in der Eucharistie Wirklichkeit werden zu
lassen.

Nach dieser Darstellung der paulinischen Theologie darf das Argument der Einheit
des Glaubens gerade nicht zur Scheidung von denen benutzt werden, die mit uns
Jesus Christus als Herrn bekennen.

2. Die Notwendigkeit des Amtspriestertums

Dieses Argument scheint in allen Begriindungen des Interkommunionverbots das
Hauptgewicht zu haben28. Das ergibt sich deutlich aus dem genannten Satz des
Okumenischen Direktoriums: ,Ein Katholik darf diese Sakramente nur von einem
Amtstrager verlangen, der die Priesterweihe giiltig empfangen hat.® Dahinter steht
ein Verstindnis des Amtspriestertums, das das Wesen des priesterlichen Dienstes ein-
seitig von der Konsekrationsvollmacht her bestimmt sein Iift. Dem entspricht eine
Auffassung, die die Wirklichkeit des eucharistischen Sakraments ganz von einer
konsekratorischen Formel abhingig macht, ,die auszusprechen nur einer bestimmten
Klasse innerhalb der Christenheit vorbehalten ist®27. Weil nun andere Konfessionen
keine in unserer Form geweihten Priester haben, feiern sie nach dieser Vorstellung
auch nicht giiltig bzw. tiberhaupt nicht Eucharistie, wahrend ein abgefallener Priester
auch dann noch wirksam ,verwandelt®, wenn er nur die vorgeschricbenen Worte in
der Absicht der Kirche ausspricht. Es ist leicht zu zeigen, daf} dieses Verstindnis noch

23 Ebd. 180. 24 Ebd. 174 £, 25 Ebd. 173.
26 Willebrands, La posizione (Anm. 12), Nr. 4c.
27 A. Kirchgissner, a.a. O. 103,
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bis vor kurzem inner- wie aufferkatholisch das landldufige Bild vom Priesteramt ge-
prigt hat. Der franzdsische Nachkriegsspielfilm ,Der Abtriinnige*?® verschirft die
Frage nach der priesterlichen Weihegewalt dadurch, dafl in der Titelrolle ein ab-
stindiger Priester seine ,Konsekrationsvollmacht® in schockierender Weise auskostet.
An solchen Extrempositionen — der Film wire ohne dieses Mifiverstindnis gar nicht
miglich gewesen — erkennt man vielleicht die Fragwiirdigkeit dieses Denkens.

ITI. Kritische Fragen

1. Zur Einheit des Glaubens

Die Interkommunion wird zunichst mit dem Hinweis untersagt, sie simuliere eine
faktisch nicht vorhandene Einheit im Glauben und verhindere gerade dadurch das
notwendige Bemithen um die gegenseitige Anniherung. Diese Auffassung teilt auch
die Mehrzahl der nichtkatholischen Kirchenleitungen®®. Zu dieser Begriindung driin-
gen sich nun folgende Uberlegungen auf:

a) Es handelt sich bei den Christen anderen Bekenntnisses nicht um Ungetaufte,
sondern um gliubige Menschen, die, wie das Okumenismusdekret ausdriicklich3
betont, in der Gemeinschaft mit dem Leib Christi stehen. Durch die sakramentale
Basis der Taufe besteht hier eine grundlegende Einbeit im Glauben und in der Kir-
chengliedschaft. Man bezweifelt heute, dafl die Eucharistie von ihrem Ursprung her
tiberhaupt als ,Kult einer Institution mit definiertem Credo® verstanden und so
berechtigt ~ durch den Anspruch auf Exklusivitit — zur Manifestation der Zwietracht
werden konne; Paulus habe unter der ,Einheit des Leibes Christi® trotz bestehender
Lehrunterschiede gerade nur das gemeinsame Bekenntnis zum Herrn Jesus Christus
als Distanzierung vom heidnischen Gotzendienst (vgl. 1 Kor 10, 14 ff.) verstanden !,
also jene Gemeinsamkeit, die mit der Taufe gegeben ist.

Wenn schon von der neutestamentlichen Praxis her die Gemeinschaft begriindende
Bedeutung des Christusbekenntnisses erhellt, so wird zu priifen sein, ob die theologi-
schen Distinktionen der verschiedenen Bekenntnisse echte Hindernisse auf der Suche
nach der Einheit sein diirfen, besonders auch angesichts der Tatsache, daf die theolo-
gischen Spannungen innerhalb der Konfessionen heute oft grofler sind als jene Diffe-
renzen, die manche Konfessionen voneinander trennen32. Ein starres Festhalten an
einer idealistischen ,Einheits“-Konzeption wiirde doch in nicht wenigen Gemeinden
die gemeinsame Eucharistie von vornherein ausschliefen.

28 ,Der Abtriinnige® (Le Défroqué). Produktion: S. F. C./Gaumont, 1954. Verleih: Union. Buch und
Regie: Léo Joannon. Hauptdarsteller: Pierre Fresnay. Besprechung: FD 3513,

29 Kaufmann, a. a. O. 256.

80 Nr. 22.

81 Kontroversen um die Interkommunion, in: Herder-Korrespondenz 23 (1969) 266-196: 266.

32 Kaufmann, a.a. Q. 257.
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L. Kaufmann fragt iiberdies mit Recht, was man aus der kirchlichen Praxis der
Frithkommunion folgern miisse, bei der vom Kind nur verlangt werde, dafl es die
Kommunion von gewthnlichem Essen unterscheiden konne %3,

b) Das Okumenismusdekret sagt deutlich, daf innerhalb der ,,Hierarchie der Wahr-
heiten®34 in jenen Fragen, die das Heilsziel selbst betreffen und denen deshalb der
Vorrang zukommt, eine Einheit der christlichen Konfessionen bereits weitgehend
gegeben sei®, wihrend die Divergenzen die mehr peripheren Fragen der Heilsmittel
betreffen. Das gilt in besonderer Weise fiir die Eucharistie. Das Dekret stellt fest, daf}
die anderen christlichen Gemeinschaften den Tod des Herrn bezeugen, seine Wieder-
kunft erwarten und davon iiberzeugt sind, daf} sich im Abendmahl christliche Gemein-
schaft verwirkliche3e.

Hier setzt fiir uns die Besinnung auf ein gemeinsames Eucharistieverstindnis ein.
J. Blank stellt fest, wir miifiten versuchen, iiber die verschiedenen Interpretationen
hinweg zum vor- und iibergeordneten Ursprung zuriickzukehren3?. ,Das Herrenmahl
ist Situation, Ereignis der Gemeinde in ausgeprigtem Sinn. Wo es gefeiert wird, wird
eben dadurch Gemeindesituation geschaffen. Der Begriff ,Gemeindesituation®, der zu-
nichst soziologisch oder geistesgeschichtlich verstanden werden kann, bekommt theo-
logische Relevanz in dem Augenblick, wo es um Glaubensverkiindigung, Gottesdienst
und Herrenmahlfeier geht. Die theologische Aussage darf gerade diesen ekklesiologi-
schen Geschehenshintergrund nicht aus dem Blick verlieren, wenn sie nicht lehrhafter
Abstraktion und theologischer Spekulation im schlechten Sinn des Wortes verfallen
will.« %8

Paulus kennt wohl eine reale Prisenz Christi in den eucharistischen Gaben, aber
das Verstindnis der Eucharistie ist nicht von einer Interpretation der Gegenwart des
Herrn her zu erschliefien, sondern nach dem entscheidenden Ansatz des Neuen Testa-
ments von der Wirkgegenwart Christi im Vollzug dieser heiligen Feier her. Die Sub-
stanz der Eucharistie ist also an ihrem Ursprung zu suchen, nimlich im Glauben an
die Dynamik eines sinnerfiillten und sinnverwirklichenden, d.h. einheitsstiftenden
Tuns in der wirksamen Wirklichkeit des erhdhten Herrn. Ohne die geschichtlich zu
verstehenden Interpretationen des Eucharistiegeheimnisses durch die kirchliche Tra-
dition abzuwerten, lifit sich wohl feststellen, daff in der Substanz doch eine gréfiere
Ubereinstimmung im Glauben zu bestehen scheint als es die #ufleren Divergenzen
vermuten lassen.

In diesem Zusammenhang gewinnt der Umstand an Bedeutung, dafi die alten
Unterschiede in der Eucharistielehre der Konfessionen vor allem von der Jugend
weithin nicht mehr verstanden werden. Offensichtlich verlagert sich einmal das Glau-
bensinteresse deutlich auf die Frage nach dem ,Wozu“ der Gegenwart Christi und

33 Ebd. 258. 84 Nr, 11. 35 Nr. 3.
36 Nr. 22, 37 Blank, a.a. O. 172. 38 Ebd. 173.
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relativiert so die alten dogmatischen Streitigkeiten?, zum anderen schiebt sich in
allen Kirchen die Frage der ,Orthopraxis®, des evangeliumsgemiflen sozialen Enga-
gements der Gliubigen, immer mehr gegeniiber der formalen ,,Orthodoxie® in den
Vordergrund 4°. Wenn sie nicht Gefahr laufen wollen, durch das Festhalten an ab-
strakten Prinzipien die Ubereinstimmung mit den Gliubigen zu verlieren 4, miissen
die kirchlichen Autorititen diese Neuorientierung des Glaubensbewufitseins beachten
und auch bereit sein, daraus Konsequenzen zu ziehen.

¢) Schlieflich geht es beim Vollzug der Eucharistie nicht nur um eine zufriedene
Selbstdarstellung der Gemeinde, sondern gerade auch um die Selbstverwirklichung
der Gemeinde auf die kiinftige Vollendung hin. Zieht man diese eschatologische
Dimension der Eucharistie ernsthaft in Betracht, mufl man in der Tat fragen, ob wir
»in der Beurteilung der Legitimitit von Interkommunion nicht zu einseitig auf Ver-
gangenheit und Gegenwart fixiert geblieben sind® 42,

,Wie alle Sakramente ist auch die Eucharistie eine Vorwegnahme des Kiinftigen
und Endgiiltigen, ,pignus redemptionis acternae’. Sie ist ein Vorzeichen dessen, was
wir erhoffen, was noch nicht ist und was werden soll, nicht eine Feststellung dessen,
was ist oder was wir erreicht haben. Dieses Vorgreifen auf die Letzten Dinge stellt
sich auch in einem anderen Zusammenhang dar, den bereits der biblische Einsetzungs-
bericht enthilt (1 Kor 11, 26¢c); Eucharistie ist memoria passionis, aber auch resur-
rectionis . . . In der Weise des Vollzugs haben wir immer zu priifen, ob wir dabei fiir
oder gegen die Hoffnung plidieren; eine Abriegelung oder Vermauerung der Tiiren
gegen den ,Bruder in Christus® entspricht weder seiner noch unserer Hoffnung und ist
wahrhaft nicht ermutigend.“4% Dieser eschatologische Aspekt der Eucharistie fiihrt
uns deutlich vor Augen, dafl das Herrenmahl ein Tun der Kirche auf dem Weg ist,
»Wegzehrung® in der spannungsvollen Existenz zwischen beglaubigter Verheiflung
und endgiiltiger Erfiillung. Thesen, die die Eucharistie beschrinken wollen entweder
auf ein ,,Zeichen der Einheit® oder auf ein blofles ,Mittel zur Einheit®, erweisen sich
daher als einseitig verkiirzend. , Abendmahlsgemeinschaft mufl sowohl Zeichen der
Einheit wie auch Instrument der Einheit sein. 44 Der biblische Gedanke, daff der Herr
selbst in der Eucharistie die Einheit wirkt, 1if8t sie als ,Heilsinstrument Christi zur
wachsenden Einheit®4 verstehen, als Sakrament, das die Gemeinschaft in und mit
Christus bezeichnet #nd bewirkt. Wenn eine gliubige Gemeinschaft ganz Christus
gleichformig wird, so hat sie damit auch die vollkommene Einheit untereinander her-
gestellt. Christus selbst ist der Kristallisationspunkt der kirchlichen Einheit. Der Hei-
lige Geist ,schafft diese wunderbare Gemeinschaft der Gldubigen und verbindet sie

39 Kontroversen um die Interkommunion, a.a. Q. 267,

40 Kaufmann, a.a. O. 257 f.

41 Kontroversen, a.a. O. 267.

42 Kirchgissner, a. a. O. 99.

43 Ebd. 98 f.

44 H, Fiolet, Die Abendmahlsgemeinschaft aus katholischer Sicht, in: Concilium 5 (1969) 255-259: 255.
45 Ebd,
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in Christus so innig, daf§ er das Prinzip der Einheit der Kirche ist.“ 4 Wo der Glaube
an die Gemeinschaft in Christus lebendig vorhanden ist, kann — so m&chte man fol-
gern — das gemeinsame Herrenmahl diese Einheit vertiefen. Fine zhnliche Auffassung
vertritt auch L. Vischer, wenn er als gemeinsame Uberzeugung der protestantischen
Kirchen herausstellt, dafl ,die Eucharistie das sakramentale Ereignis® sei, das die
Communio durch die Kraft des Heiligen Geistes erneuere 7,

Unter dieser Voraussetzung des gemeinsamen Bekenntnisses zum auferstandenen
und erhohten Herrn kann dann auch die gemeinsame Feier des Herrenmahls als
Mittel zur Realisierung und Verleiblichung dieser Einheit verstanden werden 8.

Faflt man die verschiedenen Gesichtspunkte zusammen, so 14ft sich feststellen: In
der Eucharistie bewirkt der Herr selbst die Einheit seiner Gliubigen, indem sie als
Forderung verkiindet und sakramental verwirklicht wird. Es ist deshalb eine ernste
Frage, ob die Eucharistiefeier die Einheit der Gliubigen nur jeweils innerhalb der
kirchlichen Gemeinschaften zum Ausdruck bringen kann oder ob sie nicht noch eher
die Einheit unter den christlichen Kirchen heransfordern und férdern sollte. Vom An-
satz des Neuen Testaments her ist dieser einheitsstiftende Sinn nicht auszuschliefen.

2. Zum Amtspriestertum

Die Interkommunion wird des weitern mit der Begriindung abgelehnt, dafl die
nichtkatholischen Gemeinschaften wegen des Fehlens des Weihesakraments die wolle
sakramentale Wirklichkeit der Eucharistie nicht mehr besifien. Diese Feststellung
schliet zunichst nicht jede ,substantia® iiberhaupt aus! Unserem Glaubensverstind-
nis stellt sich das Problem, ob hier aber nicht méglicherweise doch mebr Wirklichkeit
gegeben ist als allein jene, die der Herr mit dem Wort verheiffen hat: Wo zwei oder
drei in meinem Namen versammelt sind, da bin ich mitten unter ihnen (Mt 18, 20).

Wir sind damit auf die Bedeutung des Amtspriestertums verwiesen. In jiingster Zeit
sind mehrere sorgfiltige Arbeiten seinen biblischen Grundlagen 4° wie auch seinen dog-

46 Vat. II, Dekret iiber den Okumenismus, Nr. 2b.

47 Auf dem Weg zur Interkommunion, in: Herder-Korrespondenz 23 (1969) 558-562: 559,

48 Vgl. Herder-Korrespondenz 23 (1969) 456.

49 Josef Blank, Der Priester im Lichte der Bibel, in: Der Seelsorger 38 (1968) 155-164; Karl Her-
mann Schelkle, Dienste und Diener in den Kirchen der ntl. Zeit, in: Concilium 5 (1969) 158-164;
Heinrich Schlier, Grundelemente des priesterlichen Amtes im NT, in: Theologie und Philosophie 44
(1969) 161-180; Joachim Gnilka, Geistliches Amt und Gemeinde nach Paulus, in: Kairos NF 11 (1969)
95-104; Josef Ernst, Das Selbstverstindnis des Gemeindeamtes im NT, in: Una Sancta (1969) 189-200;
Rudolf Pesch, Berufung und Sendung, Nachfolge und Mission. Eine Studie zu Mk 1, 16-20, in: Zeit-
schr, f. kath. Theologie 91 (1969) 1-31. — Auf die sehr verschiedenen exegetischen Ausgangspunkte bei
Blank und Schlier kann hier nicht weiter eingegangen werden. Wihrend Blank daran gelegen ist, die
Diskontinuitit zwischen vorchristlichem, religionsgeschichtlichem ,Priestertum® und dem Handeln Jesu
aufzuzeigen und dem heutigen Priester bewufit zu machen, nimmt Schlier die typologische Deutung
des Lebens Jesu in kultischen Kategorien (Hebr) als gegeben hin und bestimmt das kirchliche Ame als
christusformigen Heilsdienst in der Nachfolge des priesterlichen Dienstes Christi.
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matischen Aspekten gewidmet worden. Das umfangreiche erarbeitete Material kann
hier nur sehr knapp wiedergegeben werden.

Der biblische Ansatz des kirchlichen Amts ist gerade nicht das alttestamentliche
Priestertum; diese Funktion des Priesterlichen im religionsgeschichtlichen Sinn wird
entweder allein fiir Christus in Anspruch genommen, der sie zugleich iiberhht und
beendet (Hebrierbrief), oder fiir die Glaubigen insgesamt (1 Petr 2, 5. 9; Apok). Das
kirchliche Amtspriestertum hingegen hat seine entscheidende Grundlage im Vorste-
heramt (Presbyter) und letztlich im Zeugnisamt fiir Christus in der Gemeinde und
vor der Gemeinde. K. Rahner®! trigt die Ergebnisse gut zusammen, indem er fest-
stellt, bei der Wesensbestimmung des Priestertums diirfe man aus theologischen und
geschichtlichen Griinden nicht ausgehen von den Vollmachten der Leitung der Eucha-
ristie und der sakramentalen Siindenvergebung, auch nicht vom Begriff des Mittlers
oder der Dreistufigkeit des hierarchischen Amts, das sich vom ibrigen Volk Gottes
unterscheide; der Ansatz fiir das richtige Verstindnis miisse vielmehr vom Wesen der
Kirche als Sakrament der in Glaube, Hoffnung und Liebe angenommenen Selbstzusage
Gottes her gewonnen werden. Die Aufgabe des christlichen Priesters ist eine spezifische
Funktion der Verkiindigung des Wortes, eine konzentrierte Darstellung des allge-
meinen Auftrags der Kirche. Das sakramentale Tun erwichst erst als besondere Form
aus diesem grundlegenden Verkiindigungsauftrag.

»Der Priester ist der, auf eine ... Gemeinde bezogene, im Auftrag der Kirche als
ganzer und so amtlich redende Verkiinder des Wortes Gottes derart, daff ihm die
sakramental héchsten Intensititsgrade dieses Wortes anvertraut sind.“ 52 Die Verkiin-
digung des Wortes Gottes ist nicht blol Mitteilung einer Botschaft, sondern effiziente
Information, im Glauben erfahrbares und fruchttragendes Wirksamwerden des Geistes
Gottes. Die amtliche Verkiindigung in Auftrag und Gemeinschaft der ganzen Kirche
besitzt eine besondere Dichte, die nun auch der Funktion des Vorstehers bei der
Eucharistie zukommt. ,Minister in perfectione huius sacramenti (eucharistici) nihil
agit nisi quod proferat verba Christi:* Der Diener im Vollzug dieses Sakraments tut
nichts, als die Worte Christi vorzutragen 5. Die Verkiindigung des sakramentalen
Wortes ist im Verlauf der Kirchengeschichte immer mehr dem Amtspriester zugewiesen
worden. Sein Tun in der Eucharistiefeier hat deshalb aber nicht den Sinn, eine gleich-
sam magische Formel anzuwenden, durch die Christi Gegenwart herbeigezwungen
wiirde; in der danksagenden Verkiindigung von Tod und Auferstehung des Herrn
wird vielmehr, wie es am Neuen Testament nachgewiesen wurde und wie es immer
Glaube der Kirche war, Christus selbst wirksam.

50 Walter Kasper, Neue Akzente im dogmatischen Verstindnis des priesterlichen Dienstes, in: Con-
cilium 5 (1969) 164-170; ders., Die Funktion des Priesters in der Kirche, in: Geist und Leben 42 (1969)
102-116; Karl Rahner, Der theologische Ansatzpunkt fiir die Bestimmung des Wesens des Amtspriester-
tums, in: Concilium 5 (1969) 194-197.

31 A.a, O.194f.

52/ Rahner, a. a. ©. 196.

53 Thomas v. Aquin, S. Th. II 78, 1; zit. n. Kirchgissner, a.a. O. 103.
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W. Kasper stellt mehr den Nachfolgegedanken in den Vordergrund und versteht
daher das Amt vornehmlich als Kristallisationskern der Einheit aller in Christus.
Damit weist aber auch die Funktion des Amts iiber konfessionelle Grenzen hinaus,
denn die Einheit der Kirche ,ist auf die gréflere Einheit der ganzen Menschheit
bezogen. Sie ist signum et sacramentum unitatis der Welt.“ 54 Insofern also gerade
das kirchliche Amt in hervorragender Weise den fortlebenden Christus reprisentiert,
kommt ihm die Aufgabe zu, zeichenhaft die Briiderlichkeit Christi vorzuleben. ,Die
Mahlgemeinschaft Jesu mit den nicht mehr zur Einheit der sakralen Tempelgemeinde
Gehorenden® konnte ,ein sehr dynamisches Kriterium fiir eine an die Kirche als
Institution gebundene Idealvorstellung von eucharistischer Gemeinschaft bilden.* 55

Das kirchliche Amt wird von der Kirche heute wieder als Dienst verstanden, der
nicht aus eigener Vollmacht, sondern nur als von Gott geschenkter verwaltet werden
kann. Je mehr es ganz zum ,Zeichen des Handelns Christi“ wird, verliert es seine
exklusive und kirchenspaltende Bedeutung und mindert zugleich nicht linger die
Wiirde aller anderen Glidubigen®¢. Es scheint, als ob sich hier ein Weg zur Uberwin-
dung des entscheidenden interkonfessionellen Mifiverstindnisses erdffnen konnte. Der
protestantische Okumeniker Vilmos Vajta meint ebenfalls, die Institution miisse in
den Dienst des Charismatischen gestellt werden und diirfe es nicht ausschliefen. ,Die
Legitimitdt der Struktur (also des Amts in der Kirche) 148t sich nur von der Sendung
zum Dienst ableiten.“57 Vajta ist der Uberzeugung, dafl nicht die Dienstfunktion als
solche, sondern ihre jeweilige ,institutionelle Konkretisierung® die Christenheit
spalte %,

Damit haben wir nun zwei Ergebnisse gewonnen, die fiir unsere Frage nach der
Beurteilung der Interkommunion bedeutsam sein diirften: Erstens ist einer {ibertrie-
ben kulttechnischen Auffassung vom Wesen des kirchlichen Amts der Riegel vorge-
schoben. Zweitens gilt nun in positiver Hinsicht, daff mit der Zuordnung der sakra-
mentalen Verkiindigung an den Amtspriester innerhalb eines langen geschichtlichen
Prozesses die Funktion des Verkiindigens in jedem anderen Getauften nicht schlecht-
hin entfillt. ,Paulus hat der eucharistischen Tischgemeinschaft prisidiert wie auch
wohl Presbyter oder Episkopen, ohne in unserem Sinn ordiniert gewesen zu sein.
Bei Paulus ... wird nicht einmal vom Vorsteher des Mahles gesprochen, so sehr liegt
der Nachdruck darauf, dafl der Herr selbst handelt. Ordination durch Handauflegung
wurde zunichst wohl nur in judenchristlichen Gemeinden geiibt.“ 5 Es ist daher durch-
aus offen, ob nicht eine derartige Effizienz des Wortes moglich ist auflerbalb des

b Kasper, a:a. O 115:

55 Kontroversen, a.a, O, 269, :

56 Auf dem Weg zur Interkommunion?, a.a. Q. 560.

57 Ebd. 561.

58 Ebd.

3% Kirchgissner, a.a.O. 103; vgl. Blank, Eucharistie, 183, Anm. 7; vgl. auch Herder-Korrespon-
denz 23 (1969) 267.
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Tuns geweibter Amtstriger. Noch Thomas vertritt ja die These, dafl im Notfall auch
ein Laie die Absolution im Namen der Kirche, d. h. sakramental erteilen kionne 0,

Was geschicht nun, wenn eine gliubige evangelische Gemeinde das Abendmahl
feiert? Nach allem, was iiber den Zusammenhang von Wort, Amt und Sakrament
festgestellt wurde, mufl mindestens die Moglichkeit offengelassen werden, dafl auch
hier eine substantia sacramenti — wenn auch nicht in voller Weise — gegeben ist, die es
einem Katholiken erlauben wiirde, aktiv daran teilzunehmen, ohne sich des ,Gotzen-
dienstes® schuldig zu machen und dadurch seinen Glauben zu verraten.

3. Zur sittlichen Verpflichtungskraft eines positiv-rechtlichen Verbots

Wenn zum Verbot der Interkommunion kritische Fragen gestellt werden, kann
es keineswegs darum gehen, Recht und Moral gegeneinander auszuspielen. Rechtlich
ist die Frage durchaus eindeutig und fiir den Katholiken verbindlich geregelt. Aber
Rechtsordnung und Sittlichkeit sind trotz ihrer engen Berithrung — oder gerade weil
sie sich beide auf das menschliche Handeln beziehen — je eigene Bereiche mit jeweils
andersgearteter Zustindigkeit. Auch ein rechtlich schon geregeltes Problem wie das
der Interkommunion kann sittlich relevant werden, weil Entschuldigungsgriinde denk-
bar sind, die nach dem Grundsatz ,lex non obligat cum gravi incommodo® von der
Befolgung der Vorschrift entbinden wiirden®. Eine excusatio legis ist nach moral-
theologischem Grundsatz nur dann nicht zuldssig, wenn die vom Recht selbst angege-
benen Sachgriinde das Gesetz inhaltlich decken. Wenn das Recht nur das positiviert,
was sich nach theologischer Erkenntnis als verboten aufdringt, ist eine berechtigte Ent-
schuldigung im Gewissen nicht moglich. Deshalb mufiten die angegebenen Griinde auf
ihre theologische Beweiskraft untersucht werden, um sagen zu knnen, ob ein Katholik
in einem Einzelfall im Gewissen zur begriindeten Uberzeugung gelangen kann, dafl
er ohne Verrat an seinem Glauben etwas mitvollziehen darf, was die Kirche ihren
Gliedern generell verbietet.

Nach unserer Untersuchung glauben wir sagen zu diirfen, dafl das Glaubensbewufit-
sein der Kirche fiir einen solchen Gewissensentscheid in ausreichendem Maf objektive
Griinde bereithilt. Fin katholischer Christ knnte es also unter Umstdnden verant-
worten, seinen evangelischen Ehepartner zur Abendmahlfeier zu begleiten, ohne seine
Uberzeugung von der Eucharistie zu verleugnen, weil er weiff, dal Eucharistie hier
zwar nicht in jener dichtesten Form geschieht, an die er glaubt, aber daf es sich hier
um eine Gemeinsamkeit im Glaubenskern und um eine sakramentale Realitit handelt,
die zu bezeugen er keinen Hinderungsgrund sieht, die dariiber hinaus sogar geeignet
ist, die Einheit der Ehepartner in Glauben und Verstehen wesentlich zu férdern und
zu vertiefen.

80 Thomas v. Aquin, S. Th. Suppl. 8, 2.
81 Vgl. Eichmann-Morsdorf, Lehrbuch des Kirchenrechts I (Paderborn 81953) 114.
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Probleme der Lehrerbildung

Selbst wenn man dem Krisenjargon unserer Zeit mit Skepsis begegnet, kann man nicht
gut leugnen, dafl das Bildungswesen der Bundesrepublik tatsichlich in einer Krise
steckt. Die Symptome sind zu deutlich, als dal man sie iibersehen konnte: der numerus
clausus an den Universititen, die Studentenrevolten, der Lehrermangel. Andererseits
verdeckt das, was sich mit Hinden greifen lilt, oft die tiefer liegenden Ursachen.
Analysiert man die Krisenerscheinungen im Bildungswesen, erweisen sie sich fast alle
als eine Krise des Lehrerberufs.

Soziologische Umfragen ergeben, dafl der Lehrer in unserer Gesellschaft kein hohes
Prestige geniefit. Die Griinde dafiir lassen sich nur sehr begrenzt rational fassen, so
wenig wie fiir die Uberschitzung des Universititsprofessors. Selbst die radikale Kritik
der Studenten an der ,,Ordinarien-Universitit® hat am hohen Prestige des Professors
nicht viel dndern kénnen. Der Lehrer hingegen ist zum Priigelknaben der 6ffentlichen
Meinung geworden. Die fatale Mischung von Unterschitzung und Uberforderung,
der er allenthalben begegnet, hat ihn selbst tief verunsichert. Das Berufsbild des
Lehrers ist unscharf geworden. Die Frage nach seiner Funktion und nach seinem Stand-
ort in der Gesellschaft miindet ein in die Frage, ob die Lehrer hetite so ausgebildet
werden, dafl sie ihre Funktion sachgerecht erfiillen kénnen. Die Diskussion um die
grundsitzliche Reform unseres Bildungswesens, die sich in der Diskussion um die
Gesamtschule zuspitzt, hat die Frage nach der Lehrerbildung in ein akutes Stadium
treten lassen. Aber selbst dann, wenn man an der Grundstruktur unseres Bildungs-
systems nichts Entscheidendes dndern wollte, blicbe die Frage nach der Lehrerbildung
aktuell. Die traditionelle Lehrerbildung ist fragwiirdig geworden, und auch konser-
vative Gemiiter kdnnen sich den Konsequenzen nicht verschlieflen, die sich

aus der Entwicklung der Erzichungswissenschaft,

aus der Entdeckung der frithkindlichen Lernphase und

aus der gesellschaftskritischen Funktion von Schule
fiir die Lehrerbildung ergeben.

Dafl der Deutsche Bildungsrat sich zu dieser zentralen Frage noch nicht gedufert
hat, macht die Vielschichtigkeit des Fragenkomplexes deutlich. So heftig die Diskussion
unter Lehrern selbst, in Studienseminaren, an der Universitit, im Wissenschaftsrat,
auf Fakultitentagen, im Institut fiir Bildungsforschung, in Ausschiissen und Kommis-
sionen aller Art auch ist, ein Konsens scheint hier schwerer herstellbar zu sein als in
Fragen der Schulabschliisse oder der Schulversuche mit Gesamtschulen oder der Revi-

23 Stimmen 185, 5 321
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sion der Lehrlingsausbildung. Beim Durchdenken des ganzen Fragenkomplexes er-
weist sich die Tradition nicht nur als Reichtum, sondern auch als schwere Last. Daf} die
jlingste Lehrergeneration diese Last am licbsten abschiitteln und ginzlich auferhalb
des bisher Giiltigen lehren und erzichen méchte, macht die Sache nicht einfacher.

Die derzeitigen Ausbildungsginge

Es liegt in der Tradition begriindet, dafl die Ausbildung der Lehrer fiir Gymnasien
seit eh und je an der Universitit erfolgte. Die Volksschullehrerschaft ist dagegen einen
langen und beschwerlichen Weg im Kampf um eine angemessene Ausbildung gegangen:
von den Priparandenanstalten iiber die Lehrerbildungsanstalten zu den Piddagogi-
schen Akademien und schlieflich zu den Pidagogischen Hochschulen, deren Ausbau
zu wissenschaftlichen Hochschulen mit Promotions- und Habilitationsrecht in vollem
Gang ist. Die Ausbildung der Realschullehrer in der Bundesrepublik erfolgt teils an
Pidagogischen Hochschulen, teils an Universitdten, teils an eigenen Instituten. Ge-
werbelehrer gehen entweder iiber hohere Fachschulen oder direkt an die Technischen
Hodhschulen. Diplom-Handelslehrer studieren an den Wirtschaftswissenschaftlichen
Fakultiten der Universitit. Dauer, Anspruchsniveau und Priifungsrisiko der einzel-
nen Studienginge sind unterschiedlich; es hat sich eine gewisse Hierarchie herausge-
bildet, die rationaler Nachpriifung nicht immer standhilt, die aber in den polemischen
oder apologetischen Auseinandersetzungen um neue Konzepte der Lehrerbildung deut-
lich zutage tritt.

Die Pidagogischen Hochschulen haben ihren Schwerpunkt im erziehungswissen-
schaftlichen Bereich. Philosophie, Soziologie, Psychologie und Didaktik nehmen einen
erheblichen Teil der Studienzeit in Anspruch und lassen wenig Raum fiir eine griind-
liche Beschiftigung mit einer Fachwissenschaft. Die Umwandlung der Volksschulober-
stufe in eine weiterfiihrende Schule (Hauptschule) hat den Mangel an qualifizierten
Fachlehrern klar zutage treten lassen und damit das traditionelle Selbstverstindnis
der Pidagogischen Hochschulen erheblich in Frage gestellt.

Die Universitit dagegen beansprucht ihre Studenten fast ausschlieflich fiir fach-
wissenschaftliche Studien und fithrt viele von ihnen zu beachtlicher fachlicher Quali-
fikation, wenn auch um den Preis einer iiberlangen Studiendauer. Aber dieser Quali-
fikation als Fachlehrer entspricht oft ein elementarer Mangel an erziehungswissen-
schaftlichen Einsichten, der erst in der Schulpraxis sichtbar wird. Pidagogisches Wol-
len und wachsende Erfahrung in der Unterrichtspraxis konnen manches kompensieren,
aber wir kommen um die niichterne Feststellung nicht herum, dafl heute kein Aus-
bildungsgang, wo auch immer er erfolgt, wie auch immer er konzipiert ist, wie lange
auch immer er dauert, dem entspricht, was heute ein Lehrer wissen und kénnen muf3,
wenn er seine Funktion in der Gesellschaft mit Kompetenz und innerer Sicherheit
erfiillen will. Es wire schon viel gewonnen, wenn in allen Ausbildungsgingen Fach-
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wissenschaft und Erziehungswissenschaft in ein ausgewogenes Verhiltnis zueinander
gebracht wiirden, aber dem eigentlichen Problem kommt man mit solchen Adjustie-
rungen nicht bei.

Die Bedeutung der Erzichungswissenschaft fiir die Lehrerbildung

Theoretisch ist man sich einig, dafl der Mensch ein lernbediirftiges, aber auch lern-
fihiges Wesen ist: ,,Steht das Tier unter dem Druck der Instinkte, so steht der Mensch
unter dem Zwang des Lernenmiissens. Was Lernen ,ist’, wie das erzieherische Geschehen
verlduft, in das der Mensch vom ersten Lebenstage an bis ins hohe Alter, ob er will
oder nicht, verstrickt ist, das ihn trigt, prigt, egalisiert, festigt, hinter dessen Moglich-
keiten er zuriickfallen kann, wenn er selbst passiv bleibt, durch das er aber mogli-
cherweise auch ,iiber sich hinausragen® wird, ergibt sich in den konkreten Erziehungs-
situationen, die ein Geflecht sind von Wiinschen und Gegebenheiten, Freiheiten und
Zwangslagen, Planungen und Prozessen, Entscheidungen und No&tigungen. Man ist
versucht zu formulieren: der Mensch ist dasjenige unter den Lebewesen, das, wenn es
Mensch werden soll, gezwungen ist, sich dem Privileg des Lernenkonnens zu unter-
werfen.“1

Was und wieviel ein Mensch lernen kann, hielt man bis vor kurzem weitgehend fiir
determiniert durch Erbanlage. Schule fand ihre Moglichkeiten und Grenzen darin,
das zu entfalten, was als natiirliche Anlage vorhanden war. Ein unkritisch tradierter
Begriff von ,Begabung® hat dazu gefiihrt, dafl die Lernfihigkeit des Menschen lange
unterschiitzt, den Umwelteinfliissen zu geringe Bedeutung beigemessen, die intensive
Erforschung der Lernsituation vernachldssigt wurden, und daf} sich Lehrer allzu
selbstverstdndlich auf tradierte Bildungsinhalte und spekulativ gewonnene Bil-
dungsziele verlassen haben. Die traditionelle Scheidung von ,Bildung® und ,,Ausbil-
dung®, von ,volkstiimlicher® und ,htherer® Bildung, von ,leichten® und ,schweren®
Fichern haben eine rationale, auf empirischen Methoden beruhende Erforschung des
Lernprozesses lange erschwert. Ja, die mangelnde Kenntnis der Bedingungen von
Lernprozessen hat in der Praxis aller Schulen immer wieder zu dem Mifiverstindnis
gefiihrt, dafl frithe Auslese unvermeidlich sei, dafl man es Schiilern nicht zu leicht
machen diirfe, dafl erst am Widerstand die wahre Qualitit wachse. Die Kehrseite
dieses Mifiverstindnisses ist die hohe Zahl der Schulversager, derer, die mit dem
Scheitern in der Schule ein Leben lang nicht fertig werden, der Neurotiker schon
unter jiingeren Schulkindern, schlieflich die erschiitternde Zahl von Schiilerselbstmor-
den, die sich fast alle auf Angst vor Schulversagen zuriickfiihren lassen.

Wenn sich ebenfalls alle darin einig sind, ‘dafl heute nicht weniger, sondern mehr
gelernt werden muff, weil sonst der Mensch in der modernen Industriegesellschaft

1 Th. Wilhelm, Theorie der Schule (Stuttgart 21969) 26.
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verloren wire, wenn Bildung also definiert werden kann als ,, Ausstattung zum Ver-
halten in der Welt“2, dann wird die Frage, wie man Lernprozesse optimal organisiert,
zur zentralen Frage fiir alle Lehrer. Darin ist natiirlich auch die Frage eingeschlossen,
was jeweils gelehrt und gelernt werden soll. So nétig es ist, den Prozef des Lernens
»an sich® in den Blick zu bekommen, so wichtig ist die Erkenntnis, daf} es kein Lernen
»an sich® gibt. Wenn ich lerne, lerne ich immer etwas. Aber dieses Etwas ist verin-
derbar, es wechselt heute rascher als frither, es gibt keine Schulficher und keine Bil-
dungsinhalte mehr, die eo ipso Bildung garantieren. Zieht man daraus Konsequenzen
fiir die Lehrerbildung, so ergibt sich, daf8 alle Lehrer mindestens eine Fachwissenschaft
studieren miissen, die ihnen in der Schule Sachkompetenz verleiht. Mit der gleichen
Dringlichkeit aber ergibt sich die Forderung, daf sie im Studium erfahren, auf wel-
chen Bedingungen die optimale Vermittlung dessen, was sie zu lehren haben, aufruht.
Zur Erhellung dieser Bedingungen bedarf es soziologischer, psychologischer, tiefen-
psychologischer, lerntheoretischer und bildungstheoretischer Einsichten, die ihrerseits
noch einmal wieder umfafit sein miissen von einer Anthropologie, die es verbietet,
zu schnell in das ,Mysterium Mensch® zu fliichten, wenn es noch darum geht, das
Machbare zu machen, die es aber auch verbietet, die Empirie zum ,eifersiichtigen
Nicht-Gott* (Bloch) zu erheben und Pidagogik mit Korrelationstatistik zu ver-
wechseln.

Welche Ausbildung leistet das heute? Keine. Die Pidagogischen Hochschulen wiren
von ihrem Selbstverstindnis her theoretisch dazu in der Lage, aber ihr derzeitiger
Stand reicht nicht hin, diesen hohen Anspruch zu erfiillen. Der ungeheueren quanti-
tativen Ausweitung in den letzten Jahren miifite dringend eine Periode der Konso-
lidierung folgen, damit die qualitativen Anforderungen, die zunichst einmal an den
Lehrkorper zu stellen sind, in der Breite erfiillt werden kénnen. Die Tatsache, daf}
die Pidagogischen Hochschulen immer noch im Schatten der Universititen stehen,
1488¢ sie alle Unzulidnglichkeiten der Universitit nachahmen, statt dafl sie selbstbewufit
eine Lehrerbildung auf hohem wissenschaftlichen Niveau entwidkeln: Wir haben auch
an dén Pidagogischen Hochschulen die Zersplitterung in Fachdisziplinen, die Hier-
archie der Ficher, den Kampf der Professoren um die angemessene Beriicksichtigung
ihres Fachs im Studienplan, das zerstiidkelte Lehrangebot, das den Studenten verwirrt
und ihn in 6 Semestern nur in seltenen Fillen bis zu jenem anthropologischen Grund-
verstindnis vordringen liflt, aus dem heraus er dann die Bedingungen fiir sein
Lehren an der Schule entwickeln kann?®. Ja, manches ist schlimmer als an der Univer-
sitit: Scheinwissenschaftlichkeit kann sich ungehinderter ausbreiten, die Diskrepanz
zwischen hochtrabenden Titeln und den oft diirftigen Inhalten der Examensarbeiten
ist evident. Aber der pauschale (und schon darum falsche!) Vorwurf, die Lehrer-

2 S. B. Robinsohn, Bildungsreform des Curriculum (Neuwied 21969) 13.
3 H. Giesecke, Kritik des verwalteten Lernens — iiber einige didaktische Probleme der ,wissenschaft-
lichen Lehrerbildung®, in: Neue Sammlung (Géttingen) 4/1969.
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bildung an der Pidagogischen Hochschule sei per definitionem unwissenschaftlich,
biirdet diesen Hochschulen die Beweislast auf und zwingt sie zum Erweis ihrer , Wis-
senschaftlichkeit* oft mit falschen Mitteln und an der falschen Stelle zum Schaden
der Studenten.

Die Ausbildung an der Universitit hingegen leidet an der mangelnden Bereitschaft
vieler Professoren, Lehrer auszubilden. Die Ideologie von der ,zwedkfreien Wissen-
schaft“ hat hier besonders nachhaltig gewirkt. Solange die Studentenzahlen klein
waren und Vorlesungen und Ubungen mit iiberschaubaren Teilnehmerzahlen abge-
halten wurden, konnten zwar auch kiinftige Lehrer in zumutbarer Zeit etwas Ver-
niinftiges lernen; aber wer das Elend der Studenten in den sog. ,Massenfichern®
heute kennt, kann nicht wiinschen, dafl diese Form der Lehrerbildung ohne durch-
greifende Anderung bleibt. Beim derzeitigen Vorlesungs- und Ubungsbetrieb kénnen
vom Durchschnitt der Studenten auch bei einem 12-14semestrigen Studium weder
die notigen fachlichen Qualifikationen erworben werden, noch die ebenso notwen-
digen erziehungswissenschaftlichen FEinsichten, ohne die man heute auch auf dem
Gymnasium nicht mehr lehren kann.

Was hier von den Pidagogischen Hochschulen und den Universititen gesagt wurde,
gilt mutatis mutandis auch von allen anderen Institutionen, die heute Lehrer aus-
bilden. Die Griinde fiir die Unzulinglichkeiten sind aber nur zum Teil institutionell
bedingt; sie reichen bis in jene Tiefen, die Adorno in seinem Aufsatz , Tabus iiber den
Lehrerberuf“ ¢ ausgeleuchtet hat. Daher sind auch alle Vorschlige fiir institutionelle
Veridnderungen bisher unbefriedigend. Sie verschleiern die eigentliche Misere eher,
als daf sie sie aufdecken.

Die Bedeutung der friihkindlichen Phase fiir schulisches Lernen

Dem traditionellen Begabungsbegriff entspricht eine traditionelle Einschitzung von
Erziehung in der Familie und Unterricht in der Schule, von Spiel und Ernst des
Lebens. Heute erweist sich die Rede von der ,unbeschwerten Kindheit®, von ,,Gebor-
genheit in der Familie®, von ,unbekiimmertem Spiel® verbunden mit deutlichen
Antiaffekten gegen Schule als staatliche Institution als Ideologie. Soziologen und Psy-
chologen haben uns zum Bewufitsein gebracht, daf die Kindheit so unbeschwert nicht
ist, daf nur noch sehr wenige Familien Geborgenheir fiir das Kind bedeuten, ja, dafl
die ungeplanten Lernprozesse, die in der frithen Kindheit unweigerlich geschehen,
das spitere Schulschicksal in einem hohen Maf entscheiden. Die Weimarer Republilk
hat durch ihre Gesetze die gymnasialen Vorschulen aufgehoben und alle Kinder zum
Besuch einer gemeinsamen vierjihrigen Grundschule verpflichtet. Sie glaubte damit
der Forderung nach sozialer Gerechtigkeit und Chancengleichheit im Bildungswesen

4 Th., W. Adorno, Tabus iiber den Lehrerberuf, in: Neue Sammlung (Gottingen) 5/1965.
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Geniige getan zu haben. Soziologische Untersuchungen aber haben erbracht, daf bis
vor wenigen Jahren der Zugang zu weiterfilhrenden Schulen schichtspezifisch war,
und wenn es dafiir auch mehrere Ursachen gibt, so liegt eine mit Sicherheit in den
frithkindlichen Prigungen, die vor jeder Schulerziehung geschehen.

Vor mehr als 10 Jahren hat nun Basil Bernstein seine aufsehenerregende Studie
»Die soziokulturellen Determinanten des Lernens®5 veroffentlicht. Hier hat er nach-
gewiesen, dafl Sprachverhalten schichtspezifisch ist und als solches nicht nur die sprach-
liche Ausdrucksfihigkeit des Kindes, sondern seine Lernfihigkeit {iberhaupt beein-
fluflt. Die Flut von Paralleluntersuchungen in den letzten Jahren haben seine Ergeb-
nisse ausdifferenziert, zum Teil aber auch dogmatisiert. Diese Engfithrung hat zu
manchen falschen Schlufifolgerungen im theoretischen Bereich und zu mancher Ver-
wirrung in der Praxis gefithrt. Heute aber sind einige Ergebnisse so gut abgesichert 8,
dafl die Schule Konsequenzen ziehen muff. Die Diskussion um die Vorverlegung des
Einschulungsalters, um vorschulische Erziechung, um eine verinderte Ausbildung fiir
Kindergdrtnerinnen, ja um Einwirkungsmoglichkeiten auf die Familien selbst zeigt
die Richtung an: Die Betreuung der ersten Lebensjahre kann eigentlich nicht mehr
den Eltern allein iiberlassen werden, wenn nicht Entscheidendes versaumt werden
soll?.

Die Frage, wer hier eingreifen kann und darf und mit welcher Kompetenz, wirft
fiir die Lehrerbildung ein vollig neues Problem auf. Wenn es sicher ist, daf} das, was
das Kind in den ersten Lebensjahren lernt, tiber seine Lernfihigkeit spiter entscheidet,
wenn weiter sicher ist, dafl nur ein sehr kleiner Teil der Kinder in den Familien
optimale Bedingungen fiir den frilhkindlichen Lernprozef findet, dann muf} die Aus-
bildung von Lehrern, die Familienerziehung durch vorschulische Erzichung zu erginzen
und zu kompensieren, dem hohen Anspruch dieser Aufgabe entsprechend erfolgen. Ein
,Herz fiir Kinder“ allein geniigt nicht, so unentbehrlich es sicher dabei ist. Wer in
das ungeplante Lernen der frithen Kindheit planend eingreifen will, mufl sehr viel
wissen und konnen, wenn er nicht mehr Schaden als Nutzen stiften soll. Und weil
die manipulatorischen Momente® im Erzichungsgeschehen einen um so grofleren Raum
einnehmen, je jiinger das Kind ist, diirften eigentlich nur sehr griindlich ausgebildete,
verantwortungsbewufite und der Selbstkontrolle in einem hohen Mafl fihige Men-
schen mit dieser Aufgabe betraut werden.

Die Anspriiche, die an die intellektuellen und menschlichen Qualititen gestellt wer-
den, erfordern also fast eine Umkehrung der bisher giiltigen Mafistibe bei der Aus-
bildung von Lehrern: Galt es in einer vorwissenschaftlichen Pidagogik als ausgemacht,

5 B. Bernstein, Die sozio-kulturellen Determinanten des Lernens, in: Kélner Zeitschrift fiir Soziologie
und Sozialpsychologie, Sonderheft 4 (K&ln 1959).

6 U. Oevermann, Schichtspezifische Formen des Sprachverhaltens und thr Einflufl auf kognitive Pro-
zesse, in: Begabung und Lernen (Stuttgart 1969) 297-355.

7 K. Mollenhauer, Sozialisation und Schulerfolg, in: Begabung und Lernen (Stuttgart 1969) 269-296.

& A. Portmann, Manipulation des Menschen als Schidcsal und Bedrohung (Ziirich 1969).
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dafl Unterricht und Erziehung um so anspruchsvoller seien, je dlter und je begabter
die Schiiler sind, so wissen wir heute theoretisch, dafl die Ausbildung derer, die in
Vorschulen und Grundschulen titig sein sollen, mindestens so griindlich, so umfassend
und so ,wissenschaftlich® sein miifite wie die Ausbildung derer, die mit Primanern
Texte interpretieren oder Molekularbiologie treiben. Aber schon kollektive Denk-
prozesse brauchen ihre Zeit, kollektive Bewufitseinsinderungen erst recht. Eine Ge-
sellschaft, die ihre Prestigeskala am Universititsprofessor orientiert und die dem
sachgerechten Umgang mit kleinen Kindern wenig Bedeutung beimifit, wird auch
ihre Lehrer nicht leicht zum n&tigen Umdenken bringen. Die Angst der Vollsschul-
lehrerschaft vor einer Abspaltung des Grundschullehrers, die Flucht vieler Absol-
venten der Pidagogischen Hochschulen aus der Grundschule in die Hauptschule (eine
Umfrage in Baden-Wiirttemberg hat ergeben, dafl 839/ der Absolventen eine Tatig-
keit in der Hauptschule anstreben und nur 17 % eine Thtigkeit in der Grundschule)
laflt die Sorge aufkommen, woher die Lehrer kommen sollen, die eine so wichtige
Aufgabe, wie sie die vorschulische Erziehung ist, auf sich nehmen. Damit ist die Frage
nach ihrer Ausbildung erst gestellt, noch nicht beantwortet.

Die gesellschaftskritische Funktion der Schule

Wer das Aufbegehren der Studenten und Schiiler nicht nur beklagt, sondern sich
die Mithe macht, die Griinde zu analysieren, der findet hinter allen terroristischen
Ausschreitungen, hinter aller Absage an Ordnung und Autoritit, hinter allen Uber-
treibungen und Verkehrungen einen gesellschaftskritischen Ansatz, der sich mit dem
Ruf nach Wiederherstellung der Disziplin nicht erledigen lifit. Dafl dieser richtige
Ansatz nicht konsequent verfolgt, nicht durch selbstkritische Reflexion gefiltert wird
und nicht zu konstruktiven Taten gelangt, sondern vorerst in der Destruktion ver-
harrt, wirft eine bedringende Frage auf die Schule und ihre Lehrer zuriick. Die Schule
als Einrichtung des Staates und der Lehrer als Beamter des Staates haben offenbar
einen Unterricht und einen Erziehungsstil begiinstigt, der darauf angelegt war, die
Bediirfnisse der Gesellschaft zu erfiillen, nicht aber, sie zu kritisieren und zu korri-
gieren.

In den Bildungsplinen aller Schulen ist zwar viel von der Heranbildung zum
geistig selbstindigen, verantwortlich handelnden und miindigen Staatsbiirger die
Rede, aber der Lehrer hat wenig Méglichkeiten, dies tatsichlich zu tun. Lehrpline,
deren Zustandekommen in der Regel dunkel bleibt, die unkritische Ubernahme eines
traditionellen Ficherkanons, Stundentafel und Stundenpline, ein Geflecht von un-
durchschauten Abhingigkeiten tragen ausgesprochen repressive Ziige in das Schulleben
und lassen wenig Spielraum fiir Selbstbestimmung und Mitbestimmung bei Lehrern
und Schiilern. Die hohe Bewertung von Disziplin (was immer man darunter versteht),
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der unbezweifelbare Autorititsanspruch des jeweils Ubergeordneten, die Uberschit-
zung des fraglosen Gehorsams als sittlicher Wert, der Zwang zur Anpassung des
Schiilers an das jeweils Geforderte haben die Lehrerrolle bis zur Unglaubwiirdigkeit
belastet, und intelligente Schiiler brechen heute einfach aus. Daf ihr Schrei nach Frei-
heit und Selbstbestimmung vielfach in Terror umschligt, daf sie nicht mehr reform-
willig, sondern revolutionsgierig sind, klagt auch die Lehrer an, die am Anfang viel-
fach falsch reagiert haben, weil ihre Ausbildung ihnen die Ausbildung eines eigenen
kritischen Bewufltseins und die Anwendung humaner Methoden bei der Ausbildung
eines kritischen Bewufitseins bei Schiilern und Studenten vorenthalten hat.

So ergibe sich als drittes Desiderat an eine kiinflige Lehrerausbildung die Einbe-
ziehung gesellschaftswissenschaftlicher Studien. Und wenn auch richtige Einsicht nicht
eo ipso richtiges Handeln erzeugt, so ist Nichtwissen ganz sicher keine Garantie fiir
richtiges Verhalten. Wenn die Theologie sich heute auf ihre gesellschaftskritische Funk-
tion besinnt, so sollte die Pidagogik sich erst recht aufgerufen fithlen, den Lehrer aus
der Rolle des bloflen Erfiillungsgehilfen bei unkritischen Anpassungsprozessen der
Schiiler zu befreien. Die Selbstverstindlichkeit, mit der die Schule auch in unserer
Demokratie zu denjenigen Leistungen gendtigt wird, die das gegenwirtige System
stabilisieren, das negative Vorzeichen, das Kritik a priori bekommt, haben die Fihig-
keit zu verantwortungsbewufiter Kritik und kritischer Verantwortungsbereitschaft
bei Lehrern nicht eben geférdert. Daf} Schule der Ort sein kénnte, wo die Anspriiche
der Gesellschaft nicht nur erfiillt, sondern auch korrigiert werden, wo Kritik und
Wille zur Verdnderung iiber Denkprozesse initiiert werden, wo der Schiiler mit Kon-
flikten leben und sie austragen lernt, wo vom Schiiler nicht nur Leistungen gefordert
werden, sondern wo ihm auch Raum gegeben wird zur Selbstentfaltung und Selbst-
bestimmung — eine solche Definition von Schule ist unpopulir; sie muf} deswegen
nicht falsch sein. H.-J. Heydorn ® hat es formuliert:

»Der Lehrer ist der Verteidiger des Menschentums der Unmiindigen gegeniiber der Gesell-
schaft, und zwar vor allem iiber die Weise, in der er seinen Beruf ausiibt, iiber das niichterne,
rational aufschliefbare Verfahren vielmehr als iiber die dramatische Form der Entiuflerung
gegeniiber drohendem, menschenfeindlichem Zugriff, wie sie nur der moralischen Ausnahme
gelingt. Entscheidender, weil erreichbarer ist, dafl iiber den Bildungsprozefl menschliche Ver-
wirklichung, somit Zukunft offengehalten und nicht eben verschiittet wird; die Anspriiche
somit auf reine Erhaltung, politische Dienste, Produktionsférderung, darwinistische Sicherung
im Kampf aller gegen alle ihre Modifikation erfahren. So sehr nun Menschlichkeit jeweils
auch in eine vorgegebene Gesellschaft eingeht, in die von ihr angebotenen Rollen, bleibt
neben dem Alkzidentellen doch die Substanz, der Mensch, der sich in seine einzelnen Aspelte
nicht auflost, sondern mit ihnen, sie immer wieder hinter sich lassend, seiner habhaft werden
will. Auf menschlichem Hintergrund mufl Menschlichkeit eine jeweils neue und konkrete
Bewufitseinswerdung erfahren. Was immer auch Schule und Lehrer ansonsten sind, als Reflex
der Miichte, so mufl hier erkennbar werden, was durch den Reflex nicht gededst ist, die eigene
Position; an ihr sind der Funktionalisierung, der Verstiimmelung Grenzen gesetzt.®

? H.-]J. Heydorn, Zum Bildungsproblem in der gegenwirtigen Diskussion, in: Kritische Beitrige zur
Bildungstheorie (Frankfurt 1968).
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Die Schwierigkeiten der Verinderung

Welche Konsequenzen ergeben sich aus dem Gesagten fiir eine kiinftige Lehrer-
bildung? In erster Linie nicht diejenigen, von denen heute alle reden, die an die
Allmacht der Institutionen glauben. Weder eine Pidagogische Fakultit, noch ein
gemeinsames piddagogisches Grundstudium aller Lehrer, noch die Verlegung der ge-
samten Lehrerausbildung an die Pidagogischen Hochschulen oder an die Universi-
titen, noch die Auflésung der Studienseminare oder ihre Einfithrung fiir alle Lehrer
l6sen das Problem. Auch das emphatische Bekenntnis: ,,Alle Lehrer sind Lehrer® und
die daraus resultierende Forderung nach gleicher Bezahlung fiir alle ist kein konstruk-
tiver Beitrag. Wir werden um eine Neuordnung der Ausbildungsginge nicht herum-
kommen, und dabei wird sich gewiff auch manche institutionelle Verinderung als
hilfreich erweisen, Aber fiir sich genommen 18st keine einzige organisatorische Ande-
rung das Problem.

Wie schwierig die Dinge liegen, wird einem klar, wenn man die Stellungnahme
der einzelnen Lehrergruppen zu geplanten Verinderungen analysiert. Das gebrochene
Verhdltnis zum eigenen Beruf als Folge der gesellschaftlichen Unterbewertung er-
schwert gelassene Selbstkritik und sachgerechte Neuorientierung. Die Hypostasierung
der Universitdt, ihrer Professoren und ein fast mythologischer Wissenschaftsbegriff
blockieren eine unvoreingenommene Sicht der Dinge. Daf} richtiger Unterricht um so
schwieriger ist, je jinger und je ,unbegabter® Schiiler sind, und dafl Dauer, Umfang
und Anspruchsniveau der Studienginge dieser Einsicht Rechnung tragen miifiten, das
einzusehen und zuzugeben, fillt gerade Lehrern schwer. Es fillc auch Parlamenten
und Finanzministern schwer. Die einmiitige Demonstration von Professoren und
Studenten der Pddagogischen Hochschule Gieflen im Dezember 1968 fiir eine ver-
lingerte und verbesserte Ausbildung ist dem Rotstift des hessischen Finanzministers
zum Opfer gefallen. Ein ausreichend langes und griindliches Studium wird zur Zeit
nur denjenigen abverlangt und gewihrt, die auch ,oben® unterrichten. Die Tatsache,
dafl in der Regel das Abitur die Eingangsvoraussetzung fiir alle Lehrerstudien ist,
tduscht eine Gleichheit der Ausgangslage vor, die in Wirklichkeit nicht gegeben ist.
Wer heute sein Abitur macht und Lehrer werden will, mufl noch eine Entscheidung
fallen iiber ein langes oder ein kurzes, {iber ein risikoreiches oder nahezu risikoloses
Studium. Es liegt auf der Hand, dafl solche Daten die Entscheidung stirker beein-
flussen als die tatsdchliche Eignung und Neigung fiir eine bestimmte Spezialaufgabe
in dem Gesamtkomplex Unterricht und Erzichung. Und alle geforderte ,Durch-
lassigkeit® zwischen den Lehrerlaufbahnen bleibt so lange Gerede, wie die von der
derzeitigen Ausbildung gesetzten Grenzen nur in Ausnahmefillen oder nach miih-
samen und kostspieligen Zusatzstudien iiberschritten werden kénnen.

Wir haben oben festgestellt, daf der Lehrberuf insgesamt kein hohes Prestige ge-
niefit; es wire aber unrealistisch, nicht zu sehen, dafl zwischen den heute existierenden
Lehrergruppen noch einmal wieder Prestigeunterschiede bestehen. Auch diese Tat-

329



Elisabeth von der Lieth

sache spielt eine Rolle bei der Entscheidung fiir einen Lehrerberuf. Abiturientinnen
entscheiden in der Regel unabhingiger vom Prestige als Abiturienten, aber da fiir
sie der Lehrerberuf oft nur eine Durchgangsphase bis zur Heirat und Mutterschaft
bedeutet, die Fluktuation hier also besonders grof ist, geht von der sachgerechteren
und. unvoreingenommeneren Berufswahl der Lehrerstudentinnen (noch) keine pri-
gende Kraft aus, die die Einstellung zum Lehrerberuf in seinen verschiedenen Spiel-
arten bei den Lehrern selbst so verdindern konnte, daf die irrationale Zuordnung von
»oben® und ,unten®, von ,anspruchsvoll* und ,anspruchslos®, von ,leicht® und
wschwer® ihre prijudizierende Kraft schon verloren hitte. Ansitze dazu sind in der
jungsten Lehrergeneration durchaus sichtbar; eine positive Entwidilung fiir eine un-
voreingenommene Einschitzung des Lehrberufs scheint sich anzubahnen. Sie muf}
einer institutionellen Verinderung zumindest parallel, eigentlich vorausgehen, wenn
nicht nur die Tiirschilder geindert werden sollen.

Eine weitere Erschwernis fiir eine sachgerechte Neuordnung der Lehrerbildung ist
der falsche Wissenschaftsbegriff, zu dessen Richtigstellung die ,wissenschaftlichen®
Hochschulen selbst wenig beitragen. Die Lokalisierung der Wissenschaft allein da, wo
»geforscht® wird, das Festhalten an der ,Einheit von Forschung und Lehre® auch
da noch, wo dieses Festhalten sowohl die Forschung als auch die Lehre blodkiert,
haben bis heute eine an rationalen Kategorien und an Sachgesetzen orientierte Aus-
bildung der Lehrer verhindert. Diese Hintergriinde treten offen zutage, wenn man
die Stellungnahme des Wissenschaftsrats zur Lehrerbildung liest. Der Hochmut der
etablierten Wissenschaften, ihre Vorbehalte allem gegeniiber, was nicht mit dem
Siegel einer langen Tradition versehen ist, einerseits, die Gefahr der Ideologieanfil-
ligkeit und Pseudowissenschaftlichkeit dieser ,jungen® und noch nicht etablierten
Wissenschaften andererseits erschweren sachgerechte Kooperation zwischen Fachwis-
senschaft und Erziehungswissenschaft und Integration der Einzelwissenschaften Sozio-
logie, Psychologie und Sozialpsychologie in eine Erziehungswissenschaft. Der Student,
der schon in seinen beiden Fachwissenschaften vor ein uniibersehbares Angebot spezia-
lisierter Teilgebiete gerdt, kann in einer zersplitterten Erzichungswissenschaft, wie sie
ihm heute noch vielfach begegnet, den tragenden Grund fiir sein Studium erst recht
nicht erkennen.

Die vielbeschworene Einheit von Forschung und Lehre erweist sich bei genauerem
Hinsehen eben nicht als ein Streben nach Gleichgewicht zwischen beiden Groflen,
sondern als eindeutige Uberbewertung der Forschung. Lehre wird erst zumutbar, wenn
wenigstens der Schein der Forschung aufrechterhalten werden kann, mag das For-
schungsergebnis noch so banal oder irrelevant sein. Dahinter aber wird die verhing-
nisvolle Distanz sichtbar zwischen Wissenschaft und Leben, zwischen Theorie und
Praxis, zwischen Bildung und Ausbildung. Daher die Weigerung (und die Unfihig-
keit!) mancher Universititsprofessoren, wirklich zu lehren und Lehrer auszubilden;
daher die Geringschitzung derer, die Lehrer werden wollen, gegeniiber denen, die
»in die Wissenschaft® wollen, daher die Eile, mit der immer wieder tiichtige Professo-
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ren der Padagogischen Hochschulen in die Universitit streben, sobald sich ihnen eine
Gelegenheit bietet, statt daf sie an den Pidagogischen Hochschulen bleiben und dort
dafiir sorgen, dafl die Ausbildung der Lehrer wissenschaftlichen Anspriichen in ganzer
Breite geniigt; daher die Sehnsucht mancher Studienrdte nach dem Hochschuldienst;
daher die Vorbehalte der Volksschullehrerschaft gegeniiber einer eigenen Ausbildung
fiir Grund- und Vorschullehrer. Der Wissenschaft (oder was man dafiir hilt!) zu
dienen, scheint verlockender als der Dienst am Menschen; die Hinwendung zum
Schwachen, zum Kind, zum jungen Menschen gilt weniger als der Umgang mit Er-
wachsenen. So schliefft sich der Kreis im Sinn einer self-fulfilling prophecy: Das ein-
dimensionale Aufstiegs- und Prestigedenken und ein falscher Wissenschaftsbegriff er-
schweren eine Lehrerbildung, in der die von der Sache her notwendigen Differen-
zierungen und Spezialisierungen ohne Unterschied im Anspruchsniveau vorgenommen
werden konnten. Das qualifizierte Lehrpersonal steht noch nicht in geniigender Zahl
und auf allen Ebenen zur Verfiigung. Dafl Lehre, die nicht aus eigener Forschung
hervorgegangen, aber an Forschung orientiert ist, durchaus wissenschaftlich sein kann
und ihre eigene Dignitit hat, dieser Gedanke ist noch nicht Allgemeingut. Aber genau
hier lige ein entscheidender Ansatz fiir eine reformierte Lehrerbildung.

Daf} engherzige Verwaltungsvorschriften und tiberholte Priifungsordnungen, fiska-
lische Bedenken und veraltete Institutsstrukturen einen mutigen Ausbruch aus dem
Teufelskreis erschweren, entmutigt viele, die das Problem sehen und engagiert nach
unkonventionellen Losungen suchen. Das hervorragende Seminar fiir Didaktik der
Mathematik an der Universitdt Miinster, dem Hunderte von Mathematiklehrern eine
hochqualifizierte Ausbildung verdanken, geht mit der Emeritierung seines Begriinders
ein. Fachdidaktische Lehrstithle bleiben unbesetzt, die unzureichende Etatisierung der
Studienseminare belastet die Ausbilder mit sachfremden Titigkeiten und zieht sie
von ihren eigentlichen Aufgaben ab. Die Beispiele lieflen sich vermehren.

Der Sachzwang der vorhandenen Institutionen ist nicht schnell und nicht leicht zu
verdndern. Aber fiir Systemzwinge sollten wir hellhérig werden. Wir werden zwar
noch lange mit unzulinglichen Ausbildungsbedingungen fiir Lehrer zu kdmpfen
haben, mit der Miflachtung des Lehrers durch die Gesellschaft, mit den ambivalenten
Auswirkungen des Beamtenstatus, aber zu grundsitzlichem Pessimismus ist kein
Anlafl. Es mehren sich die Zeichen fiir eine Bewuf3tseinsinderung in der Gesellschaft
und bei den Lehrern selbst. Das Verstindnis fiir die Last, die Lehrer heute zu tragen
haben, wichst, die Bereitschaft, ihnen in der Ausbildung und Weiterbildung die noti-
gen und moglichen Hilfen zu geben, auch. Die jiingste Lehrergeneration treibt diesen
Prozef kriftig voran. Und wenn sie zuweilen auch iiber das Ziel hinausschiefit und
Gesellschaftskritik fast als einzige Aufgabe der Schule ansicht, so ist ihr leidenschaft-
liches Engagement doch voll Verheiflung. Es bleibt abzuwarten, ob dieses Engagement
im Protest und in einer falschen Solidarisierung mit rebellierenden Schiilern sich er-
schopft, oder ob Klirung durch selbstkritische Reflexion gelingt. Das wird nicht zuletzt
von denen abhingen, die heute Lehrer ausbilden.
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Das polnische Bild von den Deutschen

Das polnische Bild von den Deutschen fiir den deutschen Leser zu beschreiben, ist
keine leichte Aufgabe. Und da in Polen bislang noch keine umfassende Meinungs-
forschung zu diesem Thema durchgefithre wurde, kann ich die hierzu erwiinschten
Umfrageergebnisse leider nicht vorlegen. Man sagt zwar, ein Publizist besifie einen
siebten soziologischen Sinn, um auch ohne Umfragen die landliufige Meinung relativ
genau darstellen zu kdnnen. Nun denn: aus dem Kaffee-Satz kann man vielleicht tat-
sachlich das Wesentliche schon erkennen, es sind aber immerhin nur die groflen Um-
risse des Bildes und nicht eine ausreichende Analyse seines Inhalts.

Das polnische Bild von den Deutschen ist, wie man das in der Bundesrepublik ver-
mutlich auch ohne Kaffeesatz weiff, nicht gerade erfreulich. Kurz gesagt: es ist ein Bild,
das ein tiefes Mifitrauen symbolisiert. Und es ist gar nicht leicht oder angenehm,
iiberhaupt dariiber sprechen zu miissen. Ich meine aber, daf} es uns heute nicht darum
gehen sollte, unsere Schwierigkeiten zu vertuschen, sondern dafl wir {iberlegen sollten,
wie man sie in praxi bewiltigen konnte. Das, was aber verindert oder abgebaut wer-
den soll, mufl zunichst klar und ohne jede Verschonerung gesechen werden. Meine
Aufgabe ist auch noch aus einem anderen Grund schwierig: das Bild, von dem hier
die Rede sein soll, sowie alles andere, das zu ihm gehort, sind alles Dinge, die aufier-
ordentlich stark mit Emotionen belastet sind und deshalb kaum eine Distanz erlauben.
Mir aber geht es gerade darum, alle emotionellen Reaktionen nach Moglichkeit aus-
zuschalten und die existierende psychologische Wirklichkeit méglichst kiihl und neutral
zu betrachten, einfach als einen Sachbestand, dessen Ursachen wir nie mehr aus der
Welt schaffen konnen, von dem aber unsere Zukunft dergestalt abhiingt, inwieweit
es uns heutzutage gelingen wird, diesen Tatbestand bewufit zu verindern. Indem
ich diese Objektivitit fordere, weifl ich doch zugleich um die Unerreichbarkeit dieses
Unterfangens. Wie sehr ich auch um Distanz bemiiht bin, gehore ich doch einem Volk
an, dessen Empfindungen ich alle in mir trage. Ich sehe mich daher gezwungen, gleich
eingangs zu betonen, wie heikel dieses Thema fiir mich ist, und wie sehr ich darauf
bedacht sein muf}, daf} meine deutschen Gesprichspartner mein Anliegen verstehen.

Im ersten Teil meines Themas mochte ich, um allen Miflverstindnissen vorzu-
beugen, darlegen, was ich unter dem Begriff ,Bild® verstehe und vor allem, was ich
nicht darunter verstanden haben mdchte.

Im zweiten Teil dieser Uberlegungen sollen dann einige konkrete Aspekte des pol-
nischen Bildes von den Deutschen geschildert und ihre Ursachen aufgezeigt werden,
die z. T. in dem Gesamtbild unserer Geschichte, vornehmlich aber in den Erfahrungen
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des letzten Kriegs griinden, und die leider in der Nachkriegszeit nicht aufgehort, son-
dern weitergewirkt haben.

Im abschliefenden dritten Teil werde ich versuchen, Vorschlige zur Verinderung
des nun einmal so und nicht anders gewordenen Bildes zu machen. Doch werde ich
hierzu nur allgemeine Richtlinien und einige einfache Beispiele nennen kénnen, da
es iiber den Rahmen des Themas hinausreichen wiirde, wollte ich konkrete Mafinah-
men zur Modifizierung des Bildes von den Deutschen in den Nachbarlindern vor-
schlagen, bzw. Einzelheiten diskutieren. Da aber dies schon lingst zu den selbstgestell-
ten Aufgaben vieler Kreise in der BRD gehort, darf ich wohl meinen Artikel als
wenigstens einen kleinen Beitrag zur schon begonnenen Arbeit unserer deutschen
Freunde betrachten.

Zum Begriff ,Bild®

Unter dem Begriff ,Bild“ soll hier in etwa das verstanden werden, was die Sozio-
logen einen Stereotyp und die Politiker ein politisches ,Image® nennen. Es handelt
sich also um ein Biindel von Vorstellungen iiber spezifische Verhaltensmerkmale oder
Eigenschaften von bestimmten Menschen oder Menschengruppen. Solche Vorstellungen
sind durch gewisse Besonderheiten gekennzeichnet, die richtig zu verstehen von enor-
mer Wichtigkeit ist.

Erstens: Vorstellungen dieser Art sind sehr tief im Bewufitsein verwurzelt. Es sind
also nicht Meinungen, die, wie etwa wissenschaftliche Thesen, auf der Reflexionsebene
liegen und demnach effektiv abgebaut werden konnten in sachbezogenen Debatten
oder Diskussionen.

Zweitens: Da ein Bild als solches auf der — sagen wir es — vorreflektierten Ebene
der menschlichen Person verhaftet ist, wird es daher auch als ein typisches Vorurteil
wirken. Ein Mensch, der unter dem Einfluf} eines starken Stereotyps steht, wird alles,
was die zu seinem Bild gehdrenden Vorstellungen in Frage stellt, von vornherein
als unglaubwiirdig oder sogar als Liige betrachten. Diesen Vorgang kénnen wir auf
vielen Gebieten des Lebens beobachten, in neuester Zeit besonders deutlich auf dem
Gebiet der Religionspsychologie. Daraus ergibt sich aber, dafl die Versuche, ein Bild
durch rein abstrakte Debatten abbauen zu wollen, sehr oft nur zur weiteren Uber-
spitzung der innerhalb dieses Bildes verquickten Behauptungen fithren. Bei der Her-
vorhebung der Eigenschaften solch eines Bildes darf es sich jedoch nicht darum handeln,
jede objektive Diskussion grundsitzlich ausschliefen zu wollen. Im Gegenteil: hier
geht es ja gerade darum, sie zu ermdglichen. Das scheint aber erst dann méglich zu
sein, wenn das Bild selbst schon teilweise seiner Kraft beraubt ist. Anders ausgedriidkt:
man mufl immer ein gewisses Vorbereitungsstadium voraussetzen kdnnen, innerhalb
dessen das verlorengegangene Vertrauen zueinander wiedergewonnen werden kann.
Erst dann konnen Bemiihungen erfolgreich sein, die eventuellen Informationsliicken
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zu schlieflen. Hierbei handelt es sich iibrigens um einen bekannten Routinevorgang
sowohl der Psychologen als auch — ganz spontan — aller Menschen, die im Besitz der
sog. Kontaktfihigkeit sind.

Drittens: Obwohl ein Bild oft wie ein Vorurtell wirkt, ist es doch nie ohne jede
Grundlage entstanden. Ein Bild wird immer aus wahren Erfahrungen geboren, es
entsteht nie aus nichts. Nur die spitere, erst nach der gemachten Erfahrung statt-
findende Stereotypisierung besteht aus einer Selektion. Bei diesem Vorgang wird nur
ein Teil dieser einmal erlebten Wirklichkeit, also die Elemente, die fiir das bestimmte
Volk oder die bestimmte Person lebenswichtig waren, in das Bild eingefiigt; andere
dagegen werden weggelassen oder vergessen. Darin enthalten ist eine gewisse Para-
doxie: einerseits ist es immer wahr und gerecht in dem Sinn, als thm wahre und existen-
tiell sehr wichtige Erfahrungen zugrunde liegen; andererseits ist es aber auch zugleich
unwahr und ungerecht, da eine Selektion stattgefunden hat, und wir es daher schliefl-
lich immer mit einer Verallgemeinerung und Ubertreibung zu tun haben werden. Man
mag es bedauern, dafl manche unserer Taten zwangsldufig zur Stereotypisierung
fithren und dadurch menschliche Bezichungen noch Jahrzehnte oder sogar Jahrhun-
derte lang nach dem Tod der Titer verunméglichen. Doch gehdrt es zur condition
humaine, zum menschlichen Schicksal, welches uns ja gemeinsam ist, dafl unsere Ver-
antwortlichkeit immer weiter reicht, als wir es normalerweise erahnen. Diese er-
schiitternde Weite ist vielleicht nirgends so zutreffend symbolisiert wie in dem Mythos
der Erbsiinde.

Bei diesen ganzen Uberlegungen kann man natiirlich das Gefiihl haben, es handle
sich um abstrakte oder banale Dinge. Ich meine jedoch, daf8 es wichtig ist, sich ganz
genau dariiber klar zu werden, was ein Bild eigentlich ist, weil man nur so praktisch
und sachgemifd dariiber diskutieren kann, wie es verbessert werden kénnte.

Das polnische Bild von den Deutschen

Wie sieht nun eigentlich das polnische Bild von den Deutschen aus? Zunichst mufl
festgehalten werden, dafl es zwei unterschiedliche Bilder gibt. Da gibt es einmal den
einzelnen ,einfachen Deutschen®, dem man irgendwo in seinem Privatleben begegnet;
an ihm wird man viele neutrale oder auch potentiell gute Merkmale finden. So wird
»ein Deutscher® sofort mit Ordnung identifiziert, mit einer ein wenig langweilenden
Genauigkeit, mit einer betont juristischen Mentalitit (es ist geradezu licherlich, wie
er sich Regeln und Prinzipien fiir fast alle Lebenslagen gibt oder ndtigenfalls sie selbst
zu erfinden versucht!). In das Bild hineinreichen wird auch ein gewisses Mafl an
Zuriickhaltung, eine Art Hoflichkeit, die uns manchmal etwas formlich erscheint,
etwa nach dem Stil: ,der iibertreibt ja, so steif brauchen wir uns doch nun wirklich
nicht zu gebdrden®. Eine so skizzierte Person wird zwar in Polen als ziemlich fremd
empfunden, und man macht sich sicher manchmal iiber sie lustig, doch ist man gerne
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bereit einzugestehen, dafl sehr viel Gutes darin stedkt, und daf besonders wir Polen
recht viel von ,,dem Deutschen lernen sollten.

Es ist sogar erstaunlich, wie bereitwillig Polen Privatkontakte mit Deutschen an-
kntipfen und sich ihnen gegeniiber auch sehr freundlich verhalten — solange es eben
um das Privatleben des einzelnen geht. Zweifelsohne spielt hier die beriihmte sla-
wische Aufgeschlossenheit und Gastfreundschaft eine Rolle. Doch oftmals wird solch
eine Haltung den Deutschen gegeniiber auch ganz bewufit und absichtlich gepflegt,
vor allem auch von vielen Leuten, die sehr viel gelitten haben und sich gerade aus
diesem Grund besonders verpflichtet fithlen, womdglich nach einer Neuentdeckung
und Festigung der deutsch-polnischen Mitmenschlichkeit fiir alle Zeiten zu streben.

Schwieriger wird es schon, wenn irgendwo eine deutsche Gruppe auftaucht, wie
Touristen, Delegationen, Konferenzteilnehmer usw. In diesen Fillen sind es schon
»die Deutschen®. Es wird erwartet (und deshalb fast immer wieder festgestellt, wenn
keine eklatante ,Gegen-Vorstellung® uns von seiten der Gruppe abgendtigt wird),
daf ,die Deutschen® zu laut sprechen werden, zu viel Bier trinken, sich ohne Riick-
sicht gegen andere benehmen werden ,als ob sie hier alleine wiren®, sie werden
sich wichtig tun und alles prahlerisch von oben herab ansehen. Und es ist in der Tat
leider oft so, dafl die ganz normale, unbefangene Verhaltensweise vieler deutscher
Touristen sehr dazu geeignet ist, gerade solche Erwartungen zu bestitigen, selbst wenn
diese Touristen keine der ihnen zugeschriebenen Hintergedanken oder Einstellungen
hegen.

Dieses kleine und unbedeutende Beispiel mag deutlich machen, wie ungerecht die
Stereotypen sein konnen. Eine kleine polnische Gruppe wird vermutlich genausoviel,
wenn nicht sogar mehr, Lirm iiberall erregen. Und daff manche von uns tatsichlich
kein Bier trinken, liegt an der rein vordergriindigen Erkldrung, dafl wir als Volk
des Wodka bekannt sind. Hier kommt vermutlich die uralte menschliche Eigenschaft
zum Ausdruck, die in der Bibel bei Math. 7, 3 erwihnt wird, daf man nimlich ,den
Splitter in des Bruders Auge sieht, aber des Balkens im eigenen Auge nicht gewahr
wird®. Sie kommt gerade um so stirker im Fall der Deutschen zum Ausdruds, weil
schon eine negative Erwartung vorausgesetzt ist. Besonders klar 148t sich diese nega-
tive Voraussetzung an dem Umstand ablesen, dafl nicht alle Auslinder in Polen mit
demselben Mafistab gemessen werden. So wird beispielsweise von Italienern, die keine
Modelltouristen sind, niemand behaupten, sie seien prahlerisch oder anmafiend. Das
liegt ganz einfach daran, daf die Italiener keinen negativen Typ in Polen geschaffen
haben; daher werden mit ihnen keinerlei negative Erwartungen verbunden.

In der Bundesrepublik wird oft behauptet, dal diese oder jene Reaktionen, die
man in Polen beobachten konne, ,blofle Vorurteile® oder ,Komplexe® seien. So kann
man sie natiirlich nennen. Wer jedoch so denkt — und das kommt hiufig vor — und
dabei solche oder dhnliche Begriffe als Zauberformel wirken liflt, so dafl man dadurch
die Wirklichkeit und die ganz konkrete politische Bedeutung des Deutschlandbilds
in seinen Nachbarlindern einfach erledigt, ad acta legt und dann das ganze Problem
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unter den Tisch fallen 1iflt — ja, wer so denkt, mufl wissen, dafl das keine wissen-
schaftliche Deutung des Bildes mehr ist, sondern einfach politischer Aberglaube. Die
Bilder — und das lifit sich heute an vielen sehr realen Schwierigkeiten innerhalb der
Bundesrepublik selbst feststellen — sind politische Faktoren ersten Rangs. Doch sie
konnen, selbst dann, wenn sie negativ sind, der Entspannung oder sogar der An-
nzherung dienen, sofern es nur gelingt, sie richtig zu deuten.

Zum wesentlichen Bestandteil des polnischen Bildes gehort ganz einfach, dafl die
in ithm enthaltenen Vorurteile oder Komplexe Folgeerscheinungen der Erlebnisse
unseres Volkes aus der Zeit des Krieges sind. Ich denke, der deutsche Leser wird
mich davon entbinden, iiber unsere Gefithle wihrend jener Tage Niheres zu berichten.
Und nur selten wird man heute in Polen jemanden direkt davon sprechen héren. Der
Krieg ist voriiber. Aber die damals in uns bedingten Reflexe sind in uns eben tiefer
eingeprigt als reflektierbare Erinnerungen, ja sie sind manchmal sogar stirker als der
bewufite Wille. Und das bedeutet, dafl wir es hier noch immer mit derselben Ketten-
reaktion zu tun haben, die uns jetzt schon zur Gemeinsamkeit geworden ist, die
schon sozusagen unser deutsch-polnisches Schidksal bildet. Vorurteile und alles, was
den Vorurteilen zugrunde liegt, und ebenso alles, was aus ihnen noch geboren werden
kann: nidmlich neuer HaR und erneutes Mifitrauen — das alles ist doch stets derselbe
unselige Zirkel des Unrechts, ganz gleich wie immer man auch seine einzelnen Elemente
benennen will. Es ist derselbe Zirkel, es ist unser gemeinsames tragisches Erbe Mittel-
europas, und auch die Zukunft, ja auch sie — einerlei, ob wir es wollen oder nicht —
wird uns gemeinsam sein; und sie hingt nicht davon ab, welchen Namen wir fiir
unsere so gewordenen Bilder erfinden werden, sondern davon, ob wir es endlich
wagen werden, den Zirkel zu durchbrechen.

Deshalb will ich auch gar nicht den Versuch machen, unser Bild von den Deutschen
zu beschdnigen oder es als eine in allem unbefangene Meinung darzustellen. Ich bin
mir durchaus dessen bewuflt, dafl es in mancher Hinsicht zu diesem Zirkel gehort.
Die Bewiltigung kann nur durch das Durchbrechen des Zirkels geschehen, eben wenn
wir ganz neue Erfahrungen miteinander erworben und somit die negativen Erwar-
tungen tiberwunden haben werden.

Mit dem Bild von der deutschen Gruppe, das schon schlimmer aussah als das Bild
des einzelnen, haben wir uns nun dem #uflerst schwierigen Bild der Deutschen als
Volk gendhert. Die Deutschen als Volk sind fiir uns vor allem mit einer ganz be-
stimmten Auflenpolitik und mit einem ganz bestimmten politischen Verhalten der Biir-
ger belegt. Diese deutsche Auflenpolitik ist in den letzten Jahrzehnten zum wesent-
lichen Bestandteil unseres Geschichtsbewufitseins geworden. Dabei mufl sofort betont
werden, daf} eine Riickprojektion der relativ spiten national-politischen Erfahrungen
in die frithere Zeit stattgefunden hat. Ein in Geschichtszahlen denkender Pole wird
vermutlich dazu neigen, die gesamte deutsch-polnische Geschichte durch das Prisma
des letzten Jahrhunderts und insbesondere des letzten Krieges zu sehen. Dabei wird
er fast ausschlieflich jene Elemente, die mit seinen schlimmsten Erfahrungen aus dieser
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Zeit einhergehen, in seinem Bild iiber die Deutschen beibehalten. Vom Standpunkt
des Historikers aus gesehen wird man zwar aufzeigen kinnen, wie viele gute Chan-
cen in unserer fritheren Geschichte tatsichlich vorhanden waren, und wie anders das
politische ,,Image® der Deutschen in den Zeiten vor Bismarck war, oder sein konnte.
Aber wie gesagt, das ,Image“ der Geschichte ist von ganz anderer Natur als die wis-
senschaftliche Analyse. Und das Tragische an der Ostpolitik des Zweiten und Dritten
Reichs bestand darin, daf sie sogar nach riickwirts wirkte und die gingigen Vor-
stellungen iiber unsere ganze Geschichte weitgehend modifiziert hat. Auf diese Weise
konnte es dazu kommen, dafl das heutige Bild der Deutschen als Nachbarvolk in
Behauptungen zusammengefaflt werden kann, in welchen sich stets ein verallgemei-
nerndes, pessimistisches ,, Immer® findet. Diese Behauptungen werden etwa so lauten:

Erstens: Die Deutschen sind ein Volk, das seine Staatsraison und spiter seine Natio-
nalraison immer mit einer Expansion verband und diese immer wieder als nur durch
militdrische Gewaltanwendung realisierbar ansah.

Zweitens: Der uniiberwindliche Expansionsdurst der deutschen Nachbarn richtete
sich immer besonders gern nach Osten. Die Deutschen haben uns ,seit wer weif}
wann“ immer wieder angegriffen. Seither haben sie nur daran gedacht, wie man
auch anders, nimlich ohne Krieg, den Drang nach Osten weitertreiben knnte.

Drittens — und das weifl auch ,jedes Kind“ — haben die Deutschen immer wieder
besonders gern mit unseren jeweiligen Gegnern paktiert sowie auch sonst mit allen
anderen Lindern — sogar mit dem Vatikan —, und zwar mit der offenkundigen
oder verborgenen Absicht, uns auf diese Weise zu isolieren und die so geschaffene
Situation zu unseren Ungunsten auszunutzen.

Noch eine andere wichtige Aussage des Bildes lautet: auch war es nie méglich, mit
den Deutschen in Frieden und Ruhe dort zu leben, wo man nebeneinander leben
mufite. Immer wieder gab es Schwierigkeiten, Diskriminierungen und Germanisie-
rungsversuche von deutscher Seite. Wir waren oft gar nicht imstande, uns dagegen
zu wehren. Es wird manchmal zugegeben, daff auch wir selbst nicht immer Engel
waren gegeniiber unseren Minderheiten. Dieser Umstand wird jedoch nur als ein
weiteres Argument dafiir in Betracht gezogen, dafl auf keiner Seite die Fihigkeiten
zum friedlichen Zusammenleben geniigend entwickelt waren.

Diese dufierst simplifizierte und in manchem auch unrichtige Vorstellung von der
Rolle Deutschlands in der europiischen Geschichte, die — wie schon gesagt — zum
Element des historischen Bewufitseins des polnischen Volkes wurde, ist in den Nach-
kriegsjahren leider nur noch weiter bestitigt worden.

Von uns aus gesehen hat das Junktim zwischen dem kalten Krieg und den Ansprii-
chen nach einer Revision unserer Grenzen dazu gefiihrt, dafl die Ostpolitik der Bun-
desregierung als antipolnisch empfunden wurde. Man sah in ihr nur die Fortsetzung
der alten Eroberungssucht und des Drangs nach Osten. Auch die Bonner Sorge um
die Teilung Deutschlands wurde zunichst in diesem Zusammenhang gesehen. Dieser
Eindruck wurde durch viele Bestandteile der Bonner Politik bestitigt: die Wieder-
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aufriistung, die immer wieder betonte Nicht-Anerkennung des gesamten Status quo
in Europa, die negative Einstellung zum Atomsperrvertrag ... Die Beispicle lieflen
sich beliebig vermehren. Es gab sogar die Identititstheorie, die zwar rein juristisch
gemeint war, deren ,,psychologische Ubersetzung® aber in polnischer Sicht besagte, daf§
sich die Bundesrepublik ganz offen zum Dritten Reich bekenne und als dessen Nach-
folger verstehe.

In polnischen Augen war dies alles eine logische Kette von Beweisen, daf§ sich in
der im Bild symbolisierten deutschen Haltung nichts gedindert hatte, und sich ver-
mutlich auch nie etwas dndern wird, vor allem auch deshalb, weil selbst die Erfah-
rungen aus der Nazizeit keine radikale Wendung im deutschen politischen Denken
herbeizufiihren vermocht haben. Die sog. neue Ostpolitik der groflen Koalition, mit
der man ohne Verzicht auf alte Anspriiche eine Anniherung anstrebte, liefl sich wie-
derum mit dem alten Bild identifizieren, weil es ein neuer Versuch zu sein schien,
ohne Krieg dennoch weiter den Drang nach Osten zu verfolgen, verbunden mit der
Absicht, eine Isolierung der einzelnen Oststaaten oder eine Neubesiedlung ihrer Terri-
torien zu erreichen.

Das Bild der Deutschen als Volk erschopft sich jedoch nicht in der Identifikation
mit der Auflenpolitik, sondern erstreckt sich auch auf ein ganz bestimmtes politisches
Verhalten der deutschen Biirger. Fiir uns war es ein folgenschwerer Aspekt des Krieges,
als wir damals entdeckten, wie oppositionsunfihig die Deutschen waren, wie vorbe-
haltlos sich auch jene dem herrschenden Untertanengeist unterwarfen, die doch sonst
als Nicht-Nazis galten und sich auch nicht unmittelbar an den schlimmsten Verbre-
chen beteiligten. Wenn es sich also derart in diesem Volk verhilt, so dachte man
sich, dafl nicht nur die schon erschrecdkend zahlreichen Verbrecher und die iiberall
existierenden Opportunisten, sondern sogar die Besten und Aufrichtigsten nicht im-
stande waren, einen wenigstens passiven Widerstand zu leisten gegen eine Regierung,
deren verbrecherischer Wahnsinn doch klar auf der Hand lag — wenn dem also in
diesem Volk so ist, dann ist die Lage wirklich hoffnungslos. Die Folge: dann muf}
auch nach dem Krieg und fiir alle Zeiten solch ein Volk eine ewige Quelle der Unruhe
und Gefahr bleiben. Aurie

In den Nachkriegsjahren wurden dann in der Bundesrepublik leider nur wenige
Versuche sichtbar, die politische Verantwortlichkeit des einzelnen aufzuwecken und
die Biirger zu einer aktiven parlamentarischen Opposition zu erziehen. Ein Beispiel:
in den Vereinigten Staaten gilt es als Selbstverstindlichkeit, ja man sieht es geradezu
als Gebot Gottes an, gegen eine inhumane Obrigkeit Widerstand zu leisten. Diese
Uberlegung schien fiir Deutsche nach wie vor sehr zweifelhaft zu sein, was man auch
ganz deutlich in vielen Diskussionen iiber die deutsche Widerstandsbewegung feststel-
len konnte. Noch kiirzlich hat man in Polen mit duflerster Empérung davon Kenntnis
genommen, dafl man Bundesprisident Heinemann und Bundeskanzler Willy Brandt
genau und gerade das zum Vorwurf gemacht hat, was diese beiden Ménner in unseren
Augen zu deutschen Ehrenrettern werden lifit: daf sie zur Zeit der Nazimacht ,nicht
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auf der Seite ihrer Regierung gestanden sind“. Der Umstand, dafl solch ein Vorwurf
iiberhaupt in der Offentlichkeit vorgebracht werden konnte, war nochmals eine er-
schiitternde Bestitigung der Behauptung des Bildes, dafl ein guter Deutscher bereit
sein soll (und wird er es?), jede Regierung zu unterstiitzen, nur weil sie die deutsche
Regierung ist, ungeachtet dessen, wohin sie das Volk in concreto fithrt. Das ist gerade
eine der schlimmsten Seiten unseres Bildes. Sie verbindet sich mit der Uberzeugung,
daf die Deutschen potentiell imstande sind, eines jeden Tages wieder Amok zu
laufen, sobald es eine Regierung wiinscht oder ,braucht®. Und dadurch wird jedes
zukunftsweisende Denken und sogar jeder freundliche Kontakt in Frage gestellt.

Das Bild der deutschen Auflenpolitik und des deutschen politischen Verhaltens, das
ich hier skizziert habe, ist natiirlich, ich wiederhole es, in vielen Dingen historisch
ungenau und menschlich ungerecht: Die Selektion, die hier stattgefunden hat, ist zu-
ndchst einmal vom Selbsterhaltungstrieb bestimmt, da es in den Erfahrungen des
polnischen Volkes wihrend des letzten Krieges doch ganz unmittelbar um das biolo-
gische Leben ging. Aber wie dem auch sei: gerecht oder ungerecht, wahr oder unwahr,
dieses Bild ist eine Wirklichkeit. Und es wird immer jede politische Wirklichkeit
mitbestimmen, die wir zu konstruieren versuchen werden; es wird immer wie eine
dunkle Drohung vorhanden sein, in jeder Situation, dort anwesend sein, wo es nicht
in Rechnung gestellt oder der Versuch unternommen wird, es zu neutralisieren,

Gliidklicherweise erreichen uns schon jetzt aus der Bundesrepublik und West-Berlin
Nachrichten, die im Fall weiterer Konkretisierung so manchen wesentlichen Aspekt
des Bildes in Frage stellen konnten. Schon allein die Tatsache, daff Heinemann und
Brandt trotz der gegen sie erhobenen Vorwiirfe geniigend Anhinger gefunden haben,
um gewdhlt werden zu kénnen, hat fiir uns eine ungeheuere psychologische Bedeu-
tung gehabt. Man hofft auch, daff das deutsche Volk jetzt mehr Gelegenheit haben
wird, sich daran zu gewdhnen, dafl eine starke politische Opposition denkbar und
berechtigt ist und dadurch einfach gezwungen wird, sich auf eigene Verantwortung
fir eine der zwei mdglichen politischen Richtungen zu entscheiden.

Was ist zu tun?

Ein guter Anfang ist ohne Zweifel gemacht. Doch was kénnte sonst noch mit dem
Bild geschehen? Meine Thesen dazu sind kurz. Aber ich glaube, daf ein wirklich
realistisches Handeln nur darin bestehen kann, daff man klar die Richtung sieht und
dann in konkreten Fillen einfach ganz sachgemifl auf diese Richtung hinstrebt.

Erste These: Was aus dem rein Existentiellen entstanden ist, kann nur durch das
Existente, nimlich durch das Faktische, verindert werden. Ein entscheidender erster
Schritt in Richtung auf Verinderung des polnischen Bildes von den Deutschen wird
erst dann getan sein, wenn die Polen tatsichlich dazu gezwungen sein werden, sol-
cherart Erfahrungen mit den Deutschen zu machen, die eindeutig und zweifelsfrei
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das Gegenteil von unseren iiblichen Erwartungen sind. Um nur ein vielgeriihmtes
Beispiel zu nennen: Auf polnischer Seite wird immer wieder betont, dafl die Aner-
kennung der Oder-Neifle-Grenze deshalb unvermeidlich ist, weil nur dadurch der
Abbau des Mif8trauens begonnen werden kann. Das ist keine blofle Redensart ohne
politische Bedeutung. Gegen einen Krieg ist die Grenze zwar abgesichert durch die
sowjetischen Atomschirme, und auch der Kalte Krieg kann sogar abgebaut werden,
sofern dies im Interesse der Sicherheit der beiden Grofimichte liegt. Aus dem ,Kalten
Frieden® jedoch konnen wir nicht heraus, solange die dichte Mauer des Mifitrauens
nicht durch massiven Angriff erschiittert wird.

Zweitens: Was im Lauf von Jahrzehnten ins Bewufitsein eines Volkes hineinge-
wachsen ist und sogar zum Selbsterhaltungstrieb wurde, kann sicherlich nicht durch
einen ersten Schritt ausgeriumt werden. Kein Stereotyp, auch nicht der polnische von
den Deutschen, kann wie eine These umgeworfen werden. Er mufl zunéchst erschiittert
und sodann langsam iiberlebt und zugedeckt werden. Anders ausgedriickt: ein Bild
kann nur durch ein anderes Bild bewiltigt werden. Das andere, neue Bild mufl aber
lange und ruhig wachsen kénnen. Um auch hier nur ein Beispiel zu nennen: eine lang-
fristige wirtschaftliche Zusammenarbeit hitte vielleicht auch den Vorteil, dafl sie viele
Gelegenheiten fiir ein Wachsen des neuen Bildes schaffen kénnte.

Drittens: Die Aufbesserung eines politischen ,Image®, das schon tief eingewurzelt
ist, scheint ohne Opfer undurchfithrbar. Nicht nur in dem Sinn, dafl man ,Gegen-
Vorstellungen® schaffen mufl, die die bereits bestehenden Vorstellungen iibersteigen,
und daher mehr als nur ein Ausgleich sein miissen. Der Preis fir die Aufbesserung
eines Bildes ist hoch, vor allem auch in dem Sinn, daff man vielleicht lange keine
sichtbaren Erfolge erzielen kann, so daff man sich bereit finden muf}, ein Opfer des
Prestiges zu bringen, das mit den sog. ,Vorleistungen® verbunden ist. Doch diese
,» Vorleistungen® sind, sofern man gewillt ist sie realistisch zu betrachten, ganz einfach
Investitionen, mit deren Hilfe man freie Bahn fiir ungeahnte Mbglichkeiten einer
dynamischen Entwicklung des eigenen Landes und auch anderer Regionen schafft,
selbst wenn man sie auch nicht gleich fiir sich gewinnt. Denn auch dieses gehdrt in
unserer heutigen Welt ganz besonders zu den einfachen rationellen Sicherheitsmaf-
nahmen. Und damit wire ich bei meiner letzten These: Stereotypen sind gefhrlich.
Sie miissen genauso ernst genommen werden wie ein verborgener Atomsprengstoff.
Ware das Bild der Deutschen in Furopa anders, dann hitten sie in den letzten
Jahrzehnten vielleicht doch einen Weg zur weiteren dynamischen Entwicklung ge-
funden, der nicht durch Aggression und Krieg fiihrte. Wenn die gegenseitigen Bilder
der Volker im Nahen Osten anders wiren, wire der Friede und sogar die Existenz
unsererer Welt vielleicht heute nicht durch einen Konflikt bedroht, der zwar begrenzt,
aber keineswegs nur ein unbedeutender Randkonflikt ist.

Die Stereotypen sind gefihrlich. Darum gilt mein Dank allen, die diesem mensch-
lichen und auf lange Sicht auch politisch so wichtigen Thema ihre Aufmerksamkeit
widmen und sich schon seit langem miihen, es realistisch zu studieren und zu deuten.
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Uberlegungen und Zeugnisse

Bis vor wenigen Jahren galt Brasilien — trotz seiner leidenschaftlichen Geschichte — als
das ,Indien Lateinamerikas®, eingehiillt in seine Aura Gewaltlosigkeit, das uniiber-
setzbare ,jeito” zum brasilianischen Grundverhalten destilliert. Das ist voriiber, und
es wiirde sich lohnen zu untersuchen, warum es voriiber ist und ob die wahren Titer
nicht auflerhalb des Landes hinter dem Schild scheinbar menschlicherer Gesellschafts-
ordnungen zu suchen sind. Es wire auch die Frage zu stellen: wer profitiert davon, daf}
in den Gefangnissen des Landes Menschen um ihrer politischen und sozialen Haltung
willen so behandelt werden, wie keine Gesetzgebung eines zivilisierten Landes einen
Kriminellen zu behandeln erlauben wiirde?

In Brasilien wird nicht erst seit heute gefoltert. Jedes der schnell wachsenden Regime
seit Beginn der sechziger Jahre hatte seine eigene Skala politischer Druckmittel, die
»verletzte Ordnung wiederherzustellen®. Neu und dramatisch ist die Anwendung der
Folter als systematisches Mittel, die Opposition der Linken endgiiltig auszumerzen.
Ausnahmegesetze, die Einfithrung der Todesstrafe fiir Subversion, eine radikale Presse-
zensur bilden den formalen Hintergrund fiir dieses Drama, das von zwei Mitgliedern
von Amnesty International als ,weit schlimmer als die Situation in Griechenland
vergangenes Jahr® bezeichnet wurdel.

Eine Analyse der hiufig aus dem Gefingnis geschmuggelten Zeugnisse Gefolterter
(wie die nachfolgenden Texte aus dem Gefingnis Tiradentes in Sdo Panlo) fithrt zu
einer Reihe bestiirzender Feststellungen:

Gefoltert werden Menschen aller Gesellschaftsschichten, auch Arbeiter und Bauern,
vorwiegend jedoch Intellektuelle, Anwilte, Redakteure, Studenten.

Gefoltert werden auch Frauen, Kinder, Greise und Jugendliche.

Gefoltert werden Priester, Schwestern, Ordensangehérige.

Gefoltert werden Brasilianer ebenso wie Auslinder.

Gefoltert wird nach den grauenvollsten Methoden: Papageienschaukel, Drachensitz,
Elektroschocks, Schlige, Verbrennungen.

Gefoltert wird auf die demiitigendste, die unmenschlichste Weise: zumeist nackt,
hdufig vor anderen Familienmitgliedern, wobei Sippenhaft keine Seltenheit ist. Eben-
sowenig Vergewaltigung.

1 Le Monde, 8./9. 3. 1570.
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Gefoltert wird nicht selten bis zum Exitus. Mindestens zwanzig Fille mit Todes-
folge sind bekannt. Man nimmt an, dafl sie in Wahrheit ein Vielfaches betragen.

Das Durchschnittsalter der Gefolterten betridgt 22 Jahre.

Gefoltert wird mit solcher Hirte, dafl vielen der Opfer Selbstmord als der letzte,
gnidige Ausweg erscheint (Siche Zeugnis S. 344; oder der Selbstmordversuch des im
Zusammenhang mit der Affaire Marighela verhafteten Dominikanerpaters Alencar.)

Gefoltert wird auch die Hoffnung vieler, man kénnte mit konventionellen Mitteln
den gegenwirtigen Zustand indern. So ging der brasilianische Arbeiterpriester Soligo
nach sechsmonatiger Gefingnishaft und Folter weder zu seiner Pfarrei noch zu seinem
Orden zuriidk, sondern in den Untergrund 2.

Vor dem Hintergrund solcher Tatsachen wird begreiflich, dafl der schon legendire
Camillo Torres nicht nur in Brasilien, sondern in ganz Lateinamerika Nachfolger
findet, etwa den spanischen Priester Domingo Lain, der sich der columbianischen
Untergrundbewegung ELN anschloff und erklirte: ,Gewalt ist weder atheistisch noch
christlich. ...Sie ist das Recht der unterdriickten und ausgebeuteten Vélker, um
ihrer Ausbeutung zu entrinnen.“ Zum Fall Domingo Lain, der sich iibrigens nicht, wie
Camillo Torres, in den Laienstand zuriickversetzen lieff, kommentierte der columbia-
nische Verteidigungsminister zynisch: ,Er hat sich in die Lage des gewGhnlichen Re-
bellen begeben. Wie Camillo (Torres) wird er unter unseren Kugeln fallen.®

Bei einem Interview, das Dom Helder Camara in Montreux den Redakteuren von
»Croissance des Jeunes Nations® (Mirz 1970) gab, sprach der Erzbischof von Orlinda
und Recife von der ,Spirale der Gewalt®, deren teuflische, sich immer dichter zusam-
menpressende Windungen es endlich von Druck und Gegendruds zu befreien gelte,
fiir den Bischof aus dem Nordosten Brasiliens: durch Akte aktiver Gewaltlosigkeit und
moralischer Pression auf ungerechte Systeme.

Dom Helder ist nicht die einzige Stimme der Kirche, die sich seither gegen die nun
iiberall im Land schwelenden Herde institutionalisierter Brutalitit erhoben hat. Auch
andere Bischdfe taten dies, Msgr. Da Cunba von Ribeirdo Preto in Form mutiger
Exkommunikation zweier Polizeichefs seiner Didzese, Kardinal Rossi von Sdo Paulo
in einem gewundenen Appell an die Machthaber, die verhafteten Dominikanerpatres
nach den Gesetzen der Menschlichkeit zu behandeln und zu verurteilen, die Bischéfe
von Belo Horizonte und Volta Redonda. Hingegen erklirte noch am 5. Januar 1970
Erzbischof Ramos, Vizeprisident der brasilianischen Bischofskonferenz bei einem
KNA-Interview in Miinchen, er persénlich habe ,keine Kenntnis von Verfolgungen
und Miffhandlungen, die gegen die menschliche Wiirde sind“ 3.

Wenig spiter wurde ein timider, doch im wesentlichen klarer Protest des Hl. Stuhls
gegen die Folterungen in Brasilien an die Offentlichkeit gebracht. Vielen Christen er-
schien dies als beruhigendes — und geniigendes — Zeichen. Sie hatten wohl vergessen,

2 Informations Catholiques Internationales, 15. 3. 1970.
3 KNA, 6. 1, 1970.
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daf der Vatikan noch im September 1969 in die brasilianische Bischofskonferenz auf
ganz ungewohnliche Weise eingegriffen und eine Protestnote der brasilianischen Bi-
schofe gegen politische Ubergriffe des Regimes verhindert hatte mit dem Bemerken,
der Vatikan wiirde die Lage priifen und gegebenenfalls seine Proteste anmelden.

Kiirzlich sprach die siidamerikanische katholische Presseagentur ,Noticias Aliadas®
von der erneuten Gefahr eines Schismas innerhalb der brasilianischen Kirche. So, wie
die Dinge liegen, konnte der eigentliche Bruch sich nur vollziehen zwischen der einen
Kirche, die leidet (mit dem Volk) und der anderen Kirche, die sich arrangiert (mit
den Michtigen). Und in dieser Gefahr ist nicht die Kirche Brasiliens allein.

Die Zeugnisse Gefolterter, die wir hier abdrucken, wurden in Deutschland noch
nicht ver6ffentlicht. Sie stellen nur eine Auswahl dar aus einem weit umfassenderen
Dossier, das aus dem Gefingnis Tiradentes (Sao Paulo) geschmuggelt wurde. Tiradentes
gilt als Brasiliens Freiheitsheld.

Aus Dossier Nr. 1

Ja. A.da S.— 36 Jabre, Chanffeur. Am ... 7. 1969 von der Militirpolizei in Sdo
Paulo verhaftet. In der Kaserne der DOPS* gefoltert von den Leuten um Haupt-
mann Pivato und den DOPS-Inspekteuren Wanderico und Lessa. Geschlagen, an der
Papageienschaukel 3 aufgehingt, mit Elektroschocks gequilt, am ganzen Korper mit
brennenden Zigaretten angesengt. Im Gefingnis wurde er stindig bedroht. Er machte
seine Aussage im Oktober; erst im Dezember wurde seine Isolierung aufgehoben.

Aus Dossier Nr. 2

J. D. das M. — 24 Jahre, ledig, Werkzeugmacher. Verhaftet am Morgen des 23. . ..
von der Operacio Bandeirantes® auf Befehl des Hauptmann Mauricio. Erlitt Elektro-
schocks, das ,,Telephon®7 und psychologische Quilereien. Am 30. 12..1969 wurde er
zur DOPS iiberfiihrt, am 9. 1. in das Gefingnis Tiradentes.

C.de C.—30 Jabre, Beamter im Offentlichen Dienst. Von der Operagio Bandeirantes
am 22, 12, 1969 um 12 Uhr in der Abteilung fiir OUffentliche Angelegenheiten ver-
haftet. Da er zu flichen versuchte, schofl die Polizei mehrmals auf ihn in den Biiros.

4 DOPS, auch DEOPS oder DEIC: Abteilung fiir Politische und Soziale Ordnung,

5 Papageienschaukel, brasilianisch: pau-de-arara. Foltermethode. Der Gefolterte wird an Hinden
und Fiiflen zusammengebunden und — meist nacdkt — mit dem Kopf nach unten an einer Eisenstange
aufgehingt.

% OB = Operagio Bandeirantes: Koordinierung von geheimer Staatspolizei und anderen Organen
der Sicherheitspolizei.

7 Telephon: Foltermethode. Starke Schlige auf die Ohren, so daf hiufig die Trommelfelle zerreiflen.
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Gefoltert von der Gruppe Hauptmann Mauricios mit Elektroschocks, Papageien-
schaukel, Telephon, Fausthieben, Fufitritten, auflerdem Elektroschocks auf die Geni-
talien und Elektrischer Stuhl. Acht Tage Isolierzelle. ..

Am 30. 12. Uberfiihrung zur DOPS. Dort wihrend mehrerer Stunden von der
Gruppe um Inspektor . .. (unleserlich) und etwa zehn Polizisten in Zivil zusammen-
geschlagen. Auch seine Frau wurde . . . (unleserlich) von den Leuten Hauptmann Mau-
ricios der OB.

Aus Dossier Nr. 3

C.E.P.F.-25 Jabre, Student. Von der Armee am 30. 9. 1969 verhaftet und zum
Sitz der OB gebracht, wo er auf brutale Weise gefoltert wurde: Elektroschocks, Papa-
geienschaukel, Drachenstuhl8. Die Elektroschocks fiihrten nach zahlreichen Ohnmach-
ten zu einem akuten Herzversagen. Infolge der Schlige hatte er zwei gebrochene
Rippen auf der linken Seite und am linken Bein drei geplatzte Adern. Am linken
Fuf, an den Hinden und am After sind Narben von den Elektroschocks zuriickgeblie-
ben, am Riicken und am rechten Fufl Verbrennungen von Zigaretten.

Als Folge der Schlige und der unmenschlichen Behandlung hat der Betreffende
versucht, mittels eines scharfen Gegenstands, den er sich in die Brust stief}, Selbstmord
zu begehen. Trotz seiner Verletzung wurde er weiter gefoltert. Zweimal wurde er zu
einer Erste-Hilfe-Station transportiert, um nach der #rztlichen Behandlung weiter
gefoltert zu werden.

G. L. — 23 Jahre, Student, 8. Semester Wirtschaflswissenschaft. Am 4. 9. 1969 auf
seinem iiblichen Weg durch die Rua Campinas verhaftet; dort war er ohne Anruf
von einem Kugelregen empfangen worden. Von vier Kugeln getroffen, davon eine
in den Schenkel, eine andere in den Nacken, wurde er zum Sitz der OB, Rua Tutoia,
gebracht und dort gefoltert. Die Folterknechte zielten auf die gebrochenen Glieder,
schlugen ihn und behandelten ihn mit Elektroschocks.

Am folgenden Tag wurde er in das Militirhospital von Cambuci eingeliefert und
weiter gefoltert. Nach zehn Tagen erst wurde er in Gips gelegt. In diesem Militér-
krankenhaus wurde er Zeuge der Folterung von T. A., einem Zweiundzwanzigjih-
rigen, der trotz einer Schufiverletzung gefoltert wurde, eine Tatsache, die die Schwe-
stern des Militirhospitals, Schwester Luiza, Schwester Clothilde, die Oberschwester,
die weltliche Krankenschwester Rosa, die diensthabenden Arzte usw. bezeugen kénnen.
Viele andere haben die Schreie der Gefolterten wihrend der Elektroschocks, des
»Telephons®, der Stodkschlige héren kdnnen.

8 Drachenstuhl: eine Art elektrischen Stuhls mit Elektroschodss von 110 oder 220 Volt.

344



Folterungen in Brasilien

Am 25. 10. 1969 wurde er in das Gefingnis Tiradentes iiberfithrt. Als Folge
mangelnder drztlicher Betreuung begann sein Bein zu faulen, so daf er in ernsthafter
Gefahr war und von seinen Zellengenossen nach bester Méglichkeit gepflegt wurde.
Am 19. 1. 1970 lag er noch immer in Gips bis zur Brust (dies seit 110 Tagen) und er-
wartete neue Verbdnde, da er vollig wundgelegen war. Seit dem 24. 9. 1969 ist er
véllig von der Aufenwelt isoliert und konnte weder den Besuch seiner Familie noch
den seines Anwalts und seines Arztes empfangen . . .

Aus Dossier Nr. 5

D.-25 Jahre, Arbeiter. Von drei verschiedenen Gruppen der OB gefoltert: Elektro-
schocks, Stockschlige. Wegen einer Magenoperation hat man auf die Papageien-
schaukel verzichtet. Verhdre durch die DOPS, von Drohungen begleitet. Sein Bruder,
V.G.daS,, istam 29. 9. 1969 an Folterungen gestorben.

D.L.de O.-21 Jahre, Schuster. Gefoltert von der DOPS mit Elektroschocks, Papa-
geienschaukel, Stockschligen und psychologischem Druck . ..

A. L. de O. — Vater von D. L. Gefoltert in Botucatu von den Leuten »Ferreira®;
Papageienschaukel; psychologischer Druck auf den Sohn mit der Drohung, den Vater
»fertigzumachen®. Drohung an den Vater: wenn er nach seiner Freilassung von der
Folter berichte, wiirde sein Sohn nicht lebend herauskommen.

L.de M.~ 62 Jabre, Baner. Verhaftet um 18 Uhr in Ribeirdo Preto und die ganze
Nacht gefoltert: Elektroschocks, Papageienschaukel. Das letzte Mal lie man ihn drei
Stunden lang an der Papageienschaukel; gleichzeitig erhielt er noch Stockschlige und
Elektroschocks. Nach der Folterung war er taub (als Folge des ,Telephons®), hatte
zwei gebrochene Rippen, Gehirnddeme und Entziindungen am rechten Arm. Er ist
unfihig, einen Schritt zu tun. Diese Tatsachen konnen von allen Gefingnisaufsehern
und allen Arzten der DOPS bewiesen werden.

In Ribeirdo Preto wurde er noch mit einer Waffe gegen die Schlife bedroht. Ein
Mitarbeiter von CENIMAR ? erklirte ihm, seine ganze Familie wiirde verhaftet, seine
Enkelkinder gefoltert. Bei der OB wurde er nicht physisch gefoltert, da sein Gesund-
heitszustand es nicht mehr zulieR. Er lag die ganze Zeit in seiner Zelle, unfihig, sich
zu erheben, unfihig, zu den Verhéren zu gehen. Die moralische Pression hingegen
ging weiter. Schliefllich Aussage als Folge der stindigen psychologischen Bearbeitung
(durch die Inspektoren Lamano und Salim). Nach einigen Herzanfillen wurde er
schnell von der DOPS verhort, um nicht vor dem Verhér zu sterben.

® CENIMAR: Geheimpolizei der Kriegsmarine.
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Romanische Kunst

Modelle und Existentiale einer Primirkultur

Die Differenzierung des Bewufitseins unserer
Gesellschaft erhilt in der Nomenklatur des
»Pluralismus® ihre babylonische Formel. Die
Kultivierung wissenschaftlicher Sonderspra-
chen, das Wuchern zahlloser Ideologien und
der Zerfall in namenlose Gruppen gefihrden
das Ganze der Gemeinschaft. Der Isolierung
des einzelnen entspricht das Phinomen der
Masse. Dialog und Kontakte allein bewdil-
tigen diese eschatologische Situation der Ge-
genwart nicht mehr. Dagegen zeichnen sich
Profile einer neuen Ordnung ab, die durch
Modelle und Strukturen das zerbrechende
Bewufitsein und die zerfallende Gesellschaft
zu integrieren suchen. Diese Verbindung von
Person und Gesellschaft, Individuum und
Kollektiv wird durch Begriffe wie ,Existen-
tial“ und ,Modell* charakterisiert. Wihrend
die Existentiale Seinscharaktere darstellen,
die aus dem geschichtlichen Dasein der Per-
son erwachsen, lassen sich die Modelle und
Strukturen als gemeinschaftliche Baugeriiste
einer Gesellschaft charakterisieren.

Grundlegend fiir die westliche Zivilisation
und damit exemplarisch fiir jeden Kultur-
und Gesellschaftsentwurf bleiben die kreati-
ven Modelle romanischer Kunst, die Hugo
Fischer in einer glinzenden Studie vorlegt?.
Einige Charaktere dieser elementaren Pro-
grammierung Europas sollen hier aufgezeich-
net werden.

Die Vilkerwanderung und der Zusammen-
bruch des romischen Reichs haben den ,Erd-
kreis® in einer Situation zuriickgelassen, die
dem vergleichbar ist, was Picasso in seinem

1 Hugo Fischer, Die Geburt der westlichen Zi-
vilisation aus dem Geist des romanischen Ménch-
tums. Miinchen: Kosel 1969. 278 S. Lw. 28,—. (Die
Seitenzahlen im Text verweisen auf dieses Buch.)
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,Guernica®-Bild und Max Ernst in dem Werk
»Europa nach dem Regen® dargestellt haben.
Stitten der Zersplitterung und Dschungel
der Verwesung werden in diesen Kunstwer-
ken sichtbar. In ein Zhnliches Chaos haben
im 11. und 12. Jahrhundert ,Ménchteams®
die zukunfistrichtigen Modelle der westlichen
Zivilisation hineinprogrammiert. Ursprung
dieser Kulturarbeit war die ,epidemische Er-
regtheit® religidser Natur, die seit dem 10.
Jahrhundert um sich griff. Die geschichtlichen
Katastrophen gaben den Anstof zu einer
Erfahrung der Grenzen des Daseins. Der
Mensch sah sich vor die Realitit eines Nu-
minosen gestellt, das wie der Widerschein
eines fremden Lichts in seine Welt fiel. Die
elementare Reaktion auf dieses ,Geworfen-
sein® in die Geschichte bildete eine Erfassung
des Grenzcharakters des Kosmos. Christus
mit dem Zirkel — der Herr des Kreises —
bringt diese existentielle Erfahrung des Kos-
mos genauso zum Ausdruck wie der Kaiser
mit dem Orbis in seiner Hand2 Auch der
Begriff des Modells basiert auf dem lateini-
schen Ausdruck ,modus®, das heiffit Grenze
und Mafl. Das , Tremendum®, diese Grenz-
erfahrung wurde durch das ,Fascinosum®
polarisiert, das dem Erleben einer solchen
smetaphysischen Mauer® entspricht. Ein
oReich der Mitte® entstand, dessen Elemente
Diesseits und Jenseits, Himmel und Erde und
Kreuz als ,axis mundi® durch eine ,religitse
Geometrie® zu einem Bauwerk zusammen-
gefiigt wurden.

Diese konstruktive Geistigkeit machte die
romanische Epoche zu einem architektoni-
schen Zeitalter®. ,Man hitte meinen kdénnen®,

2 H. Schade, Zur Symbolik des Lorscher Evan-
geliars, in dieser Zschr. 180 (1967) 361-364.
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berichtet Glaber (Anfang des 11. Jahrhun-
derts), ,daf sich die Welt schiittelte, um ihr
altes Gewand abzuwerfen, und sich iiberall
mit einem weiflen Mantel von Kirchen be-
kleide.“ 2 Geschlossene Baukomplexe, Klo-
ster, selbst Modelle des ,Mundus®, struktu-
rierten Europa. Die Ruinen seiner verlasse-
nen Rémerstidte, seine Eindden, Wilder und
Siimpfe erhielten Gestalt und wuchsen zu
einem homogenen Ganzen zusammen. In den
Ornamentseiten irischer Miniaturen und im
Rahmenwerk karolingischer Buchillustratio-
nen setzte diese Formung der Welt ein. Kein
Grundril und keine Fassade, keine Wand-
malerei und kein Buchdedsel, die nicht von
diesem ,Ordnungsgeist des Logos® geprigt
sind. Sibylle Mahl hat in einer hervorragen-
den Arbeit tiber die ,,Quadriga Virtutum® die
Vierzahl als ein Grundgesetz dieses Weltauf-
baus und seiner Anthropologie herausgear-
beitet 4.

Selbst die figurativen Darstellungen Christi
und der Evangelisten wurden von dieser
.Konzentration auf das Ornament® er-
fafit5. ,In der formativen, numinos erreg-
ten Anfangsperiode erfolgte also die Antwort
auf die numinose Existenzbedrohung augen-
blicklich und spontan in der artikulierten
Sprache der Kunst. Die primire, numinose
Kunst ist weder ,L’art pour l'art’, noch auf
Publikumswirkung abgestellt. Vielmehr ist
das Kunstschaffen Mitvollzug einer rituellen
Gegenwehr durch einen religios Mitbetroffe-
nen, Realisierung einer geordneten Gegen-
wehr, einer Selbstbehauptung, die auf das

3 Migne, PL 142, 651.

4 Sibylle Mahl, Quadriga Virtutum. Die Kar-
dinaltugenden in der Geistesgeschichte der Karo-
lingerzeit (Kbln 1969).

5 H. Fillitz (mit A. v. Euw, F. Miitherich,
R. Wagner-Rieger u. G. Zarnetdsi), Das Mittel-
alter (Berlin 1969) 12. Auf dieses Standardwerk
mittelalterlicher Kunst wird hier besonders ver-
wiesen. Dazu G. Duby, Frithzeit des abendlindi-
schen Christentums 980-1140 (Genf 1961). Die-
ses Werk gchort zu der groflartigen Geistesge-
schichte der Kunst, die unter dem Namen Kunst-
Ideen-Geschichte in vorziiglicher Ausstattung im
Schweizer Verlag Skira erscheint.

perfekte Instrumentarium einer kiinstlerischen
Strukturform angewiesen ist“ (16).

Unter dem Eindruck des Numinosen er-
folgte die Metamorphose aller Seinsbereiche.
Welt wurde ,,Ornamentum® und ,Kosmos®,
das heifit geordnete Ganzheit. ,Die rituelle
Verwandlung des Materials in ein sakrales
Baugefiige fillt in das Mysterium der Trans-
substantiation. Der Zelebrant wandelt alles
Reale in magische Substanz® (18). Es war
vor allem der Totenkult der Mbnche, der
die Polaritit von Grenze und Geheimnis in
den Kampf zwischen Licht und Finsternis,
Leben und Tod als kosmische Liturgie zur
Darstellung brachte. Diese Liturgie bildete
mit der Reliquie unter dem Altarstein, d. h.
einer sakral gewordenen Materie, die rituelle
Struktur schopferischen Daseins. Der chao-
tische Zustand der Geschichte bot einer ,kos-
mogonischen Potenz® des Menschen die Mog-
lichkeit zur Gestaltung der Welt.

Seit 1016 etablierte sich Cluny als eine de-
mokratische Korperschaft mit Selbstbestim-

‘mungsrecht, indem Benedikt VII. das Kloster

»frei von allen Pflichten gegen Kénige, Bi-
schofe und Grafen® erklirte, ,einzig Gott,
St. Petrus und dem Papst unterworfen®, und
zwar dem Papst als dem Nachfolger Petri,
nicht als dem amtierenden Bischof von Rom.
Die anschauliche Figur selbst eines kriminel-
len Individuums auf dem pipstlichen Stuhl
tut der Ordnungsfunktion des ,axiomatischen
Papstes® keinen Abbruch (108/88).

Die monchische Haltung war frei von
Selbstiiberhebung und Selbstzufriedenheit,
frei auch von Untertanengeist und Respekt
vor der nackten Gewalt. Der Monch wiirde
niemals um die Gunst offizieller Machthaber
buhlen, um sich materielle Vorteile zu wver-
schaffen, wie selbst ein Voltaire zu tun
pflegte (106 f.). Der hl. Romuald konnte sei-
nem Freund Otto III., der sein Gewissen mit
dem Mord an Patricius von Rom und mit
der grauenvollen Verstimmelung des Gegen-
papstes befleckt hatte, dhnlich furchtlos ent-
gegentreten, wie ein Ambrosius dem Kaiser
Theodosius.

Die Rechtsform demokratischer Selbstver-
waltung, die nur noch durch den Kommu-
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nismus des Jesuitenstaats Paraguay iibertrof-
fen wurde, gewihrleistete der Pioniertdtig-
keit ihren optimalen Wirkungsgrad. Diese
»Urdemokratie® (147) nahm eine Rechtsnorm
vorweg, die auch moderne Staaten noch im-
mer nicht voll realisiert haben. Fiir seine lind-
liche Umgebung war das Kloster ein Wirt-
schaftszentrum und ein Kreditinstitut, das
einzigartige Sicherheiten bot (109). Selbst die
Arbeit bezog man in den Ritus des unteil-
baren religisen Daseinsganzen ein. Mit dem
neuzeitlichen puritanischen ,kapitalistischen®
Arbeitsethos verkehrt sich dieses Verhiltnis
ins Gegenteil, indem der Glaube gebrochen
ist und die Arbeit als Glaubensersatz ein-
seitig an Wert gewinnt. Angesichts des er-
schredslichen numinosen Nichts sucht nun der
verlorene Mensch in der Arbeit und ihren
Erfolgen eine Mbglichkeit der Bewihrung,
die ihm niemals sicher ist, so dafl er in die
Lage des Sisyphus gerdt (110).

Die ,demokratische Hierarchie® der
2Monchteams®, die durch das ,Bewufltsein
der Gottesgegenwart® und die ,Discretio®
geformt war, vermochte es auch, eine volker-
rechtliche Reformtendenz ersten Rangs ins
Leben zu rufen. Den Bemiihungen des clunia-
zensischen Abts Odilo (962-1048) gelang es,
die ,Pax monastica® oder ,Treuga Dei“ zu
ratifizieren. Auf dem Konzil von Verdun
(1016) wurden die Vertrige zu diesem Got-
tesfrieden abgeschlossen. ,Die Bischofe hoben
ihre Krummstibe zum Himmel. Alle streck-
ten die Arme zu Gott empor und riefen:
Friede, Friede, Friede zum Zeichen des ewigen
Bunds mit Gott, der soeben geschlossen war®
(115). Damit war den repressiven Mafinah-
men der Feudalherren gegen Arme und Wehr-
lose Einhalt geboten.

Schliefllich gelang es dem Monchtum, aus
den rohen Gewalthabern des Mittelalters und
ihrer Soldateska einen neuen Stand, den
christlichen Ritter, zu machen. Die Ritter-
weihe gehorte zu den Sakramenten, und in
den Reliefs der Klosterkirchen erschien der
Erzengel Michael, der rituelle Vorkidmpfer
gegen den Urfeind als Inkarnation der Rit-
terlichkeit (116). In einer ausgezeichneten
Studie iiber die ,Taufsymbolik im mittelal-

348

terlichen Herrscherbild® hat Konrad Hoff-
mann die sakramentale Gleichsetzung von
»Mensch® und ,Herrscher® aufgezeigt. ,Wie
die Taufe jeden Menschen in einen ,Konig’
und ,Christus® verwandelte, so bewirkte die
Salbung und Kronung des Herrschers in be-
sonderem Mafl eine Verwandlung in den
,Christus Domini®.“ 8 Eine religitse Bewegung
hatte die Gesellschaft und ihre Kunst erfafic.

Die Bewegung der romanischen Figuren,
die selbst den Christus des Tympanons von
Vezelay prigte, besitzt den Charakter eines
Tanzes. Die Gestalten werden wie lebendige
Marionetten von einer unbekannten Kraft
bewegt. Ihr Reigen tendiert ins Mysterium.
Ihr Tanz fithre sie in das verlorene Paradies
zurtick.

Man kann einen Ursprung dieser Bewegt-
heit im ,Nomadentum® der romanischen Ge-
sellschaft erkennen. Bischofe und Kénige,
Mbénche und Ritter verbrachten einen Grof-
teil ihrer Zeit ,auf der Strafle®. Man kann
die Ursachen des dynamischen Charakters
romanischer Kunst aber auch in einer ,Kine-
tik des Rituellen®, in Prozessionen und Pil-
gerfahrten sehen. Wahrscheinlich hatte auch
der Bewegungstrieb, wie alles in dieser gi-
renden Zeit, einen profanen und sakralen
Grund zugleich.

Die Strukturlinien dieser Unruhe zeichnete
die einzigartige Pilgerfahrt nach Santiago de
Compostela in das weglose Abendland ein.
Diese Wallfahrt zum Grab des Apostels Ja-
kobus schuf zuerst das uns so selbstverstind-
liche europidische Bewufltsein. Vier Strafien
fithrten vom Norden, Osten und Siiden durch
Gallien zum Heiligtum am Kap Finisterre —
am Ende der Erde. Gebete und Liturgien
werden ausgetauscht. , Jongleure® und Barden
sangen die Epen von Roland und die Chan-
sons de Geste. Baupline und Figurenkom-
positionen, Manuskripte und Nachrichten
wurden auf dieser Pilgerfahrt von Nation
zu Nation weitergetragen. Das gemeinsame
Ziel war das Heil und die Vision des ,Ma-

6 Konrad Hoffmann, Taufsymbolik im mittel-
alterlichen Herrscherbild (Diisseldorf 1968).



Umschan

tamoro®, des ,Maurentoters®. Schon Karl
dem Groflen soll der Apostel Jakobus im
»Sternenfeld® (= Compostela) erschienen sein:
»Ego sum Jakobus apostolus Christi. Cami-
nus stellarum quem vidisti hoc significat®
(129). Unter Ramiros I. hat der Apostel auf
weiflem Rof} die Schlacht gegen die Mauren
(844 n. Chr.) entschieden.

Tatsichlich gelang es diesem ,numinosen
Europa®, sich aus der Klammer der asiati-
schen Eroberer, die von Spanien und spiter
vom Balkan her das Abendland in die Zange
nahmen, zu befreien. In den Kreuzziigen er-
hielt diese religis-politische Bewegung ihren
ebenso bedeutsamen wie problematischen
Héhepunkt.

Aber auch jene Umklammerung aus den
anarchischen Kriften des Inneren, aus zersto-
rerischem Trieb und anonymer Erotik, wur-
den durch eine religise Choreographie be-
wiltigt. Bedroht von Normannen, Sarazenen,
arabischen Heeren und schweifenden Bewaff-
neten der eigenen Aristokratie konnte wvon
einer Emanzipierung der Frau damals noch
nicht die Rede sein. Der Mann, und zwar der
religios verpflichtete Monch, gebot allein den
Gefahren von auflen und innen Einhalt. Die-
ser Monch selbst wufite um die Bedeutung
der Frau und die Gefihrdung durch den
Trieb. Die Freundinnen des Hieronymus und
Bonifatius waren bekannt. Die Tragddie zwi-
schen Abaelard und Eloise war beispielhaft.
Der ,Lebensdurst der trdumerischen Eva®
(193) erhielt in den Kunstwerken Ausdruck.
Die ,,Amica clerici® wird im Hortus Delicia-
rum apostrophiert. Die Sirenen, ,die Zele-
brantinnen der freien Liebe®, die Fisch-
schwinze in ihren Hinden halten, tummeln
sich noch heute an zahlreichen Kapitellen und
Kirchenfassaden. In der Gestalt der Maria
Magdalena erkennt Hugo Fischer ,die reli-
giose Rehabilitierung der Dirne (201). ,Die
romanischen Monche haben aus urmenschli-
chen Reservoiren Gesichte heraufbeschworen,
die sich den grobschlichtigen Moralisten ent-
ziechen® (210).

Exemplarisch fiir diese numinose Choreo-
graphie ist die Geschichte des ,, Tinzers unse-

rer Lieben Frau® 7. Ein Ténzer, der, der Welt
miide, samt seinem Vermdgen in die Abtei
des Bernhard von Clairvaux eingetreten war,
vermochte weder mit der Liturgie noch mit
der Arbeit der Monche etwas anzufangen.
In seiner Not ging er in die Krypta und be-
gann vor dem Bild unserer Lieben Frau zu
tanzen: ,Ach holde Frau®, betete er wei-
nend, ,von heute ab will ich Euer Springer
und Ténzer sein. Die anderen mogen im
Chor Hymnen und Psalmen singen, ich werde
Euch im Verborgenen mit meinen Kiinsten
ergbtzen.“ Als der Abt und die Mitbriider
den tanzenden Mbonch heimlich belauschten,
sahen sie, wie die Himmelskonigin mit ihren
Engeln zum Tinzer herabschwebten. Bei sei-
nem Tod standen erregte Dimonen auf der
einen Seite des Sterbelagers, auf der anderen
tanzten die Engel. Maria selbst aber kam
und schwebte mit seiner Seele im Tanz zum
Thron Gottes hinauf.

Wie der tanzende David ein Bild der Him-
melfahrt Christi war, so wird auch in die-
ser Geschichte die Choreographie der Auf-
erstehung gezeichnet®. Der ,Amor terrestris®
wird zum ,himmlischen Eros®, von dem Ori-
genes berichtete, und dieser Eros zieht im
»Minadentanz der Engel® (Clemens von Ale-
xandrien) mit dem ,gottlichen Chorfiihrer®
Christus den Menschen ins ewige Leben.

Diese Modelle und Existentiale der euro-
pdischen Primirkultur und ihre Parallelen
zur gegenwirtigen Situation lieflen sich wei-
terhin differenzieren. Ihre Charaktere zeigen
alle die gleiche Tendenz: Sie bemiihen sich,
jene Grundwahrheiten und Urbilder des
Christentums, die in die Schépfung und in
die Seele eingeprigt sind, herauszumeifleln
und das Gemeinsame einer ,universalen
Menschheitsreligion® (133) ansichtig zu ma-
chen. Herbert Schade S]

7 A. v. Arx, Geschichten aus dem Mittelalter
(Basel 1956).

8 H, Schade, Zum Bild des tanzenden David
im frithen Mittelalter, in dieser Zschr, 172 (1963)
1-16.
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Grundlegung der Ethik

Im Umbruch und Wandel unserer Zeit wer-
den viele iiberkommene sittliche Normen in
Frage gestellt. Allenthalben ruft man nach
einer ,neuen Moral®, nach neuen Richtpunk-
ten fiir ethische Entscheidungen. Fiir manche
Einzelfragen, beispielsweise im Bereich der
Ehemoral, hat dieser Ruf nach Neubesinnung
schon zu iiberzeugenden Ergebnissen gefiihrt.
Aber damit allein liflt sich das allgemein
verbreitete Gefithl der Unsicherheit und Ver-
wirrung noch nicht iberwinden. Viele fragen
sich: War das, was man uns bisher als gesi-
chert und verbindlich lehrte, tatsdchlich so
falsch, wie heute behauptet wird? Und wenn
manche konkrete Einzelnorm geindert wer-
den mufi, welches sind die allgemeineren Kri-
terien, die iiberzeitliche Geltung behalten und
mit deren Hilfe sich die neuen Entwicklungen
beurteilen lassen? Es ist also eine Riickbesin-
nung auf die Grundlagen der Ethik erfor-
derlich, von denen her die sittlichen Einzel-
fragen angegangen und geldst werden kon-
nen.

In dem neuen Werk von Joseph de Finance
wird ein derartiger Versuch unternommen?®.
De Finance, Professor an der Papstlichen
Gregorianischen Universitit in Rom, weif§
sich der aristotelisch-thomistischen Tradition
verpflichtet, nimmt aber in seinen Entwurf
die gesamten Ergebnisse kontinental-euro-
paischen Philosophierens von Descartes bis
Heidegger mit hinein. Wer in dem Buch un-
mittelbare Antworten auf konkrete sittliche
Probleme unserer Zeit sucht, wird allerdings
enttiuscht werden. Das Werk stellt nur eine
»Grundlegung der Ethik® dar, bietet eine
Metaphysik des menschlichen Handelns als
solchen.

Dieses spezifisch menschliche Handeln un-
terscheidet sich von einem nur naturhaften,
instinktiven Wirken dadurch, dafl es von
einem Motiv bestimmt wird: vom Wahrneh-
men und Bejahen eines Werts am Objekt,

1 Joseph de Finance, Grundlegung der Ethik.
Freiburg: Herder 1968. 486 S. (Philosophie in
Einzeldarstellungen. 2.) Lw. 52,-.
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das es uns als ein Gut darstellt. So enthilt
das erste Kapitel eine phinomenologische
Analyse des Motivs und des Werts, das zweite
eine Untersuchung iiber das menschliche Stre-
ben. Dabei wird der Wert nicht einfach auf
das Begehren zuriickgefithrt, andererseits auch
ein Wertrealismus vermieden, der den Wer-
ten eine Art von An-Sich-Sein, ihnlich den
platonischen Ideen, zuschreibt. Weil mensch-
liches Streben nicht im Begehren aufgeht,
sondern auch den Akt liebenden Wohlgefal-
lens umfaflt, weil der Mensch sich erfihrt als
unter den Anspruch gestellt, sich immer wei-
teren Gesichtspunkten, immer weiteren prakti-
schen Horizonten zu 6ffnen, transzendiert das
menschliche Streben alles Relative auf ein
»Ideal der praktischen Vernunft® hin, das
sich zwar fiir gewdhnlich nur am Horizont
des Bewufitseins hilt, von ithm als sein Hori-
zont aber erkannt und als Moglichkeitsbe-
dingung allen Wollens auch ausdriicklich ge-
wollt werden kann. ,Vernunft® ist dabei zu
verstehen nicht als die im einzelnen Subjekt
verkorperte (,meine Vernunft®), sondern als
die Fihigkeit der Herstellung von Bezie-
hungen, Fahigkeit des Ordnens und schliefi-
lich auch Befihigung zum Absoluten. Der
sittliche Wert einer Handlung ist dann und
nur dann erwiesen, wenn es moglich ist, auf
die Frage: ,Warum hast du so gehandelt?“
eine durch und ‘durch rationale Antwort zu
geben.

In Auseinandersetzung mit modernen phi-
losophischen Stromungen wird gezeigt, dafl
dieses Ideal der praktischen Vernunft, auf
das hin das menschliche Streben seine Objekte
iiberschreitet, nicht nichts ist, nicht blof das
Subjekt selbst mit seinen Strebungen, auch
nicht die Menschheit oder der sich entwik-
kelnde Kosmos, sondern etwas Existierendes,
das das religiose Bewufitsein unter dem Namen
Gottes anruft. Nach einem dritten Kapitel
tiber die menschliche Freiheit fiigen sich im
vierten die verschiedenen Gedankenginge zu
einer Synthese zusammen: Das Wesen des
sittlichen Werts besteht in einem Bezug der
Freiheit zur rechten Vernunft. Daraus wer-
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den schliefilich im fiinften Kapitel Folgerun-
gen fiir das Wirken des Menschen in der
Welt gezogen.

Wem ist, abgeschen vom engen Kreis der
eigentlichen Fachphilosophen, angesichts der
dringenden Gegenwartsprobleme die Miihe
zuzumuten, sich durch ein so umfangreiches,
anspruchsvolles Werk hindurchzuarbeiten,
von dem hier nur ein andeutungsweiser Uber-
blide gegeben werden konnte? Mag ein det-
artiger Entwurf metaphysischer Spekulation
in sich ja ganz reizvoll sein, fehlt ihm niche
jede aktuelle Bedeutung? Vielleicht 1dft sich
trotzdem an einem Beispiel noch die Frucht-
barkeit dieser Grundlagenforschung zeigen:
Im Augenblick droht der Gedanke des Na-
turrechts wieder eher in Verruf zu geraten,
so sehr alle ihm einen wahren Kern zubilligen

miissen, weil zu wenig geklirt bleibt, von
welcher ,Natur® des Menschen bei der Rechts-
begriindung ausgegangen werden soll. Nun
ist in dem Buch vom Naturrecht selbst zwar
so gut wie nicht die Rede (bezeichnender-
weise fehlt sogar dieses Stichwort in dem
ausfiihrlichen Sachverzeichnis). Es wird aber
ein Begriff der Natur des Menschen und der
ihr entsprechenden Handlungen systematisch
entwickelt, der nicht eingeengt bleibt auf ein
bestimmtes, historisch bedingtes ,Menschen-
bild“ und der gerade darum auch heute noch
die Grundlage eines Naturrechts bilden kann.
Zudem wird gezeigt (was schon die Tradition
wufite), dafl und warum es ,Natur® des Men-
schen ist, ,nicht nur Natur zu sein® (303). Es
lohnt sich, sich auf dieses Denken einzu-
lassen. Walter Kerber S]

Religitse Fragestunde am Rundfunk

Ein franzosisches Experiment mit Bischéfen, Theologen und Ordensschwestern

Wer immer der handbuchreifen Grundsatz-
erklirungen iiber das Verhiltnis der Kirche
zu den Massenmedien miide ist, wird mit
lange nicht mehr gekannter Neugier zu dem
héchst konkreten Erfahrungsbericht greifen,
den Bernard Chevallier, Priester und Leiter
des Informationszentrums der Dibzese Nan-
terre, iber eine religidse Sendereihe von
Radio Luxembourg verdffentlichte, die er seit
ihrem Bestehen mitgestaltet!®.

Der erste Anstof8 zu dem Experiment ging
vom Willen aus, jene 61 Prozent der fran-
z8sischen Katholiken anzusprechen, die nach
einer Umfrage der Wochenzeitschrift ,La Vie
Catholique illustrée® der Kirche und beson-
ders ihrem Gottesdienst fast vollig entfrem-
det sind, sich aber eindeutig zum Glauben
an Christus bekennen und nach eigenen Aus-
sagen auf die Erneuerung der Kirche hoffen.
Diesen vielberedeten ,Dritten® (zwischen
den praktizierenden Katholiken und den

1 B. Chevallier, Les évéques au micro, in der
Reihe ,communication et société® (Paris: Editions
du Sénevé 1969).

Nichtkatholiken) sollte durch eine Rund-
funksendung Gelegenheit zum Gesprich mit
den Briidern und Schwestern ,in® der Kirche
geboten werden, eine Fragestunde, wo die
Randkatholiken mit der ,Mitte® der Kirche
in Kontakt treten konnten.

Fiir ein solches Projekt gab es ermutigende
Vorbilder. In den franzdsischsprachigen Tei-
len der Schweiz und Belgiens wie auch in
Frankreich selbst haben sich seit einigen Jah-
ren Rundfunk- und teilweise auch (wihrend
des belgischen Wahlkampfs) Fernsehsendun-
gen eingeblirgert, in denen ein Arzt, ein
Psychologe, ein Wissenschaftler, ein Kiinstler
oder ein Politiker Fragen beantwortet, die
ihm die Hérer wihrend der Sendung per
Telefon stellen. Warum sollte diese Form der
»gegenseitigen Kommunikation®, die ein
Hochstmal an ,Partizipation® ermoglicht,
nicht auch religidsen Fragen angemessen sein?
Konnte die Fernsehsendung, in der sich 1966
der damalige Erzbischof von Paris, Kardinal
Veuillot, im Rahmen der Reihe ,Face 3 face®
eine Stunde lang den grofitenteils nicht ab-
gesprochenen Fragen dreier Journalisten stell-
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te, nicht den ungeahnten Publikumserfolg
von 15 Millionen Zuschauern erzielen? Man
miifite nur prominente Beantworter suchen,
die dank ihrer Stellung oder ihrer Person-
lichkeit Fragen und Frager anlocken wiirden.

Jean Farran, Programmdirektor von Ra-
dio Luxembourg und frither Koproduzent der
franzosischen Fernsehreihe ,Face a face®, sah
in diesem Projekt, das ihm ein Kreis von Prie-
stern und Laien vorlegte, auch von seinem
unternehmerischen Standpunkt aus eine Chan-
ce. Um es vorwegzunehmen: Er irrte sich
nicht. Seit die religidse Fragestunde in das
Programm seiner Anstalt aufgenommen wurde,
stieg die Horbeteiligung zur betreffenden
Zeit von 9 auf 13 Prozent der Bevélkerung.

Der Erzbischof von Paris, Francgois Marty,
und andere (nicht alle!) franzésische Bischofe
erklirten sich zur Mitarbeit bereit. Radio
Luxembourg (RTL) ernannte seinen Direktor
der Nachrichtenabteilung zum Leiter der
Sendung und gab ihm als Mitarbeiter einen
weiteren Abteilungsleiter und vier Geistliche
bei. Vom Olktober 1968 an wurde jede Woche
an bevorzugter Stelle im Programm, am
Freitagabend zwischen 19.20 und 20 Uhr,
eine Fragestunde angesetzt. Titel der Sen-
dung ,Un évéque vous répond® (Ein Bischof
antwortet Thnen).

Der Titel verfehlte seine Wirkung nicht.
Zu jeder Sendung gingen durchschnittlich 20
briefliche und 10 bis 80 telephonische Fragen
ein. Bis zum 21. Februar 1969 traf der Titel
auch ziemlich genau zu: aufler einem Pri-
laten vom franzdsischen Caritasverband wa-
ren alle Beantworter Bischdfe. Der jetzige
Kardinal und Erzbischof von Paris, Marty,
war ihnen als Star der ersten Sendung sozu-
sagen mit gutem Beispiel vorangegangen.
Doch im Februar baten die Bischdfe durch
ihre Kommission fiir Offentlichkeitsarbeit um
eine Pause. Sie befiirchteten, das Publikum
werde ihrer bald miide sein und ihren Eifer
als publizistischen Machthunger auslegen. Die
Journalisten von RTL suchten diese Bedenken
mit dem Hinweis zu zerstreuen, Lajen und
einfache Priester kimen gegenwirtig leichter
an ein Rundfunkmikrophon heran als die Bi-
schife. Trotzdem entschlof man sich, kiinftig
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Bischdfe aus dem Ausland (Kardinal Duval
von Algier und Garrone aus Rom) und an-
dere bekannte oder von ihrer Titigkeit her
Fragen provozierende Personlichkeiten des
kirchlichen Lebens ins Studio zu bitten: Theo-
logen und Prediger wie Congar, Hauptmann,
Thomas, die Priorin des Carmels von Verdun,
die Oberin der Landmissionsschwestern und
den Arbeiterpriester und Dominikaner Loew.

In den Programmzeitschriften und in Ta-
geszeitungen wurde angekiindigt, welche Per-
sonlichkeit sich den Fragen stellen werde. Man
lud die Horer ein, entweder vorher schrift-
lich oder wihrend der Sendung telephonisch
Fragen iiber ,geistig-religitse Probleme oder
die Kirche® zu formulieren. Jede Frage, so
versprach man, wiirde beantwortet, sei es
innerhalb oder aufierhalb der Sendung. Alle
Fragen sollten an den Sender adressiert wer-
den; tatsichlich schickten aber viele ihren
Brief direkt an den Bischof. Ein eigens fiir
diese Aktion zusammengestelltes Sekretariat
wertete die vor der Fragestunde eingegan-
genen schriftlichen Fragen aus und erarbeitete
in Verbindung mit den jeweils kompetenten
Stellen (katechetisches und liturgisches Zen-
trum, Organisationen der Katholischen Ak-
tion, Pax Christi) Antwort-Entwiirfe, die der
betreffende Bischof fiir die Sendung verwen-
den konnte, wenn es ithm gut schien.

Die Fragestunde beginnt man mit einer
Auswahl von schriftlich eingereichten Fragen.
Dann geht der Beantworter auf die wich-
tigsten und aktuellsten telephonischen An-
fragen ein. Bei jeder telephonischen Frage
werden ihr Inhalt sowie Adresse und Ruf-
nummer des Fragestellers notiert. Entscheidet
sich das Mitarbeiterteam fiir eine Aufnahme
in die laufende Sendung, so bittet das Studio
den Fragesteller telephonisch, seine Frage im
gegebenen Augenblick noch einmal unmittel-
bar an den Beantworter zu richten. Innerhalb
der Sendung wurden gewdhnlich 8-10 Fra-
gen behandelt. Die anderen Fragen wer-
den entweder in der folgenden Woche oder
durch Brief beantwortet.

Die Initiative verdankt ihren Erfolg zum
groflen Teil einer vorbildlichen Zusammen-
arbeit zwischen Rundfunk und Presse. Die
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groflen iiberregionalen Tageszeitungen ,Le
Figaro®, ,La Croix®“ und ,Le Monde® mach-
ten in redaktionellen Hinweisen und in An-
zeigen mit dem Photo des betreffenden Bi-
schofs auf die Fragestunde aufmerksam. Auch
die Pariser und die regionalen Tageszeitun-
gen, besonders jene aus dem Amtsbereich des
geladenen Bischofs, kiindigten auf Anregung
von RTL die Sendung an. Nach den einzel-
nen Fragestunden stellte der Pressedienst von
RTL allen Zeitungen einen Auszug der be-
handelten Fragen und Antworten zu, aus
dem ,Le Figaro®, ,La Croix® und ,Le
Monde*“ regelmiflig die wichtigsten Passagen
veroffentlichten. Die Wochenzeitung ,Témoi-
gnage Chrétien, die bei den Geistlichen mit
einer Brief- und Plakataktion fiir die Sen-
dung geworben hatte, drudkte sogar simtliche
Fragen und Antworten ab. Die regionalen
Tageszeitungen brachten hiufig Reportagen
vom Auftritt ,ihres® Bischofs. Den nicht ge-
ringsten Beitrag steuerte die Presse dadurch
bei, daf} sie — und zwar so verschiedenartige
Organe wie ,Opinion Publique“, ,Entre-
prise® und ,Informations Catholiques Inter-
nationales® — die Sendung als solche in kriti-
schen, in der Grundtendenz durchweg zu-
stimmenden Riickblicken wiirdigte.

Was ist von diesem Experiment zu halten?
B. Chevallier fiihrt in seinem Bericht die zu
den ersten 18 Sendungen eingegangenen Fra-
gen auf und analysiert sie kurz? Das Ergebnis
ist im ganzen positiv, enthile aber eine Uber-
raschung: Zwar haben die ,Dritten”, die man
vor allem erreichen wollte, oft genug das
Wort ergriffen, Das mit 41 Fragen am hidu-
figsten angesprochene Thema war die Not
der Geschiedenen und Wiederverheirateten,
die nicht zu den Sakramenten zugelassen wer-
den. Auch Fragen wie: ,Existiert Gott?,
»Worin unterscheidet sich ein Gliubiger von
einem Ungldubigen?®, ,Wie verhalten sich

2 Die am Mikrophon beantworteten Fragen
wurden samt den Antworten in der Zeitschrift
wDocumentation Catholique® (20. 4. 1969) und
im Sammelband ,Des évéques vous parlent® (Pa-
ris: Fayard 1969) vertffentlicht.

25 Stimmen 185, 5

Christentum und Kommunismus zueinander?®
u. 4. wurden ebenfalls aufgeworfen.

Aber das Gros der Fragen kam letztlich
doch von den Kirchentrenen. Diesen ging es
um die Erhaltung des Lateins und des grego-
rianischen Chorals im Gottesdienst (14mal),
um die Beunruhigung durch kirchliche Neue-
rungen (11mal), um die Haltung der Kirche
angesichts von Gewaltakten und um die
Empfingnisverhiitung. Gewifl, es wurden
auch ,offenere® Fragen gestellt, vom Luxus
und Immobilismus des Vatikans bis zur Pro-
blematik der Apartheid, der Fremdarbeiter,
des Sezessionskriegs in Nigeria und bis zu den
,Fillen® Camillo Torres, Helder Camara
und Cardonnel mit seiner Revolutionstheo-
logie. Diese offeneren Fragen addieren sich
sogar zu einer respektablen Summe, Aber oft
besteht der Verdacht, dafl sie aus dem Lager
der Veringstigten kamen, und auflerdem
steht ihnen eine ebenso lange Liste rein inner-
kirchlich-liturgischer und disziplindrer Pro-
bleme gegeniiber. So sieht Chevallier kritisch

und bescheiden die Bedeutung des Unterneh-

mens hauptsichlich darin, dafl es den ver-
schiedenen Stromungen innerhalb der Kirche
in einer gespannten Situation das Forum fiir
ein Gesprich miteinander bereitstellte und
daf fithrenden Personlichkeiten der Kirche
die Aufgabe gestellt und die Gelegenheit ge-
boten wurde, ihre Meinung zu aktuellen Er-
eignissen in Kirche und Gesellschaft einem
breiten Publikum verstindlich zu machen,
und zwar im direkten Kontakt mit dessen
Sehweise und Sprache. Dafl zahlreiche ,Drit-
te dem Spectaculum mit Spannung folgten,
ohne selbst mitzuspielen, ist anzunehmen.
Inhaltlich war zu befiirchten, daff manche
Horer recht oberflichliche Fragen iiber alles
und jedes stellen und den Beantworter in
die Rolle eines Briefkastenonkels dringen
wiirden. Man meisterte diese Gefahr dadurch,
dafl man Fragen auswihlte, die in die spe-
zielle Kompetenz des Beantworters innerhalb
der Bischofskonferenz fielen und besonders
ergiebig erschienen. Als sich die stidfranzsi-
schen Bischéfe im Mirz 1969 fiir eine @hn-
liche Fragestunde mit Radio Monte-Carlo be-
reit erklirten, stellten sie jede Sendung unter
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ein einheitliches Thema: Kirche und Geld,
Autoritdt und Freiheit in der Kirche usw.
Solange die Themen geniigend aktualitits-
bezogen formuliert und Fragen zu Tageser-
eignissen auflerhalb des Themas nicht ganz
ausgeschlossen werden, diirfte diese Form der
Fragestunde die nachhaltigere Wirkung ha-
ben.

Seit einigen Monaten hat sich RTL zu einer
dhnlichen Spezialisierung entschlossen. Man
ladt jetzt Fachleute fiir Exegese, Kirchenrecht
und andere Gebiete des religitsen und kirch-
lichen Lebens ein, damit sich die Fragen im-
mer auf einen bestimmten Problemkreis kon-
zentrieren. Diese Wende zur Sache driickt
sich auch in einem neuen Titel aus: ,Le fond
du probléme“ (Der Grund des Problems). Die
Sendung wurde vom Freitag auf eine der
begehrten Samstagabendstunden (19.20 Uhr)
verlegt.

Wie immer die Fragestunde gestaltet wird
und wer auch die aktiven Teilnehmer sein
mogen, das Interesse an solchen Sendungen
und die Méglichkeit eines Dialogs innerhalb
der Kirche und der Gesellschaft sind grofi.
Das gilt gewifl auch fiir Dentschland. Als
sich im Februar dieses Jahres der Bischof von
Speyer, Dr. Friedrich Wetter, in der Sonn-
tagabend-Sendung der Europawelle Saar,
»Junge Leute — heute®, den Fragen des Pu-
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blikums stellte, beteiligten sich iiberdurch-
schnittlich viele Horer an der Fragestunde.
Dieses Experiment briuchte kein Einzelfall
zu bleiben. Eine umfassendere Planung kénnte
es mit Hilfe der Presse zu noch bedeuten-
deren Erfolgen bringen.

Damit nicht zu viele Fragen von blof
lokaler Bedeutung gestellt werden, sollten
sich benachbarte Landessender zu einer Ge-
meinschaftssendung zusammenschliefen. An-
dererseits darf der Sendebereich nicht so grof}
sein, dafl allzu viele Fragesteller ausgeschlos-
sen werden miissen. Da die deutsche Horer-
schaft in den meisten Gebieten konfessionell
stark gemischt ist, wire von vornherein eine
Initiative anf Gkumenischer Ebene zu emp-
fehlen. Die Konfessionen kénnten diesen Kon-
takt miteinander brauchen. Mag das junge
franzosische Experiment auch noch nicht
handbuchreif sein, es ist doch schon soweit
gediehen, dafl es eigentlich keinen Grund
gibt, es in Deutschland nicht auch zu versu-
chen. Die Horer wiren fiir dieses Angebot
einer in jeder Beziehung ,gefragten® Infor-
mation sicher dankbar3.

Bernbard Grom §]

3 Vgl. auch das Interview mit dem Leiter der
Sendung Jean Carlier in: Informations Catholi-
ques Internationales 1. 3. 1969.
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Philosophie

TorrrscH, Ernst: Mythos, Philosophie, Poli-
tik. Zur Naturgeschichte der Illusion. Frei-
burg: Rombach 1969. 169 S. Kart. 14,~.
Topitsch weist mit Beispielen nach, daf} die
Auffassungen vom Gbottlichen und von der
Seele durch Bilder und Strukturen dargestellt
werden, die dem sozialen wie auch dem leib-
lichen Leben des Menschen und seinem Schaf-
fen entnommen sind; daff dies bis in #lteste
Zeiten zuriickgeht, dafl diese Lehren entstan-
den sind, um den Druck der Wirklichkeit zu
erleichtern und daff deswegen Emotionen da-
hinterstehen. Der Religionswissenschaft sagt
er damit nichts Neues. Die Frage ist aber, ob
man daraus schliefen darf, dafl es sich um
Illusionen handelt. Tatsichlich ist dies alles
fiir Wahrheit oder Falschheit nicht entschei-
dend, so wenig wie die Motive, die hinter der
Arbeit eines Forschers stehen, oder die Emo-
tionen, die ihn dazu treiben — solche verspiirt
man auch in der vorliegenden Arbeit —, iiber
die Richtigkeit seiner Ergebnisse etwas aus-
sagen. Fiir die vorliegende Frage ist vielmehr
zu bedenken, dafl der Mensch Geistig-Un-
gegenstindliches immer nur zusammen mit
sinnlichen Vorstellungen denken und auszu-
driicken vermag, und zwar so, daf} dabei diese
Vorstellungen auf ein anderes Erfahrenes
hinweisen und gleichsam fiir es durchsichtig
werden. Das zeigt schon die Sprache: ohne
Laute kann man nicht sprechen, ohne Buch-
staben nicht schreiben oder lesen. Aber die
sinnlich wahrnehmbaren Laute und Zeichen
werden in ihrem physikalisch-physiologischen
Sein auf den Sinn hin gleichsam iibersehen,
ohne deswegen entbehrlich zu werden. Woher
aber sollten Bilder und Strukturen dafiir
entnommen werden als von da, wo sich Gei-
stiges dauernd vollzieht, dem menschlichen
Verkehr und Leben? Wer solche Verweise und
geistiges Erfassen iiberhaupt leugnen wollte,
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miifite aufhbren, zu sprechen. Die Kriterien
fir die Wahrheit von Behauptungen iiber
geistige Wirklichkeiten sind also andere als
die von 'T. angewandten. Weil die Bilder
nicht in sich selbst und auch nicht als ganze
gemeint sind, sondern nur in einzelnen ver-
weisenden Zugen, so ist Ger Widerspruch
zwischen verschiedenen Bildern von der glei-
chen geistigen Wirklichkeit kein Beweis fiir
deren Unwirklichkeit, sondern eher zu er-
warten. Es ist auch klar, dafl zwar nicht die
geistigen Wirklichkeiten, wohl aber die Bil-
der geschichtlich bedingt sind.

Deswegen kann es sein, dafl bei allgemein
eintretenden Anderungen der Stellung des
Menschen zur Gesamtwirklichkeit der Ver-
weis nicht mehr vernommen wird. Das scheint
heute der Fall zu sein. Das Vordringen des
naturwissenschaftlich-technischen Denkens iiber
die Grenzen seiner Zustindigkeit hinaus
hat nicht nur die Vermenschlichung der Natur
aufgehoben, und dies mit Recht, sondern den
heutigen Menschen auch fiir das berechtigte
symbolische Denken, ohne das, wie gesagt,
jedes Sprechen unmoglich wire, weithin un-
fihig gemacht. Auch haben viele iiberlieferte
Bilder dadurch ihre hinweisende Kraft ver-
loren. Diese Tatsache erklirt z.B. die Rede
vom ,Tod“ Gottes. Damit ist nicht bewiesen,
daf} dies alles Illusion war, sondern nur, daff
der Mensch sich geindert hat. Und er wird
nicht zur Ruhe kommen, bis er fiir diese un-
sinnlichen Wirklichkeiten, die deswegen zu
wirken nicht aufhéren, weil der Mensch sie
nicht mehr vernimmt, neue Weisen des Aus-
drucks und der Darstellung gefunden hat.
Damit ist auch gesagt, dafl weder die Religion
noch die Philosophie, so sehr sie heute aus
besagtem Grund in eine Krise geraten sind,
die eine Krise des Menschen ist, keinen Ge-
genstand mehr haben und fiir immer erledigt
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sind. Die entscheidende Frage ist, ob der
Mensch geistige Wirklichkeiten vernimmt —
und nur dadurch ist er Mensch und hat
Sprache —, oder ob er, wie der Verf. voraus-
zusetzen scheint, nur ein hher entwickeltes
Tier ist, dem nur das Stoffliche und sinnlich
Wahrnehmbare zuginglich ist.

A. Brunner S]

PuNTEL, L. Bruno: Analogie und Geschicht-
lichkeit. 1. Philosophiegeschichtlich-kritische
Untersuchungen zum Grundproblem der Me-
taphysik. Freiburg: Herder 1970. 540 S. (Phi-
losophie in Einzeldarstellungen. 4.) Lw. 65,

Dafl unerbittlich ernstes Denken keine Sa-
che der Vergangenheit ist, dafiir ist dieses
Buch ein Zeugnis. Metaphysik steht nicht
hoch im Kurs? Das darf niemanden darin be-
irren, sich ihrer Grundfrage, die hier verhan-
delt wird, zu stellen. Bei etwas niherem Zu-
sehen ist sie durchaus aktuell: Nicht nur Phi-
losophen innerhalb des ,christlichen Raums®
oder hauptberufliche Theologen miihen sich
um die Frage, ob und wie heutigentags von
Gott gesprochen werden konne. Gesprichs-
runden, die von ganz andersartigen, viel kon-
kreter scheinenden Problemen ausgehen mé-
gen, sehen sich oftmals iiber kurz oder lang
zurilickgeworfen auf ,die Sache mit Gott®, auf
die kritische Erorterung der Moglichkeit von
Gotteserkenntnis, Gottesglauben. Jedes naiv
objektivierende, unreflektiert vorstellungs-
hafte Denken von Gott liuft hinaus, Gott
zum Ding neben anderen Dingen, zur Prolon-
gatur, Verlingerung von Welt zu machen,
zum ,verendlichten Unendlichen®, wie Hegel
sagt. Solche mythologische Gottesvorstellung
hat J. A.Robinsons selber dilettantisches
Biichlein ,Gott ist anders® zu Recht kritisiert.
Was die grofie klassische Tradition wuflte, er-
hilt heute neue dringliche Bedeutung: Von
Gott kann nur analog gedacht und gespro-
chen werden.

Um die Analogie kreist das Buch von
Puntel — im Horizont der europiischen Denk-
geschichte. Die denkerische Leistung, in ihrer
Grofle und in ihren Grenzen, eines Thomas
von Aquin, Kant, Hegel und Heidegger pas-
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siert Revue — nein: wird in anspruchsvollen
Sondierungen befragt und gehort, auch gele-
gentlich gestreng verhdrt. Das ist gar nicht zu
machen, ohne daff Wegweisung und Ver-
stindnishilfe fiir das gesamte Werk dieser
Denker anfillt. Insofern werden uns hier
gleich wier stattliche Monographien in
einem Band prisentiert. Von einem bloflen
Riickgriff auf ein antik-mittelalterliches, noch
so ehrwiirdiges Lehrstiick, auf eine scholasti-
sche Denkfigur, klassisch-logisches Instrumen-
tarium kann also schon deshalb nicht die Rede
sein. Da sind Hegel und Heidegger vor! Da-
vor bewahrt auch die Konfrontierung mit
heutigen Theorien der Analogie bei — u.a. -
E. Przywara und G. Siewerth, J.B. Lotz,
M. Miiller, K. Rahner und E. Coreth.

Worin nun nach Puntel ,Analogie® besteht,
das la88¢ sich zwar notfalls schnell sagen: nim-
lich in ,Identitit-in-Differenz® — aber eine
solche Kurzformel, die alles sagt, ist fiir den
Nichteingeweihten ziemlich nichtssagend. Wo-
zu auch die 500 Seiten, liefle sich die Haupt-
sache in ganzen 5 Zeilen halbwegs verstind-
lich machen! Die urspriingliche Identitit, das
ist in etwa gemeint, ist keineswegs starre Ein-
heit, sondern sie ist durchzogen und durch-
pulst von jenen Strukturen und Funktionen
wie Wirken und Wesen, Freiheit und Not-
wendigkeit, Liebe und Erkenntnis, Praxis
und Theorie, Entscheidung und Sinn, die Sein
und Geist ausmachen. Analogie ist urspriing-
liches und entspringen lassendes, einig-geglie-
dertes Geschehen, das in allem, was kreucht
und fleucht, anweist und sich auswirkt. Sie ist
mit einem nun ebenfalls wieder alles sagen-
den Chiffre-Wort: Geschichtlichkeit.

Eine Theorie der Geschichtlichkeit zu ent-
werfen ist das eigentliche Ziel dieser Analo-
gie-Forschung, und dieser Aufgabe wird sich
auch ausdriicklich, die vorwiegend geschicht-
lichen Linien des vorliegenden Buchs auszie-
hend, ein mehr systematischer zweiter Band,
der in Arbeir ist, widmen. Die Meinung geht
wohl nicht fehl, dafl das Verhiltnis von Ge-
schichte und Metaphysik und (fiir den Chri-
sten:) Offenbarung das Fundament und zu-
gleich Zentrum aller philosophisch-theologi-
schen Problematik der Gegenwart ist. Deshalb
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geben Puntels Analysen zwar kein Textbuch
fiir Schiiler-Klubs ab, aber unumginglich kon-
frontiert ist damit jegliche Grundlagenfor-
schung, die sich nicht Wesentliches oder das
Entscheidende schenkt. Mit solchen Gratis-Be-
hauptungen und pauschalen Hinweisen steht
man allerdings erst wor der Schwelle der
Untersuchungen dieses Werks, dem Max Miil-
ler ein Vorwort mit auf den Weg gab.

W. Kern §]

KessLEr, Edkhard: Das Problem des friben
Humanismus. Seine philosophische Bedeutung
bei Coluccio Salutati. Miinchen: Wilhelm
Fink 1968. 227 S. (Humanistische Bibliothek;
Abhandlungen 1) kart. DM.

Die Ziele, die eine Reihe von Vertoffentli-
chungen wie die von E. Grassi herausgege-
bene ,Humanistische Bibliothek® verfolgt,
hidngen davon ab, was unter Humanismus
verstanden wird. Nun ist man sich dariiber
nicht einig. Der Begriff wurde erst 1809 von
F. J. Niethammer geprigt (9), als Bezeich-
nung einer Epoche 1859 von Georg Voigt
gebraucht. Manche sehen in der so bezeich-
neten Epoche eine rein literarische Bewegung,
andere einen Asthetizismus formalstilistischen
Konnens; andere wiederum meinen, er sei auf
das praktische Handeln, die Bildung des Men-
schen als Menschen ausgerichtet gewesen. Um
Klarheit in diese Frage zu bringen, unter-
sucht Kessler, was einer der bedeutendsten
Frithhumanisten, der florentinische Staats-
kanzler Salutati (1331-1406), darunter ver-
standen hat. Es ergibt sich: ,Die Bemiihungen
um die ,litterae’ haben darum fiir den Hu-
manismus Salutatis keinen literarischen Cha-
rakter, . ..sondern eine prinzipiell philoso-
phische Bedeutung als Moglichkeit des Men-
schen, seine Verwirklichung im Handeln zu
erreichen und damit seine ,humanitas® zu er-
werben® (206). Dazu gehort virtus und doc-
trina. Aber beim Wissen, der scientia, geht
es nicht um die Erkenntnis der Natur, son-
dern um Vorbilder, exempla, fiir das Handeln,
denn die Naturerkenntnis gibt nur Allgemei-
nes. Das Handeln hingegen vollzieht sich in
einer einmaligen Lage; dafiir liefern die lit-

terae Vorbilder und Anweisungen. Deswegen
die Wendung zur antiken Literatur. — Nicht
diese ist also fiir sich allein kennzeichnend fiir
den damaligen Humanismus; auch das Mit-
telalter kannte und las eine Reihe von Klas-
sikern. Entscheidend ist die Einstellung, das,
was man dort suchte. Durch die neue Ge-
samteinstellung der Wirklichkeit gegeniiber
diirfte sich also die Zeit des Humanismus vom
Mittelalter unterscheiden. Zur besseren Er-
kenntnis davon liefert die vorliegende Arbeit
einen guten Beitrag. A. Brunner §]

Akten des XVI. Internationalen Kongresses
fiir Philosophie. Wien 2.-9. Sept. 1968. Uni-
versitit Wien, Wien: Herder 1968/69. Bd. I:
XX, 656 S.; Bd. II: XVI, 688 S.; Bd. III:
XVI, 694 S.; Bd. IV: XVI, 608 S. Je Band
kart. 38,—.

Obwohl noch zwei Binde der Akten aus-
stehen, sei doch schon auf die nun deutlicher
werdende Bedeutung dieses Kongresses hin-
gewiesen, die seinerzeit durch eine mehr an
den spektakuliren Begleitumstinden — der
Kongreff fand kurz nach den tschechoslowa-
kischen Ereignissen statt — interessierte Be-
richterstattung der Tages- und Wochenpresse
verdunkelt wurde. Um so eindrucksvoller
wird nun nicht nur belegt, was die Welt in
ihren Philosophen in Ost und West augen-
blicklich denkt, sondern auch wohin dieses
Denken in Zukunft dringt. Dabei sind vier
Tendenzen offensichtlich: Die erste kreist um
die Frage nach dem Verhiltnis von Natur-
wissenschaft und Philosophie, welche Frage
sich spezifiziert z. B. in die nach ,Kybernetik
und die Philosophie der Technik“ oder in
erkenntnis- und  wissenschaftstheoretische
Fragen nach der Grundlegung der Wissen-
schaften. Die zweite Tendenz kreist um Fra-
gen der Sprachphilosophie, die sich ausgliedern
in Themen wie ,Semantik und Hermeneutik®
oder in Untersuchungen zu ,Wittgenstein,
der ,Wiener Kreis* und die analytische Philo-
sophie®; dazu gehdrt auch der Problemkreis
»Philosophie und Ideologie®. Die dritte Ten-
denz faflt die ethische Dimension des Men-
schen ins Auge und driickt sich nicht vor
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Fragestellungen wie: ,Freiheit: Verantwor-
tung und Entscheidung®, ,Die Natur des
Menschen und das Problem des Friedens®.
Die vierte Tendenz versucht die vielfiltigen
Ansitze aufzuzeigen, mit der sich die Philo-
sophie um eine Erhellung der #sthetischen
Dimension bemiiht und in Zukunft noch mehr
bemiihen wird, wobei sich auch Stimmen mel-
den, die das traditionelle Kunstverstindnis
radikal in Frage stellen, wie Hendrik Mat-
thes: ,Kunst konnte wieder mit Recht kom-
munikativ genannt werden, wenn sie nicht

mehr als konkretes Symbol einer héheren
Wirklichkeit, sondern als die Technik der
neuen, elektronischen Massenmedien verstan-
den wird® (IV, 291). Fiir jeden, der in seinem
eigenen Denkbemiithen Orientierung sucht,
sind diese Binde eine einmalige Information
und Hilfe: nicht so sehr dadurch, dafl giiltige
Antworten gegeben werden, sondern darin,
dafl man Anschlufl gewinnt an die Fragestel-
lungen von morgen, hinter denmen sich die
existentiellen Probleme von heute verbergen.

G. Schiwy S]

Psychologie

Rey, Karl Guido: Das Mutterbild des Prie-
sters. Zur DPsychologie des Priesterberufes.
Ziirich, Einsiedeln, Koéln: Benziger 1969.
140 S. Kart. 14,80.

Wir wissen heute viel iiber die Bedeutung
der Kindheit fiir das spitere Leben. René
Spitz hat die Wechselbeziehungen zwischen
Mutter und Kind untersucht. Durch psycholo-
gische Tests und statistische Erhebungen wird
versucht, fiir einzelne Berufsgruppen den Ein-
fluf der frithen Kindheit auf das spitere Ver-
halten zu erhellen. Empirische religionspsy-
chologische Untersuchungen fehlen jedoch
fast ginzlich. Um so mehr ist die Untersu-
chung zur Psychologie des Priestertums von
Karl Guido Rey zu begriiien. Rey hat 700
Fragebogen an Priester und Priesterkandida-
ten verschickt, von denen er 265 ausgefiillt
zuriidserhielt. Sie enthiillten ihm ,eine fast
uniibersehbare Fiille von priesterlichen Pro-
blemen®. 154 der eingegangenen Fragebogen
waren fiir die Untersuchung des Mutterkom-
plexes verwertbar.

Die Auswertung des Materials und die Er-
arbeitung des Ergebnisses geschieht in drei
Schritten. Zunichst werden — nach Klirung
der methodischen Fragen und einer theoreti-
schen Einfithrung (11-51) — die Aussagen iiber
bewufite Aspekte und Wirkweisen des Mut-
terbilds in das Schema der Personlichkeits-
psychologie nach Lersch und Remplein einge-
ordnet (53-79). Im zweiten Schritt wendet
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sich Rey der unbewufiten Bedeutung des Mut-
terbilds zu (80-108). Zu diesem Zweck stellt
er kompilatorisch sechs komplexbildende Be-
dingungen (1. gestorte Gemiitsverfassung der
Mutter nach Spitz, 2. mangelndes Vatererleb-
nis nach Jung, 3. Berufstitigkeit der Mutter
nach Speds, 4. gestortes cheliches Verhiltnis
nach Haffler, 5. gestorte Familienatmosphire
nach Ergler, 6. das paradoxe Elternbild nach
Wolff) zusammen und bringt sie zu sieben aus-
gewihlten Themenkreisen (Midchenfreund-
schaft, Freundschaft mit gleichgeschlechtlich
Gleichalterigen, kindliche Verhaltensstdrung,
priesterliches Vorbild, Seminarerziehung, el-
terliche Berufswedcung, Rorschach-Test) aus
den beantworteten Fragebégen in Beziehung.
Die statistische Auswertung dieser In-Bezie-
hung-Setzung fithrt zu den wichtigsten Er-
gebnissen: 1. Die religidse Ausrichtung der
Mutter ist fiir die Ergreifung des Priesterbe-
rufs im positiven wie im negativen Sinn be-
deutender als die des Vaters, wobei ein reli-
gids indifferent oder negativ eingestellter Va-
ter die Wirkungen des Mutterbilds erhht.
2. Mutterkomplex und mangelndes Vater-
erlebnis erschweren den Midchenkontakt und
bestimmen die Wahl des priesterliches Vor-
bilds. Sie fordern neurotische Verhaltens-
storungen und erméglichen in der priesterli-
chen Ehelosigkeit eine verstirkte Fixierung
der Mutterbindung. 3. Die Gemeinschaftser-
ziehung ist eher geeignet, die entwicklungs-
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hemmenden Einfliisse des Mutterkomplexes zu
fordern als die erforderliche Nachreifung zu
ermoglichen.

Die Ergebnisse werden im dritten Schritt
mit psychoanalytischen und tiefenpsychologi-
schen Kategorien interpretiert (111-140).
Allerdings handelt es sich mehr um eine Ex-
plikation als um eine Interpretation der Er-
gebnisse. Mit dieser Explikation stellt Rey
Sinn und Zweck seiner Untersuchung in Fra-
ge. Darin legt er nidmlich Material aus der
psychotherapeutischen Praxis vor, das das an-
thropologische Problem der Mutterbindung
klarer und verstindlicher macht als sein kom-
pilatorisch-statistisches Verfahren. Seine Er-
gebnisse iiber die Mutterbindung bleiben an
Klarheit hinter den Erkenntnissen der Psy-
choanalyse und den Erfahrungen der wenigen
psychologisch geschulten Priestererzicher zu-
riick. Reys Untersuchung setzt die Ergebnisse
der Psychoanalyse, d. h. das eigene Ergebnis
bereits voraus. Die Gestaltung des Fragebo-
gens ist einseitig auf den Mutterkomplex ab-
gestimmt. Methodisch anfechtbar ist die Glie-
derung des Materials nach den Gesichtspunk-
ten der Personlichkeitspsychologie und die
Einfiigung des Materials in komplexfordernde
Bedingungen, wie sie in den literarischen Er-
zeugnissen verschiedener psychologischer Rich-
tungen auftauchen. Dadurch verfillt Rey in
einen psychologischen Synkretismus, der wohl
psychologische Erkenntnisse populir machen,
vielleicht auch erzieherische Mingel aufzeigen,
aber nur wenig zur Behebung der Probleme

beitragen kann. Methodisch anfechtbar ist
auflerdem der Versuch, auf einem Grenzge-
biet zwischen Psychologie und Theologie die
theologischen Aspekte des Problems ausklam-
mern zu wollen. Er mifllingt bei Rey vor
allem in der Schluf8betrachtung, in die er die
fragwiirdige These einfiigt: ,Eine gewisse
Richtung ostkirchlicher Mystik stellt eine
These auf, die wie ein Mythos klingt: Chri-
stus sei eine androgyne Gestalt, eine minn-
liche Jungfrau oder ein jungfriulicher Mann
gewesen, wie auch Adam vor der Erschaffung
der Eva. Er habe die Fiille der menschlichen
Potenzen, der miannlichen wie der weiblichen,
besessen und habe deshalb weder leiblich noch
seelisch einer Ergidnzung bedurft. Der Arche-
typ des Priesters erscheint androgyner Natur
zu sein. Besteht vielleicht das Charisma des
priesterlichen Zglibats oder des zdlibatiren
Priestertums in einer hermaphroditischen An-
lage? Oder hat der Mutterkomplex die Auf-
gabe, eine fehlende Anlage mit einem kiinst-
lichen Hermaphroditismus zu ersetzen?* (140)
In der Beweisfithrung Reys findet sich nichts,

was eine solche These rechtfertigen wiirde.
Die kritischen Anmerkungen mochten die
Leistung des Verfassers nicht schmilern, son-
dern auf die noch zu l8senden methodischen
Probleme hinweisen. So lange die Methoden-
frage in der Begegnung von Theologie und
medizinischer Psychologie nicht geklirt ist,
werden empirische religions-psychologische
Untersuchungen auf unsicherem Boden stehen.
J. Hofmeier

Pidagogik

Der Lernprozefl. Anthropologie, Psychologie,
Biologie des Lernens. Hrsg. v. Willmann-In-
stitut. Freiburg: Herder 1969. 439 S. Lw.
38,—.

Das Willmann-Institut legt ein Handbuch
vor, dessen Beitrige aus verschiedenen Wis-
senschaftsdisziplinen stammen. Ein so kom-
plexer Sachverhalt wie der Lernprozef 1iflt
sich heute nicht mehr von einem Autor zurei-
chend behandeln. Das Institut war gut bera-
ten, dafl es sich um Experten bemiihte: Phi-

losophen, Psychologen, Biologen und Pidago-
gen haben den Anteil ihrer Wissenschaft an
der Erhellung des Lernprozesses herausgear-
beitet. Gemeinsam ist thnen das Bemithen um
eine Anthropologie des Lernens, doch voll-
zieht sich dieses Bemiithen nicht in ausdriick-
licher Auseinandersetzung mit behaviouristi-
schen Theorien, wenn sie auch hie und da
gestreift werden.

»Lernprozefl“ wird in diesem Handbuch
nicht so sehr als Phinomen verstanden (das
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geschieht nur in dem ausgezeichneten Ein-
leitungskapitel des Wiirzburger Philosophen
H. Rombach), denn als Zeichen dafiir, daf}
Lernen dem Menschen wesenseigentiimlich ist,
von der Geburt bis ins hohe Alter.

Die 5 Teile des Buchs machen das deutlich:
Ein erster behandelt ,,Grundlagen®, der zweite
,Frithkindliches Lernen®, der dritte ,Schule
als Lernstitte®, der vierte ,Berufliches Ler-
nen®, der fiinfte schlieflich ,Besonderes Ler-
nen®. Die einzelnen Beitrige zu den 5 Kapi-
teln sind von unterschiedlichem Rang und
Gewicht. Folgt man dem Klappentext, so
soll dem Erzieher der Einstieg erleichtert und
eine unmittelbare Auswertung ermdglicht
werden. Das trifft aber eigentlich nur auf
den Teil ,Frithkindliches Lernen® zu. Hier
finden Eltern und Erzieher aus der Praxis
gewonnene und an der Wissenschaft orien-
tierte Einsichten, die unmittelbar einleuchten
und die sich wieder in Praxis umsetzen las-
sen. Geschidit werden hier einige traditionelle
Erziehungspraktiken korrigiert, die im Licht
der modernen Kinderpsychologie nicht mehr
haltbar sind. Aufschlufireich ist fermer der
vierte Teil ,Berufliches Lernen®, den J. Zie-
linski allein bestreitet. Die Integration des
beruflichen Ausbildungsprozesses in den all-
gemeinen Lernprozef wird einleuchtend be-
griindet und aus grofler Sachkenntnis be-
schrieben. Einen guten Einblick in Mbglich-
keiten und Grenzen des programmierten Un-
terrichts gibt F. Loser.

Dennoch hinterlifit die Lektiire des Buchs
ein gewisses Unbehagen. Es ist nicht gelungen,
alle Aspekte wirklich zu einem Ganzen zu
verarbeiten. Manche Autoren kommen mehr-

ZU DIESEM. HEFT

fach zu Wort und duflern sich zu verschie-
denen Themen. Man merkt sofort, wo der
Autor wirklich Sachkenner ist und wo er nur
Lesefriichte — ohne kritische Auseinanderset-
zung — assoziiert. Nicht alles, was vorgetra-
gen wird, kann iiberzeugen. Oft fehlen die
Begriindungen, und Kritik bleibt im Risonne-
ment stecken. Angesichts der Fiille an lern-
theoretischer Literatur, die mit empirisch ab-
gesicherten Fakten arbeitet, ist ein Verfahren
problematisch, das gelegentliche Zitationen
als Alibi benutzt: Man nennt drei, vier Auto-
ren, die heute auf dem Gebiet der Lerntheo-
rie en vogue sind, aber man it sich auf eine
kritische Auseinandersetzung nicht ein, son-
dern man spinnt den eigenen Faden der In-
trospektion und Spekulation unbekiimmert
weiter, als seien die Methoden der empiri-
schen Sozialforschung fiir die Erhellung des-
sen, was ein Lernprozefl ist und wie man
ihn steuert, irrelevant.

Dankenswert ist das Bemithen fast aller
Autoren um eine lesbare, unpritentitse Spra-
che, die den Leser unmittelbar erreicht. Und
dankenswert ist das Bemiihen des Willmann-
Instituts um eine Anthropologie des Lernens.
In einer Phase der pidagogischen Theorien-
bildung, in der ,Lernen® ,Konditionieren®
und ,Manipulieren® hiufig in einer Perspek-
tive gesehen werden und die Grenzen zwi-
schen menschlichem Lernen und tierischem
Verhalten unscharf zu werden beginnen,
kénnte eine ,,Anthropologie des Lernens® die
notwendige Korrektur leisten. Das Institut
miifite allerdings die Beitrige kritischer sich-
ten, damit der wissenschaftliche Anspruch ge-
wihrleistet bleibt. E. von der Lieth
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Klaus Schiéfer
Nochmals: Zum Thema Priestergruppen

Sehr verehrter, lieber Herr Professor Rahner,

fiir Thren Brief iiber ,,Chancen der Priestergruppen® im Mirzheft der ,,Stimmen der
Zeit“! danken wir Thnen herzlich. Wir — das sind meine Freunde in den Priestergrup-
pen, die Sprecher und der Hauptausschufl der Arbeitsgemeinschaft von Priestergruppen
in der Bundesrepublik Deutschland. In ihrem Namen beantworte ich Thren Brief.
Lingst haben wir Ihnen fiir das Interesse zu danken, mit dem Sie unsere Versuche nicht
erst seit Chur und Rom kritisch begleitet haben. Mit Threm Brief haben Sie sich nun
erneut Zeit fiir uns genommen. Thre Kritik und IThr Rat haben uns geholfen. Nehmen
Sie bitte unsere Antwort als Zeichen unseres Dankes.

In dieser Antwort wollen wir nochmals feststellen, was zwischen Thnen und uns nicht
strittig ist, und anschliefend auf Ihre Anfragen eingehen. Vorher méchte ich Absicht
und Grenze meines Artikels vom Januar nochmals verdeutlichen. Ich wollte weder iiber
Motive und Arbeit der Priestergruppen berichten noch programmatisch darstellen, was
die Gruppen wollen. Es sollte lediglich auf Zusammenhinge aufmerksam gemacht wer-
den, in denen ich die Schwierigkeiten und Zielsetzungen der Gruppen sehe. Was die
Priestergruppen sind, tun und wollen, versuchen andere Verlautbarungen zu zeigen,
darunter auch die Texte und die Einfithrung der Rom-Dokumentation, auf die Sie ein-
gangs verweisen. Mein Aufsatz kommentierte das, was das Bindchen dokumentiert,
durch Uberlegungen iiber Zusammenhinge, die mir wichtig scheinen.

Was Sie zur Berechtigung und Funktion wvon Priestergruppen sagen, geht vielen
Katholiken schwer ein. Mit Recht erwarten Sie von uns, dafl wir unsere Arbeit geduldig
erldutern. Deshalb formuliere ich zunichst nochmals die Grundsitze, in denen Sie mit
uns einig gehen, und ziehe dann die Linie der grundsitzlichen Uberlegungen etwas wei-
ter aus.

Einig sind Sie und wir darin, daf es in der Kirche spontane Gruppenbildung von
unten geben kann und geben darf. Solche Gruppen diirfen ihre Meinung &ffentlich
duflern. Sie diirfen sich durch Vorschlige und Aktionen fiir ihre Ziele einsetzen. Gegen-
wirtig braucht die Kirche derartige Basisgruppen. Ohne sie kommt es nicht zur Bildung
einer 6ffentlichen Meinung in der Kirche. Ohne Basisgruppen stagnieren die amtlichen

1185 (1970) 172-180.
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Rite, fehlt es an Impulsen. Gruppen dieser Art kénnen zu Recht bestehen und Gutes lei-
sten, obwohl der zustindige Bischof mit ihrem Stil nicht einverstanden ist und die
Gruppen ablehnt. Sollten Bischofe und Papst Basisgruppen verurteilen und exkommu-
nizieren, dann miifiten solche Mafinahmen nicht von vornherein unbefragt als letztes
Wort hingenommen werden. Recht und Unrecht derartiger Gruppen hingen nicht von
solchen Stellungnahmen ab. Entscheidend ist vielmehr, ob die Gruppe versucht, sich
christlich zu verhalten. Sie mufl um der Gemeinschaft des Glaubens willen das Gesprich
mit den Bischofen suchen. Sie darf weder mit Schisma drohen noch moralisch aburtei-
len. Sie darf in Konfliktsituationen das Gesprich nicht abbrechen, sondern muf} es in
ehrlicher Auseinandersetzung weiterfilhren. Sie muf sich auf die Menschen einstellen,
die sie zu iiberzeugen sucht. Die Gruppen miissen ihre Ziele geduldig und ausdauernd
verfolgen. Dabei brauchen sie sich nicht darauf beschrinken, zu argumentieren und dann
zu warten, bis die Argumente schlieflich vom Gesprichspartner eingesehen und iiber-
nommen werden. Die Gruppen knnen vielmehr da, wo sich das als sachlich notwendig
erweisen 148¢, handeln und Tatsachen schaffen.

Lassen Sie uns von diesen Grundsitzen aus noch einige Schritte in den Bereich der
Einzelprinzipien machen. Zumindest einen Grundsatz kann man mit seinen Folgerun-
gen auch auf andere Gruppen in der Kirche anwenden: Die Gruppe muf} versuchen, sich
christlich zu verhalten. Sie mufl den Willen zum Kontakt, die Gesprichsbereitschaft, den
Verzicht auf Gewalt, den Willen zur Ehrlichkeit der Auseinandersetzung aufbringen.
Sie muf ihre Mafinahmen und Zielsetzungen begriinden kénnen und bereit sein, Rechen-
schaft tiber ihr Verhalten zu geben.

Angenommen nun, bestimmte Gruppen sind nachweislich durch ihre Position in der
Kirche als einer Gruppe von Menschen, durch ihre Rolle in dieser Gemeinschaft — und
damit durch die Struktur der kirchlichen Gemeinschaft selbst — daran gehindert, sich
christlich und priesterlich zu betragen, wie soll sich dann eine christliche Basisgruppe die-
ser Gruppe und ihren Mitgliedern gegeniiber verhalten? Diese Frage ist moglich, weil
die Kirche eine Gesellschaft von Menschen, also ein soziales System ist, und weil deshalb
Einrichtungen dieser Gesellschaft Menschen daran hindern kénnen, christlich zu han-
deln. Da diese Feststellungen wichtig sind, diirfen wir sie erliutern. Unter einem
,sozialen System® verstehen wir ein Gefiige zwischenmenschlicher Bezichungen, das
bestimmte Strulsturen und Organe hat, durch die und mittels derer es die Beteiligten
zu einem Ganzen zusammenfiigt. Zu den ,Strukturen® gehdren z. B. Einrichtungen,
Rechtssitze und Verhaltensweisen, die stillschweigend praktiziert oder ausdriicklich ge-
fordert, eingeiibt und erlernt werden. Den verschiedenen Funktionen etwa der Selbster-
haltung, der Steuerung, der Anpassung an die Umwelt, der Zielsetzung, der Planung
und Durchfiihrung von Mafinahmen dienen amtliche Organe. Die Inhaber dieser Amter
miissen bestimmte Haltungen, Ansichten und Verhaltensweisen erlernen und praktizie-
ren, die von ihrer Rolle im System vorgezeichnet sind. All dies gilt notwendig auch fiir
die Kirche, die als Gesellschaft von Menschen mit Recht Strukturen und Amter besitzt.
Damit ist die Mdglichkeit gegeben, dafl die Kirche Einrichtungen, Rollen, Ordnungen

362



Nochmals: Zum Thema Priestergruppen

entwickelt, die ,stindig® sind 2. Es kann also sein, dafy weder Machtgier noch Charakter-
schwiche noch personliche Vorliebe fiir das Hergebrachte, sondern die iibernommene
Rolle als solche es z. B. Bischofen oder Minnern der kirchlichen Verwaltung schwer
macht, im oben beschriebenen Sinn christlich zu handeln. Daher unsere Frage: Wie ver-
hilt sich eine Priestergruppe Menschen gegeniiber, die aus derartigen Rollen nicht mehr
herauskdnnen, weil sie sich selbst mit ihrer Rolle ineins setzen?

Vielleicht kann man allein von den von Ihnen und uns bejahten Grundsitzen aus
diese Frage nicht eindeutig und fiir alle Beteiligten annehmbar beantworten. Vielleicht
gibt es in diesem Sinn kein Rezept, nach dem man Konflikte dieser Art bewiltigen
konnte. Uns scheint, daf} der eine Beteiligte sich auch dann um Kontakt, Gewaltverzicht
und Ehrlichkeit der Auseinandersetzung bemithen muf}, wenn andere all das nicht oder
in zu geringem Maf} aufzubringen vermdgen. Je weniger also z. B. ein Bischof auf das
hért, was an ihn herangetragen wird, desto dfter und &ffentlicher mufl man mit ihm zu
reden suchen. Je autoritirer eine Bischofskonferenz entscheidet, desto sachlicher und
unbeirrter mufl man argumentieren und handeln. ,,Sollten diese Versuche umsonst sein,
so miifite die Arbeit dennoch fortgesetzt werden.“3 Es kann uns nicht darum gehen,
Gegner fertigzumachen. Es geht uns darum, das soziale System Kirche mit christlichen
Mitteln zu #ndern, soweit das notig ist. Wir wollen Strukturen und Funktionen nicht
abschaffen, sondern dahin verindern, daf das System den Zweck erfiillt, den es hat.

Verehrter Herr Professor Rahner, Sie melden zu mehreren Punkten meines Artikels
Kritik an. Ich méchte versuchen, iiber diese Punkte in der Reihenfolge Threr Anfragen
Rechenschaft zu geben.

Thre erste Gruppe von Bedenken lduft auf den Wunsch nach mehr Theologie hinaus.
Sie beginnt mit einem Hinweis auf den ,soziologischen Trend“ meines Artikels. Wir
horen oft — nicht von Thnen — den Vorwurf, die Priestergruppen vergifien tiber der So-
ziologie das eigentlich Christliche, sie ersetzten die frohe Botschaft durch Gesellschafts-
kritik. Dieser Vorwurf ist falsch. Ein Blick in die Texte der Rom-Dokumentation zeigt,
daf die Priestergruppen Impulse des Evangeliums aufzugreifen versuchen 4. Dieser Ver-
such schlieft die Bemithung um das eigentlich Christliche notwendig ein. Da es den
Gruppen vor allem auch um Anderungen der Gemeindestrukturen und der Seelsorge
geht, suchen sie Kontakt zu Kirchensoziologen und Fachleuten fiir Erwachsenenbildung

2 Das haben Sie in Threm Vortrag bei der Jahresfeier der Katholischen Akademie in Bayern unter
dem Titel ,Freiheit und Manipulation in der Kirche® gezeigt: ,Es muff aber betont werden, dafl es
auch im Institutionellen der Kirche durchaus so etwas wie eine siindige Manipulation gibt. Nicht nur in
dem Sinn, daf Institutionelles in seiner Existenz unter subjektiver Schuld (der lieblosen Hirte, des
ungerechten Drangs zur Uniformitit usw.) entstanden ist, sondern auch in dem Sinn, dafl dieses Insti-
tutionelle in diesem oder jenem seiner Momente und letztlich ohne eine adiquate Trennbarkeit durch
die Siinde mitgeprigt ist.” (Publik Nr, 12 vom 20. 3. 1970, 23.)

3 Eine freie Kirche fiir eine freie Welt. Delegiertenkonferenz europiischer Priestergruppen Rom
10.-16. Oktober 1969. Eine Dokumentation, hrsg. im Auftrag der Arbeitsgemeinschaft von Priester-
gruppen in der Bundesrepublik Deutschland von M. Raske, K. Schifer und N. Wetzel (Diisseldorf 1969)
21. Zitate und Verweise erfolgen von nun an mit der Abkiirzung K, Seitenzahl.

4 Vgl. X 42, 48, 54, 66 fF.,, 100 f., 121, 128, 131 f., 153 ff.
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und Gruppendynamik. ,Soziologismus® diirfte darin nur sehen, wer iiber die gegen-
wirtige differenzierte gesellschaftswissenschaftliche Forschung zu wenig weifl.

Weshalb und wozu - so fragen Sie, der Sie uns diesen Vorwurf nicht machen, mit
Recht — dann aber die soziologisch bestimmte Betrachtungsweise? Sie ist mehr als nur ein
Anzeichen dafiir, dafl die fortschreitende Vertrauenskrise zwischen den Groflorganisa-
tionen und ihren Mitgliedern nun auch die Kirche erreicht hat. Sie soll zunichst einmal
uns selber dabei helfen, uns von Bitterkeit, Enttduschung, gefiihlsbetonten Stellungnah-
men und moralischen Werturteilen freizumachen. Sie soll uns ferner helfen, gegen ,ad-
hoc“-Theologie, gegen fahrlissiges und leichtfertiges Gerede und gegen den Mifibrauch
christlicher Worte anzugehen. Es gibt diesen Mifibrauch oben und unten in der Kirche.
Wir denken an Versuche, das Zolibatsgesetz zu begriinden, an Bestimmungen der {iber-
lieferten katholischen Sexualmoral, an die derzeitige Gesetzgebung fiir Skumenische
Ehen, an Versuche der Begriindung der derzeitigen Kirchensteuerregelung, an Stellung-
nahmen zum Weg der niederlindischen Kirche. Wir denken aber auch an leichtfertiges
Daherreden in Predigten, an eine Haltung des bloflen Abschaffens, die daran hindert,
an morgen zu denken und auf kiinftige Aufgaben hin zu verindern. Wir denken auch
an die Auseinandersetzungen iiber manche Texte einzelner Delegationen und Teilgrup-
pen auf der Versammlung europiischer Priestergruppen in Rom?. Wo immer schlechte
Theologie benutzt wird, sei es von Amtstrigern oder spontanen Gruppen, sei es von
eher beharrenden oder von zum Aufbruch dringenden Kreisen, da mufl nach den Inter-
essen gefragt werden, die hier , aufmébliert” werden.

Zum dritten weist unsere Betrachtungsweise darauf hin, daf wir alle zu wenig dar-
iiber wissen, was heute gesellschaftlich gesehen im Ganzen und in der Kirche vor sich
geht. Theologische Lehren iiber die Kirche konnen Informationen nicht ersetzen, so
wenig sie durch gesellschaftswissenschaftliche Forschung iiberfliissig wiirden. Es gibt noch
zu wenig empirische Untersuchungen z. B. iiber die Erwartungen und Bediirfnisse der
Kirchenmitglieder, iiber die verschiedenen Motive von ,Kirchlichkeit®, iiber den Ge-
halt dieses Worts ,Kirchlichkeit®, iiber die soziale Herkunft der Amtstriger, tiber die
| Mafstibe, die iiber den Zugang zum Bischofsamt entscheiden, iiber Entwicklungen des
'ireligiiisen Bewufltseins in den verschiedenen Gruppen von ,Abseitsstehenden®, iiber
|die Griinde der wachsenden Kirchenmiidigkeit der Bundesbiirger. Hinzu kommt, daf§
'die vorhandenen Untersuchungen kaum zur Kenntnis genommen werden. Die Kirchen-
leitungen scheinen durch ihre Funktion daran gehindert zu sein, Informationen aufzu-
nehmen, die zur Verinderung des Systems fiihren miifiten. Deshalb kénnen sie nicht
planen, was morgen zu tun sein wird.

Schlieflich und vor allem geht unsere Betrachtungsweise davon aus, dafl die Kirche
wie jedes andere soziale System feste Formen der Herrschaft mancher ihrer Mitglieder
iiber andere Mitglieder entwickelt hat. Das ist weder vermeidbar noch schlecht®.

5 Vgl. K 95-97, 106-116.
8 Auch dazu haben Sie in Threm in Anm, 2 zitierten Vortrag das Notige gesagt.
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Schlecht daran ist, dafl die gegenwiirtig angewandten Herrschaftsmechanismen dem
widersprechen, was den Zweck der Kirche darstellt: dem Dienst an der Sache Jesu. Ver-
treter kirchlicher Einrichtungen erzichen Kirchenmitglieder vom Kindergarten bis zum
Frauenbund oder Minnerwerk, vom Religionsunterricht bis zum Priesterseminar dazu,
menschliche - oft frithkindliche —~ Erwartungen auf die Organisation und deren Amts-
triger zu iibertragen. Diese Erziehung kann zu einer Ichschwiche fithren, die ihrerseits
wieder von vielen Katholiken dadurch ausgeglichen wird, daB sie sich der Institution
seelisch und geistig tiberantworten. Diesen Katholiken fillt es schwer, die anerzogenen
Erwartungen und die verinnerlichten Verhaltensweisen spiter wieder abzubauen. Sie
wollen weiter bei der Mutter Kirche geborgen sein, erwarten die Fithrung durch den
Vater Bischof und die Wegweisung durch den Heiligen Vater. Sie bleiben autoritits-
gliubig und mifitravisch allem Fremden gegeniiber. Das erschwert es diesen Katholiken,
fiir die verantwortliche Mitarbeit in der Gemeinde und in den Einrichtungen der Kirche
frei zu werden.

Die Kirche als soziales System erhilt sich also durch Herrschaftsmechanismen, die
Freiheit behindern, wenn man unter Freiheit die Losung aus falschen Bindungen, das
Aufarbeiten iiberholter Konfliktsituationen und die Beweglichkeit versteht, mit der ein
Mensch sich auf institutionalisierte kritische Mitverantwortung einzulassen vermag. Die
Rede vom ,miindigen Christen” verdeckt diese Unfreiheit eher, als dafl sie etwas an ihr
indert. Auch Aufrufe an das Gewissen der Katholiken tragen zum Abbau der falschen
Herrschaftsform nicht viel bei. Denn auch Gewissensbildung kann Angst, Abhingigkeit
und Systemtreue férdern. Wir reden verfremdend, weil wir hoffen, dadurch zur Ent-
Tduschung und zur Ausbreitung kritischer Mitverantwortung in der Kirche beizutra-
gen. Es geht uns um jene gesellschaftlich und kirchlich fruchtbare Freiheit, die zwar nicht
den vollen biblischen Begriff christlicher Freiheit ausmacht, aber grundsitzlich und un-
trennbar mit zu diesem vollen Begriff gehért.

Sie bangen, verehrter Herr Professor Rahner, in dieser Einstellung und Redeweise
kénne das Christliche verkiirzt werden. Thre Befiirchtung bezieht sich auch auf die Rede
von der ,Sache Jesu®. Diese Besorgnis begegnet uns oft nicht als Frage an uns - also
nicht so wie in Threm Brief —, sondern als Vorwurf des ,bloflen Humanismus® und
~Horizontalismus®, Wer bei uns das eigentlich Christliche vermifit, von dem kann man
erwarten, dafl er es kennt und verstindlich und genau erkliren kann. Ob alle, die uns
solche Vorwiirfe machen, genau sagen knnen, was sie meinen, kann hier offenbleiben.
Hier geht es um die ,,Sache Jesu®. Was ist gemeint?

Das Stichwort entstammt der Bemiihung der Neutestamentler um den historischen
Jesus und seine Auferstehung. Es steht fiir das, was Jesus von Nazareth durch sein Ver-
halten verkérpert und durch sein Wort ausgesprochen hat, fiir das, wofiir er gestorben
ist. Frither hitte man vielleicht vom Werk Christi gesprochen. Der Ausdruck ,.die Sache
Jesu® ist begrenzt wie jeder andere. Wenn wir ihn aufgreifen, dann {ibernehmen wir

dadurch weder die Auferstehungsdeutung von W. Marxsen noch irgendeine andere

X
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Lehrmeinung. Wir halten dieses Stichwort lediglich fiir geeignet, das Geschehen zu be-
zeichnen, das Jesus in Gang gebracht hat. Die historisch-kritische Auslegung der authen-
| tischen Jesusiiberlieferung kann diesem Stichwort einen hinreichend ausgewiesenen In-
halt geben. Sie sucht herauszufinden und zu deuten, was Jesus von seiner Umwelt — von
Qumran, von der Aufstandsbewegung, von den Tempelpriestern, von den Fachleuten
fiir Schriftauslegung, von frommen Laienbewegungen, vom Volksglauben der Men-
schen in Galilda — unterscheidet. Wer so von der Sache Jesu spricht, fiir den ist es nicht
gleichgiiltig, ob Jesus gelebt hat oder nicht?. Er muf vielmehr nachweisen kénnen, dafl
er keine unbestimmt-folgenlose Leerformel benutzt. Er muf} seine Darstellung der Sache
Jesu geschichtswissenschaftlich verantworten kénnen. Dafl dabei Fragen offenbleiben
und dafl man die Sache von verschiedenen Ausgangspunkten und unter unterschied-
lichem Blicdkwinkel untersuchen kann, gehrt mit zur Bemithung um diese Sache.

In diesem Brief ging es schon mehrfach um Herrschaft und Freiheit. Deshalb ver-
suchen wir, die ,Sache Jesu® unter diesem Gesichtspunkt zu erldutern. In der Einfiih-
rung zu unserer Rom-Dokumentation formulierten wir, Jesus habe behauptet, ,,Gott
werde Herr iiber die Welt, indem er den Verlorenen nahe sei“8. Die Sache Jesu kann
als Solidaritdt mit den Opfern unrechter Herrschaft verstanden werden — eine Solidari-
| tit, die sowohl fiir Jesus als auch fiir die Menschen, die er von Angst, Krankheit, Schuld
und Entfremdung befreit, der Vorschein, das Zeichen der Nihe der Herrschaft Gottes
war. Man muf} im Blick auf die authentische Uberlieferung sagen, dafl es Jesus jeden-
falls auch um diese Solidaritit geht, wenn er darauf hinweist, Gott werde Herr iiber
unsere Welt werden. Diese Deutung kann sich auf manche Beobachtungen stiitzen. Jesus
hat in Bildworten, Gleichnissen, in vielen Formen und Zusammenhingen von der Got-
tesherrschaft gesprochen. Zwar sind die Fachleute sich nicht dariiber einig, wie die Aus-
sage, die Gottesherrschaft sei nahe, genauer zu verstehen ist. Vollzieht sich der Herr-
schaftswechsel bereits? Beginnt er gerade? Steht er unmittelbar bevor? Deutlich ist je-
doch, dafl Jesus den Herrschaftsantritt Gottes und das eigene Auftreten aufeinander
bezogen hat. Wenn er davon spricht, Gott werde Herr {iber die Welt, dann kommen-
tiert er sein eigenes Verhalten und erldutert seinen Anspruch.

Dabei bestitigt Jesus nicht einfach die iiberlieferten Vorstellungen von Gott und
Gottesherrschaft. Er fiigt nicht gingigen Erwartungen noch die Nachricht hinzu, sie wiir-
den demnichst erfiillt. Vielmehr stellt und beantwortet Jesus die Frage, wer ,Gott®
und was ,Gottesherrschaft® sei, neu. Wer hat das Recht, iiber die Menschen und ihre
Welt zu herrschen? Darauf gibt Jesu Auftreten, Lebensstil, Tun und Reden eine un-
erwartete und zugleich verstindliche, den Menschen aus dem Herzen gesprochene Ant-
wort. Diese Antwort versucht Jesus ohne Berufung auf vorgegebene Autoritit durch
seinen Stil und seine Botschaft nahezubringen und mitzuteilen. Gott ist fiir ithn jene
Wirklichkeit, die in seinem, Jesu, Verhalten zum Zug kommt.

7 Wir unterscheiden uns also sehr von jenem europiischen Theologieprofessor, fiir den sich am Chri-
stentum nichts indert, wenn Jesus nicht gelebt hat (s. diese Zschr. 185 [1970] 178).
SiKea.
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Das Kennzeichen dieser Wirklichkeit: Sie macht den frei, der auf Jesus eingeht. Jesu
Verhalten hat eine befreiende Wirkung auf Angehorige jener Gruppen, deren Mitglie-
der benachteiligt, rechtlos oder religits-gesellschaftlich gedchtet waren, so z. B. auf ge-
setzesunkundige Menschen aus dem ungebildeten Volk, auf Kranke, die man als ,,Siin-
der® verdichtigt, auf Kollaborateure der Besatzungsmacht, auf Menschen mit unehren-
haften Berufen, auf die gesellschaftlich und rechtlich schwer benachteiligten Frauen, auf
Geisteskranke, die aus der Gemeinschaft entfernt wurden. Jesus wendet sich vorbehalt-
los allen zu, die Kontakt mit ihm suchen. Dadurch wendet er sich gegen das gesellschaft-
liche System, sofern es die Gebildeten, die Reichen, die Religionsdiener, die elitdren
Laiengruppen bevorzugt und ihre Herrschaft sichert. Jesus steht allen zu Verfiigung.
Dadurch nimmt er Partei fiir die, die in der Gesellschaft seiner Zeit und Umwelt be-
stimmten Herrschaftsmechanismen unterworfen und dadurch um ihre Menschenwiirde
betrogen werden. Er behauptet z. B., Gott habe den Sabbat fiir den Menschen geschaf-
fen und nicht umgekehrt. Damit stellt Jesus Schépfungsordnung gegen Gesetzesreligion.
Dariiber hinaus bestreitet er im Namen Gottes, daff Gesetzesausleger im Namen
Gottes bestimmen diirfen, was andere Leute zu tun und zu lassen haben. Zugleich be-
hauptet er damit, Gott gehe es darum, dafl Menschen essen, wenn sie Hunger haben,
daf sie gesund werden, soweit das geht. Gott mdchte nach Jesu Meinung, dafl niemand
den Nachbarn hindert, als Mensch zu leben. Jeder darf und soll so frei sein, als Mensch
zu leben. Diese Behauptung nimmt denen, die zur Zeit Jesu herrschten, eines ihrer Herr-
schaftsmittel — die Berufung auf Gott — aus der Hand. Wenn Jesus so handelt und redet,
wenn Menschen darauf eingehen und sich nicht linger um ihre Freiheit und Wiirde be-
triigen lassen, dann ist nach Jesu Meinung ein Herrschaftswechsel in Sicht. Menschen
werden durch das Gute zum Guten befreit. Darin greift eine Wirklichkeit nach der
Macht, die als einzige das Recht hat, iiber Menschen und ihre Welt zu herrschen. Es ist
die Wirklichkeit, die unter dem Namen Gott gemeint war und ist.

Diese Beobachtungen lieflen sich ausweiten. Da ist Jesu Wort von den Friedensstif-
tern als Gottessdhnen; vielleicht kdnnen wir aus ihm schlieflen, daff Jesus die Auf-
standsbewegung ablehnt. Wir haben seine Gleichnisse und konnen aus ihnen erheben,
dafl er zu Unvoreingenommenheit und Verstindigung einlidt. Wir wissen, daf8 Jesus
mit gesellschaftlich unmdglichen Menschen zusammen war und die Teilnehmer wie die |
Auflenstehenden von Vorurteilen, Grenzzichungen und Exkommunikationen befreite.

Vielleicht ist es in diesem Zusammenhang aber wichtiger, kurz auf den Bezug zwi-
schen der Sache Jesu und seiner Auferstehung aus dem Tod einzugehen. Ostern bedeu-
tet nicht nur fiir die Sache Jesu etwas. Es bedeutet auch etwas fiir Jesus als Person, fiir
Gott, den er verkorpert, fiir uns und fiir unsere Welt. Jesus lebt kraft jener Wirklich-
keit, die in seinem Wirken zum Zug kam. Diese Wirklichkeit kann also neues Leben ge-
ben; Gott fingt mit einem Menschen da neu an, wo es mit diesem Menschen aus und
vorbei ist. Gott verliert also auch uns nicht, wenn wir unser Leben verlieren; er bleibt
unser Herr und wird sich als unser Herr erweisen, indem er uns neues Leben gibt. Also
geht auch unsere Welt auf etwas Neues zu, in dem Gott alles in allem sein wird.
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Wenn das tiber Ostern gesagt ist, dann kann gefragt werden: Was bedeutet die Auf-
erstehung Jesu fiir seine Sache, fiir die er starb? Mehr, als dafl diese Sache nach Jesu Tod
noch weitergeht. Der Gekreuzigte ist einigen seiner Anhidnger nach seinem Tod als der
begegnet, dem Gott neues Leben geschenkt hat. Das bedeutet einmal: Diesen Menschen
wird klar, daR Jesus recht hatte. Wofiir er eintrat, war richtig. Sein Sterben hat scine
Sache nicht widerlegt. Was er verkdrperte, war und ist wirklich Gott selbst. Die Er-
scheinungen des Auferweckten bedeuten zum zweiten: Jesu Sterben gehdrte zu seiner
Sache. Sie war und ist nicht anders zu haben als im Verzicht auf Gewalt, in Ohnmacht,
in der Solidaritit mit den Verachteten und Ausgestoflenen, im Einsatz des eigenen Le-
bens zugunsten derer, die unfrei und unwiirdig leben und sterben. Und Ostern bedeutet
fiir die Sache Jesu schlieflich, dafl man ihr weiterhin gemeinsam dienen muf, dafl es
notig ist, sich fiir sie einzusetzen. An vielen Stellen im Neuen Testament wird erkenn-
bar, wie die erste Generation, von der Sache Jesu iiberzeugt, ihr zu entsprechen und sie
weiterzubringen versucht, also im Geist Jesu handelt. Sie gibt das Evangelium fiir
Nichtjuden frei. Sie versteht die Feier des Gedichtnisses Jesu als Verpflichtung zu Soli-
daritit und gegenseitiger Hilfeleistung. Die judenchristlichen Gemeinden erteilen der
politischen Messiashoffnung und der Aufstandsbewegung vor dem jiidisch-romischen
Krieg eine Absage und versuchen so, dem Frieden zu dienen.

Wir haben ,die Sache Jesu® ein Stiids weit erldutert, um die Frage stellen zu knnen,
die uns im Blick auf Thren Wunsch nach ,mebr Theologie® fiir unseren Meinungsaus-
tausch entscheidend scheint: Ist eine derartige Bemithung um die Sache Jesu — und damit,
wie sich zeigte, um die Bestimmung des Worts ,Gott“ — nicht eine rechtméfige, ja not-
wendige Form eigentlich christlicher Theologie? Und wenn sie das ist, kann man dann
als Theologe Theo-Logie und Bemithung um Freiheit im heutigen profanen Sinn einfach
voneinander trennen? Kann man als Christ von Gott reden, ohne auf Unfreiheit und
Unmenschlichkeit zu reagieren? Wenn ich z. B. {iber den dreifaltigen Gott nachdenke,
dann besinne ich mich doch auf das Woher und Wohin des Wegs Jesu. Ich denke iiber
die von Jesus verkdrperte Wirklichkeit und iiber seinen Geist nach, der unser Leben be-
stimmen will. Denke ich also nicht auch tiber die ,,Gnade® nach, auf Unrecht und Aus-
beutung reagieren zu kdnnen, mich und andere aus Gleichgiiltigkeit und Unverbind-
lichkeit 16sen zu kénnen? Wire das, woriiber ich reden kann, ohne auf Menschen-
unfreundlichkeit in wnserer Gesellschaft zu achten, tiberhaupt Gott, dessen Menschen-
freundlichkeit in unserer Gesellschaft erscheinen méchte, da sie in Jesus erschienen ist?
Sie fordern mit Recht, verehrter Herr Professor Rahner, der Dienst der Kirche miisse
aus ihrer Wesensmitte heraus proklamiert werden. Besteht diese Mitte nicht darin, dafl
Menschen versuchen, zusammen der Sache Jesu zu dienen? Redet der, der nicht wenig-
stens versucht, sich diese Sache anzueignen, von ,Gott“? Gehért also der Hinweis auf
Unfreiheit und Entfremdung, auf Dinge, die wir nicht einfach hinnehmen kénnen, der
Hinweis auf Méglichkeiten, Menschen etwas mehr zu ihrem Recht zu verhelfen, nicht
doch mit zur eigentlichen Theologie?
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Die Priestergruppen haben und brauchen keine eigene Christologie und kein selbst-
gebasteltes Theologieverstindnis. Sie brauchen Theologen, die solche und #hnliche Fra-
gen horen, wo nétig korrigieren und dann stichhaltig beantworten. Wir erfinden unsere
Fragen ja nicht am griinen Tisch. Wir taufen, horen Beicht, halten Trauungen, geben
Religionsunterricht — und fragen: Ist mit all dem der Sache Jesu gedient? Wir reden auf
der Kanzel, in der Schule, am Krankenbett, im Brautunterricht und am Sarg von Gott —
und miissen uns immer wieder fragen: Wird da etwas von dem verstindlich und erfahr-
bar, wovon Jesus sprach?

Wem solche Fragen kommen, der wird auch herausfinden wollen, was ,Spiritualitit®
fiir ihn bedeutet. Der wird sich fragen: Kenne ich Gott nur vom Hérensagen oder auch
aus personlicher Erfahrung? Gibt es solche Erfahrungen, und wo mache ich sie? Wie soll
ich mich Gott gegeniiber verhalten? Gehért ein Verhiltnis zu Gott zum Leben des
Christen?

Uns scheint es sinnvoll, Ihre berechtigte Frage, was der normale Christ jetzt noch
an bisheriger Spiritualitit tun kdnne, in den Zusammenhang dieser Fragen nach dem
Gottesverhiltnis zu stellen und dabei wiederum auf die Sache Jesu zuriickzugehen. Man
kénnte zunichst einmal Gegenfragen stellen. Stellt sich das, was ,noch geht®, nicht von
selbst heraus, wenn man ehrlich ist? Geht es darum, etwas ,,noch® zu tun, oder nicht viel-
mehr darum, wesentliche Dinge erst recht, aber eben verbindlicher und verstindlicher
zu tun? Aber solche Gegenfragen sind keine Antwort. Thre Frage wire auch durch
Hinweise auf einzelne, fiir uns wichtige Christen (z.B. D. Bonhoeffer, Ch. de Fou-
cauld, S. Weil) nicht beantwortet. Daher zunichst die Riickfrage: Gehdrt ein Gottes-
verhiltnis zur Sache Jesu?

Jesus hat gebetet. Er hat sich damit der Herkunft seiner befreienden Freiheit, der
Wirklichkeit Gottes, eigens und unmittelbar zugewandt. Die Uberlieferung 1t darauf
schlieflen, dafl Jesus sich mit Gott {iber drei Fragen auseinandergesetzt hat. Wessen
Wille soll im Leben Jesu geschehen? Wohin soll sein Weg ihn fithren — zur Macht iiber
Menschen oder zur Ohnmacht am Kreuz? Was kann Jesus von Gott erwarten? Das
Neue Testament sagt, Jesus habe diese Fragen eindeutig beantwortet: Er habe sich
Gott zur Verfiigung gestellt, sich Gott anvertraut; er sei den Weg der Solidaritit mit
den Ohnmichtigen bis zum Ende gegangen. Diese Entscheidungen habe er im Gebet ge-
fillt, eingeiibt und ausgesprochen.

Diese Deutung hat an Jesus selbst Anhalt. Das zeigt vor allem die Anrede ,, Abba“,
mit der Jesus das anspricht, was er vertritt. Dafl er das eigens und ausdriicklich an-
spricht, was sein Leben bestimmt, ist an sich bereits nicht selbstverstindlich. Die Erwar-
tung, die er in dem Kinderwort ,Abba“ ausspricht, versteht sich vollends nicht von
selbst. Jesus traut dem, was er als Vater anspricht, zu, dafl von ihm her etwas fiir die
Menschen geschieht. Er traut, ja mutet es Gott zu, dafl er fiir die Menschen da sein
wolle. Diesem Gott iiberantwortet sich Jesus. Weil er alles von dieser Wirklichkeit er-
wartet, verlangt er nichts von ihr.

Damit wird deutlich: Jesus redet nicht zu einem tibermenschlichen Jemand, den man
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als den Gott des Tempels oder des Mosesgesetzes zu kennen meint. Vielmehr spricht er
das Befreiende, das, was sein Leben bestimmt und ausfiillt, indem es Trennungen iiber-
windet und Menschen zusammenfiihre, als Gott an. Jesus spricht nicht zu einem bereits
bekannten hdheren Wesen, das seiner Meinung nach auch die Eigenschaft hat, viterlich
zu sein. Sein Verhalten zu Gott 1488t sich nicht einfach in Aussagen iiber Gott iiberset-
zen. Das angesprochene Gegeniiber ist ihm auch nicht einfach nur vom Horensagen be-
kannt; Jesus kennt es aus eigener Erfahrung. Dieses Gegeniiber erweist sich im Tun und
Reden Jesu als fiir andere gut. Es bewihrt sich und iiberzeugt, indem es Menschen frei
und gliicklich macht. Deshalb ist es des Gehorsams, der Treue und des Vertrauens wiir-
dig.

Jesus war der Meinung, wer sich auf die Nihe der Gottesherrschaft einlasse, werde
dadurch in ein Gottesverhiltnis verwickelt. Wer also die Partei derer ergreift, die
einem Herrschaftssystem zum Opfer fallen, wer am Abbau falscher Herrschaft mit-
arbeitet, der beginnt damit jener Wirklichkeit zu gehorchen, der durch seine Aufleh-
nung gegen Entfremdung und Elend gedient ist. Wenn das wahr ist, dann 138t sich von
daher Thre Frage, verehrter Herr Professor Rahner, wenigstens formal ein Stiick weit
beantworten. Alles, was hellhdrig, sachbezogen und situationsempfindlich macht, was
den Blicdk weitet und schirft, was uns nicht gleichgiiltig sein 188t gegeniiber Verdum-
mung, Unrecht und Entfremdung, was uns vorurteilsloser, couragierter, kritikfahiger
macht, was uns von Bequemlichkeit, Angst vor Gott, von falschen Gottesbildern, von
Magie und religidsem Selbstschutz befreit, mufl weiterhin und erst recht getan werden.
Es gibt heute philosophische und historische Kritik der Religion. Es gibt Untersuchun-
gen iiber die Untaten der christlichen Kirchen und ihrer amtlichen Vertreter. Es gibt die
Tiefenpsychologie. Kénnte nicht all das uns Fingerzeige geben, was an unserer Spiri-
tualitit Illusion, Selbsttduschung oder falsches Bewuftsein ist? Zumindest konnen Ein-
sichten und Anfragen dieser Art dazu beitragen, dafl wir besser als bisher schen, wie
wenig sich Jesu Verhalten zu Gott von selber versteht.

Wir sollten weiterhin, ja erst recht das tun, was im Sinn Jesu nicht selbstverstindlich
ist. Von da her kommen wir einer inhaltlich bestimmten Antwort auf Ihre Frage viel-
leicht etwas niher. Uns scheint, der Versuch, im Sinn Jesu mit Gott zu reden, sollte den
Vorrang vor allem anderen haben. Die Wirklichkeit, die Jesus ,Abba“ nannte, wird
totgesagt. Viele Menschen merken nichts davon, dafl es sie gibt. Nur derjenige, dem es

- um die Sache Jesu geht und der sich darauf verliflt, dafl Jesus wulte, mit wem er da-

mals sprach, wird den Versuch fiir sinnvoll halten und unternehmen, sich mit mensch-
lichen Worten an diese Wirklichkeit zu wenden. Wie wir in diesem Sinn beten sollten, so
sollten wir weiterhin in der Eucharistie und in anderen Gottesdiensten auf Jesus zu-
riidckommen und uns mit ihm auseinandersetzen. Wir miissen dem Geist Gottes in den
Menschen vielleicht mehr als bisher zutrauen und darauf achten, dafl weder wir noch
andere ihn auslschen. Wir miissen weiterhin verantworten, was wir falsch machen,
und zugleich Gott fiir wichtiger halten als unsere Fehler und Leistungen; fiir beides
miissen wir angemessene Formen des Bekenntnisses und der Vergebung finden. Pfarrer
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und Kapline konnen sich weiterhin und erst recht vor Gott mit den Menschen befassen,
mit denen sie es zu tun haben. Sie kdnnen versuchen, noch mehr und besser zuzuhéren,
sich den Fragen der Erwachsenen und dem geistlichen Gesprich auszusetzen. Sie kénnen
die Kunst weiterentwickeln, Zeit fiir Menschen zu haben. Sie konnen sich noch mehr
Miihe geben, verbindlich und verniinftig zu predigen. Sie kénnen sich auf die Seite derer
stellen, die gesellschaftlich und kirchlich zu kurz kommen, vernachlissigt oder links lie
gen gelassen werden.

Mit diesen Hinweisen ist Thre Frage danach, was wir jetzt an Spiritualitit noch prak-
tizieren kdnnen, nicht ausreichend beantwortet. Viele Mitglieder unserer Gruppen ex-
perimentieren zusammen mit Jugendlichen, Studenten und Kreisen junger Familien
Was dabei erarbeitet wird, 1d8t manchmal etwas von der gesuchten Spiritualitit er-
kennen und wird zum Impuls auch fiir den Gemeindegottesdienst. So haben vielen
z. B. H. Oosterhuis’ ,Ganz nah ist dein Wort“ oder A. Schillings ,Kanongebete und
Fiirbitten® geholfen, selber nach verbindlichen und verstindlichen Worten und Gesten
im Gemeindegottesdienst, Jugendgottesdienst, bei Eucharistiefeiern im kleinen Kreis
und in Bufifeiern zu suchen. Wir wissen, dafl sowohl im Blick auf den Gottesdienst der
Gemeinden als auch im Blick auf den einzelnen noch vieles offen bleibt. Wir konnen
nichts anderes tun als uns bemiihen, im Glauben weiterzukommen. ,, Vielleicht ist das,
was sich dabei einstellt, arm, wortkarg und unbequem.“? Uns wiirde geniigen, wenn es

christlich ist.

Die zweite Reihe Threr Fragen und Uberlegungen betrifft den Stil und die Aufgaben
der Priestergruppen. In diesem Zusammenhang bin ich Thnen zunZichst einmal Rechen-
schaft dariiber schuldig, was mit dem Ausdruck ,radikale Reform® gemeint ist.

Wir meinen, die Kirche miisse von ihrer Wurzel her verindert werden. Christliche
Gemeinden entstanden, als nach Jesu Tod Menschen zusammenkamen, um gemeinsam
der Sache zu dienen, die sich thnen an Ostern als richtig erwiesen hatte. Diesen Men-
schen ging es um das Verstindnis und die Aneignung der Sache Jesu. Gemeinsam arbei-
teten sie dafiir, dafl diese Sache wirksam wurde. Dieser Versuch — nicht seine histori-
schen Bedingungen und Ausprigungen — ist fiir die Kirche und damit fiir uns verbind-
lich. Die Kirche von der Wurzel her erneuern heifit also dazu beitragen, daf sie und
wir in ihr zum Dienst an der Sache Jesu fihig werden.

Wir meinen ferner, dafl die jetzt notwendigen Verdnderungen an die Wurzel gehen
miissen. Anderungen der Organisation, der Verwaltungsverfahren, der Ausbildung
der Fithrungskrifte, der Offentlichkeitsarbeit, reichen nicht aus. Das kirchliche Bewuft-
sein, die Struktur des Gemeindelebens und die Kirchenverfassung miissen sich dndern.
Drei Beispiele kénnen zeigen, was wir damit meinen. Das Bewuf3tsein vieler Katholi-
ken in den Gemeinden, im Klerus und in den Kirchenleitungen ist an der Vergangen-
heit orientiert, z. B. an vorneuzeitlichen Absolutheitsanspriichen, an vorindustriellen
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wirtschaftlichen und gesellschaftlichen Verhiltnissen, an magischen Sakramentsvorstel-
lungen und am Standesunterschied zwischen ,Klerikern® und ,Laien“. Wir arbeiten
darauf hin, daf Informationen iiber gegenwirtige Aufgaben und in Gang befindliche
Entwicklungen das Bewufitsein wenigstens eines Teils der Katholiken in den Gemein-
den und den Entscheidungsgremien bestimmen. Noch immer fillt ein kleiner Personen-
kreis ,an der Spitze* Entscheidungen in der Kirche. Dieser Personenkreis entscheidet
oft ohne ausreichende Kenntnis davon, was die Katholiken in den Gemeinden denken

_und wollen. Sein Selbstverstindnis, sein Lebensstil und sein Verhalten bringen die Ge-
fahr mit sich, daf diese Minner sich von breiten Schichten der Bevilkerung und der
Gemeindemitglieder absondern. Trotzdem sollen dann aber die Entscheidungen dieser
isolierten ,Spitze® fiir alle Katholiken verbindlich sein. Verwaltungsbehorden brauchen
keine Rechenschaft zu geben und berufen sich oft auf eine Verfassung, die Mitbestim-
mung und Mitverantwortung nicht vorsicht. Von der Erziehung zur Unmiindigkeit als
einem Mittel innerkirchlicher Herrschaft war schon die Rede.

Wir arbeiten um der Verinderung dieser Verhiltnisse willen auf Meinungs-, Wil-
lens- und Gruppenbildung von unten hin. Viele Katholiken in den Kirchenbehdrden
und in den Gemeinden denken, es kénne und diirfe sich in der Kirche nichts dndern.
Die Unverinderlichkeit der Normen, der Verfassung, der Amtshandlungen und der
gesellschaftlichen Positionen gilt als Wert. Wir arbeiten an der Verinderung der Men-

¢ talitit und der Zustinde, um dazu beizutragen, dafl die Verinderbarkeit kirchlicher
Dinge als notwendige Bedingung kiinftiger Regelungen erkannt wird. Denn nur solche
sozialen Systeme sind heute und in Zukunft fihig, ihren Zweck zu erfiillen, die bereit
und in der Lage sind, ihre Mentalitit, ihre Lebensformen und ihre Entscheidungsver-
fahren selbsttitig immer weiter zu verdndern. Die Kirche soll der Sache Jesu dienen.
Sie soll also dazu beitragen, dal Gesprichsbereitschaft, Kontakt und der Wille zu ge-
waltloser Konfliktlsung zunehmen; sie mufl Entwicklungen fordern, die mehr Men-
schen als bisher zu ihren Menschenrechten und damit zur Freibeit verhelfen. Nur eine
offene, vom Austausch mit anderen Gruppen lebende und zur Verinderung ihrer selbst
bereite Kirche wird fihig werden, ihrer Aufgabe gerecht zu werden. Verdnderbarkeit
um der Mitteilung der aufgetragenen Sache willen ist heute und morgen die
allein sinnvolle Form von geschichtlichem Zusammenhang. Wir arbeiten darauf hin,
daf das verstanden wird.

Gerade im Blick auf dieses letzte Beispiel anstehender ,radikaler Reform® konnten
wir ebenso wie Sie davon sprechen, dafl die Kirche stindiger Erneuerung bedarf. Wir
unterschreiben den Satz, die Kirche miisse stets erneuert werden. Wir verstehen ihn
wie Sie als Absage an die falsche Vorstellung, man kénne und miisse die Idealkirche,
die makellose Gemeinschaft der Elitechristen schaffen. Trotzdem reden wir dariiber
hinaus von ,radikaler Reform®, um anzudeuten, wie sehr es an der Zeit ist, die Kirche
von unten her grundlegend zu verindern. Wir triumen weder von einer institutions-
losen Liebeskirche noch von einer Idealkirche, die von menschlichem Egoismus, von
Unzulinglichkeit und Schibigkeit frei wire. Wir versuchen vielmehr Zustinde zu
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indern, die wir nicht linger mitverschulden und mitverantworten kénnen. Wir wissen,
dafl es dabei um Aufgaben geht, ,die nie endgiiltig geldst und nie iiberholt sind“10.
Das dndert jedoch nichts an der Tatsache, dafl diese Aufgaben in den siebziger Jahren an-
gegangen werden miissen, wenn die Kirche die noch gegebene Chance nutzen will, der
Sache Jesu in der Welt von morgen dienen zu kénnen.

Was ich hier schreibe, klingt vielleicht wiederum grofispurig, besserwisserisch und
riicksichtslos. Vielleicht fiihlen sich jene bestdtigt, die uns als ,Radikalinskis® abtun
oder als ,zu radikal® aus dem Weg gehen. Vielleicht vergrimt der Ton, den wir hier
anschlagen, sowohl Christen, die unsere Arbeit nicht ohne Sympathie beobachten, als
auch manche von denen, mit denen wir ins Gesprich kommen wollen und kommen
miissen. Sie haben Recht, verehrter Herr Professor Rahner, wenn Sie uns nach unserem
Stil und unserem Auftreten fragen und uns vor Ungeduld, vor iiberzogenen Ansprii- |
chen und vor der Verkrampfung in eine erste Bitterkeit warnen. Wir miissen noch
weiter als bisher von grofien und bitteren Worten weg zu niichternen Einsichten in die
Lage der Kirche, zur Erkenntnis der gesellschaftlichen Entwicklungen und Zusammen-
hinge, zu sachlicher Kritik, zu begriindeten Vorschligen und vor allem zu durchdach-
ten, wirksamen Taten kommen. Wir sind es sowohl den anderen Gruppen des kirch-
lichen Lebens als auch unserer Arbeit selbst schuldig, auf Fairneff zu achtenl, die
Schwierigkeiten der Verstindigung nicht unnétig zu vergrofiern, uns auf diejenigen
einzustellen, mit denen wir es zu tun haben, und den jeweiligen Gesprichspartnern Zeit
zur Uberlegung und zur Verarbeitung der Anregungen zu geben.

So recht Sie mit Thren Anfragen zu unserem Stil haben, so erginzungsbediirftig
scheint uns das Bild, in das Sie Thre Uberlegungen zu dieser Frage einzeichnen. Zweifel-
los spielt der Unterschied zwischen den Generationen und ihrer Gangart eine Rolle und
sollte von uns noch besser beachtet werden. Doch scheint es in den Auseinandersetzungen
zwischen Kirchenleitung und Priestergruppen nicht in erster Linie um einen Konflikt
zwischen ,Alten® und ,,Jungen® zu gehen. Es sind ja oft gerade die Suchenden und
Forschenden unter den ,Alten®, denen wir entscheidende Anstéfie im Bereich der Ge-
meindearbeit und der Theologie verdanken. Und nicht wenige gerade unter den ,Al-
testen® begleiten unsere Bemithungen mit Wohlwollen und gestehen uns das Recht zu,
in einer gewandelten Situation neue Wege einzuschlagen. Auch sind die Mitglieder der
Priestergruppen in ihrer Mehrzahl wohl kaum zu den ganz ,, Jungen® zu rechnen. Viele
sind zwischen dreiflig und vierzig Jahre alt und seit mehreren Jahren in der Gemeinde-
arbeit titig. Ob diejenigen, die in den nichsten Jahren ordiniert werden, sich eher
mit den Zustinden zufriedengeben oder unsere Arbeit weiterfithren, mufl sich erst noch
herausstellen.

10 K 28.

11 Mit Recht bezeichnen Sie in Anm. 8 Ihres Briefs die Veroffentlichung des Gesprichs vom Vorabend
unserer Tagung in Rom als unfair. Mitglieder der deutschen Delegation versuchten damals vergeblich,
dafiir zu sorgen, dafl die getroffenen Absprachen eingehalten wurden.
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Der Ton unserer Auflerungen und der Stil unserer Aktionen lassen sich vielleicht
besser verstehen, wenn man zusitzlich zum Generationenproblem noch einige andere
Faktoren in Betracht zieht, die die gegenwirtige Situation der katholischen Kirche in
der Bundesrepublik bestimmen. Um zu zeigen, wie sehr wir es der Kirche und damit
auch den Bischéfen schuldig sind, weiterhin offen und eindeutig zu reden und unbeirrt
zu handeln, machte ich auf drei dieser Faktoren wenigstens hinweisen.

Die gegenwirtige kirchliche Sprache enthilt von ihrer Geschichte und ihrem sozialen
Zusammenhang her Worte, die vieldeutig und unglaubwiirdig sind. Deshalb meiden
wir solche Worte. Wenn z. B. ein niederlindischer Bischof, ein Mitglied der deutschen
Bischofskonferenz und ein Nuntius von Kollegialitit reden, lassen dann nicht ihr je-
weiliges Verhalten und Tun darauf schlieflen, daf diese drei Minner etwas anderes
meinen? Zwar nennen sich viele Gruppen noch ,Priestergruppen®. Trotzdem gebrau-
chen wir das Wort ,Priester® nur unter Vorbehalt. Bezeichnungen wie ,Laie® und
Priester® werden uns fremd, obwohl ,,Gemeindeleiter® untheologisch und ,ordinierter
Christ® noch ungewohnt klingen. Aber schwingen nicht im Wort ,Priester” ein nicht

{ mehr gegebener sozialer Zusammenhang, eine im Zerfall befindliche Rolle, ein nicht

| mehr tragfihiges Amtsverstindnis mit? Manche Vertreter des Kirchensystems sprechen
viel vom Dialog. Sie fithren ihn nicht und scheinen auch nicht zu bemerken, dafl sie ihn
gar nicht fiihren kénnen, solange sie an ihrer bisherigen Rolle festhalten. Bezeichnet
das Wort ,Dialog® unter diesen Umstinden mehr als die Tatsache dieses falschen Be-
wufitseins? Kirchlich nicht iibliche Worte wie ,Demokratisierung® und ,Solidaritat®
klingen unbescheiden und besserwisserisch. Aber kénnen wir ohne weiteres einfach die
kirchliche Sprache weiter benutzen, wo sie Blickverengungen und Selbsttduschungen
aufrechterhilt?

Die Kirche in der Bundesrepublik ist in Gefahr, in Sackgassen zu geraten. Unsere
Gesellschaft wird sich in diesem Jahrzehnt tiefgreifende Reformen auf vielen Gebieten

' — Einkommens- und Steuerverteilung, Mitbestimmungsprobleme in den Unternehmen,
Schule, Hochschule und berufliche Weiterbildung, Krankenhaus, Stiddtebau, Raum-
ordnung und Umweltgestaltung — zumuten miissen. Das bedeutet, dafl die Menschen
wacher, offener, kenntnisreicher, sachlicher und kooperationsfahiger werden miissen.
Versuche, das Bewufitsein breiter Schichten unserer Bevolkerung in diesem Sinn zu
verindern, werden immer dringlicher, vielleicht aber auch immer schwieriger werden.
Ob es mdglich sein wird, die Entwicklung der Produktionsverfahren, der Konsum-
gewohnheiten, der Formen des Zusammenlebens so zu steuern, dafl viele Menschen
unabhingiger und zugleich engagierbarer werden, ist offen. Jedenfalls aber werden alle
Gruppen der Gesellschaft in wachsendem Maf} voneinander abhingig werden. Die
Kirche ist eine solche Gruppe. Welche Rolle soll sie nach Meinung ihrer jetzigen Leiter
in der in Gang befindlichen Entwicklung spielen? Werden die kirchlichen Fithrungs-
[ krifte sich auf den Versuch beschriinken, die Volkskirche organisatorisch und in ihrer
gesellschaftlichen Position zu erhalten? Durch hinhaltende Verteidigung wichtiger Po-
sitionen wie z. B. der jetzigen Kirchensteuerregelung und des konfessionellen Religions-
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unterrichts an staatlichen Schulen, durch Zugestindnisse an die noch kirchlich interes-
sierten ,Laien®, durch organisatorische Aufficherung der kirchlichen Dienste lieRe sich
das vielleicht noch zehn oder zwanzig Jahre lang machen. Was durch Mafinahmen dieser
Art wenn nicht beschleunigt, so doch zumindest nicht aufgehalten wiirde, wire das, was
sich derzeit anbahnt: Der Auszug der jungen Erwachsenen und der Intelligenz, der
Zerfall des Kontakts zwischen den verschiedenen Gruppen des deutschen Katholizis-
mus, die Ausbreitung allgemeiner Kirchenverdrossenheit und der Riickgang der Nach-
frage nach kirchlichen Dienstleistungen. Sollte jenes Rezept, das Sie, verchrter Herr
Professor Rahner, aus dem Mund deutscher Bischofe gehort haben, allgemein zur An-
wendung kommen, dann kénnte das zur Ausblutung des deutschen Katholizismus und
zur Riickbildung der Kirche auf eine grofiere Sekte fithren. Diese Sekte wire kaum
noch in der Lage, gesellschaftlich wirksam fiir die Sache Jesu einzutreten. Sie diente
wohl eher zur Dekoration mancher Bereiche des ffentlichen Lebens, vielleicht zu po-
litisch und gesellschaftlich Schlimmerem. Angesichts dieser Gefahr des Sich-krank-
Schrumpfens sehen wir uns verpflichtet, eindringlich zu reden und entschieden zu han-
deln. Wir miissen im Rahmen unserer M&glichkeit dazu beitragen, dafl es nicht so
kommt.

Eine wachsende Zahl von Katholiken glaubt, die Mitarbeit und Mitgliedschaft in
der Kirche, wie sie jetzt ist, nicht mehr verantworten zu kdnnen. An die Stelle der
Resignation und der inneren Emigration wird in den kommenden Jahren vielleicht
immer hiufiger der Kirchenaustritt treten. Wer sich darauf beschrénkt, aus der Kirche
auszutreten, iberlifit sie ihrem jetzigen Zustand. Zwar verdndert sein Schritt die
Kirche wenigstens mittelbar, aber wer austritt, verzichtet damit auf Mbglichkeiten
unmittelbarer Einfluinahme. Wir versuchen einen anderen Weg zu gehen, weil wir
dazu beitragen wollen, dafl die Kirche zu ihrem Dienst am Evangelium und damit an
den Menschen frei wird. Wir arbeiten kritisch mit, ohne uns dem derzeitigen System zu
verschreiben und mit ihm zu identifizieren. Wir tiberlassen unsere Kirche nicht jener
Geisteshaltung und jenen Strukturen, die es ihr gegenwiirtig schwer machen, Kirche
Jesu Christi zu sein. Durch unsere Mitarbeit gehen wir freilich das Risiko ein, die
Lebenszeit dessen eher noch zu verldngern, was der Anderung bedarf. Dieses Risiko ist
ein weiterer Grund dafiir, nicht mit Worten zu protestieren oder Opposition zu spielen, |
sondern iiberlegt, verantwortlich und wirksam zu handeln.

Mit diesem Hinweis auf die kirchliche Situation und die Funktion der Priester-
gruppen haben wir der Sache nach bereits bejaht, was Sie iiber die Aufgaben der Grup-
pen sagen. In meinem Januar-Artikel bin ich auf diese Aufgaben und auf die prak-
tische Arbeit der Gruppen nicht eingegangen, weil es mir lediglich um den Zusammen-
hang ging, in dem man diese praktische Titigkeit sehen sollte. So sehr die Lage der
Kirche als solche den Horizont dieser Titigkeit ausmacht, so eng begrenzt sind unsere
praktischen Moglichkeiten und Aktionsabsichten. Sowohl die Basiserklirung der Ar-
beitsgemeinschaft von Priestergruppen in der Bundesrepublik Deutschland als auch die
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auf der Delegiertenkonferenz europiischer Priestergruppen in Rom verhandelten Texte
formulieren zwar Zielvorstellungen im Blick auf die gegenwirtige kirchliche Situation,
verzichten jedoch bewufit auf langfristige Aktionsprogramme und umfassende Pline.
Wir haben weder die ndtige freie Zeit noch das erforderliche Geld noch die notwendige
Zahl von Mitgliedern, um langfristige grofle Reformvorhaben vorzubereiten und aus-
. zufithren. Wir wissen, wie dringend viele Bereiche kirchlichen Lebens solcher lang-
| fristiger, durchdachter und planmifiger Umgestaltung bediirfen. In diesen Dingen
mehr als Anstofle zu geben, iibersteigt unsere Krifte. Wir meinen zwar, nicht ohne
reflektierte Zielvorstellungen arbeiten zu konneni2. Aber wir sind nicht in unsere
Zielvorstellungen vernarrt, sondern versuchen zu sehen, was unmittelbar nétig und
moglich ist. Wir sind wie Sie der Meinung, dafl wir uns mit ganz bestimmten Aufgaben
befassen miissen, die aus unserer Gemeinde- und Seelsorgserfahrung erwachsen. Aus-
schlaggebend fiir diese Einstellung sind die Griinde, die Sie anfithren: Unsere Arbeit
muf so einsichtig und anziehend sein, dafl wenigstens ein Teil unserer Kollegen sich
an ihr beteiligt. Moglichst viele Mitglieder der Gruppe miissen ihre Fihigkeiten ein-
bringen und praktisch mitarbeiten kénnen. Unsere Arbeit mufl Auswirkungen in den
Gemeinden, den regionalen und dizesanen Riten, in den Ordinariaten, in der Kir-
chenpresse, in der Offentlichkeit der Didzese und beim Bischof haben.

Die praktische Arbeit der einzelnen deutschen Priestergruppen und ihrer Arbeits-
gemeinschaft liegt auf der Linie der von Ihnen genannten Einzelthemen. Es ist hier
wohl nicht n&tig, aufzuzihlen, was jede der didzesanen Gruppen sowie die Arbeits-
gemeinschaft seit ihrer Griindung im einzelnen getan hat. Vor allem die ersten Punkte
Threr Themenliste nennen Dinge, mit denen wir uns befassen: Vorarbeiten und Impulse
zur Thematik der deutschen Synode, Okumene (vor allem Probleme der 6kumenischen
Ehe), Strukturwandel des Gemeindelebens (Gebietskirche, Teampfarrei, Aufgliederung
und Verteilung der Verantwortung, Bildung informeller Arbeitskreise in den Ge-
meinden, Erwachsenenbildung), Wandel des Amtsverstindnisses und der Gemeinde-
leitung, Probleme des Bufisakraments, der Firmung und der Kindertaufe, Struktur-
fragen der Dibzese (Befugnis und Arbeitsweise des Didzesanrats, Wahl und Amtszeit-
begrenzung des Bischofs). Ein Thema, das zusitzlich genannt zu werden verdient, ist
die Bemithung um Information iiber Gemeinden und Pfarrer in Spanien und Portugal
und der Versuch, diese Christen in ihrer schwierigen Situation zu unterstiitzen. Einige
Aufgaben Threr Liste sind bereits so umfassend, dafl wir glauben, sie von vornherein
nur zusammen mit mdglichst vielen anderen Gruppierungen — Arbeitskreisen fiir
okumenische Ehe, Studentengemeinden, iiberregionalen Impulsgruppen, Reformbewe-
gungen innerhalb der evangelischen Kirche — anpacken zu kénnen. Dazu gehéren Ver-
suche, die Verantwortung fiir die Dritte Welt bewuflter zu machen und etwas fiir Ob-

12 Vgl. K 98.
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dachlose, Gastarbeiter, Kriegsdienstverweigerer und andere Minderheiten unserer Ge-
sellschaft zu tun.

Ob die Priestergruppen im Sinn ihrer Zielsetzung zu grundlegenden Verinderungen
des kirchlichen Bewuftseins und der Kirchenstrukturen werden beitragen kénnen, hingt
davon ab, wie sachlich, wie gezielt, wie einfallsreich, wie fair und wie wirksam jede
einzelne Gruppe in ihrer Dibzese, im Kontakt mit anderen Gruppen, mit den Riten,
dem Ordinariat und dem Ortsbischof arbeitet. Internationale Delegiertenkonferenzen
und iiberditzesane Zusammenkiinfte kénnen das Bewuftsein verindern und Impulse
geben. Ob sich dann wirklich in den Gemeinden und beim Bischof und seinen Mit-
arbeitern etwas dndert, das entscheidet — soweit es in der Hand von Basisgruppen liegt —
die konkrete Arbeit der einzelnen Gruppe.

Zwei Threr weiteren Feststellungen mdchten wir hier noch eigens hervorheben und
unterstreichen. Sie betreffen das Problem der Institutionalisierung und die Notwendig-
keit der Zusammenarbeit zwischen Fachtheologen und Priestergruppen.

Die Probleme, mit denen wir uns befassen, sind erst dann gel6st, wenn die Neu-
regelung institutionalisiert ist. Und da ihre Losung davon abhingt, dafl die Kirche sich
auf die Veridnderbarkeit ihrer selbst einlidfit, mufl auch diese Verdnderbarkeit selbst
institutionalisiert werden. Damit ist gesagt: das soziale System muf sich in seinen Ein-
richtungen, seinem Recht, seinen Verfahrensweisen so dndern, dafl diese Institutionen
Veriinderungen nicht behindern, sondern freigeben und sichern, wo ihre Aufgabe und
die Situation der Kirche es erfordern. Um das in Gang zu bringen, bedarf es der
Bildung von Meinungs- und Impulsgruppen, von innerkirchlichen Fraktionen. Diese
Gruppen miissen organisiert, deutlich profiliert und 6ffentlich wirksam sein. Diese
Frakrionsbildung fithrt als solche weder zum Zerfall der Kirche noch gar zur Anarchie.
Sie ist eine notwendige Bedingung kiinftiger Problemlésungen. Die Priestergruppen
konnen sich folglich nicht damit begniigen, ihre Mitarbeit anzubieten und Vorschlige
zu machen, wo man ihnen die Narrenfreiheit gibt, eben auch etwas sagen zu diirfen. Sie
miissen vielmehr darauf achten, Mitarbeit nur da anzubieten und zu leisten, wo sie auch
mit dariiber entscheiden konnen, was aus ithren Anregungen und Vorschligen wird.

Meinungsgruppen werden immer in Gefahr sein, ,,Griinde* fiir vorweg gefafite
Meinungen zu suchen. Die Priestergruppen wollen nicht ideologisch blenden, sondern
theologisch begriindet argumentieren. Sie sind also darauf angewiesen, dafl Fachleute,
vor allem Theologen und Gesellschaftswissenschaftler, sie informieren, berichtigen und
durch ihren Rat unterstiitzen. Das gilt nicht nur fiir das Problem der nur mehr par-
tiellen Identifikation vieler Katholiken mit der offiziellen Kirche, auf das Sie gegen
Ende Thres Briefs hinweisen, auf das wir in dieser Antwort aber nicht mehr eingehen
kénnen, weil das den Rahmen dieses Briefs sprengen wiirde. Es gilt fiir alle grund-
legenden Fragen, die in unserem Meinungsaustausch zur Sprache kamen. Theologische
Reflexion und praktische Erfahrung der Gemeindearbeit miissen fiireinander fruchtbar
gemacht werden. Deshalb scheint uns eine Zusammenarbeit zwischen Fachtheologen
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und Priestergruppen dringend erforderlich. Nur wenn die Basisgruppen im Kreis der
Fachtheologen Partner fiir eine solche Zusammenarbeit finden, werden sie dazu bei-
tragen konnen, dafl das Evangelium unverfilscht, also unter der Perspektive der Sache
Jesu verkiindet wird.

Sehr verehrter Herr Professor Rahner, Sie haben uns in Threm Brief auf Chancen
aufmerksam gemacht, die unsere Arbeit hat. Dafiir mochte ich Thnen im Namen meiner
Freunde nochmals herzlich danken. Wir wollen versuchen, das uns Mdgliche zu sehen
und zu tun — zur Besinnung auf die Sache Jesu und zur Ausbreitung christlicher Freiheit.
Wir sind gewifl, daf} Sie uns weiterhin durch Ihre Kritik und IThren Rat helfen werden.
Es ist gut, zu wissen, daf} Sie uns bei unseren Bemiihungen freundschaftlich verbunden
bleiben wollen. In Dankbarkeit Ihr

Klaus Schéfer
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Das Fernsehen und die Jugend

Seit dem 25. Dezember 1952 wird in der Bundesrepublik ein tigliches Fernsehpro-
gramm ausgestrahlt. Fast fiinf Jahre dauerte es, bis die anfangs unscheinbare Zahl
der Zuschauer die Millionengrenze erreicht hatte. Siebzehn Jahre spiter jedoch, zu
Beginn des Jahrs 1970, betrug die Zahl der angemeldeten Apparate bereits sechzehn
Millionen.

Zunichst herrschte bei der groflen Mehrheit der Pddagogen wie bei den meisten
kulturbewuflten Zeitgenossen Entriistung und Aversion, zumindest aber Skepsis gegen-
iber dem neuen Medium. Man reagierte also dhnlich wie ein halbes Jahrhundert
zuvor gegeniiber dem Film. Den Siegeszug des Fernsehens freilich konnte diese Ab-
lehnung ebensowenig stoppen wie das oft mit Vehemenz vertretene Pauschalurteil der
Kulturkritik, deren prominentester Vertreter in den fiinfziger Jahren Giinther Anders
war 1,

Das generelle Mififallen der Pidagogen wurde durch die rasante Ausbreitung des
Fernsehens nicht ausgeldscht, sondern zunichst noch verstirkt. Man rief nach Gegen-
mafinahmen, nach Bewahrung zumindest der Heranwachsenden vor den vielfiltigen
Gefahren des neuen Mediums. Fernseherziehung nannte man das und verstand darun-
ter den Schutz von Kindern und Jugendlichen vor einer Reiziiberflutung bisher unbe-
kannten Ausmafles. Der Aspekt des Jugendschutzes also herrschte vor. Auch die Psy-
chologie, soweit sie sich mit dem Fernsehen beschiftigte, kam kaum iiber diesen Aspekt
des Schutzes und der Bewahrung hinaus. Wie oft und wie lange Kinder ohne Schaden
fernsehen konnen, so lautete im wesentlichen ihre Fragestellung. Nun ist dieser Ansatz
natiirlich legitim; es ist sogar notwendig, die Eltern vor wahllosem Dauerfernsehen
threr Kinder zu warnen, vor naivem Konsumieren etwa der sinnlosen und oft skan-
dalésen Krimi- und Westernserien, Nur darf man Fernseherziehung nicht auf diesen
Aspekt reduzieren, denn wichtiger als die Frage, wie Kinder ohne Schaden fernsehen
konnen, ist doch die andere, wie sie es mit Gewinn tun konnen. Danach aber fragte
kaum jemand.

Auch die Fernsehanstalten taten das viel zu wenig. Vielleicht kann man es ihnen
nicht einmal verdenken, dafl sie Ehrgeiz und Finanzen lieber im Abendprogramm
investierten, statt sich auf jenem heiklen Gebiet zu engagieren, auf dem man sie ohne-
hin nur ungern sah. So ist das Nachmittagsprogramm bis heute ein Stiefkind geblie-
ben. Natiirlich gibt es auch im Abendprogramm ,jugendgeeignete® Sendungen, aber
keine, die eigens oder primir fiir ein jugendliches Publikum produziert worden sind.

1 Giinther Anders, Die Antiquiertheit des Menschen (Miinchen 1956).
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Erst in jiingster Zeit hat sich die Lage insofern gedndert, als das Fernsehen zuneh-
mend als ein Medium gewiirdigt wird, als ein ,Mittel“ also, und damit ist der Weg
frei geworden zu der zwar banalen, bisher aber verstellten Einsicht, dafl es wie jedes
Mittel zu diesem oder jenem einsetzbar ist (und als solches auch miflbraucht werden
kann). Hatte man bislang im Fernsehen den grofien Konkurrenten fiir den Schul-
unterricht sowie fiir andere, urtiimlichere Erfahrungsmoglichkeiten gesehen, so machte
der Einsatz des neuen Mediums als Unterrichtsmittel die positiven Mdglichkeiten
anschaulich, die es fiir die Heranwachsenden haben kann. Es regte sich die Einsicht,
daR das Fernsehen nicht unbedingt der grofle Konkurrent des Unterrichts und aller
sonstigen pidagogischen Bemiithungen sein mufl, dafl es vielmehr, richtig eingesetzt,
ihr potentiell stirkster Helfer sein kann.

Seitdem ist bei einigen Pidagogen Enthusiasmus an die Stelle der Skepsis getreten;
ihre Mehrheit freilich verharrt noch immer in vornehmer Distanz. So wird in Bayern,
nach einer Mitteilung des Instituts fiir Film und Bild in Wissenschaft und Unterricht,
in jeder 150. Schulstunde ein Film und in jeder 200. Stunde eine Fernsehsendung ein-
gesetzt, obgleich es das Schulfernsehen des Bayerischen Rundfunks bereits seit Sep-
tember 1964 gibt. So versucht auch in anderen Sendungen das Fernsehen zwar der
Schule zu helfen, selten aber hilft die Schule dem Fernsehen; auch heute noch gibt es
nur wenige Lehrer, die den Schiilern die Eigenart des Mediums nahebringen und sie
zur Auseinandersetzung damit anleiten, die eine Erziehung zum Fernsehen und nicht
nur weg davon leisten. So trauen sich nur zwei von den 61 Fibeln, die die Kultusmini-
ster fiir das erste Schuljahr empfehlen, den Fernsehapparat zu erwihnen, obgleich
er im Leben der Kinder lingst eine wichtige Rolle spielt2. Die Aufzihlung liefle sich
leicht fortsetzen.

Aber auch mit dem Verhiltnis der Eltern zum Fernsehen steht es nicht zum besten,
und so konnen die Kinder auch von ihnen keine Hilfe erwarten3. Fiir die Mehrheit
der Eltern ist das Fernsehen iiberhaupt kein Gegenstand der Erziehung, weil sie selbst
keine kritische Distanz dazu haben. Sie fithlen sich von ihrer Erzichungsaufgabe ohne-
hin iberfordert und sind nicht bereir, sich durch die Informations- und Unterhaltungs-
quelle Fernsehen zusitzlich belasten zu lassen. Bei anderen ist der Wille zu einer
solchen Erziehung zwar vorhanden; sie haben ihrer eigenen Praxis gegeniiber ein
schlechtes Gewissen, aber sie sind in der Regel pidagogisch zu hilflos, um ihre guten
Vorsitze realisieren zu kdnnen. So resignieren sie entweder oder sie schaffen sich ein
Alibi, indem sie dem Bildschirm eine positive Erziehungsfunktion zuschreiben — oder
sie suchen ihre Kinder abzuschrecken, indem sie die schlimmen Folgen des Fernsehens
in den schwirzesten Farben malen: es mache blind, taub, bucklig, sogar schwachsinnig.

Schlieflich scheinen auch die Sendeanstalten ein sonderbares Verhiltnis zu dem

2 Vegl. Arnold Gromminger, Die deutschen Fibeln der Gegenwart (Weinheim 1969).
3 Vgl. Fritz Stiickrath — Georg Schottmayer, Fernsehen und Grofistadtjugend (Braunschweig 1967);
Barbara Fiilgraff, Fernschen und Familie (Freiburg 1965).
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Fragenkomplex einer Hinfithrung zum Fernsehen zu haben. Sie berichten iiber Gott
und die Welt, hochst selten jedoch iiber sich selber. Sie kliren weder die Eltern noch
die Kinder iiber das eigene Medium auf, von einigen zaghaften Ansitzen abgesehen.
Wen wundert es da, dafl beim Publikum die abenteuerlichsten Vorstellungen anzu-
treffen sind iiber das Fernsehen als Verwaltungsapparat, iiber die Kompetenzen der
Verantwortlichen, iiber das Zustandekommen des Programms usw. ,Kopcke sortiert
aus, was ihm nicht gefillt. Dann sagt er an®, so schreibt zum Beispiel ein Fiinfzehn-
jahriger, einer der 60 000 Teilnehmer am ,Hor zu“-Aufsatzwettbewerb des vergan-
genen Jahrs. Ist es nicht geradezu Pflicht von 6ffentlich-rechtlichen Anstalten, tiber sich
selbst aufzukldaren? Mufl ihnen nicht iiberdies im eigenen Interesse ein waches und
mit dem Medium vertrautes Publikum lieber sein als ein unterschiedslos konsumie-
rendes? Dafl die Zuschauer sich mit dem Fernsehen auskennen, ist in unserer Zeit
jedenfalls nicht nur eine politische Notwendigkeit, es ist die Voraussetzung jedes ver-
niinftigen Umgangs mit dem Medium, damit auch Voraussetzung jeder hiuslichen
Fernseherziehung, die mehr sein soll als die Variation einer Gehorsamsiibung.

Lassen wir es mit diesen wenigen Bemerkungen zum Thema Fernseherziehung bzw.
zum bisher vorwiegend emotional bestimmten Spannungsfeld von Pidagogik und
Fernsehen bewenden. Sie sollen nur zur Erhellung des Hintergrunds dienen, vor dem
das Problem Jugend und Fernsehen, wie es sich heute darstellt, gesehen werden mufS.
Von dem tatsichlichen, in der Sache selber begriindeten Spannungsfeld soll im fol-
genden die Rede sein.

Es ist allgemein bekannt und wird durch einschligige Untersuchungen stindig neu
bestitigt, dafl neben den dlteren Leuten, die die eifrigsten Fernsehzuschauer iiberhaupt
sind, auch die Kinder relativ hiufig fernsehen. In allen Lindern aber, die ein regel-
mifiges Fernsehprogramm ausstrahlen, sinkt die Sehbeteiligung bei den 15-19jihrigen
deutlich ab; sie ist in keiner anderen Altersgruppe #hnlich niedrig4. Das hat gewif8
psychologische Griinde: Jugendliche dieses Alters dringen aus der Familie hinaus, sie
suchen Interessengebiete und Freizeitbeschiftigungen stirker auflerhalb des Hauses
als irgendeine andere Altersgruppe. Es liegt aber auch an den Jugendsendungen selbst,
dafl sie so wenig ,ankommen® — wobei iiberdies zu beriicksichtigen ist, dafl die Mehr-
heit der Jugendlichen &fter das Abendprogramm sieht als jene Sendungen, die eigens
fiir sie produziert worden sind.

Ursachen der mangelnden Effizienz des Jugendprogramms

Wo liegen die Ursachen fiir die mangelhafte Effizienz des Jugendprogramms? Ein
erster Grund ist sehr banaler Natur: Fiir die Nachmittagssendungen wird das wenigste
Geld zur Verfiigung gestellt. Zwar sind die Mittel, die pro Sendeminute bereitstehen,
von Anstalt zu Anstalt verschieden, in der Sparte Unterhaltung und Fernsehspiel

4 Vgl. Fernsehen und Bildung III (1969), Grundlagendienst in Heft 3.
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jedoch betragen sie, wiederum von Anstalt zu Anstalt wechselnd, das Drei- bis Fiinf-
fache, in keiner Sparte aber liegen sie niedriger. Das hat unter anderem die Konse-
quenz, dafl fiir das Nachmittagsprogramm in der Regel niedrigere Honorare gezahlt
werden miissen, als sie sonst {iblich sind. Und nicht nur die konomischen Bedingungen
sind weithin unzureichend, auch in der Skala der organisatorischen Priorititen ran-
giert das Kinder- und Jugendprogramm ganz unten.

Ein weiterer Grund fiihrt bereits niher zum Kern der Misere. Die Sendungen fiir
junge Leute sind weithin gekennzeichnet durch einen mangelhaften Kontakt zur Rea-
litdt. Thre Produzenten scheinen zu stark im Bann der Psychologie zu stehen, jener
Wissenschaft also, die sich bisher am griindlichsten mit dem Phinomen des Fernsehens
und seiner Wirkungen speziell auf Kinder und Jugendliche beschiftigt hat. Sie haben,
wie es der Ansatz der , Wirkungsforschung® mit sich bringt, zu einseitig die Adressaten
im Blick, deren Auffassungsvermdgen und phasenspezifische Begrenztheiten, zu wenig
aber die Inhalte, die sie ihnen bieten. Diese scheinen fiir sie zusammenzuschrumpfen
zum im Grund beliebig austauschbaren Mittel biopsychischer ,Reifungshilfe. Es wird,
mit anderen Worten, die Struktur des pidagogischen Prozesses als Auseinandersetzung
des einzelnen mit der Wirklichkeit nicht richtig gesehen; die sach- und sinngerechte
ErschlieBung der Wirklichkeit, die diese Auseinandersetzung anregt und ermdglicht,
kommt zu kurz. Die sogenannte kategoriale Struktur des Bildungsprozesses als doppel-
seitige Erschliefung von Individuum und Welt, von Selbst und Anderem, wird im
Bann der Psychologie einseitig auf den subjektiven Aspekt reduziert, wihrend die
Wirklichkeit und damit die Inhalte der Sendungen als zweitrangig erscheinen. Wer
das Fernsehprogramm kennt, weifl um diesen mangelhaften Realitdtsbezug aus eigener
Anschauung; entsprechende Untersuchungen bestitigen ihn. So kam ein hollindisches
Forschungsprojekt aus dem Jahr 1965 bei der Analyse von 272 Sendungen zu dem
Ergebnis, daf mehr als die Hilfte der dramatischen Sendungen fiir Erwachsene in
der Gegenwart spielen, die dramatischen Darbietungen fiir Kinder hingegen vorwie-
gend in der Vergangenheit und iiberdies in der oberen Gesellschaftsschicht, mit Vor-
liecbe am K&nigshof 5. :

Diese Realititsferne ist es iibrigens auch, die die meisten Krimi- und Westernserien
so anstfig macht. Das sich selbst iiberlassene Kind weifl mit deren illusiondrer , Wirk-
lichkeit® nicht nur nichts anzufangen, angesichts der endlosen stupiden Unterhaltungs-
brutalitit wird ihm die Weltorientierung in grotesker Weise erschwert — die
schlimmste Konsequenz der Geringschitzung der Inhalte. Wie realitdtsbezogen da-
gegen gerade das Denken der Jugendlichen ist, beweist seit kurzem im Fernsehen
selbst die vom Siiddeutschen Rundfunk ausgestrahlte Reihe ,,Schreib ein Stiick®.

Dazu kommt, dafl die Gestaltung vieler Programme in einem schlechten Sinn
pidagogisch ist. Sie ergehen sich gern in antiquierter Bildungsbetulichkeit, sie imitieren

5 Vgl. Elsa Brita Marcussen, Hat das Fernschen den Mut zur Zusammenarbeit mit der Jugend?
Ebd. 128.
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die Sprache der Jugendlichen oder suchen sich mit einem Uberangebot von Beat und
Pop duflerlich mit ihnen zu solidarisieren, aber sie filhren weder zur Auseinander-
setzung mit der heutigen Wirklichkeit oder mit den Problemen der Heranwachsenden
noch tun sie es in einer Weise, die dem zeittypischen Lebensgefithl der Jugend und
den genuinen Strukturen des eigenen Mediums entspricht. Da sie Bildung und Erzie-
hung in méglichst vollkommener und bruchloser Anpassung an das Bestehende er-
blicken, scheuen sie sich offenbar auch, in ihren Vermittlungsmethoden modern zu sein.
Die meisten Produzenten gebrauchen das Fernsehen als neues Mittel herkommlicher
Unterhaltung und Belehrung, versuchen aber zu wenig, die Gesetze und Strukturen
des neuen Mediums ernst zu nehmen und von ihnen her die Vermittlungsweisen neu
zu gestalten. Dabei besteht sicher ein Zusammenhang zwischen Realititsferne und
Mangel an Medientreue, es wird weder die Herausforderung durch die Wirklichkeit
noch die durch das Medium und seine neuen Moglichkeiten angenommen.

Kurios ist diese Situation vor allem deshalb, weil heute nicht nur die Jugendlichen,
sondern bereits die Kinder durch die Massenmedien in einem friiher unbekannten
Ausmafl mit der Denkwelt, den Konflikten und Schwierigkeiten der Erwachsenen
konfrontiert werden. Sie haben deren Entgleisungen und ungeldste Probleme tiglich
vor Augen. Es spricht durchaus fiir die Jugend, wenn sie nicht resignierend in Gleich-
giiltigkeit und in die Haltung des unbeteiligten Zuschauers verfallt, wie die Erwach-
senen es tun, wenn sie vielmehr aktiv zu werden versucht, gegen Unrecht und Oppor-
tunismus, Machtkampf und Erfolgsvergotzung ebenso protestiert wie gegen jene, die
sich darin etabliert haben. Die technischen Medien aber, die die enorme Ausweitung
des menschlichen Erfahrungsfelds bewirkt und damit auch die Schattenseiten des
Menschlichen anschaulich gemacht haben, gerade sie tun den Heranwachsenden gegen-
iiber so, als gebe es dieses alles nicht. Einerseits zwingen sie schon frith zur Auseinan-
dersetzung mit der Erwachsenenwelt, andererseits leisten sie keine Hilfe zur Orientie-
rung in dieser Welt, ignorieren vielmehr die zum grofiten Teil von ihnen selbst herauf-
beschworenen Probleme.

Diese Ungereimtheit ist besonders kraff angesichts des Jugendprogramms, sie gilt
aber bereits fiir die Kindersendungen. Im September 1968 schrieb eine norwegische
Journalistin: ,Zum dritten Mal in fiinf Monaten ist es mir unmd&glich, Gber die netten,
reizenden Kindersendungen unseres Rundfunks und Fernsehens zu schreiben. Im April
wurde Martin Luther King erschossen, im Juni Robert Kennedy, und nun haben wir
die Tschechoslowakei. Hilflos und zornig haben wir vor unseren Radios und Fern-
schgeriten gesessen. Und die Kinder haben unsere Reaktion bemerkt® — und dann
haben sie ihre iiblichen Sendungen gesehen, die viel zu weit entfernt sind von der Rea-
litat, in der Erwachsene und Kinder heute leben. ,Sie brauchen unsere Hilfe, damit
sie Dinge wie das Téten von Menschen, brutale militdrische Machtdemonstrationen
und Kinder, die Hungers sterben, nicht fiir ebenso normal halten wie den Wetter-
bericht. Den Kindern eine Orientierung iiber und Verstindnis fiir die Welt zu ver-
mitteln, in der sie leben, und ihnen zu helfen, den endlosen Strom grausamer Nach-
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richten zu verarbeiten, stellt fiir den Rundfunk und das Fernsehen ebenso wie fiir die
Eltern eine Aufgabe und eine Herausforderung dar.“ ¢

Daf die Eltern sich vom Fernsehen, von seiner medialen Struktur, von Inhalt und
Methode seiner Wirklichkeitsvermittlung nicht herausfordern lassen, haben wir ein-
gangs schon festgestellt. Um so schlimmer, dafl auch die Anstalten dazu nicht bereit
sind, daf sie weder den Heranwachsenden selbst helfen, sie im Gegenteil durch sinn-
lose Brutalititen zusitzlich irrefiihren, noch den Eltern beispringen, damit diese ein
verniinfliges Verhiltnis zu der eigenartigen Vermittlungsstruktur des Mediums ge-
winnen und so zu erzieherischer Hilfe befihigt werden. Dabei hat das Fernsehen die
im Erziehungsraum einmalige Chance, die Eltern tdglich iiber sich selbst informieren
zu konnen. Was wiirde die Schule darum geben, wenn sie diese Moglichkeit hitte
und die Eltern nicht jedesmal mithsam zusammenrufen miifite, sobald es um schulische
Belange geht!

Freilich ist nicht zu iibersehen, daf hier letzten Endes das Selbstverstindnis der
Anstalten angesprochen ist. Einerseits brauchen sie nicht kommerziell zu arbeiten,
miissen nicht wie in den USA bedacht sein, ihren Aktioniren eine moglichst hohe
Dividende zu erwirtschaften. Andererseits leben auch sie vom Geld ihres Publikums,
und so gibt es Tendenzen, Sendungen Zhnlich wie Illustrierte nach der Statistik zu
machen, das heifdt in diesem Fall nach den Ergebnissen der Zuschauerforschung. Zwar
weifl man, dafl deren Zahlen weniger iiber die Giite eines Programms besagen als
iiber seinen Erfolg; aber das Erfolgsdenken und damit eine schlechte Anpassung an
das Publikum diirfte eine grofere Versuchung sein als die vielberedete zur Mani-
pulation. In einem solchen Erfolgsdenken jedoch kénnen die gerade skizzierten For-
derungen ebensowenig einen Platz finden wie die Einsicht, daf8 fiir die Heranwach-
senden jede Sendung so oder so piddagogisch relevant ist.

Der padagogische Kern des Problems

Ausdriicklich sei betont, dafl mit diesen Feststellungen keineswegs einer totalen Ver-
pidagogisierung unseres Themas das Wort geredet werden soll. Andererseits gilt es
jedoch zu sehen, dafl die Frage nach der zentralen Problematik des Jugendprogramms
geradewegs ins Zentrum der Pidagogik fiihrt, folglich nur von dorther angemessen
reflektiert werden kann, Setzen wir also mit unserer Frage nach den genuinen Schwie-
rigkeiten der Jugendsendungen ein letztes Mal an und versuchen, den Problemkern
freizulegen.

Zu den Antinomien, die das pidagogische Geschift so schwierig machen, gehdrt jene
von Gegenwarts- und Zukunftsbezug, von der Bedeutung einer Sache oder eines
Lebensbereichs fiir die gegenwirtige und die zukiinflige Lebensform des Educandus.

6 Zitiert ebd. 128 f.

384



Das Fernseben und die Jugend

Einmal hat die Erziehung dem eigentiimlichen Lebenssinn einer jeden Entwicklungs-
stufe des Heranwachsenden gerecht zu werden, zum anderen aber mufl sie den jungen
Menschen auf die Wirklichkeit des Erwachsenenlebens vorbereiten. Sie darf also weder
das ,,Gliick® der Gegenwart dem der Zukunft opfern noch umgekehrt das Gliick der
Zukunft dem der Gegenwart. Beides wiirde bedeuten, die Antinomie nach Art des gor-
dischen Knotens aufzul8sen. Schleiermacher hat dieses Prinzip bereits ausdriicklich
formuliert, daff die Gegenwart des Educandus und die Anspriiche der Zukunft stets
zugleich befriedigt werden miissen. Das pddagogische Wohl des Individuums also for-
dert, dafl sowohl seinen gegenwirtigen Interessen Rechnung getragen wird als auch
zukiinftige geweckt werden, und zwar auf dem Weg einer produktiven Auseinander-
setzung mit der Wirklichkeit, mit ihren Sach- und Sinnanspriichen.

Insofern kann keine Bildungsarbeit auf eine gewisse Vorwegnahme der Zukunft
verzichten. Doch ist diese Antizipation der Zukunft in sich wiederum ein niemals
restlos aufzuldsendes Problem. Sie darf nicht zur Indoktrination ausarten, Wissen
und Gewissen des Zoglings zu ,machen® versuchen, indem sie den Sinn der Zukunft
verfiigbar zu haben vorgibt, wie es etwa die marxistische Erzichung tatsichlich tut.
Eine von piadagogischer Verantwortung getragene Erziehung hat zwar die Bahn der
kiinftigen Individualitit vorauszudenken, mufl sie in deren eigenen Erfiillungsmog-
lichkeiten zu antizipieren suchen, darf dieses jedoch nur tun im Sinn einer ,méeuti-
schen Hilfe fiir die Selbstbildung des Gewissens“?, muf} also das Eigenrecht der Ju-
gend respektieren. ,,Was die Jugend aus den ihr von der Erwachsenengeneration an-
gewiesenen und als Vorwegnahme der Zukunft gedachten Inhalten der Bildung
macht, bleibt dieser Jugend iiberlassen® 8 — einfach deshalb, weil jede Erziehung letzten
Endes auf humane Miindigkeit und personale Autonomie abzielt.

Noch einmal anders gesagt: Unter dem Aspekt der pidagogischen Verantwortung,
die Not und Tugend der Erziehungsarbeit zugleich ausmacht, miissen die Erwachsenen
das Wollen und Sollen des jungen Menschen besser verstehen, als dieses ihm selbst
moglich ist. Genau daraus aber kommt heute der Konflikt, ndmlich die Kollision mit
dem SelbstbewufStsein des emanzipierten Jugendlichen, der sich und seine Zukunft
selbst bestimmen will, der keinen Erwachsenen als Anwalt seines jugendlichen Eigen-
rechts mehr haben will, der sich als seinen eigenen Anwalt betrachtet. Und es gibt keine
Instanz, die dariiber zu entscheiden vermag, wer von beiden im Recht oder im Irrtum
ist; nur die Zukunft selbst kann das erweisen. Dennoch wird diese Fehlsamkeit und
unvermeidliche Gefihrdung ihres Geschifts der Erziehung ,nichts von der Verpflich-
tung abdingen kénnen, immer wieder im Sinn der individuellen Bestimmung des
Erziehungspartners zu agieren®?.

7 Josef Derbolav, Versuch einer Grundlegung der Didaktik, in: Zeitschrift fiir Pidagogik, 2. Beiheft
(Weinheim 1960) 26.

8 Herwig Blankertz, Theorien und Modelle der Didaktik (Miinchen 1969) 41.

9 Josef Derbolav, a.a.0. 27.
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Audh fiir die Jugendsendungen des Fernsehens ist diese skizzierte Antinomie samt
ihren Konsequenzen das zentrale Problem, an dem sie nicht vorbeigehen diirfen. Das
bedeutet konkret, dafi sie den Widerspruch der Jugendlichen gegen die Zukunftsvor-
stellungen der etablierten Gesellschaft ernst nehmen, ihnen bei der Auseinandersetzung
mit der Erwachsenenwelt beistehen, ihnen dafiir Perspektiven anbieten miissen. Man
weifl doch, daf Dynamik und stindige Verinderung fiir unsere Welt konstitutiv
sind, folglich muf man auch die Jugend als promovierendes Element der Gesellschaft
akzeptieren. Das bedeutet nicht, sie frither als bisher aus der Erziehung zu entlassen,
wohl aber, sie weniger als zu Erziechende denn als Erziehungspartner anzunehmen.
Die Produzenten miifiten ehrlich und ohne Hintergedanken auf Fragen und Vorstel-
lungen ihrer jungen Zuschauer eingehen, so ihr Vertrauen zu erwerben trachten, an-
statt sich nur duferlich mit ihnen zu solidarisieren oder sich in der Pose des Doktor
Allwissend zu gefallen. Erst dann kann statt eines Programms fiir junge Leute ein
wirklich junges Programm entstehen, das die Welt aus jugendlicher Sicht darstellt
und das in diesem Gewand zugleich eine pidagogische Hilfe zur Weltorientierung zu
sein vermag, das sowohl der Bewiltigung der Gegenwart als auch der Gestaltung der
Zukunft dient.

Naiv dagegen ist die Forderung, man solle sich von der Jugend selbst beraten lassen.
Wer das nétig hat, sollte sich lieber nach einem anderen Metier umsehen. Der Produ-
zent mufl selber jung geblieben sein, offen und kreativ: er muf} natiirlich Kontakt mit
der Jugend haben, zugleich aber Problembewuftsein und griindliche Reflexion ihr
voraushaben. Nur so kann er auch heute bereits das Programm von iibermorgen, von
1972 entwerfen, wie es die inzwischen iiblichen Planungs- und Produktionszeiten er-
fordern.

Seit einiger Zeit gibt es im Deutschen Fernsehen eine Magazinsendung fiir Jugend-
liche, die in vielen ihrer Beitrige den hier umrissenen Vorstellungen im wesentlichen
entspricht. Sie trigt den Titel , Baff und wird vom Westdeutschen Rundfunk produ-
ziert. Thr Autor Hans-Gerd Wiegand, der bereits die ersten Preise eingeheimst hat,
brauchte bezeichnenderweise rund zehn Jahre Fernscharbeit, ehe ihm diese Sendereihe
gelang. Es ist also nicht mit jugendlicher Unbekiimmertheit getan, vielmehr ist inten-
sive Arbeit und Reflexion Voraussetzung des Gelingens. ,Baff® legt Zeugnis davon
ab, auch von unserer Grundthese, dafl die zentrale Problematik des Jugendprogramms
pidagogischer Art ist. Die Sendereihe ist auf ihre spezifische Weise eminent padago-
gisch, sie fordert zur Auseinandersetzung mit der heutigen Wirklichkeit, thren Pro-
blemen und sogenannten Selbstverstindlichkeiten heraus, und sie tut das mit den
genuinen Moglichkeiten des Mediums Fernsehen. Sie ist wesentlich inhaltsbezogen,
und so ist es nur konsequent, daf sie sich nicht damit begniigt, auf modische Weise
dieses oder jenes in Frage zu stellen, daf sie vielmehr unaufdringlich den Sinnanspruch
jener Lebensbereiche deutlich zu machen sucht, die jeweils den Inhalt der Sendefolgen
ausmachen.
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Der Prix Jeunesse und seine Initiativen

Im Zusammenhang mit unserem Thema darf ein Hinweis auf den sogenannten Prix
Jeunesse International nicht fehlen, der einer bayerischen Aktivitit zu verdanken ist,
inzwischen ldngst internationale Anerkennung gefunden hat und der zugleich die
Problematik des Jugendprogramms widerspiegelt. Er wurde im April 1963 von der
Europdischen Rundfunk-Union als Wettbewerb anerkannt. Im April des folgenden
Jahrs errichteten der Freistaat Bayern, die Stadt Miinchen und der Bayerische Rund-
funk eine Stiftung als finanzielle und rechtliche Trigerin des Prix Jeunesse. Inzwischen
ist dieser Stiftung die am 14. Juni 1968 gegriindete ,Gesellschaft zur Férderung des
Internationalen Jugend- und Bildungsfernsehens® zur Seite getreten, der wiederum der
Freistaat Bayern und die Stadt Miinchen angehéren, auflerdem das ZDF und die ARD,
letztere vertreten durch den Bayerischen Rundfunk. Bisher allerdings ist es nicht
gelungen, weitere und vor allem internationale Mitglieder zu gewinnen als Partner
fiir neue Initiativen und zur finanziellen Entlastung der Stiftung.

Der Prix Jeunesse soll ,einen internationalen Beitrag zu sinnvoller Entwicklung
und Nutzung des Fernsehens leisten, insbesondere was seinen Einflufl auf die Jugend
angeht®; er soll helfen, ,die Verstindigung zwischen den Vélkern zu verbessern und
den internationalen Programmaustausch zu fordern®. Man hat in Miinchen viel getan,
damit diese Sitze keine leeren Versprechungen blieben. So begann am 1. April 1965
das Internationale Zentralinstitut fiir das Jugend- und Bildungsfernsehen zu arbeiten,
das als ,geistige Heimat® des Prix Jeunesse gedacht ist. Es soll Erkenntnisse und
Erfahrungen, die durch die Vorfihrung internationaler Werke gewonnen werden,
auf lingere Sicht fruchtbar machen, soll einschligige wissenschaftliche Untersuchungen
registrieren und auswerten, Bibliographien erstellen usw.

Fir die Ernsthaftigkeit der Miinchner Initiative spricht auch, dafl man zur Vor-
bereitung des ersten Wettbewerbs ein internationales Seminar von Fachleuten zusam-
menrief, das Teilnahmebedingungen und Beurteilungskriterien erarbeitete (Oktober
1963); dafl seitdem alle zwei Jahre solche Seminare stattgefunden haben, die sich mit
grundsitzlichen Fragen des Problemkreises , Jugend und Fernsehen® beschiftigten.
Dabei ist das weltweite Interesse stindig gestiegen; 1969 zum Beispiel hatte man 60
Einladungen verschickt, 250 weitere Personen aber baten um Teilnahme.

Ebenso sind Ansehen und Teilnehmerkreis des Wettbewerbs, des einzigen seiner
Art, stindig gewachsen. Er findet ebenfalls alle zwei Jahre statt. 1964 hatten 32 Rund-
funkorganisationen aus 24 Lindern 64 Sendungen eingereicht; 1968 waren bereits
41 Anstalten aus 31 Lindern mit 95 Beitrigen vertreten. 1964 waren drei Kategorien
ausgeschrieben worden: Kindersendungen (bis 12 Jahre), Jugendsendungen (12 bis 15
Jahre), Bildungsprogramme fiir Jugendliche (iiber 15 Jahre). Inzwischen hat man eine
weitere Kategorie fiir Kindersendungen (bis zu 7 Jahre) eingefithrt, um dem inter-
nationalen Angebot und der wachsenden Bedeutung des Fernschens fiir Kinder gerecht
zu werden. In jeder Kategorie wird je ein Preis (10000 DM) und eine Ehrengabe
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(3 000 DM) fiir die Sparte ,Information und Instruktion® sowie fiir ,,Spiel und Un-
terhaltung® verliehen.

Als Hauptproblem haben sich auch bei diesem Wettbewerb die Sendungen fiir Ju-
gendliche {iber 15 Jahre erwiesen. Nicht nur qualitativ, bereits zahlenmifig waren
sie stets am schwichsten vertreten, und bisher sah sich die Jury noch jedesmal aufier-
stande, alle ihr zur Verfiigung stehenden Preise zu vergeben. Die Jugendsendungen
sind also nicht nur bei uns unzureichend, sie stoffen in allen Lindern und Kontinenten
auf wenig Gegenliebe bei Jugendlichen und Kritikern, selbst zwischen westlichem und
dstlichem Teil der Welt bestehen da hochstens graduelle, aber keine wesentlichen Un-
terschiede.

Da zudem immer lauter gefordert wurde, vor allem von Journalisten, man solle
nicht stindig unter Ausschluf der jungen Leute diskutieren und iiber fiir sie gemachte
Sendungen befinden, schlugen die Prix Jeunesse Tage 1969 einen neuen Weg ein. Man
wollte von den Jugendlichen selbst erfahren, was sie vom Fernsehen halten und was
die Anstalten tun konnten, um ihnen niher zu kommen als bisher. Der Veranstalter
hatte ein kompliziertes Verfahren ausgedacht, um sich die beiden Fragen beantworten
zu lassen. Man lud Fernschstationen ein, je eine Produktion ihres Jahresprogramms
Jugendlichen vorzufiihren, sie anschlieflend zu diskutieren und beides, die Sendung
und das Filmprotokoll der Diskussion, nach Miinchen mitzubringen. Von den 18 Sta-
tionen, die sich zum Mittun bereit erklirten, wurden 8 ausgewihlt, und zwar so, daff
Linder von moglichst unterschiedlichem Entwicklungsstand, Erziehungs- und Gesell-
schaftssystem vertreten waren (Ddnemark, Italien, Japan, Jugoslawien, Kanada, Paki-
stan, Ungarn, Bundesrepublik). Je zwei junge Leute aus diesen Lindern waren oben-
drein nach Miinchen eingeladen, um an einem groflangelegten dreistiindigen Hearing
teilzunehmen.

Die Ergebnisse der Tagung standen in keinem Verhiltnis zu ithrem Aufwand. Die
Jugend brachte ihr Miflvergniigen zum Ausdruck, forderte Ehrlichkeit und Wah-
haftigkeit, verlangte nach aus jugendlicher Sicht gemachten Sendungen. Im einzelnen
gab es manche beherzigenswerte Gedanken, doch waren sie selten neu noch brachten
sie weiter. Im ganzen jedoch wurde jene Problematik bestitigt, die wir hier zu ent-
falten versucht haben. Wenn im zusammenfassenden Diskussionsbericht zum Beispiel
festgestellt wurde, ,dafl neue Denkmuster fiir die Behandlung von Jugendprogram-
men entwickelt werden sollten®, zugleich aber gesagt wurde, ,fiir welche Themen und
Themenkreise sich junge Menschen besonders interessieren, konnte nicht verbindlich
beantwortet werden®, so macht dieses Resiimee genau die Grenzen deutlich, die der
Befragung von Jugendlichen notwendigerweise gesetzt sind. So wichtig die Kenntnis
der Jugend ist, freilich nicht nur eine rational-wissenschaftliche Kenntnis, sondern
Vertrautheit mit ihr, so mufl doch der Erwachsene, der ihr bei der Weltorientierung
helfen will, sie zugleich besser verstehen, als sie selbst es kann.

Dennoch hatte die Tagung ihren guten Sinn. Sie machte die Kluft deutlich zwischen
den Jugendsendungen bzw. ihren Produzenten und den jugendlichen Adressaten. Sie
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zeigte, dafl es so wie bisher nicht weitergehen kann, wenn man nicht ins Leere pro-
duzieren will. Die fiir die Stiftung Prix Jeunesse Verantwortlichen haben sich von
dieser Tatsache herausfordern lassen und fiir den diesjahrigen Wettbewerb, vom 5. bis
12. Juni in Miinchen, die bisherigen Kategorien ,, Jugendsendungen® (12 bis 15 Jahre)
und ,Bildungsprogramme fiir Jugendliche® (iiber 15 Jahre) ersetzt durch die neue
Kategorie ,Programme, die junge Menschen interessieren®. Die Grenzen fiir die neue
Kategorie, in der drei Preise und drei Ehrengaben verlichen werden, sind absichtlich
so weit wie moglich gezogen; sie sollen alle denkbaren Sendegattungen und Inhalte
umfassen.

Diese Offnung des Wettbewerbs macht es folglich auch mdglich, Sendungen aus
dem Abendprogramm einzureichen. Es wird damit im Prinzip die zunehmend kriti-
sierte Isolierung des Jugendprogramms und seine Plazierung am Nachmittag iiber-
wunden; es wird das erreicht, was auch ,Baff“ von Anfang an erreichen wollte, nim-
lich die bereits in Etikettierung und zeitlicher Plazierung zum Ausdruck kommende
Zweitrangigkeit der Jugendsendungen im Bewufitsein der Programmverantwortlichen
zu iiberwinden.

Auferdem soll beim diesjihrigen Wettbewerb ein Sonderpreis als ,,Prix Initiative®
verliechen werden. Damit ist die M&glichkeit geschaffen, neben den konkurrierenden
Sendungen auch neue Ideen oder Initiativen auszuzeichnen, die den Einsatz des Fern-
sehens im Dienst der Jugend fordern. Schliefilich soll zum ersten Mal die junge Gene-
ration selbst aktiv am Wettbewerb teilnehmen: eine internationale Jugend-Jury wird
in der neu geschaffenen Kategorie einen weiteren Sonderpreis und zwei Anerkennun-
gen vergeben.

Diese jiingste Entwicklung des Prix Jeunesse scheint zu zeigen, dafl man gewillt ist,
bisherige Fixierungen und scheinbare Selbstverstindlichkeiten zu durchbrechen oder
mindestens in Frage zu stellen. Ein neues Problembewuftsein scheint sich anzubahnen,
das bisherige Verkiirzungen als solche erkennbar werden lifit, das jedenfalls das
Thema ,, Jugend und Fernsehen® nicht mehr stereotyp zusammenschrumpfen lifit auf
die Frage nach den ,, Wirkungen® des Fernschens auf die Jugend.
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Techniken der Manipulation™®

Der Begriff der ,Manipulation® ist zu einem Modewort geworden. Dafl die Menschen
durch vielerlei Einflisse aus Kultur und Gesellschaft, speziell aus den Bereichen Politik,
Erziehung und Werbung , manipuliert® werden, gilt vielen als unumstéfiliche Tatsache.
Versucht man aber, den Begriff niher zu definieren, so erweist es sich, daf} er von
proteischer Natur ist: es diirfte schwerfallen, ihn zuverlissig von den Begriffen Propa-
ganda, Beeinflussung, Demagogie, Suggestion, Meinungsmache, Einstellungsinderung,
Uberzeugung usf. abzugrenzen.

Uber die Wortbedeutung hinaus — dafl nimlich ein anderer fiir bestimmte Zwecke
»gehandhabt® wird — scheint sich zusitzlich ein Konsensus dariiber zu bilden, daff mit
Manipulation auch eine Verschleierung oder Maskierung der Absichten des Manipula-
tors zumindest intendiert sein mufl.

Das sorgfiltig geplante Arrangement der Situationen und Informationen, mit denen
das Manipulationsobjekt konfrontiert wird, ist die wesentliche Voraussetzung eines Ma-
nipulationsversuchs. Damit eréffnet sich fiir den Manipulator die Méglichkeit, den Ent-
scheidungsspielraum des Manipulierten derart zu verengen, daf fiir diesen nur noch we-
nige Alternativen tibrigbleiben, zwischen denen er dann ,frei“ wihlt. Die Kontrolle oder
Konstruktion der Handlungsmoglichkeiten erlaubt es dem Manipulator, die Entschei-
dung vorherzubestimmen.

So gesehen ist Manipulation ein universelles Phinomen, das im zwischenmenschlichen
Verhalten immer zu beobachten ist, das seine besondere Charakterisierung aber dadurch
erfihrt, daf} ein ,Wissender® und , Wollender® den Freiheitsraum eines , Naiven®
beschneidet. Es ist eine Zielsetzung dieses Beitrags, diese Naivitdt abbauen zu helfen
durch eine Diskussion der Techniken der Manipulation. Mit welchen ,Kunstgriffen®
versucht man, andere zu einer bestimmten Haltung oder zu einem bestimmten Ver-
halten zu bringen?

1. Ein erstes Prinzip, das fast einer Wiederholung der Definition von Manipulation
gleichkommt, fordert die selektive Darbietung. Es ist wichtig, dafl die Informationen,
die den Empfinger erreichen, entsprechend ,,gefiltert® sind. Durch eine derartige syste-
matische Informationskontrolle wird der Erfolg des Manipulationsversuchs gesichert:

* Dieser Beitrag ist die in einigen Punkten erginzte Fassung eines Einfiihrungsreferats mit dem-
selben Titel, das am 26. 2. 1970 im Rahmen einer Veranstaltungsreihe der Katholischen Akademie in
Bayern (,Film im Dienst der Nazi-Propaganda®) gehalten wurde. Daraus erkliren sich die im Text
vorzugsweise zur Illustration herangezogenen Beispiele aus dem Dritten Reich.
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das Wissensfundament, auf das der Empfinger seine Entscheidungen griindet, wird
damit iibersichtlich und beherrschbar; zukiinftiges Verhalten wird mit einem hoheren
Sicherheitsgrad vorhersagbar, als wenn an ein und dieselbe Person widerspriichliche
Informationen gerichtet wiirden.

Ziel dieser Monopolisierung der Informationen ist es, den Eindruck der Uniformitit
und Geschlossenheit zu schaffen, die Unverwundbarkeit des Systems zu demonstrieren
und fiir den einzelnen die Orientierung —~ wie man sagt — zu erleichtern. Das meistver-
breitete Instrument auf dem Gebiet der Massenkommunikation ist in diesem Zusam-
menhang die Zensur — ergdnzt meist durch den Versuch, die Aktualitit anderer, un-
verfanglicher Themen dadurch zu steigern, daf sie zu besonderer Bedeutung und Wich-
tigkeit hochgespielt werden.

Manipulationsversuche setzen auch die Kontrolle der Empfinger voraus: man muf§
verhindern, daff von den Adressaten divergente Meinungen ausgehen und verbreitet
werden. Die bevorzugte Kommunikationsform ist darum die ,einseitige Kommunika-
tion®: ein Partner spricht, der andere nimmt auf. Allen unvorhersehbaren und méogli-
cherweise unliebsamen Willens- und Meinungsiuflerungen mufy entgegengetreten wer-
den. Das beginnt bei der bewufiten Zusammenstellung des Publikums auf Massenver-
anstaltungen (etwa vorher versandte Einladungen oder Eintrittskarten), geht {iber die
Organisation des Auditoriums (Sitzordnung, Kolonnen), erfafit die vorherige Auswahl
eventueller Fragen (,bestellte Fragen®) und fiihrt unter Umstinden zum Einsatz ge-
schulter Zwischenrufer oder Claqueure (,Fiihrer befiehl . ..%). Das ,Mitmachen® wird
zunichst durch gemeinsames Singen oder Sprechen (Sprechchore) angeheizt (,,Heil
Hitler®) (s. Gottesdienste).

Die Situationskontrolle soll zudem mit einer brennpunktartigen Ausrichtung der
Informationen Hand in Hand gehen: die Meinungen, Haltungen und Einstellungen
der Empfinger sollen auf bestimmte Gegenstinde oder Themen konzentriert und da-
mit beschrinkt werden, wihrend anderes ,tabu® gemacht wird, unaussprechlich ist
(etwa die Kriminalitdt in totalitiren Staaten: Es gibt sie nicht, weil es sie nicht geben
darf!). Es ist darum wichtig, dafl der Manipulator sich die Lenkung oder Fiithrung der
Kommunikation nicht aus der Hand nehmen lassen darf (etwa durch Zwischenfragen
oder -rufe, die ihn aus dem Konzept bringen konnten. Zu diesem Zweck wird ein
Ordnungsdienst oder Saalschutz organisiert, der die Uniformitit der Meinungsidufie-
rungen garantieren soll).

2. Die Vorziige jener Positionen, die der Manipulator vertritt, miissen ganz klar zum
Ausdruck gebracht werden. Es darf kein Zweifel mehr bestehen an der eindeutigen und
fraglosen Uberlegenheit der Ansichten, die der ,Sender® vertritt. Aus diesem Grund
werden auch ausschlieflich nur die Vorziige dargestellt, um durch eine etwaige Er-
wiahnung von Negativa den oder die Empfinger ,nicht auf dumme Gedanken zu
bringen®,
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Eine solche Strategie muf} allerdings modifiziert werden, wenn vorausgesetzt werden
mufl, dafl die Zielpersonen von Nachteilen wissen oder gehort haben (etwa sog.
»Feindpropaganda® aus dem Rundfunk, allgemein verbreitete Geriichte). In solchen
Fillen kommt es darauf an, das Gewicht dieser abtriglichen Argumente bis zur Bedeu-
tungslosigkeit zu verringern. Neben den in den folgenden Punkten noch zu besprechen-
den Techniken kann das geschehen:

Einmal durch die ,Kunst des Dementis“, wobei die Grenzen zur Liige fliefend sind.
Es kommt jedenfalls darauf an, unerwiinschte Ereignisse oder Interpretationen dadurch
aus der Welt zu schaffen, ungeschehen zu machen, dafl man ihnen den Boden der Tat-
sachen entzieht: es handelt sich dann um reine ,Hirngespinste“, um ,gegnerisches
Waunschdenken®, um ,boswillige Verleumdungen®, ,,Greuelpropaganda“ usw., denen
jegliche Grundlage fehlt.

Zum anderen kommt die ,ja-aber-Technik“ zum Einsatz: eine zugegebene ,schein-
bare®* Schwiche wird ,umfunktioniert®. Auf den Vorwurf etwa, dafl ein Ein-Parteien-
System doch nicht die Vielzahl divergenter Meinungen in einem Staat angemessen ver-
treten kdnne, wird geantwortet: das Argument trife zu, wenn es tatsichlich eine Viel-
zahl von Ansichten gibe. Aber ,in Wirklichkeit® gibt es nur ein Interesse: das Interesse
der Nation, des Ganzen, das allen eigensiichtigen Privatinteressen vorangestellt werden
mufl. Auf diese Weise wird dann Riickgratlosigkeit zur Anpassungsfahigkeit, Vertrags-
bruch zu Wahrung berechtigter Interessen in einer neuen Situation, Angriff zur vor-
beugenden Verteidigung umgedeutet.

Es ist weiterhin iiblich, auf einen Vorwurf nicht ndher inhaltlich einzugehen, sondern
vielmehr die Quelle, aus der er stammt, in Miflkredit zu bringen: Wenn die Zionisten
gegen uns hetzen, heifit das, dafl wir auf dem richtigen Weg sind!

Mitunter wird absichtlich ,bilanziert®, d. h. es werden Vor- und Nachteile — natiir-
lich mit den entsprechenden Gewichten — einander gegeniibergestellt. Mit einer solchen
zweiseitigen Darstellung will man gegen Gegenpropaganda immunisieren. Sehr wich-
tig ist dabei, daff der Manipulator den Saldo, die Schluﬁfolgerung, selbst zieht: Tat-
sachen sprechen nie fiir sich selbst!

3. Zur Verteidigung eigener und zur Abschwichung gegnerischer Standpunkte kon-
nen unbewiesene oder unbeweisbare Bebauptungen aufgestellt werden (etwa: ,Wir
miissen die Sozialdemokratie zerschlagen, weil sie mit dem internationalen Kommunis-
mus ein Komplott gegen den Nationalsozialismus schmiedet*). Wenn Tatsachen nicht
vorzuweisen sind, wird hiufig mit der Unterstellung von Absichten argumentiert:
,Wir miissen aufriisten, weil die anderen insgeheim ihre Aufriistung vorbereiten®.

In diesen Zusammenhang gehort auch die gezielte Verbreitung von Geriichten. Es
werden die sogenannten ,Kenntnisse von gewdhnlich gut informierten Kreisen® oder
,Informationen des Geheimdienstes® angefiihrt, um ein bestimmtes Vorgehen zu recht-
fertigen. Kennzeichen dieser Informationen ist es, daf sie — wie auch Zitate, Zahlen-
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material, Statistiken usw. — im Augenblick und eventuell grundsitzlich nicht nach-
priifbar sind.

Es wird auch zu Beispielen, ,hinkenden® Vergleichen, Analogien, Bildern, Meta-
phern, Sprichwortern usw. gegriffen, mit denen man, wie mit der sprichwortlichen
Statistik, ,alles beweisen“ kann, die aber zumeist noch Nebenbedeutungen vermitteln,
die eine gewiinschte Atmosphire schaffen - wie etwa Goebbels’ Ausspruch: ,,Natiirlich
sind die Juden Menschen, auch der Floh ist ein Tier!“

Es wird auch mit ,Alltagserfabrungen®, ,Binsenwahrheiten®™ usw. operiert (s. die
Verbreitung der Dolchstofilegende). Dadurch, dafl Aussagen eingeleitet werden mit
Wortern wie bekanntlich, unzweifelhaft, konsequenterweise, unbestritten usw., wer-
den sie zumeist unkritisch hingenommen. (Dem Toxikologen Lewin soll auf einer Ge-
sellschaft niemand widersprochen haben, als er behauptete: ,Bekanntlich haben die
Chinesen keine Backenzihne.*)

Beliebt ist es auch, die Vox populi zu Wort kommen zu lassen: das gesunde Volks-
empfinden, der Mann auf der Strafle duflert Meinungen, die als ,Volonté de tous®
herausgestellt werden (s. etwa das Arbeiten mit ,Leserbriefen®). Auf systematisierte
Weise werden hiufig Daten aus der Markt- und Meinungsforschung dazu verwandt,
Politikern ,,Orientierungshilfen® dariiber zu geben, was ,,das Volk*® will.

Zu erwihnen sind hier auch die sogenannten Suggestivfragen, bei denen der Be-
einfluffite die Antwort ,frei“ gibt, obwohl sie nach Lage der Dinge und entsprechend
der ,atmosphirischen® Vorbereitung gar nicht anders ausfallen kann. Das Musterbei-
spiel fiir eine solche Frage ist Goebbels: ,, Wollt ihr den totalen Krieg?“

In eine dhnliche Kerbe schlagen jene Verfahren, die als ,Bluffen® bekannt sind: die
Verwendung von unverstindlichen Fremdwdrtern, unbekannten Theorien, Fachjargon
(s. die suggestive Wirkung von Zauberformeln bei Heilungen oder Teufelsaustreibun-
gen, auch die Verwendung von ,Sondersprachen® [ Amtsdeutsch, Latein in der katho-
lischen Kirche]).

Dadurch, dafl Entferntes in fast paranoider Art miteinander in Bezichung gebracht
wird, kénnen Zusammenhinge konstruiert werden, die dann als , Tatsache® ausgegeben
werden. Entscheidend ist nur, dafl bei relativ unkritischer Priifung oberflichliche Ge-
meinsamkeiten auffallen, die dann zur Grundlage weitreichender Schlufifolgerungen
gemacht werden. Beispiele dafiir liefert das Beweismaterial von Verfahren vor dem
Volksgerichtshof, fiir den oft kleinste Nebensichlichkeiten hinreichten, um einen Schuld-
spruch zu erwirken. Auch das, was unter Geschichtsklitterung bekannt ist, fillt in diese
Kategorie.

Auch die Umkebrung von Ursache und Wirkung kann hier eingeordnet werden. Um
ein aktuelles Beispiel zu bringen: Weil ,die* Arbeiter faul sind, mufl man sie eng be-
aufsichtigen und kontrollieren; anstatt etwa: weil ,die“ Arbeiter eng beaufsichtigt
werden, verlieren sie das Interesse an Initiative und Leistung (s. auch das Feilschen um
die Kausalitdt bei der Lohn-Preis-Spirale).

Bei der Technik der ,Scheinbeweise gehen in den Schlufl mehr oder andere Pramis-
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sen stillschweigend ein, als vorher diskutiert wurden. Zum Beispiel: Moskau lobt eine
Mafinahme der SPD, also ist die SPD-Regierung Ausverkdufer ,deutscher® Interessen.

4. Eine 8fter angewandte Taktik ist es, Ansichten und Alternativen, die abgelehnt
werden (sollen), zu #bertreiben, um sie dadurch besonders abschreckend zu machen oder
ad absurdum zu fiihren (s. etwa die Charakterisierung der DDR als ,,Ulbrichts Riesen-
zuchthaus®). Oft wird — gerade bei der Auseinandersetzung mit politischen Gegnern -
dies damit gerechtfertigt, dafl man aus all den ,Lippenbekenntnissen® und dem ver-
brimenden Beiwerk den ,wahren Kern herausschilen miisse®, dal man die ,Maske
vom Gesicht reiflen miisse®. Die Zuspitzung stiitzt sich dann auf willkirlich heraus-
gegriffene Einzelheiten, wihrend anderes vernachlissigt, in seiner Bedeutung herunter-
gespielt oder weggelassen wird — woriiber noch zu reden sein wird. Die Ubertreibung
kann nicht nur dadurch geschehen, dafl man andere Meinungen in aller Breite auswalzt
und bis in ihre letzten Konsequenzen verfolgt (,Wenn die Juden konnten, wie sie
wollten, dann...), sondern auch durch Destillation und Verkiirzung (s. die Emser
Depesche).

Dabei wirkt es oft besonders, wenn Zitate des Gegners — aus dem Zusammenhang
gerissen — unprizisiert und unqualifiziert verwendet werden und er so ,mit seinen
eigenen Waffen geschlagen® wird. Dabei spielt es keine Rolle, dafl sich moglicherweise
die Auffassungen der anderen Seite in der Zwischenzeit lingst gewandelt haben: es ist
im Gegenteil ein beliebtes Vorgehen, dem Kontrahenten seine »Jugendstinden® vor-
zuhalten.

In Diskussionen wird mitunter versucht, durch (absichtliche) Fehlinterpretation
(»Wenn ich Sie recht verstehe . ..“) den Opponenten zu provozieren, um ihn zu extre-
men Formulierungen herauszureizen und dann ,festzunageln®: das also ist des Pudels
Kern! In Verhandlungsprozessen werden iibersteigerte Forderungen von vornherein
einkalkuliert und vorgetragen, um den Punkt, ,,an dem man sich trift“, méglichst weit
zu seinen eigenen Gunsten zu verschieben.

5. Falls das Auditorium auf seiten des Manipulators steht, kann er es riskieren, den
Gegner licherlich zu machen (,Lernen Sie erst mal richtig deutsch®), ihn zu diffamieren
(»Sie stecken ja unter einer Decke mit...“), personlich zu werden (,Sie mit Threr
Visage . . .“) sowie Qualifikationen anzuzweifeln (,Haben Sie iiberhaupt das Abitur?©).

Wenn in Diskussionen die Situation ,brenzlig® zu werden beginnt, kann man iber
Schwierigkeiten hinwegtiuschen und die ,Linie* halten, indem man ausweicht und
ablenke, z. B. filibustieren: ausfiihrlich werden; mit Humor dariiber hinwegzukommen
suchen: eine Anekdote oder einen Witz erzihlen; scheinbar einlenken: lassen Sie mich
doch aussprechen, darauf wollte ich gerade kommen; absichtlich mifiverstehen und fehl-
interpretieren: dann miissen Sie sich eben klar ausdriicken! Man kann auch ,iber-
héren® und ,totschweigen®, oder verschieben: darauf komme ich spiter noch zuriick —
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obwohl das durchaus nicht beabsichtigt ist —, Gegenfragen stellen und dadurch den
anderen in die Defensive dringen und selbst Zeit gewinnen.

6. Eine wichtige Technik der Manipulation ist es auch, unscharfe Begriffe zu ver-
wenden und Globalaunssagen zu machen. Damit hilt man sich bei Angriffen immer
ein Hintertiirchen frei, indem man nun ,konkretisieren® kann, falls man ,falsch ver-
standen®, ,falsch zitiert oder ,entstellt worden zu sein glaubt. In diesen Rahmen
fallt es auch, wenn man alle Gegner in einen Topf wirft und bei passender Gelegenheit
jeweils eine Gruppe hervorzieht und vorzeigt, um an ihr dann die Uberlegenheit des
eigenen Systems oder der eigenen Ansichten zu demonstrieren.

Mitunter wird gerade das, was einer nicht gesagt hat, gegen ihn ins Feld gefiihrt.
Man vermifit dann beim Kontrahenten eine Aussage, die eigentlich hitte kommen
miissen, wenn nicht . . . — und hier beginnt dann jener Mechanismus der Unterstellungen
und falschen Behauptungen, der oben schon angeschnitten wurde.

7. In einem gewissen Gegensatz zur Technik der Globalaussagen steht es, wenn statt
des nivellierenden Verwischens von Unterschieden (,Wir ziehen ja alle an einem
Strang®) die ,demonstrative Abhebung® und die ,kontrastierende Unterstreichung®
gesucht werden. Hier wird um jeden Preis versucht, Fronten aufzubauen, scharfe Grenz-
linien zu ziehen, Miicken zu Elefanten zu machen; feine Nuancen, in denen sich die
Gegner unterscheiden, erhalten iibersteigertes Gewicht. Ziel dieser Schwarz-Weif3-
Malerei, dieser strikten Entweder-Oder-Haltung ist es, den Angesprochenen zu einer
eindeutigen Stellungnahme pro oder contra zu zwingen: Wer nicht fiir uns ist, ist gegen
uns! Kompromisse sind ausgeschlossen.

Hier liegt auch die Wurzel fiir den Aufbau von Popanzen, Buhminnern, Strohmin-
nern. Die Riickfilhrung auf einen beliebigen kleinsten Nenner kann — wie oben schon
angedeutet — zu erheblichen Verfilschungen fithren — ein ProzeR, der unter dem Schlag-
wort des ,terrible simplificateur® eine Personalisierung und treffende Charakterisie-
rung erfahren hat.

Das Kontrastieren, auch wenn es zu Haarspaltereien und Wortauslegungsstreitig-
keiten fithrt (die Geschichte jeder Wissenschaft, die Kirchengeschichte diirften dafiir rei-
ches Beispielsmaterial bieten), hat die wichtige Funktion, Kristallisationspunkte zu
schaffen und die geistige Orientierung — gerade bei komplizierten Zusammenhangen —
zu erleichtern.

Daf von hier aus nur noch ein kleiner Schritt zum Dogmatisieren und Stereotypisie-
ren ist, versteht sich von selbst: weil die Unterschiede zum anderen immer kleiner wer-
den, muf man die bestehenden Differenzen um so mehr betonen oder erst schaffen und
Abweichungen in der Auslegung drakonisch ahnden. Ein Beispiel dafiir diirfte das
Problem sein, Deutsche von Juden zu sondern — eine Aufgabe, fiir die Goring schliefi-
lich seine eigene Losung gefunden hat: Wer Jude ist, bestimme ich!
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8. Fine weitere Technik der Manipulation ist unter dem Schlagwort der ,Salami-
taktik“ bekanntgeworden. Hier geht es darum, den Umworbenen in eine Falle zu
locken: ein ,grofier Brocken® wird in ,kleinere Bissen® aufgeteilt, die der Adressat
vermutlich gerade noch ,schluckt“. Die Kunst des Manipulators besteht darin, die Zu-
stimmung zu relativ harmlosen Vorentscheidungen zu erhalten, aus denen er dann nach
dem Schema , Wer A sagt, mufl auch B sagen® eine Zwangssituation ableitet. , Wer zu
einem grofien und starken Deutschland Ja sagt® - und wer wiirde das nicht (s. Punkt
11) -, ,der muf} auch zum Fiihrer Ja sagen, denn der Fiihrer ist Garant der Grofle
und Macht.“

9. Ein Manipulationsversuch muf} ,ankommen®, d. h. er muff nicht nur verstandes-
mifig erfalt und begriffen werden, sondern er mufl vor allem Gefiibls- und Antriebs-
momente ansprechen. Auf diese emotionale Seite der Manipulation werden wir in den
folgenden Punkten eingehen.

Zunichst wird angestrebt, den Beeinflussungsversuch in eine Atmosphire zu stellen,
die dem angestrebten Ziel forderlich ist: Hafl schiiren, Neid und Ressentiment an-
sprechen, Grofle und Unbesiegbarkeit demonstrieren, Gliick und Liebe ausmalen. Dies
geschieht meist durch assoziative Bindung. Die Atmosphire , volkstiimlich®, ,einer von
uns® schafft man z.B. dadurch, dafl man den , Fithrer® zeigt unter Arbeitern, mit Frauen
in Bauerntrachten, mit kleinen Midchen mit Blumenstriufichen, mit Tieren, hinde-
schiittelnd unter dem Volk usw. Der Eindruck ,Macht® wird unmittelbar suggeriert
durch endlose Truppenkolonnen, donnernde Panzer, pausenlos feuernde Geschiitze,
Flugzeugwellen im Tiefflug. Als Hintergrund fiir ,Erhabenheit* fungieren Fahnen
und Standarten, der Reichsadler und das Hakenkreuz, die Nationalhymne und monu-
mentale Bauwerke. Und als Kulisse zu all dem: das haben wir geschafft, wir, die gede-
miitigten Deutschen, durch ihn, unseren Fiihrer: iiberkochende Begeisterung, uniiber-
sehbare Massen, Sprechchdre, Winken, deutscher Grufl — ein Motiv: unser Fiihrer, wir
stehen geschlossen hinter ihm. Es gibt keine Abweichler, keinen Widerstand: wir sind
eins. Und dies ist die Absicht der in den NS-Filmen so hiufigen Konfrontation Fiihrer —
Masse: Die Demonstration der Geschlossenheit, der Einheit, der bedingungslosen Ge-
folgschaft: wie ein Mann steht das Volk hinter seinem Fithrer, er ist wie wir, er ist wir,
wir sind er. Doch dazu spiter.

Ein demagogisches Mittel, das immer wieder verwendet wird, ist die Retrospektion,
der riickblickende Vergleich damals-heute. So begann der Reichsparteitagsfilm von
L. Riefenstahl: ,20 Jahre nach Beginn des Weltkriegs, 16 Jahre nach dem deutschen
Leiden . ..“ Von Schmach und Erniedrigung ist die Rede. Auch der Film ,Festliches
Niirnberg® ist auf diesem Prinzip aufgebaut: Damals waren wir eine kleine, ange-
feindete Minderheit in einem darniederliegenden Land - jetzt sind wir grof8 und stark
und wir haben das moderne Deutschland geschaffen: die Panzer und die Hochdfen, die
wogenden Felder und die gliicklichen Menschen, den deutschen Wald und die Autobahn,
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die Flugzeuge und die zufriedenen Arbeiter. Diese Bilder erscheinen einem kritischen
Betrachter heute vermutlich als billige Klischees; aber man sollte sie mit den Augen
der damaligen Zeit sehen und vor allem mit den Augen jener Zielgruppe, auf die diese
Filme abgestellt waren: auf die grofle Gruppe der Arbeiter, der Angestellten, der
Bauern und Soldaten. Und hier haben diese Bilder ihre Wirkung nicht verfehlt und
wiirden sie vermutlich auch heute nicht verfehlen.

Zweck dieser Retrospektionen, die sogar bis in die germanische Vorzeit, zu Karl dem
Groflen usw. gehen, ist es, im einzelnen Betrachter das Selbstbewufitsein zu wecken
und zu stirken, ihm das Gefiihl der Bedeutung und der Gréfle zu geben — und zugleich
hinzulenken auf den, dem er all dies verdankt: den Fiihrer!

Das Spiegelbild zu den Riickblicken sind die Prospektionen, die Zukunftsvisionen,
die im Medium des Films nicht so eindringlich dargestellt wurden, dafiir aber in Reden
und Schriften um so mehr Beachtung erfahren haben. Durch Verweis auf eine grofle
Zukunft (das 1000jihrige Reich!) mit ihrer Sorgenfreiheit und ihrem Idyllecharakter
wird iiber die Schwierigkeiten, die momentan zu iiberwinden sind, hinweggetrostet: die
Zukunft geh6rt uns und wir werden sie nach unserem Bild schmieden! Je bedrohlicher
die Situation fiir den Manipulator wird, je mehr ihm die Tatsachen zu widersprechen
scheinen, desto gréfer wird die Neigung, auszuweichen in Zukunftsvisionen (s. den
»Endsieg® und die ,, Wunderwaffe®).

Auch die aus der Psychoanalyse bekannten sogenannten ,Abwebrmechanismen®
werden den Zwecken der Manipulation dienstbar gemacht. Unliebsame Ereignisse
werden mit allen Mitteln aus dem ,kollekiven Bewufitsein® verdringt, eigene Macht-
und Zerstdrungswiinsche werden auf andere Gruppen oder Vilker projiziert, es wird
mit allen Mitteln daran gearbeitet, dafd sich der einzelne mit dem Volk, dem Reich,
dem Fiihrer identifiziert, die Realitit wird verleugnet (man braucht nur an die Lage-
berichte der letzten Kriegsjahre zu denken) oder sogar ins Gegenteil verkehrt, es wird
eine Fixation an bestimmte Formen des Verhaltens, Denkens und Sprechens erzwungen
und in der Darstellung politischer Gedanken ist jene Verflachung und Vereinfachung
sichtbar, wie sie fiir eine infantile Regression bezeichnend sein kénnte.

Fiir wichtig wird es auch gehalten, Schuldgefiible abzubauen, die sich im Verfolg
bestimmter Handlungen eventuell einstellen konnten (z. B. bei der Unterdriickung von
Minderheiten, bei der sogenannten ,Gleichschaltung® usw.). In einem vollendeten
System von Rationalisierungen werden dem einzelnen akzeptable Griinde geliefert, die
sein Verhalten rechtfertigen, ja sogar notwendig machen, wenn bestimmte hohe natio-
nale Ziele erreicht werden sollen.

Besonderes Augenmerk wird darauf gerichtet, wesentliche menschliche Bediirfnisse
anzusprechen, ihre Erfiillung zu besorgen oder zu verheiflen: wie z. B. den Wunsch
nach Sicherheit (gerade nach 1930/31), den Wunsch nach Macht, Status, Grofle, Bedeu-
tung (nach der ,nationalen Erniedrigung® durch den Versailler Vertrag), den Wunsch
nach Geborgenheit, Zugehorigkeit, sozialer Bindung, das Bediirfnis nach Sinngebung
usw. Von besonderer Problematik ist die Behandlung des sexuellen Bediirfnisses, das
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— wie bei den meisten totalitiren Staaten — in strenge Zucht genommen und zu der
hehren groflen Liebe sublimiert wurde.

10. Zu den wichtigen Aufgaben eines Manipulators zihlt es auch, die Notwendigkeit
einer Verhaltensinderung vor Augen zu fithren, indem er z. B. auf eine besondere
Gefabr (,Die Lage war noch nie so ernst“) oder auf eine besondere Chance hinweist
(»einmalige Gelegenheit — Sommerschlufiverkauf).

In diesem Zusammenhang seien zwei Ausspriiche Gorings zitiert, die der amerikanische Chef-
psychologe wihrend der Niirnberger Prozesse, G. M. Gilbert, berichtete: ,Es ist leicht (die
Leute in den Krieg zu schicken). ,Alles, was man tun muf, ist: ihnen sagen, dafl sie angegriffen
werden, und die Pazifisten beschuldigen, dafl es ihnen an Vaterlandsliebe fehlt und dafl sie das
Land der Gefahr aussetzen. Das funktioniert in jedem Land.® ,,Wenn es um die Interessen einer
Nation geht . . ., dann hért die Moralitit auf ... Herrgott! Wenn ein Staat die Moglichkeit hat,
seine Position zu verbessern, weil ein Nachbar schwach ist — glauben Sie, er wiirde sich wegen
der rithrseligen Uberlegung zuriickhalten lassen, dafl er ein Versprechen bricht? Es ist die Pflicht
eines Staatsmanns, eine solche Situation zum Wohl seines Landes auszunutzen !

In solchen Druck- und Streffsituationen ist kein ruhiges Priifen und Abwagen der
Fakten mehr moglich: man mufl sich sofort retten oder sofort zugreifen.

Gerade mit dem Druckmittel der Gefahrandrohung wurde im Dritten Reich viel
gearbeitet; denn wenn man sich einer Ausnahmesituation gegeniibersieht, wenn man
sich in einer gemeinsamen Not oder mit einem gemeinsamen Gegner konfrontiert sicht,
dann muf man die ,kleinen® Differenzen vergessen und sich geschlossen stellen: nur
Einigkeit macht stark.

Wenn der ,Empfinger® bedroht, verunsichert, veringstigt wird, ist es wichtig, zu-
gleich einen Ausweg aus den Schwierigkeiten aufzuzeigen: es gibt einen Retter, einen
Heiland, den Fithrer: Fithrer befiehl, wir folgen!

Es wird auch durchaus nicht verschwiegen, dafl auf dem Weg ,ins gelobte Land®
Opfer und Schwierigkeiten zu iiberwinden sein werden. Damit immunisiert man fiir
spitere Belastungssituationen: sie kommen nicht unerwartet, man ist auf sie vorbereitet,
man rechnet mit ihnen. Dariiber hinaus gewinnt etwas dann ganz besonders an Be-
deutung, wenn es unter (personlichen) Opfern erreicht wurde (,Der Wert einer Medizin
steigt mit ihrem Preis!“). Den Beteiligten wird das elitire Bewufltsein eingeimpft, Pio-
niere einer neuen Zeit, Vorkidmpfer fiir eine heilige Sache zu sein.

Man kann einen Beeinfluflten auch dadurch giinstig stimmen, dafl man in ,kauft®
— nicht so sehr durch finanzielle Bestechung, sondern indem man seine Status- und
Prestige-Bediirfnisse anspricht: indem man ihn lobt, ihm schmeichelt, ihm Orden und
Ehrenzeichen oder Titel verleiht, indem man ihm eine Uniform gibt usw. - Methoden,
die von den Nationalsozialisten bewuf}t gepflegt wurden.

Es ist in diesem Zusammenhang interessant, ein Zitat aus Platos ,Staat® anzufithren (VIII,
17), in dem es um das Verhalten des Tyrannen geht und in dem einige der in diesem und dem
vorangegangenen Kapitel aufgefithrten Techniken erwihnt sind: ,Wird er nun nicht in der
ersten Zeit alle anlicheln und begriifien, wem er nur begegnet, und behaupten, er sei gar kein
Tyrann, und ihnen vielerlei versprechen, einzeln und gemeinsam, wie er denn auch Befreiung
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von Schulden und Verteilung von Ackern dem Volk gewihrt und denen, die ihn umgeben, und
wird er sich nicht gegen alle giinstig und mild anstellen? — Notwendig, sagte er. — Wenn er aber,
denke ich, mit den dufleren Feinden teils sich vertragen, teils sie aufgerieben hat und also Ruhe
vor jenen geworden ist, dann regt er zuerst immer einen Krieg auf, damit das Volk eines An-
fihrers bediirfe. — Natiirlich wohl. — Nicht auch damit sie, durch starke Abgaben verarmend, ge-
notigt werden, an den tiglichen Bedarf zu denken, und ihm weniger nachstellen kénnen?“

11. Zu den Techniken der Manipulation gehort es auch, eine Alternative dadurch fiir
den einzelnen verpflichtend zu machen, dal man sie auf einen allgemein akzeptierten
Wert zuriickfiihrt. Wer diesen ,hohen®, ,heiligen®, ,nationalen® Wert unterstiitzt —und
dies muf} jeder — der mufl notwendig auch die Folgerungen daraus unterstiitzen und
vertreten. Solche Werte sind z. B. das Volk, die Treue, die Reinhaltung der Rasse, die
deutsche Erde, Krieg und Heldentum, der Gehorsam gegen den Fiihrer.

Als Beleg fiir die Verherrlichung z. B. des Heldentods sei eine Stelle aus dem ,, Wanderer zwi-
schen beiden Welten® von Walter Flex angefiihrt — eine Lektiire, die auch aus anderen Griinden
stark gefordert wurde. Die Mutter des gefallenen Freundes fragt den Besucher ,nach einer
Weile des Schweigens: ,Hat Ernst vor seinem Tod noch einen Sturmangriff mitgemacht? Ich
nickte mit dem Kopf, ,ja, bei Warthi!‘. Da schlofl sie die Augen und lehnte sich im Stuhl zuriick.
,Das war sein grofler Wunsch’, sagte sie langsam, als freue sie sich im Schmerz einer Erfiillung,
um die sie lange gebangt hatte. Eine Mutter mufl wohl um den tiefsten Wunsch ihres Kindes
wissen. Und das mufl ein tiefer Wunsch sein, um dessen Erfiillung sie noch nach seinem Tode
bangt. Oh ihr Miitter, ihr deutschen Miitter.*

Hohe Werte sind naturgemifl unoperational, nicht eindeutig mit einem konkreten
Verhalten verkniipft. Dem Manipulator ist darum weitgehend freie Hand gelassen,
diese hohen Ziele in seinem Sinn zu interpretieren und seine Deutung ex cathedra als
die verpflichtende auszugeben. Er erhilt damit die Moglichkeit, beliebiges Verhalten
unter Berufung auf die zentralen Werte zu fordern und Abweichungen mit Sanktionen
zu belegen.

Manipulationsversuche, die sich an weite Kreise des Volks richten, miissen einfach
und eingingig formuliert sein. Gefiihlsbehaftete Schlagworte eignen sich dazu besonders:
Blut und Boden, Mutter- und Mannestreue, Reich und Rasse haben jenen mythischen
Bedeutungskreis, der ganz besonders die emotionale Sphire anspricht.

Der Einsatz einer bestimmten Sprache ist grundsitzlich ein hervorragendes Mittel
der Manipulation. Abgesehen davon, dafl gewisse ,Sprachregelungen® geschaffen wer-
den, die nur der Eingeweihte voll versteht, die aber insgesamt das Denken in ganz
bestimmte Richtungen lenken, ,gleichschalten®, gelingt es auch durch die bestindige
gezielte Verwendung eines bestimmten Vokabulars, beabsichtigte Gefiihlswirkungen
zu schaffen. Wenn z. B. vom Juden die Rede ist und er stindig als der schmierige, der
ausbeuterische, blutsaugerische, schmutzige, geizige und geile charakterisiert wird, so
erhilt dieser Begriff eine eindeutig negative Konnotation, wobei bestindige Wieder-
holung noch verfestigend und erweiternd wirkt.

Die Wiederbolung, das ,Einhammern®, ist iiberhaupt eine der iltesten Empfehlungen
der Manipulation: Eine Liige, oft genug wiederholt, wird zur Wahrheit. Um Sitti-
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gungsphinomene zu vermeiden, soll der Kerngedanke in jeweils variierender Form
wiederholt werden, wobei die Wirksamkeit noch gesteigert wird, wenn die Information
nicht immer nur von einer einzigen Quelle kommt, sondern sozusagen ,,aus aller Munde®
tont (wie etwa bei den Werbekampagnen in Radio und Fernsehen, bei denen die Frau
aus dem Volk einen bestimmten Slogan in ihrem Dialekt anbietet). Bei geniigender
Bekanntheit braucht dann nicht mehr der ganze Komplex entwickelt zu werden. Es
geniigt eine Abkiirzung oder ein bestimmtes Signal — was in der Propaganda des
Dritten Reichs intensiv ausgenutzt wurde in der Verwendung von Kennmelodien,
Symbolen, Handzeichen, Abkiirzungen usw.

12. Eine von Homans in eine Regel gefafite empirische Beobachtung ist, dafl Kontak:
und Sympathie miteinander positiv korrelieren, dafl also die Kontaktdichte zunimmt,
wenn die Sympathie gréfler wird, und dafl die Sympathie steigt, wenn der Kontakt
intensiver wird und umgekehrt. Es hat sich weiterhin gezeigt, dafl hoher Binnenkontakt
in einer Gruppe meist einhergeht mit vermindertem Auflenkontakt: je mehr eine
Gruppe ihre Mitglieder ,in Anspruch nimmt®, desto weniger Lust und Gelegenheit
haben sie, Kontakte mit Aufenstehenden aufzunehmen oder zu pflegen.

Von diesen Sachverhalten machen die Strategen der Manipulation Gebrauch: Alle
Organisationen (Staaten, Kirchen, Vereine usw.), die eine umfassende Verhaltens-
kontrolle ihrer Mitglieder anstreben, versuchen, mdglichst alle Beziechungen auf Binnen-
kontakte zu beschrinken. Dies hat den Vorteil, dafl die Mitglieder nicht divergierenden
Einfliissen ausgesetzt sind, sondern leichter ,gleichzuschalten® sind und daf ferner die
Sympathie und das Zusammengeh&rigkeitsgefiihl unter ihnen steigt. Die Zugehorigkeit
zur Wir-Gruppe wird sichtbar gemacht durch vielerlei Gemeinsamkeiten in Verhalten
und Erscheinung (Uniform oder Tracht, gemeinsamer Grufl bzw. Anrede, bestimmte
Gesten und Einheitssymbole usw.). Dabei besteht die Tendenz, den ,ganzen Menschen
zu erfassen und nicht nur einen oder einige Bereiche (Totalitarismus). Der hohe Binnen-
kontakt erschwert es dem einzelnen, sich der Kontrolle der anderen zu entziehen, er
muf sich ,anpassen® und dies wiederum fithrt dazu, dafl sich alle als dhnlich erleben
und einem gemeinsamen Schicksal ausgesetzt sind.

Auch wenn sich der einzelne selbst nur als Mitldufer fiihlt, wirkt er durch sein Bei-
spiel auf die anderen: ,Wenn alle so sind, warum nicht auch ich® — ein Mechanismus,
auf den spiter zuriickzukommen sein wird. Eine individualistische Ideologie ist einer
solchen Orientierung entgegengesetzt; das Kollektiv ist alles, der einzelne ist nur fiir
und durch die Gruppe: Einer fiir alle, alle fiir einen.

Die Erhhung des Innenkontakes begiinstigt die Verminderung des Auflenkontakts.
Der psychologische Abstand zu den anderen wird immer gréfer und damit sinke die
Sympathie. Die Verringerung der Aufenkontakte kann dadurch geschehen, daff man
Einflisse von aufen abschlieRt (etwa durch den Bau einer Mauer) oder die Fremd-
gruppe isoliert (Ghetto) oder mit anderen Mitteln die Kommunikation erschwert. Die
Mitglieder der Binnengruppe verlieren langsam das Gefiihl dafiir, wie ,die anderen
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denken®, sie machen sich falsche Vorstellungen iiber die anderen bzw. iibernehmen un-
kritisch die Informationen, die sie von den Meinungslenkern der eigenen Gruppe vor-
gesetzt bekommen (siche etwa die , Weltfremdheit” bestimmter Kreise in der katholi-
schen Kirche mit hohem Binnenkontakt). Durch die Entwicklung einer eigenen Kultur
und Sprache fillt es immer schwerer, mit anderen zu kommunizieren (s. das , Klassen-
System*; beispielhaft etwa der gescheiterte Versuch der linken Studenten, sich mit den
Arbeitern zu solidarisieren, weil sie sich, neben anderem, in deren Denken und Sprache
nicht einfiihlen konnten). Wenn man die Kontaktdichte mit anderen genug herabgesetzt
hat, dann ist es ein leichtes, sie ganz ,aus der Welt zu schaffen®, noch dazu, wenn dies
in der hochkohisiven Innengruppe nicht bemerkt oder — wegen der herabgesetzten
Sympathie — nicht bedauert wird (s. die , Judenfrage®). Meist ndmlich entwickelt die
Wir-Gruppe ein Elitebewufitsein, das es ihr erlaubt, auf die anderen geringschitzig
herabzublicken, sie fiir Menschen zweiter Klasse zu halten, sie als Priigelknaben fiir
eigene Fehler zu benutzen und die Frage zu stellen, ob ,die Anwendung menschlicher
Gesetze auf sie moglich ist“.

13. Sehr hiufig wird ein Manipulationsversuch dadurch erheblich abgekiirzt, dafl
anstelle eines langatmigen Beweisverfahrens Bezug genommen wird auf eine geachtete
Quelle: ,Wie schon in der Bibel steht . ..%, oder: ,Nach den Worten des Vorsitzenden
Mao . ..“ Die Berufung auf eine solche geachtete Autoritit schafft dem Manipulator
Glaubwiirdigkeit, Status und Legitimation — Voraussetzungen, die die Akzeptierung
einer Botschaft sehr erleichtern. Von Bedeutung ist natiirlich der ,Geltungsbereich®
einer Autoritit: manche Personen haben fast {iberall etwas zu sagen, andere wiederum
gelten nur auf einem kleinen Sektor als Kapazitit. Selbstverstindlich war im Dritten
Reich der Fiihrer die alles iiberragende Autoritdt. Aber man hat trotzdem auch noch
andere Personlichkeiten sozusagen als Aushingeschilder verwandt, etwa den pédpst-
lichen Nuntius oder hervorragende Wissenschaftler oder z. B. Hindenburg usw. Sie
alle wurden in irgendeine Verbindung mit dem Nationalsozialismus gebracht, um den
Prestigewert dieser Bewegung zu férdern. '

Kerngestalt und tragende Siule der Propaganda im Dritten Reich war jedoch der
Fiihrer. Wir werden darum etwas ausfiihrlicher auf diesen Aspekt eingehen.

Ein Fiithrer kann ganz allgemein dadurch Macht ausiiben, dafl er auf bestimmten
Gebieten, die fiir die Organisation oder Gesellschaft wichtig sind, besondere Fihigkeiten
oder Kenntrisse besitzt: der Fiihrer als Experte (etwa Feldherrn als Staatsfithrer). Ein
Fithrer kann andererseits in der Lage sein, kraft einer besonderen Stellung oder Ver-
fiigungsmacht materielle und immaterielle Belohnungen und Bestrafungen (Vor- und
Nachteile) zu vermitteln (z. B. ein Unternehmer). Er kann ferner rechtmiflig in sein
Amt gelangt sein und aus dieser Position heraus legitimerweise Gehorsam von den
Gefiihrten fordern (etwa ein demokratisch gewihlter Staatschef). :

Alle diese Quellen der Macht hat Hitler fiir sich in Anspruch genommen: er war
Experte auf fast allen Gebieten, er hat sich den Zugang zu den traditionellen Macht- i
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mitteln des Staats verschafft, er war rechtmiflig an die Macht gekommen und er legte
gerade auf diese Tatsache grofien Wert.

Aber — und dies ist der springende Punkt — er gab sich damit nicht zufrieden; denn
der Gebrauch dieser Macht setzt gewisse objektive Qualifikationen oder die Beachtung
bestimmter Spielregeln, wenn nicht gar Gesetze, voraus. Die Einengung in das Korsett
solcher Normen ist fiir den Fiihrer einer ,Bewegung® aber auf die Dauer inakzeptabel:
er braucht und sucht den Spielraum freier ungebundener Entscheidung und Bewegung,
er will den bedingungslosen Gehorsam. Er will charismatischer Fiihrer sein.

Er wurde darin bestiarkt durch die demonstrativen Lobpreisungen seiner engsten
Gefolgsleute. Der Reichstagsprisident sagte in der letzten Reichstagssitzung (1938)
folgendes:

,Wie soll ich Dir, mein Fiihrer, sagen, welche Gefiihle uns erfiillen? Wie soll ich Worte finden
fiir Deine Taten? Wurde jé ein Sterblicher so geliebt wie Du, mein Fiihrer? Wurde je an eine
Mission so geglaubt wie an die Deine? Gott hat Dich uns fiir Deutschland gesandt! Du hast
Deutschland aus der tiefsten Nacht gerettet und das Reich ins strahlende Licht gefiihrt! ... Alle
Deutschen danken Dir mit iiberschiumendem Herzen: Dank unserem Fiihrer! Alle Deutschen
rufen in dieser ehrwiirdigen und historischen Stunde mit Begeisterung und Leidenschaft: Heil
dem Retter Deutschlands! Heil fiir immer und ewig dem heifigeliebten Fiihrer, der das Leben
wieder lebenswert gemacht hat!“

Dies ist der Kerngedanke des sogenannten Fiihrerprinzips: der Fiihrer besitzt ,norm-
losen Willen“ (Stamer), er ist in seinen Entscheidungen frei, nur seinen , Eingebungen®
verantwortlich, {iber ihm steht niemand, nur die Vorsehung. Ein Fiihrerbefehl steht
iiber jedem Rechtsprinzip. (Wobei es charakteristisch fiir die Akribie und Raffinesse der
Machthaber im Dritten Reich ist, daf sie sich dieses Fiihrer-Prinzip in den Ermichti-
gungsgesetzen praktisch ,legal® bestitigen lieflen). Mit diesem Fiihrerprinzip und seiner
pseudohistorischen Rechtfertigung hat sich die ,Bewegung® freie Bahn fiir alle ihre
Mafinahmen geschaffen.

Wie aber sieht die Sache nun von der anderen Seite, von den Gefibrten aus?

Es ist zur Erklirung vielleicht sinnvoll, einen Gedanken von Sigmund Freud anzufiihren,
den Hofstitter als eine der tiefsten Einsichten der Psychoanalyse wertet. Es handelt sich um die
spezifische Verschrinkung von Projektion und Identifikation, die Freud 1921 als Grundlage der
Psychodynamik des Fithrungsprozesses beschrieben hat. Es geht um folgenden Vorgang:

Der einzelne in einer Menge fiihlt sich schwach, wertlos, unniitz. Aber er méchte grof} sein,
stark, uniiberwindlich. Diesen Wunsch projiziert er auf den Fiihrer, in dem er all diese Eigen-
schaften verwirklicht sieht. Damit er aber die eigenen Bediirfnisse erfiillt sehen kann, ist es wich-
tig, daft er an der Gréfe, Kraft und Giite des Fiihrers teilhat; er muf sich in den Fiihrer hinein-
versetzen, mit ihm identifizieren kénnen. Dieser Identifikationsprozefl wird ermdglicht, wenn
der Fithrer in gewisser Hinsicht als dhnlich erlebt wird, wenn er einer von uns, wie wir ist.

Legt man diese Hypothese zugrunde, so erfihrt die fast krankhafte Sucht Hitlers,
sich dem Volk zu zeigen und sich volkstiimlich zu zeigen, eine plausible Interpretation.
Sein ,,Exhibitionismus® ist dann nicht mehr die Zur-Schau-Stellung des Parventis, son-
dern fiigt sich als notwendiges und zentrales Glied in die Kette Projektion-Identifika-
tion ein. Dadurch, daf er ist wie wir, ist er pars pro toto, Teil des Ganzen und das
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Ganze zugleich (, Wenn Sie handeln, handelt die Nation!“). Darum die grofie psycho-
logische Bedeutung der immer wieder vorkommenden Szene: der Fiihrer, der die Kraft
und die Herrlichkeit verk&rpert, dessen Wink Armeen gehorchen - er ist einer von uns:
biickt sich zu einem kleinen Kind, unterhilt sich mit einer Biuerin, greift selbst zum
Spaten, ist der Mittelpunkt jubelnder Massen.

Bevor wir auf die Bedeutung der Massen in der Propaganda des Nationalsozialismus
eingehen, soll noch kurz auf eine andere Manipulationstechnik hingewiesen werden,
die sich ebenfalls herausgestellter Personen bedient. Es geht hier nicht — wie beim
Fiihrer — um den ,Personenkult®, sondern um sein Gegenteil: die sogenannte S#nden-
bocktaktik. Dabei werden alle Schwierigkeiten auf eine Person kumuliert. Damit be-
freit sich das System von seinen Siinden, es lenkt ab von sich und bewahrt seine Inte-
gritiit. Diese Selbstlossprechung (,,Sduberung®) hat allerdings meist gravierende Folgen
fiir den Siindenbock, der in die Wiiste gejagt wird — meist zu Demonstrationszwedsen
jedoch die Mglichkeit einer 6ffentlichen Selbstkritik bekommt, um dadurch alle Schuld
auf sich zu nehmen und fiir die anderen als abschreckendes Beispiel und Signal zu
wirken.

Ein dhnliches Ablenkungsmanover 1dfit sich in folgende Worte kleiden: ,Der Fiihrer
selbst ist in Ordnung. Wenn er konnte, wie er wollte, dann wire alles gut. Aber die
Leute um ihn herum hintertreiben seine guten Absichten . . .“

14. Der notwendige Gegenpol zum Fiihrer ist die Masse, das Volk. Wie schon &fter
erwihnt, gehort die Konfrontation Fithrer—Volk zu den meisteingesetzten Techniken
der Manipulation im Dritten Reich. Es gibt eine Reihe von Absichten, die hinter dieser
Technik stehen.

Eine der wichtigsten baut auf dem Majorititsdruck auf. Aus einer groflen Zahl sozial-
psychologischer Experimente zum Konformititsverhalten weifl man, daf ein einzelner
seine Zustimmung zu einer Aussage oder Ansicht dann bereitwillig gibt, wenn er erlebt,
daf diese Aussage von einer Mehrzahl anderer Personen akzeptiert wird. Dieses Phi-
nomen ist vor allem dann zu beobachten, wenn zur Beurteilung einer Aussage keine
speziellen Fachkenntnisse erforderlich sind, wenn die ,anderen® als offen und glaub-
wiirdig angesehen werden und wenn die wahrgenommene Meinung der anderen ein-
hellig ist.

Alle diese Voraussetzungen waren bei den Massenversammlungen des Dritten Reichs
erfiillt. Man tut das, was die anderen tun, weil so viele sich nicht tduschen kénnen. Was
einen solchen Erfolg hat, was so viele iiberzeugt, muf gut sein. Man kann dies als die
Ansteckungswirkung der Masse bezeichnen (wie etwa die Massenpsychologie Le Bons
es tut) oder man kann es als das Konvergieren auf eine Norm interpretieren, von der
man annimmt, daf sie ,,allgemein® unterstiitzt wird — eine Norm, die in Inhalt und
Ausmaf} durchaus vorhergeplant und vorgegeben werden kann. Darin liegt auch die
Bedeutung geschulter Kader, die durch geplante provozierende Sprechchére, Singen,
Bewegungen usw. Anreiz und Anregung fiir ein gewiinschtes Verhalten liefern konnen.
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Voraussetzung fiir eine derartige ,spontane® Massenbegeisterung ist allerdings, dafl
das Publikum entsprechend vorbereitet, ,pripariert® wird. Hierin liegt die grofle Be-
deutung der sogenannten Metakommunikation, also jener Umfeldbedingungen, die die
Ubermittlung bestimmter Informationen begleiten. Gemeint ist das Arrangement der
Kulisse, auf der sich ein Manipulationsversuch abspielt.

Auch hier tauchen gewisse Standardprozeduren immer wieder auf: Truppenauf-
mirsche, Fahnen, Militdrmusik, Fackelziige, Scheinwerferlicht. Es geht dabei darum, im
Zuschauer bestimmte Gefiihlsregungen anzusprechen: Die Grofle, die Macht und die
Wiirde der deutschen Nation, zu der er gehdrt. Dies spricht seinen Stolz an, streichelt
sein Selbstgefiihl und steigert die Hochstimmung zu Feiertagsgefithlen. Und wenn er
dann noch eingeschmolzen wird in das gemeinsame Singen, in das gemeinsame ,,Sieg
Heil, Sieg Heil . . .%, dann wird er mitgerissen in der iiberschiumenden Begeisterung,
er kann selbst aktiv werden und einstimmen in den Choral: Wir sind maichtig, wir
sind Deutsche, wir sind uniiberwindlich, das haben wir geschafft, das habe ich geschafft!

Nicht umsonst war von einem Choral die Rede. Die Propagandisten im Dritten Reich
haben sich ausdriicklich viele Formen und Rituale aus der religitsen Praxis entlehnt
und fiir ihre Zwecke gestaltet. Man braucht nur an die Totenehrungen, Fahnenweihen,
Umziige (Prozessionen), Geldbnisse und die differenzierte Liturgie der Auftritte des
Fiihrers zu denken: er wird angekiindigt von einem Vorredner, der sozusagen den
Boden fiir den Meister bereitet, dann erscheint er und mit ernster Gebirde griifit er sein
Volk: Heil, meine Soldaten, und ebenso zeremoniell wird ihm geantwortet: Heil, mein
Fiihrer, und er hilt seine segnende Hand tiber seinem auserwihlten Volk: ,Ich hege
felsenfest die Uberzeugung, daf} eben doch dann einmal die Stunde kommt, in der die
Millionen, die uns heute verfluchen, hinter uns stehen und mit uns begriiflen werden
dann das gemeinsam geschaffene, wiedererkimpfte, bitter erworbene deutsche Reich
der Grofle und der Ehre und der Kraft und der Herrlichkeit und der Gerechtigkeit.
Amen!“ (Hitler) !

Dies ist eine weitere wichtige Funktion der Massenszenen: sie alle lenken hin auf den
Brennpunkt, den Fiihrer. Aus dem Jubel und der Begeisterung, die ihm entgegen-
schlagen, erneuert der Fiihrer immer wieder den einstimmigen Auftrag, Deutschland
zur GrofRe zu fithren. Das Volk will es so, das Volk ist der hchste Souveridn. Er spricht
nur aus, was alle denken. (Es wird hier nicht unterstellt, dafl alle bei diesen Massen-
auftritten so gefithlt hitten. Es geht hier allein um die manipulative Absicht der Initia-
toren solcher Veranstaltungen.)

Damit ist natiirlich nicht gesagt, dafl Spontaneitit in Wirklichkeit nicht vorgekom-
men sei. Aber in den Massenkommunikationsmedien Film, Funk und Presse hatte man
Instrumente, mit denen man die Ereignisse komprimieren, seligieren, konservieren und
immer neu reproduzieren konnte. Es gab tatsichlich sogar extreme emotionale Reak-
tionen, die ungeplant, aber darum nicht unwillkommen waren: kreischende, schluch-
zende, weinende Frauen, ekstatisch-fanatische Minner — Phinomene, wie sie immer
wieder zu beobachten sind, wenn Personen, denen ein grofler Ruf vorauseilt, vor einem
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Massenpublikum auftreten (s. die sog. Beatle-Manie). Vermutlich spielen eine hohe
Erwartungsspannung, eine extreme Ausrichtung auf das Zielobjekt mit einem gleich-
zeitigen ,, Versinken® der Umwelt und unausgelebte aufgestaute Auflerungswiinsche eine
grofie Rolle. (Dies wiirde iibrigens Massenreaktionen ganz im Gegenteil zu den iiblichen
Interpretationen erkliren: als eine extreme Isolation des einzelnen, der nur noch sich
auslebt - ohne Riicksicht auf die Umgebung.) Auch im Mittelalter konnten manche
Staatsoberhdupter durch Handauflegen von Aussatz heilen und vermutlich sind manche
Waunderheilungen in der Kirche dhnlichen Ursprungs.

Es soll durch diese Bemerkungen darauf hingewiesen werden, dafl verschiedene Men-
schen in unterschiedlichem Ausmafl Manipulationsversuchen erliegen. Bestimmte de-
mografische Merkmale (Alter, Bildungsstand, Schichtzugehdrigkeit, Geschlecht) und
psychologische Charakteristika (Intelligenz, Unterwiirfigkeit, Reife, kognitive Klarheit
usw.) diirften das Ausmafl der Beeinflufbarkeit mitdeterminieren. Damit verbieten
sich globale Aussagen iiber die Wirkung von Manipulationsversuchen. Sie wirken im-
mer nur intensiv auf bestimmte Zielgruppen.

Es soll ferner darauf hingewiesen werden, daff man nicht hoffen kann, mit einem
einmaligen Appell tiefsitzende Einstellungen zu verindern. Dazu bedarf es der Wieder-
holung von vielen Seiten und der Unterstiitzung durch flankierende Mafinahmen, die
es dem einzelnen lohnend erscheinen lassen (oder ihm keine Wahl mehr lassen
als) sich zu fiigen.

Unsere Darstellung von Manipulationstechniken erhebt keinen Anspruch auf Voll-
standigkeit. Dennoch stellt sich die Frage: Kann man in Kontakt mit Mitmenschen
treten, obne zu manipulieren? Jedes Verhalten der einen Seite setzt Schranken und Be-
dingungen fiir die andere; von Manipulation aber kann man erst dann sprechen, wenn
die eine Seite absichtsvoll bestimmte Ziele verfolgt und die andere Seite ebendahin
lenkt — ohne ihr eine faire Chance zur Zustimmungsverweigerung zu geben. Diese
Situation ist nicht selten.



Georg Muschalek S]

Studienreform an den Ordenshochschulen der
Bundesrepublik

Die Reform der Hochschulen ist eine der dringendsten Aufgaben in der Bundesrepu-
blik (ihnlich wie in allen Industriestaaten) geworden. Die Situation ist kritisch; man
spricht sogar von einer drohenden Katastrophe. Die Reform, um die sich die Uni-
versititen und staatlichen Hochschulen bemithen miissen, hat ihr eigenes Gesicht; sie
ist zunichst sehr verschieden von der, die den Hochschulen der Kirchen und der katho-
lischen Orden aufgegeben ist. Die Hochschulen des Staats miissen aufbauen, ausbauen
und umstrukturieren. Eine Reform fordern auf der einen Seite die Uberflutung mit
Horern, der Mangel an akademischen Lehrern und Arbeitsplitzen, also dufiere Exi-
stenznot, andererseits (dazu weitgehend gegenliufig) innere Unsicherheit iber Struk-
tur, Organisation, die Lehrform und vor allem {iber Form und Mafl der Mitbeteili-
gung der Studenten an der konkreten Gestaltung des Hochschulbetriebs. So kommt
es, dafl gerade in dieser bedrohlichen Lage die kostbare Zeit der wenigen Hochschul-
lehrer mit endlosen (und nicht selten unfruchtbaren) Debatten iiber die Struktur-
reform besetzt ist, und die Studiendauer vieler Horer durch intensive und extensive
Reformarbeit nicht gerade verkiirzt wird. Die zweite Schwierigkeit verstirkt also die
erste. Das Theologiestudium steht nicht auferhalb der reformerischen Unruhe. Soweit
die Theologie Teil der Universititen ist, nimmt sie teil an deren Reformdilemma, auch
wenn sie selbst wegen ihrer mifigen Horerzahlen nicht die Zeit- und Raumnot ge-
schaffen hat.

Freilich gibt es, im Augenblick verdedkt durch die genannte Misere, noch andere
bedringende Fragen, die nach einer Reform rufen: die Frage nach dem Wesen der
Wissenschaften und ihrer gemifien Darstellung zum Studium. Von dieser Frage vor
allem sind die theologieinternen Reformen bewegt, die fiir den Studiengang der Did-
zesantheologen wie der Ordenstheologen geplant und erprobt werden?!. Das Unbe-
hagen iiber die gegenwirtige Gestalt der Theologie ist groff, vor allem unter den
Horern. Aber auch diese Erscheinung hat ihre Parallelen, da und dort iiberdeutlich,
bei anderen Fichern und in der Unzufriedenheit von Studenten anderer Richtungen.

1 Es geht hier nur um die katholische Theologie. Zur Reform des Theologiestudiums auf protestan-
tischer Seite vgl. neuerdings: Reform der theologischen Ausbildung I-III, hrsg. v. H.-E, Hess und
H. G. Todt im Auftrag der gemischten Kommission fiir die Reform des Theologiestudiums (Stuttgart
1967-1969); vorausgeht die umfassende Besinnung auf Wesen und Form des Theologiestudiums und
seine Reform mit reichen Literaturangaben: Theologiestudium, Entwurf einer Reform. Gutachten, ange-
fertigt im Auftrag des Fachverbands Evangelische Theologie im Verband Deutscher Studentenschaften
von W. Herrmann und G. Lautner (Miinchen 1965).
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Die Kritik gilt einer Theologie, deren Aufbau und Ficherverteilung vor zweihundert
Jahren geschaffen und seitdem so gut wie nicht verindert wurde, und deren Konzep-
tion und Denkform noch élter sind. Da in der Theologie (ihnlich wie in der Philo-
sophie) nicht das Fortschrittsgesetz der modernen Wissenschaften gilt, bleibt es nur
zu oft verdedkt, dafl manches Alte wirklich erstorben ist, dafl es petrefakt wurde. So
wenig man das in diesen alten Aussagen Enthaltene als falsch bezeichnen kann, fiir
uns heute ist es einfach nicht mehr ,,wahr® in jenem sublimeren Sinn von Wahrheit,
die die Rezeption durch den jeweiligen Menschen einschliet. Wenn die Reform sich
mit diesen Fragen befafit, geht es um viel grundsitzlichere Fragen als um die Bereit-
stellung groflerer finanzieller Mittel und die Neuverteilung der Kompetenzen (so
sehr auch diese grundsitzliche Fragen beriihrt).

Aus diesem Grund ist die Reform des Theologiestudiums mit dem Neuwerden der
Kirche auf das Engste verbunden. Daher hat das Zweite Vatikanische Konzil das Pro-
blem der Studienreform im Priesterausbildungsdekret (,Optatam totius“) aufgegriffen
und grundsitzliche Richtlinien aufgestellt. Nach ihnen soll (unter dem Stichwort der
»Anpassung® an die ,,verschiedenen értlichen Verhilenisse®) ,fiir die einzelnen Volker
und Riten“ jeweils ,eine eigene Ordnung der Priesterausbildung eingefiihrt werden®,
und zwar Ordnungen fiir den Weltklerus wie solche fiir die Ordensleute (Art. 1 mit
Anm. 2). Die Deutsche Bischofskonferenz hat am 6. Mirz 1968 eine Studienordnung
zur Erprobung fiir fiinf Jahre erlassen2. Was geschah bisher bei den Orden und ihren
Hochschulen in der Bundesrepublik?$

% Neuordnung der theologischen Studien fiir Priesterkandidaten, hrsg. im Auftrag der deutschen
Bischofskonferenz von Lorenz Kardinal Jaeger. Eine schr grundsitzliche und in die Tiefe gehende
Kritik hat Karl Rahner vorgelegt: Zur Neuordnung der theologischen Studien, in dieser Zschr. 181
(1968) 1-21, wesentlich erweitert unter dem Titel: Zur Reform des Theologiestudiums (= Quaestiones
disputatae. 41.) (Freiburg 1969).

3 Es geht um die Ordenshochschulen der Bundesrepublik, deren Studien- und Reformpline mir iiber
die , Arbeitsgemeinschaft der Ordenshochschulen™ (AGO, ins Leben gerufen 1967) zuginglich gemacht
wurden. Die im folgenden beniitzten Abkiirzungen bezeichnen folgende Hochschulen:

CSSR-Gars = Redemptoristen: Philosophisch-Theologische Hochschule der Redemptoristen (Gars/
Inn); CSSR-Geistingen = Redemproristen: Ordensseminar der Redemproristen, Kloster Geistingen
(Hennef/Sieg); MSF = Missionare von der Heiligen Familie: Philosophisch-Theologische Ordenshoch-
schule von der Heiligen Familie (Ravengiersburg im Hunsriick); OFM-Miinchen = Franziskaner: Phi-
losophisch-Theologische Hochschule der Franziskaner in Bayern (Miinchen); OFM-Minster = Franzis-
kaner: Philosophisch-Theologische Ordenshochschule der Sichsischen Franziskaner-Provinz (Miinster);
OMI = Oblaten: Philosophisch-Theologische Hochschule der ,Hiinfelder Oblaten® (Fulda, im Zu-
sammenwirken mit der Philosophisch-Theologischen Hochschule Fulda); OP = Dominikaner: Albertus-
Magnus-Akademie (Walberberg b. Bonn); SAC-Firiedberg = Pallotiner: Pastoraltheologisches Insticut
der Gesellschaft vom Katholischen Apostolat (Friedberg b. Augsburg); SAC-Untermerzbach = Pallotiner:
Philosophische Hochschule der Pallotiner (Untermerzbach b. Bamberg); SAC-Vallendar = Pallotiner:
Theologische Hochschule der Gesellschaft vom Katholischen Apostolat (Vallendar/Rhein); SDB = Sale-
sianer: Theologische Studienanstalt der Salesianer Christus Rex (Benediktbeuern); S]-Frankfurt =
Jesuiten: Theologische Fakultit SJ St. Georgen (Frankfurt/Main); SJ-Pullach = Jesuiten: Philoso-
phische Fakultdt S] Berchmanskolleg (Pullach b. Miinchen); SVD = Steyler Missionare: Philosophisch-
Theologische Hochschule St. Augustin (St. Augustin b. Siegburg).
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Vielfalt der Konzeptionen

Zunichst fille die Vielfalt auf, die Buntheit der Konzeptionen und Versuche.
Das ist ein Recht der Orden. Sie sind verschiedene Gestalten des religiosen und damit
geistigen und theologischen Lebens. Gewisse Sonderformen diirfen sie somit bean-
spruchen, auch im Studium. Allerdings, die kritische Frage miissen sich die Orden
gefallen lassen: ist die Verschiedenheit immer so tiefgehend, liegen die Ordensziele
und -aufgaben wirklich so weit voneinander ab, daf} diese Differenzierung ein Zusam-
mengehen im theologischen Lehrbetrieb erschwert oder gar verhindert? Jedenfalls ver-
sucht man es nur sehr zaghaft da und dort, und oft scheitert es an der gefiirchteten
Andersartigkeit eines moglichen Partners. Man fragt sich, wieweit die Tendenz im
Spiel ist, aus Sorge um die eigene Identitit und die eigene Existenz den anderen ab-
zuwehren, eine Sorge, die gerade nicht zur Klirung und Festigung der eigenen Iden-
titdt fithren wird.

Die Vielfalt der Studienginge und Reformbemiihungen ist jedenfalls deutlich und
ist ein grofes Positivum. Auf dem Hintergrund des aus der Aufklirungszeit stam-
menden einheitlichen Aufbaus der katholischen Theologie finden sich sehr verschie-
dene Gruppierungen und Neufassungen von Fichern, vollig verschiedene Aufbaufor-
men des Studiums in seiner Einheit mit pastoralen Praktika und sonstiger Eigentitig-
keit der Studenten. Gemessen an dem Studienaufbau und der Ficherverteilung, wie
sie vom bischéflichen Studienplan vorgesehen sind4, zeigen viele Studienentwiirfe
der Ordenshochschulen eine groflere Unabhiingigkeit von der traditionellen Ficher-
gliederung und Ficherabfolge.

Freilich bleibt, trotz der genannten Modifikationen im einzelnen, der Aufbau der
Theologie aufs Ganze geschen der althergebrachten Struktur verhaftet. Eine tief-

Wenn man den Zusammenschluf der Ordenshochschulen zu gemeinsamen Studiengingen beriicksichtigt,
ergibt sich folgendes Bild:

CSSR-Geistingen und SVD: ein Studiengang (auflerdem mit OP in einem Dachverband zum Aus-
tausch von Lehrkriften und mit einzelnen gememnsamen Lehrveranstaltungen); OFM-Miinster und
OFM-Miinchen: 2 Abschnitte eines Studiengangs (ehemals 8 Hochschulen); SAC-Untermerzbach, SAC-
Vallendar und SAC-Fricdberg: 3 Abschnitte eines Studiengangs; SJ-Pullach und S]-Frankfurt: 2 Ab-
schnitte eines Studiengangs. Auferdem werden die Grenzen der Orden dadurch iiberschritten, daff in
einer ganzen Reihe von Hochschulen Dozenten anderer Orden Vorlesungen iibernehmen.

Angeschlossen an nicht-ordenscigene Institutionen haben sich: OFMCap = Kapuziner: Studentar der
bayerischen Kapuziner (Eichstitt) an die Bischofliche Philosophisch-Theologische Hochschule in Eich-
stitt; SDS = Salvatorianer: Salvatorianerkolleg (Passau) an die Philosophisch-Theologische Hochschule
Passau; SM = Maristen: Maristen-Missionsseminar (Fiirstenzell/Bayern) an die Philosophisch-Theolo-
gische Hochschule Passau.

In Frankfurt St. Georgen wurde die bisher eigenstindige Theologische Fakultit ] mit der Philoso-
phisch-Theologischen Hochschule St. Georgen zusammengeschlossen.

4 Neuordnung der theologischen Studien fiir Priesterkandidaten 24-26. Diese ,Neuordnung® hat
trotz ihres Titels nur das Studium der Dibzesantheologen im Auge. Die Orden suchen nun fiir ihre
Priesterkandidaten, die es auch bei ihnen gibt, einen eigenen Studienweg — aus Notwendigkeit und
Neigung.
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gehende Neukonzeption des Aufbaus der theologischen Zentralficher mit einer neuen
Themenauswahl ist nirgends zu sehen. Solche Versuche sind, wie man da und dort
hort, in den ersten Ansitzen steckengeblieben. Dabei ist wohl nicht nur die Schwierig-
keit des Unternehmens im Spiel. Man fiirchtet offensichtlich, durch eine totale Umglie-
derung die Verbindung zur Vergangenheit durchzuschneiden (in Wirklichkeit hitte
man sie vielleicht dadurch erst voll hergestellt); man sprach probeweise von einem
»Zerschlagen des traditionellen Fiicherkanons. Dieser gewalttitige Begtiff rief sofort
die Besorgnisse auf den Plan: vor der Gewalt mufl man in der Tat die Uberlieferung
(vor allem auch die Uberliefernden) schiitzen.

Parallele Entwicklungen

Uberall sind die neuen Entwiirfe als Erprobungen gedacht. Besonders ausgeprigt
spiegelt die Studienreform von Walberberg (OP) dieses Bemiihen wider. Bewuflt und
reflektiert will sie zundchst erproben und Erfahrungen sammeln, nicht nur um den
besten Studienaufbau zu schaffen, sondern auch um den rechten Ausgangspunkt und
die rechte Themastellung der Vorlesungen zu finden. Auch bei den anderen Hoch-
schulen geht man schrittweise voran, um mit den gewonnenen Erfahrungen den nich-
sten Schritt bestimmen zu konnen. Die Vorsicht auf der einen und die Bereitschaft zu
immer neuen Verdnderungen auf der anderen Seite ist geboten durch die schwierige
Situation. Uberall spiirt man, dafl Verinderungen anstehen, notwendig geworden
sind, aber auch, dafl der Weg noch sehr ins Dunkel hineinfithrt. Das sind Uberzeu-
gungen und Unternehmungen, die sich in iiberraschender Gleichheit bei den Orden
wiederfinden. Die Parallelitit der Entwicklungen ist auffillig und ist als Indiz um
so wichtiger, als die Hochschulen weitgehend unabhéngig voneinander die Reform
betrieben.

Zu den gemeinsamen Grundziigen gehdrt auch das Beibehalten einer deutlicheren
und ausgebauten Philosophie im Studiengang, aber auch die Verschrinkung dieser
Philosophie mit der Theologie in zeitlicher und sachlicher Hinsicht bei aller Wahrung
der verschiedenen Methoden.

CSSR-Geistingen/SVD ziehen die Philosophie durch das ganze Studium mit Schwerpunkt
in den ersten vier Semestern, die ,Grundlegung® genannt werden. Bei SJ hat in den ersten
vier Semestern (= ,Erster Teil des Grundstudiums® in Pullach) die Philosophie etwa 75%o
der Vorlesungszeit, wihrend sich dieses Verhiltnis in den folgenden sechs Semestern (= ,Zwei-
ter Teil des Grundstudiums® in Frankfurt) umkehrt. Auch bei CSSR-Gars finden sich ein
»zweijahriger ,philosophischer* und ein dreijihriger theologischer Zyklus®, wobei im ersteren
neben einem theologischen ,Grundkurs® auch Dogmatik, allgemeine Moral und Kirchen-
geschichte gelesen wird. Ohne quantitative Angaben findet sich eine Verschrinkung von Phi-
losophie und Theologie bei OP; hier steht im Vordergrund die gegenseitige Zuordnung von
theoretischem Studium und ,praktischer Einfilhrung®. Eine Gleichzeitigkeit von Philosophie
und Theologie liegt auch bei OFM vor, mit dem Schwerpunkt auf der Philosophie in den ersten
sechs Semestern (in Miinster) und auf der Theologie in den weiteren sechs Semestern (in Miin-
chen). Bei SAC steht die Philosophie in Untermerzbach im Vordergrund, die Theologie an-
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schliefend in Vallendar. Eine Verschrinkung scheint nur bei SDB nicht vorgenommen zu
werden.

Auch der Grundaufbau des Studiums ist auffillig gleich: die meisten Hochschulen
haben die Aufteilung in Grund- und Aufbaustudium (in dieser oder jener Form) ein-
gefiihrt.

CSSR-Geistingen/SVD: ,Grundlegung® (4 Semester), ,Systematischer Aufbau® (4), ,Prak-
tische Einiibung® (4). OP: nach einem ,theologischen Einfithrungsjahr 4 Jahre Grundstudium
(unterbrochen durch ein ,praktisches Jahr®), danach ,spezielle Praktika® (1 Jahr) oder Beginn
der Sonderstudien. SDB: ,philosophische und sozialpidagogische Ausbildung® (2 Jahre, mit
vorausgehendem Noviziat und einem ersten sozialpidagogischen Jahr sind es 4 Jahre), nach
1 Jahr ,Einsatz in sozialpidagogischen Einrichtungen® folgt die ,theologische Grundausbil-
dung® (3 Jahre), schlieflich ein ,Aufbaustudium in Jugendpastoral® (2 Jahre). SJ: ,Erster
und zweiter Abschnitt des Grundstudiums* (4 und 6 Semester) und ,Aufbaustudium® (4 Seme-
ster, als Spezialisierung in Philosophie oder Theologie).

Grofler Wert wird auf baldige und fortschreitende Spezialisierung gelegt. Man
bemiiht sich, in dieser oder jener Form die Mitarbeit der Studenten am Planen des
Studiengangs und an der Kleinarbeit in Vorlesungen und Seminaren zu gewinnen®.
Der allgemeine Trend ist, die Stundenzahl der Vorlesungen klein zu halten zugunsten
von Seminaren, Arbeitskreisen und Privatstudium.

Den vielumstrittenen ,Grundkurs® hat die bischofliche Neuordnung der Studien
aufgegeben ®; an seine Stelle trat eine Einfithrung in ,Biblische Umwelt und Zentral-
themen der Bibel® sowie eine Ringvorlesung enzyklopidischer Art. Motiv fiir die
Aufgabe der urspriinglichen Idee, am Anfang grundlegend in das Ganze der Theologie
einzufiihren, war einmal die Meinung, die Differenzierung in die vielen Disziplinen
lasse sich nicht mehr riidegingig machen, und die Einheit der Theologie miisse von den
einzelnen Fichern her gesucht werden. Dann wurde von der Erfahrung her als wichti-
ger (vielleicht primirer?) Grund angegeben, eine derartige ,Einfiihrung“ nehme vor-
aus, was spiter wieder aufgenommen werden miisse, beziehungsweise die Studenten
seien spiter nicht mehr bereit, die zweite und dann detaillierte Behandlung der Fragen
mitzumachen. Es entstand also eine Rivalitit zwischen dem Grundkurs als Einfithrung
in das Ganze der Theologie und den bisherigen Fichern. In der bischoflichen Neu-
ordnung haben letztere gesiegt.

Nun ist es nicht so, als gibe es an den Ordenshochschulen {iberall florierende Grund-
kurse. Aber die Aufgabe wird geschen und man ist noch nicht bereit, sie fiir unlsbar
zu halten. Im Gegenteil: Walberberg hat zhnliche Erfahrungen, wie sie die bischof-
liche Neuordnung registriert, nur werden sie dort entgegengesetzt ausgelegt. Das ,theo-
logische Einfiihrungsjahr® hat bei Studenten und Dozenten Ideen und Impulse ge-
weckt und eine intensive Zusammenarbeit ins Leben gerufen (begiinstigt durch eine
kleine Horerzahl fiir diesen Kurs). Man hat den Eindrudk, dieses Studienjahr habe

5 Von der eingehenden Zusammenarbeit von Dozenten und Studenten im ,Walberberger Modell®
war schon die Rede, und wir miissen auf sie im Zusammenhang mit dem »Grundkurs® zuriickkommen.
6 Neuordnung der theologischen Studien, S. 8 f.
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die Fragen der Horer gefunden und beantwortet. Die Einfiihrung in das Ganze der
Theologie ist nicht enzyklopddischer Art?, sondern stellt die ,Frage nach Gottes
Offenbarung in Jesus Christus® und (als antwortende Gegenfrage) die ,Grundfragen
christlicher Existenz® (Glaube, Hoffnung und Liebe, Theologie des Gebets und des
Ordenslebens).

Man wird nicht leugnen kénnen, daf hier das Ganze erdffnet ist, ohne daf die
vielen Einzelprobleme der Theologie vorgezogen wiirden. Das Ganze besteht eben
nicht — schon gar nicht in der Theologie — in der Summierung der Teile, sondern er-
offnet sich in einer Wirklichkeit. Diese, etwa die Offenbarung auf der einen und Glaube,
Hoffnung, Liebe auf der anderen Seite, enthilt, verbirgt und er6fnet das Ganze des
christlichen Heils, Wenn diese Fragen behandelt werden (in aller Griindlichkeit, die
die Sache, nicht eine abstrakte wissenschaftliche Methode verlangt), kehren sie als
solche im Verlauf des Studiums nicht mehr wieder, es sei denn in all dem, das sie er-
offnet haben. Freilich gibe es mehrere solcher theologischer Schliisselwahrheiten. Die
Christologie ist eine, die Gnadenlehre, die Ekklesiologie. Die Wahl der Ausgangs-
und damit Eingangswahrheit oder Ausgangs- und Eingangsfrage wird von den gei-
stesgeschichtlichen Fragerichtungen abhingen und wird die folgende Gesamtstruktur
der Theologie bestimmen. In der Theologie kann man weniger als anderswo Einsichten
flichig nebeneinander auffiihren; die wesentlichen Einsichten sind nur Aspekte der
einen und selben Wirklichkeit. Und wenn man Ernst damit macht, dafl diese Wirk-
lichkeit der gottliche Vor-Gang in die Welt ist, wird sogar die Vorstellung von den
»Aspekten® schwierig.

Die Albertus-Magnus-Akademie der Dominikaner hat alles darangesetzt, dem gro-
Ren Bediirfnis unserer Tage zu entsprechen, das darauf aus ist, die Mitte des Christ-
lichen zu Gesicht zu bekommen. Von daher dringt sich heute ein ,Grundkurs® gera-
dezu auf. In Walberberg gab das Ergebnis der Planung recht: die darauffolgenden
Jahre (dort ,Grundkurs® genannt) mit den traditionellen Fichern, Fragen und Argu-
menten wurden von den Studenten einmiitig als starker Niveauabfall gekennzeichnet
(obwohl dort dieselben Dozenten wie im Einfithrungsjahr lesen). Die Erfahrung ist
also dieselbe wie die in der ,Bischoflichen Neuordnung® erwihnte. Nur zog man in
Walberberg den umgekehrten Schlufl: in Frage gestellt wurde nicht das Einfiihrungs-
jahr, sondern die traditionelle Gestalt der Theologie. Bei einem Riickblick auf eine
dreijghrige Erfahrung stellen die Dominikaner fest, da} die guten Ergebnisse mit dem
»theologischen Einfiihrungsjahr“ das Unbefriedigende an dem bisherigen Studiengang,
der auf das Einfithrungsjahr folgt, deutlich werden lieBen. Sie wollen nun die posi-
tiven Erfahrungen mit dem Einfiihrungsjahr fruchtbar werden lassen fiir das Haupt-
studium und auf verschiedene Weise die traditionellen Ficher aufschlieflen und den
Hbrern zugidnglich machen.

7 Erst eine solche kommt in die Verlegenheit, Dinge schr summarisch vorwegnehmen zu miissen, die
spiter ausfithrlich und in vielleicht unangenehmer Griindlichkeit wieder aufgenommen werden miissen.
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Den Erfolg sieht Walberberg vor allem in der starken Mitbeteiligung der Studen-
ten an der Studien- und Vorlesungsgestaltung begriindet, und dies wohl zu Recht.
Wichtigstes Mittel dazu ist das wochentliche Kolloquium, das die Horer des Einfiih-
rungsjahrs in Anwesenheit ihrer Dozenten veranstalten. Die Studenten diskutieren
in eigener Regie iiber die Probleme der verschiedenen Gebiete des Einfithrungsjahrs,
heben offene Fragen heraus, stellen Verbindungen zwischen den verschiedenen Vor-
lesungen und Themen her, oder suchen diese Verbindungen. Die (in erstaunlicher Re-
gelmiBigkeit) anwesenden Dozenten héren zu und erfahren, welche Liicken ihre Vor-
lesungen bei den Horern gelassen haben, welche Fragen iiberhaupt noch nicht ange-
schnitten wurden, welche Verbindungen zu anderen Vorlesungen noch hergestellt
werden miifiten, und vor allem, welches die Fragerichtungen bei den Horern sind, auf
die das theologische Einfithrungsjahr eingehen miifite. Hier wurde die besondere
Chance der Ordenshochschule mit einem konstanten und relativ kleinen Horerkreis
konsequent genutzt.

Wie schwierig es allerdings ist, den ganzen Schritt zu tun, zeigt eine Beobachtung.
Gern wird bei der Walberberger Studienreform von der ,Verzahnung der Ficher®
gesprochen8, auch im Hinblick auf das theologische Einfithrungsjahr. Hier zeigt sich,
daf doch wie selbstverstindlich von den bestehenden Fichern her gedacht wird, und
dafl — so sehr man gerade im Walberberger ,Einfiihrungsjahr® hinter sie zu einer ein-
heitlichen Frage zuriickstrebt? — die Einheit doch als nachtrigliche im Sinn einer ,,Ver-
zahnung® gesucht wird.

Der eine Studiengang der beiden Hochschulen CSSR-Geistingen und SVD hat einen
ersten Abschnitt von vier Semestern, der ,,Grundlegung® genannt wird. Hier werden
neben einer theologischen Methodenlehre ebenfalls die Vorlesungen iiber Offenbarung
und den Glauben (mit der Behandlung moderner Gottesproblematik) als theologische
»Grundlegung® geboten, allerdings erweitert durch eine Einfithrung in Moral und
theologische Anthropologie. CSSR-Gars bietet als Grundkurs verschiedene Themen
aus theologischen Hauptfichern. Einen in sich geschlossenen ,Grundkurs® wiederum
versucht SJ-Pullach. Die vier Semester der Philosophie sollen zusammen mit den
theologischen Vorlesungen ,eine grundlegende Reflexion auf das konkrete Dasein des
gliubigen Menschen® vornehmen. Die 20 theologischen Wochenstunden wihrend der
vier Semester werden zu gleichen Teilen der biblischen wie der systematischen theologi-
schen Grundlegung gewidmet. Erstere soll eine historisch-theologische Einfithrung ins
Alte und Neue Testament bieten; letztere setzt sich zusammen aus einer ,,Formalen
Grundlegung® (Offenbarung und Glaube) und einer ,Materialen Grundlegung®
(Christologie und Ekklesiologie des Neuen Testaments). Die biblische Einleitung soll
nicht die iibliche literaturgeschichtliche sein, sondern eine solche, die diese Fragen in

8 Die Studienordnung der Jesuiten spricht von der besseren Zu- und Einordnung der Grunddiszi-
plinen,

9 Es wird auch von einer ,Art von Wurzel“ gesprochen, ,aus der die verschiedenen Disziplinen der
folgenden Jahre herauswachsen®.
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den grofleren Zusammenhang der Offenbarungs- und Theologiegeschichte des Alten
und Neuen Testaments einordnet, innerhalb derer die Literaturgeschichte erst ihren
angemessenen Platz findet. Damit ist auch gegeben, daf} die Biicher der beiden Testa-
mente als solche in ihrer theologischen Einheit ganz vorgestellt, gelesen und in einer
ersten, sehr flichigen Weise interpretiert werden 10,

Bestimmend fiir diesen Aufbau war die Meinung, daf es eine bloff formale Grund-
legung von Glaube und Theologie nicht geben kann. Man kann nicht allgemeine Struk-
turen von Offenbarung und Glaube entwerfen, weil diese Wirklichkeiten erst von
Jesus Christus er6ffnet wurden und von ihm nicht abldsbar sind, will man nicht in die
Analyse eines undeutlichen, ahnungshaften Vorgriffs zuriickfallen (mit philosophischen
oder religionsphdnomenologischen Methoden), der viel mit der scholastischen potentia
oboedientialis gemein hat. Der formale #nd materiale Zugang, also die Reflexion
tiber gnadenhaft-menschliche Strukturen #nd die horende Begegnung mit dem fremden
und vertrauten Wort des Schriftkerygmas macht erst wahrhaft Ernst mit der Uber-
zeugung, dafl das Wort Gottes von sich aus wirksam ist und nicht nur dort Zugang
zum Menschen findet, wo es in die zuvor vom Menschen angestellte philosophische
Reflexion bruchlos und voll bestitigend hineinpaflt11.

10 Pate gestanden zu diesen Gedanken hat N, Lohfink. In seiner kritischen Auseinandersetzung mit
der Studienauffassung K. Rahners ,Text und Thema. Anmerkungen zum Absolutheitsanspruch der
Systematik bei der Reform der theologischen Studien®, in dieser Zschr. 181 (1968) 120-126, skizziert
er kurz seine Vorstellungen.

11 Eine erste Darstellung dieser Gedanken gab ich in: Zur Frage eines theologischen Grundkurses in
der Priesterausbildung, in: Orientierung 29 (1965) 54-57. Der Artikel war damals als Auseinander-
setzung mit dem Vorschlag K. Rahners (Uber die theoretische Ausbildung kiinftiger Priester heute, in
dieser Zschr. 175 [1964] 173-193; = Schriften zur Theologie VI, Einsiedeln 1965, 139-167) gedacht.
Eine Stellungnahme zu ihm findet sich in K. Rahner, Zur Reform des Theologiestudiums (vgl. Anm. 2)
28, Anm. 19: ,Seine (Muschaleks) Kritik stellt den Grundkurs als solchen nicht in Frage, unterschitzt
aber die Notwendigkeit des reflexiven Moments in der Struktur des Grundkurses.“ Nun wollte mein
Artikel den Grundkurs nicht nur nicht in Frage stellen, sondern seine Notwendigkeit begriinden, wenn auch
etwas anders als K, Rahner. Und daf die andere Einschitzung des ,reflexiven Moments in der Struktur
des Grundkurses® dieses unterschitze, war von mir gerade bestritten worden und war der springende
Punkt, der geklirt werden sollte. Ich habe also noch keinen begriindeten Einwand gegen meinen Vor-
schlag und meine Kritik am Rahnerschen Grundkurs zu Gesicht bekommen. Meine Bedenken werden
durch die neue Verdffentlichung von K. Rahner cher bestirkt. Gilt das, was Rahner iiber die formali-
stische Hermeneutik sagt (Zur Reform... 86 f.), nicht auch in gewissem Sinn fiir seinen Grundkurs?
Auch gleitet in seine Ertrterungen immer wieder (mit Sachnotwendigkeit?) das Moment der Darstellung
der Grundaussage des Christentums hinein (vgl. 80 f.). Es wird aber dann doch nicht seinem Rang
und seiner Bedeutung entsprechend eingebaut. Auflerdem ist die ,Grundaussage® doch sehr konzeptuell,
sehr satzhaft gesehen, nicht aber als Geschehen, das, um sich vollziehen zu knnen, die entsprechende
Weise des Horens voraus-setzt. Diese Weise ist eben nicht nur die philosophische Reflexion, Rahner
spricht eindringlich (42 f.) von einem Methodendualismus (42: ,Gehorsames Héren und verstehen-wol-
lendes Reflektieren in bleibender Verschiedenheit und immer neu anzustrebender Einheit®) nimmt ihn
aber dort, wo es um die Gestalt seines Grundkurses geht, praktisch wieder zuriick (44). — Es ist immer-
hin erstaunlich, daf OP, CSSR-Geistingen/SVD und S]-Pullach, die einzigen Hochschulen, die einen
eigenstindigen Grundkurs bieten, weitgehend unabhingig voneinander zu einer Struktur dieses Kurses
kamen, der vom Offenbarungs- und Glaubenstraktat getragen wird.
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Was den Namen angeht, so scheint ,,Grundlegung® gliicklicher zu sein als ,Ein-
fithrung®, ,Einfithrungskurs®, ,introductio in mysterium Christi“. Diese Bezeichnun-
gen (in etwa auch ,,Grundkurs®) wecken die Vorstellung von etwas Vorliufigem, Ein-
fachem, Unwissenschaftlichem, dargeboten ad usum delphini, von etwas, das mehr den
Religionsunterricht der Schule erginzt als das theologische Studium erdffnet. Nun mag
diese Erginzung des Schulunterrichts durchaus notwendig sein, sollte aber nicht in
einem so verstandenen Vorkurs angestrebt werden. ,,Grundlegung® ist eine eminente
Aufgabe der Wissenschaft selbst, wenigstens heute, wo wir die Grundlagen aller Wis-
senschaften wanken sehen; sie ist zudem nicht nur und nicht einmal in erster Linie eine
Aufgabe fiir Anfinger, sondern kann erst voll angegangen werden auf der Hohe
der betreffenden Wissenschaft. Vielleicht ist es moglich, iiber die Einigung in der Ter-
minologie auch in der Sache mehr und mehr einig zu werden 2.

Eigengestaltungen

Kurz sei noch auf die Verschiedenheiten eingegangen, die die Studienginge bieten.
Einiges kam schon bei der Nennung der Parallelentwicklungen zur Sprache. Sehr
deutlich unterscheiden sich die Ausbildungspline durch die jeweilige Koordinierung
von Studium und Praktika, durch die Verflechtung von Theorie und Praxis. Es ist eine
der groflen Chancen der Ordenshochschulen, diese Einheit iiberdenken, erproben und
besorgen zu kdnnen. Es geschieht jetzt schon in reichem Mafl.

CSSR-Geistingen/SVD sieht drei grofle Ferienpraktika vor (pidagogisches, sozialkarita-
tives und pastorales Praktikum), die (als Minimum) wihrend der Studienzeit iibernommen
werden miissen. Sie werden unter der Leitung entsprechender Fachdozenten vorbereitet und
ausgewertet. Auch spezifische Kurse dienen dazu, die Praktika fruchtbar werden zu lassen.
Der ganze dritte Studienabschnitt von vier Semestern Dauer trigt den Namen ,Praktische
Eintibung®, obwohl er vor allem praktische Theorie enthdlt. — Die zahlreichen praktischen
Einsdtze und Einiibungen bei SDB wurden bereits aufgezihlt. Die Hochschule hat (von der
Zielsetzung des Ordens her) ihren Schwerpunke in Jugendpastoral und Sozialpidagogik. Die
starke Betonung dieses Fachs in Theorie und Praxis bringt es mit sich, dafl alle Theologie-
studenten durch ihren Studiengang eine Ausbildung zum Sozialpidagogen miterhalten. Diese
Moglichkeit zu einem profanen Beruf schafft eine Freiheit zum Priesterberuf, die auflerordent-
lich wichtig ist und meist noch viel zu ingstlich abgewertet wird. — OP hat ein sehr reiches
Programm an praktischer Erprobung. Der Studiengang im Ganzen ist ausdriicklich auf diese
Einheit hin entworfen. Nach dem ,theologischen Einfithrungsjahr® gibt es wihrend des Grund-
studiums I (seiner ersten 2 Jahre) ,Erprobungspraktika®, die die Fihigkeiten und Begabungen
zutage treten lassen sollen. Nach dem ,praktischen Jahr®, das einer intensiv vorbereiteten
und ausgewerteten Lehrtitigkeit in der Schule gewidmet ist, werden die weiteren 2 Jahre des
Grundstudiums von der praktischen Schwerpunktausbildung begleitet. SJ-Frankfurt baut eine
grofle Zahl von Predigt- und Schulpraktika in den ganzen Verlauf des Theologiestudiums

12 Vgl. neuestens H. Fries, in: Concilium 5 (1969) 443, der Fundamentaltheologie als ,,Grundlegung*
der Theologie bezeichnet.
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ein, Im tbrigen wird in der Studienordnung der SJ die Wichtigkeit der ,Ubungen® und die
Ausrichtung der ganzen ,Ausbildung® auf die praktische Tatigkeit des Priesters betont. Vor-
herrschend ist in ihr aber doch die Theorie vor der Praxis.

Hierin heben sich diese Studiengiinge von der Universititstheologie ab, die sich
in vornehmer Zuriickhaltung der Theorie widmet, in eigenartigem Kontrast zu den
Nachbardisziplinen, die es in zhnlicher Weise mit dem Menschen zu tun haben, etwa
zu Medizin und Psychologie. Das pastorale Seminarjahr und die Diakonstitigkeit,
von den Didzesen besorgt als den Sachwaltern des pastoralen Aspekts der Theologie,
kommen regelmiflig zu spit. Wenn nicht von Anfang des Studiums an, von ihm gelei-
tet und, was meist miflachtet wird, es erdffnend, die praktische Finiibung vorgesehen
ist, wirkt sie am Schlufl als Erlernung von Handgriffen, die mit dem vorausgegange-
nem Studium nicht viel zu tun haben. Dieser Weg der Ordenshochschulen ist vielver-
sprechend, wire aber noch weiter auszubauen.

Schlufifolgerungen und Fragen

Welches Bild bietet sich im Hinblick auf die zukiinftigen Aufgaben der Ordens-
hochschulen? Jedes Lebewesen hat die Tendenz, sich zu behaupten und sich aller
Lebensminderung zu widersetzen. Das gilt nicht nur fiir die Ordenshochschulen, son-
dern auch fiir uniibersehbar wichtige &ffentliche Institutionen wie die Universititen
in ihrer heutigen Gestalt. Eine Darlegung der Aufgaben einer Institution diirfte nicht
einfach von dem Wunsch zu iiberleben diktiert sein. Diese kritische Vorbemerkung ist
notwendig, um dem folgenden mehr Gewicht zu geben. Die genannte Gefahr wird
gesehen,

Die Ordenshochschulen werden von manchem Vertreter der Universititen beneidet
ob ihrer Chancen. Umgekehrt findet sich bei den Orden eine grofle Bewunderung
ihrer grofien Briider, eine Bewunderung, die verstindlich (und in vieler Hinsicht auch
berechtigt) ist und die ihre Ungebrochenheit durch genfigende Distanz zur Universitit
aufrechterhilt. Diese gegenseitige Beneidung ist seltsam. Sie ist fiir die Orden eher
ungut, denn sie ldhmt die eigenen Krifte. Ihre theologischen Studienginge hitten
Aufgaben, fiir die die Orden besondere Voraussetzungen mitbringen. Die Aufgabe
wire schlicht, sich erneut um die Verwirklichung von Theologie zu miihen. Die Figen-
art dieser Wissenschaft ist es, nicht sich durch immer neue Ergebnisse unbezweifelbar
zu verwirklichen, sondern sich immer neu erst wieder méglich zu machen und so sich
zu verwirklichen. Die Schwierigkeit der Theologie besteht heute nicht darin, daf} sie
es den iibrigen Wissenschaften nicht gleichtidte an , Wissenschaftlichkeit® und ernster
Arbeit, sondern dafl sie sich zu wenig unterscheiden kann von Wissenschaft im neuzeit-
lichen Verstindnis. Aufgabe der Wissenschaft ist es (und somit auch der Theologie,
soweit sie Wissenschaft ist), das Geheimnis zu liiften, Dunkelheiten zu beseitigen,
Fremdes und Verschlossenes aufzutun und in Besitz zu nehmen. Aufgabe der Theo-
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logie in ihrem Eigentlichsten ist, von Gott als einer vorgegebenen Vokabel zu ihm als
dem Geheimnis zu fithren, sich von ihm in Besitz nehmen zu lassen und Theologie
immer wieder von ihm, dem Geheimnis, aufheben zu lassen. Alles, was Theologie tut
und wie sie es tut, miiffite entfernter oder niher diesem Ziel dienen. Wenn diese Aus-
richtung nicht besteht, wird der Theologiestudent unbefriedigt bleiben. Er wird not-
wendig fragen, wozu die Ergebnisse gut sind, die er sich aneignen muff, und wird,
da sie zu nichts weiterem zu verwenden sind, auf effektivere Disziplinen ausweichen:
Soziologie, Pidagogik, Psychologie.

Auf der anderen Seite wird heute die Sinnfrage fiir das menschliche Tun uniiber-
hérbar gestellt. Es beriihrt eigentiimlich zu sehen, dafl Wissenschaftler, Techniker und
Manager nicht nur zu vielen Tagungen, sondern auch nach Niederaltaich, Taizé und
anderswohin in ein ,Kloster auf Zeit* gehen. Vielleicht findet sich wieder mehr die
Ahnung davon, daf} solche Fragen ihre eigene Situation brauchen, die uflere und die
innere. Sollte das nicht in erster Linie fiir die Theologie selbst gelten? Dieser Gedanke
ist nicht sehr zeitgemif, stellt er doch die ,,Gleichberechtigung® der Theologie gegen-
iber den modernen Wissenschaften in Frage. Unzeitgemifles kann aber hochst drin-
gend sein. Die Ordenshochschulen kénnten mehr noch als bisher ihre Chance darin
sehen, Theologie als Einiibung (ja man miifite das alte Wort ,Einweihung® dafiir
hervorholen) zu verstehen13, Die relativ kleine Zahl der Horer, die gleichbleibende
Zusammensetzung der Horerschaft iiber lange Jahre hinweg, das kontemplative Erbe
der Orden sind gute Voraussetzungen dafiir. Wer darin nur eine Flucht vor der har-
ten und prazisen Arbeit der Wissenschaft sieht, 1iflt das Wesen der Theologie vom
Begriff der neuzeitlichen (,prizisen®) Wissenschaft total bestimmen und trigt, wie
man vermuten kann, dazu bei, der Theologie ihr Ende zu bereiten. Es ist schwer, an
dem eigenen Wesen der Theologie festzuhalten und gleichzeitig mit aller Akribie
und Erudition die historischen Wissenschaften und die Philosophiegeschichte zu pfle-
gen. Hier, in diesem Zweiten, wire dann der Ort, an dem sich die Ordenstheologie
immer wieder von den Universititswissenschaften zur Konkurrenz herausfordern
lassen miifite.

Von daher gesehen ist es zu bedauern, daf8 bislang nur zégernde und hchst vor-
sichtige Versuche unternommen wurden, den Stoff zu beschrinken und ihn von den
Zentralaussagen des Glaubens her zu intensivieren. Das Ideal der ,Vollstindigkeit®
des Studienstoffs geistert weiterhin durch die theologischen Kopfe. Welche Vollstin-
digkeit ist damit gemeint? Die der Sache (wann ist sie erreicht?) oder die des Themen-
katalogs, der unter Maria Theresia aufgestellt wurde? Theologie ist nicht eine un-
endlich sich weiterdifferenzierende Wissenschaft. Hier scheint man einem neuen Kon-

13 Von diesem Wesen der Theologie her ist dann der ,Grundkurs® zu verstehen. Solange er nicht
verstanden wird als eine ,Einfithrung® in den Glauben, die den Menschen wandelt und sich aus dieser
Wandlung ergibt, wird er seine Aufgabe nicht erfiillen. Hat es etwas zu sagen in bezug auf Theologie-~
verstindnis, daf die bischofliche Neuordnung der Studien den Grundkurs fallen lieff, die Orden sich aber
weitgehend um ihn bemiihen?
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kurrenzgefiihl gegeniiber den anderen Wissenschaften zu erliegen (wie im 18. und 19.
Jahrhundert die Glaubensbegriindung dem Ideal der Vernunft und der Historie erlag).
Wenn Theologie Initiation in die Wahrheit sein will, kann sie nur bei letztlich ein-
facher Struktur dessen gelingen, in das initiiert werden soll. Weiterhin knnten sich die
Studienginge der Orden (wie auch in etwa die Theologie der Universititen) Zeit
lassen fiir das, was von seinem Wesen her Zeit braucht. Die Universititen sind in ihren
Massenfichern in eine Raum- und Zeitnot gefihrlichen Ausmafles geraten. Die Stu-
dienzeitbeschrinkungen schrinken die Moglichkeit der Bildung, die ihre Zeit zum Rei-
fen braucht, immer mehr ein zugunsten einer Ausbildung, deren Linge fiir alle in
gleicher Weise festgesetzt ist, deren Etappen geplant sind, deren Leistungen durch
standige Kontrollen erzwungen werden.

Das Theologiestudium konnte es sich leisten, eine gegenldufige Bewegung anzustre-
ben: der schulmifige Charakter des Studienbetriebs, zu dem die Orden von der Ge-
regeltheit ihres Lebens her immer schon neigten, sollte um so mehr aufgegeben werden
und einer weitgespannten Studienbemiithung Platz machen, als die Universititen ver-
schulen und kaum noch Raum lassen fiir die nachdenkliche Mufie 14, Die meisten Mas-
senfacher brauchen auch diese Mufle von ihrem Gegenstand her nicht. Bei den Orden
sollte auf alle Fille eine andere Weise als das schulmiflige Vorgehen gefunden werden,
um hohe Leistungen auch in den Fichern positiven Stoffs zu erreichen. Der langen
Zeit nachdenklicher Mufle widerspricht nicht ein Gesamtschluflexamen (vielleicht nach
einer Zwischenpriifung) mit grofilen Anforderungen. Zu der Freiheit, die man den
Studenten an den Ordensfakultiten weiterhin und noch mehr zugestehen sollte, sollte
die eigene Entscheidung dariiber gehdren, ob neben dem Theologiestudium noch Pro-
fanficher an einer Universitit studiert werden konnen. Diese Zweiteilung (denn in
der Regel werden die anderen Wissenschaften an der Universitdt studiert werden
miissen) wird mitunter beiden Disziplinen bekommen: der Eigengestalt der Theologie
und der deutlichen Begegnung mit einer anderen Wissenschaft. Der ungute Eindruck
des Aufpippelns einer altwerdenden Theologie mit Hilfe junger Wissenschaften wird
dann vermieden.

Welches der beste Weg fiir die Aneignung von Theologie ist, fiir das Hineingenom-
menwerden in sie, muf mutig ausprobiert werden. Dafl die grofle Zahl der Vorle-
sungen nicht das beste Mittel ist, scheint allgemeine Uberzeugung zu sein. Was an ihre
Stelle oder eines Teils der Vorlesungen treten soll, kann nur ausprobiert werden.
Walberberg hat sehr beachtliche Modelle entwickelt. Je weniger sachhaft der Gegen-
stand des Studiums ist, der angeeignet werden mufl, je mehr es um Verstehen von
Deutungen geht, die den Menschen und sein Verhiltnis zu Welt und Gott betreffen,
desto weniger darf die Beziechung zum akademischen Lehrer anonym sein. Der Gegen-

14 Daf diese Misere nicht nur durch die Uberflutung der Universititen bedingt ist, sondern ebenso-
sehr durch stindige Differenzierung und Spezialisierung der Berufschancen fast unausweichlich wird, zeigt
Werner Hofmann in der ,Frankfurter Rundschau® vom 3. September 1969, S. 16.
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stand der Lehre ist hier weniger ablosbar vom Lehrer als bei Sachwissenschaften. Der
kleine Kreis von Horern braucht, soweit er eine vertretbare Grofienordnung behil,
nicht Minderwertigkeitsgefiihle hervorrufen. Sie liegen nahe, weil bei der Vorherr-
schaft der Quantitit und der Zahl in der neuzeitlichen Wissenschaft die Menge unaus-
weichlich beeindruckt. Nicht immer ist die Uberzeugung leicht zu behalten, es konne
grundlegend wichtig sein, was im kleinen Kreis iiberlegt wird 15.

Es wurde schon darauf hingewiesen, dafl fast alle Ordenshochschulen ausgiebige
Praktika in den Studiengang einbauen. Das kénnte in zweifacher Weise erweitert wer-
den. Einmal wire eine tiefergehende Reflexion auf das Verhiltnis von Theorie und
Praxis im Theologiestudium vonndten. Die Uberlegung, das Theologiestudium diene
der Vorbereitung der priesterlichen Titigkeit und diese miisse auch praktisch vorbe-
reitet werden, geniigt nicht. Wenn Theologie das Eingehen in das Verstehen vom
nicht verstehbaren und doch nahekommenden Gott besagt, dann ist dieses Ziel zunichst
weit entfernt von jeder erlernbaren Fertigkeit pastoraler Art. Wenn aber dieses Ver-
stehen sich nur erdffnet, wenn der Mensch sich einlifit auf diesen Gott, dieses Sich-
Einlassen dann beim Priesterkandidaten notwendig pastoralen Charakter annehmen
wird, ergibt sich ein Verhiltnis von Theorie und Praxis in der Theologie, das tiefer
begriindet ist als die technische Zurilistung zum Amt?,

Nicht selten findet man die Meinung, das Theologiestudium sei theoretische Aus-
bildung zur pastoralen Titigkeit17. Theologische Erkenntnis gerdt damit in die Nihe
einer Ansammlung und Speicherung von ,Wahrheiten®, die in der pastoralen Tétig-
keit dann ausgegeben werden, Kein Wunder, dafl diese , Wahrheiten® keine Wahrheit

15 Die Verhiltnisse der akademischen Lehrer zur Zahl der Horer ist an den Ordenshochschulen zur
Zeit wie folgt: CSSR-Geistingen/SVD 1:3,5; CSSR-Gars 1:1,4; OP 1:2,2; SDB 1:4; SJ-Frankfurt
1:5,7; SJ-Pullach 1:3,5. Nicht mitgerechnet sind Gastdozenten und Lehrbeauftragte. Wen diese Ver-
hiltnisse zur triumphierenden Feststellung verleiten, es gibe zuviele Ordenshochschulen, der sollte zuvor
die iiberraschende Tatsache zur Kenntnis nehmen, daff die von der ‘Hochschuldidaktik angegebene Zahl
des optimalen Verhiltnisses etwa 1:5 betrigt, diese aber in vielen Fakultiten weiter iiberschritten wird
zu 1:20 und mehr. Der Durchschnite der Ordenshochschulen kommt dem geforderten Optimum niher
als der Universititsdurchschnitt.

16 Ein gerade auch fiir die katholische Theologie heilsames Plidoyer fiir eine pastorale Einiibung als
inneres Moment an dem theoretischen Studium gibt Helmut Thielidke, Uber die Angst des heutigen
Theologiestudenten vor dem geistlichen Amt (Tiibingen 1967). Nach ihm gibt es ,eine krankhafte Ver-
inderung in der Relation von Theologie und Verkiindigung. Diese Verinderung ist insofern krankhaft,
als die Situation der Verkiindigung weithin aufgehdrt hat, der legitime Ort zu sein, von dem aus man
theologisch fragt, daf also die theologische Problematik sich gegeniiber der Verkiindigung verselbstindigt
hat® (10). Demgegeniiber gelte: ,im Ake der Verkiindigung werde offenkundig, was Kerygma ist™ (24).
Damit ist bei Thiclidke kein Verkiindigungsaktualismus gemeint, sondern die Tatsache, dafl das Wort
Gottes, das die Theologie bedenken will, Verkiindigungswort ist, und daf man es nicht zu Gesicht be-
kommt, wenn man sich tiberhaupt nicht in die Verkiindigungssituation begibt. ,Ein Ubermaf mitgeteilter
geistlicher Erfahrung, wie sie ja in jeder Theologie steckt, kann eigene originale Entwidslung der geist-
lichen Existenz ersticken ... Am Evangelium ist noch niemand erkrankt, wohl aber sind schon viele
an der Theologie zerbrochen® (21).

17 Auch im Priesterausbildungsdekret des Konzils ,Optatam totius* finden sich Spuren dieser Auf-
fassung.

418



Studienreform an den Ordensschulen der Bundesrepublik

fiir den werden, der weitergeben soll, noch fiir den, der auf sie wartet. Theologische Er-
kenntnis wire in dieser Sicht ganz um der Titigkeit willen vermittelt und ganz dieser
untergeordnet. Sie verliert damit ihre lebensverwandelnde Kraft. Eine solche Kon-
zeption kann sehr weit entfernt sein von dem heute sich verbreitenden Gedanken einer
Theologie, die ihr ganzes Wesen in der sozialen und sozialrevolutioniren Titigkeit
mit ihren dazugehorigen Leitsitzen erschopft. Sie hat dennoch ein krankes Verhiltnis
zur Praxis. Wenn sich eine Theologie um die Praxis nicht kiimmert und ohne sie leben
zu kdnnen glaubt, duflert sie nur ein anderes Symptom derselben Krankheit. Hier
findet sich das eine, was geschehen miifite: das Verhiltnis von Theorie und Praxis
im Theologiestudium miifite deutlicher bestimmt werden.

Das andere wire eine grofiziigigere Zusammenarbeit auf dem Feld praktischer
Eintibung der Theologie (wenn man dies wiederum etwas technisch so nennen darf).
Es gibt (wie auf allen Gebieten) nur wenige hervorragende Pfarrer, Religionslehrer,
Jugend- und Studentenseelsorger, geistliche Berater fiir pastorale Fragen verschiedener
Lebensbereiche. Hitten nicht die Orden besonders viele Mdglichkeiten, in Zusam-
menarbeit miteinander pastorale Zentren groferen Stils zu schaffen? Sie sollten mit
erfahrenen Praktikern besetzt sein, die sich auch in der theoretischen Pastoral ausken-
nen, in Verbindung mit Hochschulen oder Pastoraltheologischen Instituten arbeiten
(die sich ja ganz der ,Theorie von der Praxis® widmen), Platz bieten fiir ganze Aus-
bildungskurse verschiedener Orden (die gerade hier am wenigsten den Verlust der
Eigengestalt ihrer Theologie fiirchten miissen). Die Studenten sollten dort nicht Sand-
kastenspiele treiben, sondern entsprechend ihrem theologischen Bildungsstand und ihrer
Reife Pastoral des Ernstfalls betreiben. Was in der medizinischen und der psycho-
therapeutischen Ausbildung méglich ist, miifite in angemessener Weise auch in der
Seelsorge einzurichten sein. Die Ernsthaftigkeit und die Diskretion der seelsorglichen
Beratung in Glaubensfragen, bei moraltheologischen Eheproblemen etwa, braucht nicht
darunter zu leiden, daf der junge Theologe selbst noch in der Ausbildung ist und
iiber seine ersten Erfahrungen mit anderen reflektiert. Solche pastorale Zentren kénn-
ten sowohl der Praxis wie der theologischen Reflexion ein groferes Gewicht zukom-
men lassen und beides zu Wesenselementen einer theologischen Ausbildung machen.
Die Orden haben die praktische Ausbildung in ihren Studiengingen vorgesehen, sie
haben die Gebdude, die dafiir notwendig sind, sie haben verhiltnismifig leicht die
Moglichkeit, gemeinsam zu planen. Was fehlt eigentlich noch?

Die Universititen nehmen ,schmerzlichen Abschied von Humboldt® 18, Sie sind
sich mehr und mehr bewuflt, das 150jihrige Ideal von der Universitdt als Stitte
menschlicher Selbstbildung und seiner sittlichen Vollendung endgiiltig verabschiedet
zu haben. Die Auffaserung der Universitit in zahllose Spezialisierungen, jede von
ithnen bewundernswert, hat den einen Lebensnerv der menschlichen Bildung aufgelsst.

18 Dies ist die Uberschrift eines Berichts und einer Reflexion von Giinther v. Lojeweski in der Frank-
furter Allgemeinen Zeitung v. 27. 7. 1967, der Bezug nimmt auf die Feststellungen der damals ver-
offentlichten Empfehlungen des Wissenschaftsrats.
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Man weifl nicht einmal mehr, worin diese Bildung bestehen sollte. Und doch, wie
seltsam, nimmt man ,schmerzlichen® Abschied. Die theologischen Fakultiten und
Hochschulen kénnen nur mittrauern. Jede Hoffnung auf ein leicht zufallendes Arbeits-
gebiet wire Illusion. Auch fiir sie ist es schwerer geworden, eine geistige Gesamt-
orientierung zu vermitteln. Dies nicht nur deswegen, weil der Umkreis, in dem sie
gehort werden, zusammengeschrumpft ist1%. Es ist heute unvergleichlich schwieriger,
eine Gesamtorientierung zu geben, die die moderne Wissenschaft im Auge behilt. Und
dennoch wire der Versuch mehr als je zu machen. Die Ordenshochschulen hitten hier,
wenn nicht alles tduscht, von ihrer Seite den Beitrag zu leisten, in der Quantitit viel-
leicht gering, im Gewicht aber doch spiirbar.

19 Tn anderer Hinsicht erweitert sich dieser Umkreis heute wieder, einmal dadurch, dafl fast alle
Orden beachtliche Bildungsaufgaben neben ihren Studiengingen iibernommen haben, zum anderen durch
die Offnung ihrer Vorlesungen und Ausbildungswege fiir Nichtordensangehdrige, fiir Studenten und
Studentinnen.
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Ernst Barlachs hundertster Geburtstag

Uber die Auffithrung des Dramas Ernst Bar-
lachs ,Der arme Vetter®, die Anfang des
Jahrs in Darmstadt erfolgte, schrieb der Thea-
terkritiker der ,Siiddeutschen Zeitung® es
habe sich ,die in Darmstadt iibliche Barlach-
reaktion® ergeben. Die eine Hilfte des Pu-
blikums sei nach dem Fallen des Vorhangs
schnell von dem ,ermiidenden Schauplatz®
verschwunden, die andere habe Beifall ge-
klatscht: ,Es durfte sich befremdet fithlen, wer
keinen Uberhang ungestillter religitser Be-
diirfnisse hat.“ Fiir die Aufnahme, die der
hundertste Geburtstag des Bildhauers, Gra-
phikers und Dichters (2. Januar 1970) in der
deutschen Offentlichkeit fand, hat dieses Stim-
mungsbild offenbar symptomatische Bedeu-
tung. Auf der einen Seite fehlte es nicht an
Bekundungen der Anhinglichkeit und Vereh-
rung, freilich oft unter Verwendung jenes pathe-
tischen Vokabulars— ,, Wegsuche®, ,,metaphysi-
sche Botschaft“ —, das Barlach selbst nicht er-
tragen konnte; schreibt er doch einmal, dafl
man ihn als ,feierlichen Peter® verschreie, sei
gewissermaflen sein Lebenskummer. Anderer-
seits meldeten sich jugendlich-greise Vertreter
der ,kiihlen und reservierten® Moderne, unter
ihnen der Kunstkritiker Eduard Beaucamp,
der in der FAZ ziemlich kaltschniuzig fest-
stellte, diese Zeit kénne wenig mehr anfangen
mit Barlachs ,verzweifelten Griibeleien, Of-
fenbarungen und Botschaften®, den lange
verschollenen® Dramen und Prosawerken und
auch mit der manchmal bestiirzenden ,priva-
ten Gedankenwelt dieses wirklichkeitsfremden
und abweisenden Mannes®, der sich ,,verblen-
det* iber das Proletariat, die gesellschaft-
lichen Verinderungen und die Weimarer Re-
publik geduflert habe. So bleibe es ein Wun-
der, ,dafl sich mit diesem diffusen und gefihr-
deten Bewuftsein eine so grofie plastische Be-
gabung verbindet®.

Seltsam, wie der Zeitgeist mit Blindheit

schlagen kann! Eine geistige Welt, die nicht
einer bestimmten rational registrierbaren und
eng begrenzten Wellenlinge entspricht, wird
sogleich als ,diffus® und ,gefihrdet® abge-
wertet, ohne dafl man sich bemiiht, nach ihrer
Mitte zu suchen und sie aus ihren Voraussetzun-
gen heraus zu verstehen. Dabei sind in diesem
Gedenkjahr die dufferen Voraussetzungen be-
sonders giinstig, um Barlach niher kennenzuler-
nen. Sein angeblich verschollenes dichterisches
Werk liegt — einschliefllich des Nachlasses —
seit mehr als einem Jahrzehnt in der dreibin-
digen Ausgabe des Piper-Verlags vor, die von
Friedrich Dross in Zusammenarbeit mit Klaus
Lazarowicz (Dramen), Walter Muschg und
Friedrich Schult (Prosa II) mustergiiltig ediert
worden ist. Uber die graphischen und die pla-
stischen Arbeiten geben die beiden von Fried-
rich Schult bearbeiteten Ausgaben (Hamburg:
Hauswedell 1958 und 1960) mit ihrer aus-
fithrlichen Bilddokumentation Aufschluf}; eine
unmittelbare Anschauung ermdglicht die in
diesem Juniin Hamburg eréffnete Gedenkaus-
stellung. Erlduterungen zum Gesamtwerk und
biographische Hinweise enthilt die in den
dreifliger Jahren entstandene und neuerdings
iiberarbeitete Monographie von Friedrich
Carls (Berlin: Rembrandt Verlag 1969). Un-
entbehrlich fiir jede griindliche Beschiftigung
mit dem Menschen und dem Kiinstler Barlach
sind aber namentlich seine Briefe, von denen
sich nahezu 1600 erhalten haben. Friedrich
Dross hat sie gesammelt und 1968/69 nach
nahezu dreifigjihriger Vorbereitung (eben-
falls bei Piper) in zwei Binden veroffentlicht,
deren — durch Kurzbiographien der Briefemp-
finger erginzter — gehaltvoller Anmerkungs-
teil wertvolles Material iiber Barlachs Lebens-
kreis enthilt.

Lifit man all diese vielfiltigen Zeugnisse
eines nach dufleren Maflstiben cher eintdni-
gen, dafiir innerlich um so reicheren Daseins
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auf sich wirken, so beeindruckt vor allem die
unbeirrte Verfolgung eines Wegs, dem — den
Peripetien der Epoche zum Trotz — stets das
»Mensch werde wesentlich!® als Leitstern
diente. Die zunehmende Verdichtung der Aus-
drucksmittel, die Entduflerung von allem Bei-
werk des Jugendstils, die Uberwindung des
Naturalismus zugunsten einfacher und expres-
siver Formen zeigte sich schon frith im bild-
hauerischen und graphischen Werk, fiir das die
russische Reise (1906) den entscheidenden
Durchbruch brachte. Doch auch im Verhiltnis
zum Wort vollzog sich ein Zhnlicher Prozefi.
Er wird deutlich, wenn man die wortreiche
und ungestiime Diktion der Jugendprosa oder
des Dramas ,Der tote Tag® (1912) mit der
abgeklirten und doch zugleich bildhaften und
realistischen Sprache des letzten dichterischen
Werks, des Romanfragments ,Der gestoh-
lene Mond®, vergleicht, oder dem romantischen
Uberschwang der Jugendbriefe die schwerfil-
ligen, aber eindringlichen — wie mit dem
Schnitzmesser aus dem Sprachmaterial heraus-
gestanzten — Formulierungen des letzten Le-
bensjahrzehnts entgegenhilt. Dieser immer
nachdriidilicheren Ausprigung einer personli-
chen Form entsprach die Intensivierung eines
vorgegebenen Inhalts: Es ist ungenau, wenn
man Barlach einen ,Gottsucher” nennt, weil er
den transzendentalen Bezug gewissermafien im
Blut hatte. ,Sonderbar ist nur, dafl der
Mensch nicht lernen will, daff Gott sein Va-
ter ist*, lautet der Schlufisatz des ,toten
Tags“. Diese Formulierung wire ihm aller-
dings spiter als zu kiihn erschienen. Ein Wort
aus dem Drama ,Siindflut® ist kennzeichnend
fiir die negative Theologie seiner spateren
Jahre. Da lif8t er den ,Hirten“ sagen: ,Ich
schime mich von Gott zu sprechen. Das Wort
ist zu grof} fiir meinen Mund. Ich begreife,
daf} er nicht zu begreifen ist. Das ist all mein
Wissen von ihm.®

Obwohl nunmehr ,das Wesen, das ich nur
ungern Gott nenne“, ambivalente Ziige an-
nimmt, ithm sowohl unbegrenzt wie unper-
sonlich erscheint und keine Heilsgewiflheit
verspricht, versinkt er jedoch keineswegs in
,verzweifelte Griibeleien®, wie Beaucamp an-
nimmt. Zwar stimmt er nicht eben einen Lob-
preis der Schépfung an, betrachtet vielmehr
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»die Veranstaltung des Ganzen® nur als sinn-
voll, wenn man sie ,als Stadium, als Phase,
als schlecht geliifteten Engpafl® wertet, ,in
dem alles sehr schlecht organisiert ist® (Brief
vom 7. 4. 1925), aber sein ,Warten auf Go-
dot® ist doch noch um einiges hoffnungsfreu-
diger als bei Samuel Beckett, mit dem sein dra-
matisches Werk sonst manches gemeinsam hat.
Es ist kennzeichnend, wie er sich von der
Weltsicht eines Max Beckmann distanziert, das
Wohlgefiihl in dessen malerischen ,Ausbrii-
chen® fiir Selbstbetrug hilt, und bemerkt,
ihm, Barlach, verlange ,instinktiv, elementar
nach den Anzeichen, dafl iiber diesem Pfuhl
ein Himmel ist®, er wolle ,iiber dem Schau-
der einen Reflex der ewigen Harmonie spii-
ren® (Brief vom 1. 2. 1923). Das Fazit dieser
seiner Einstellung zieht er dann im ,Gestohle-
nen Mond®, wo er Wau, der Hauptfigur mit
autobiographischen Ziigen, eine ,,widerborsti-
ge Dankbarkeit® gegeniiber dem Weltschépfer
zuerkennt und feststellt: ,Man miifite sein
nicht eben zahmes Ausholen gegen die beste-
hende Ordnung Listerung nennen, wenn es
ihm auf Herausforderung und Bemikelung
angekommen wire. Davon konnte keine Rede
sein. Ein Geschopf, das vor dem Schipfer aus-
speit, ist ein Irrer, das war Wau seit langem
vollig klar.®

Barlach war kein Prophet, dem es auf Ver-
kiindigungen angekommen wire. Wenn er
»Botschaften® iibermittelte, so ergaben sie sich
gewissermaflen nur als Nebenprodukt des Ge-
schehens, das sich in ihm vollzog, und das er
allein als unbedingte Notwendigkeit empfand;
von diesem Geschehen hat er einmal gesagt, es
sei nicht nur gewesen, sondern bestebe als
sein ,wahres Ich, alles kann und wird einmal
verloren gehen, nur dieses eine nicht ..."
(Brief vom 16. 3. 1934). Da er sich jedoch in
diesem kreativen Prozef nicht als Urheber,
als ,Personlichkeit® fiihlte, sondern sich in
durchaus ehrlicher Bescheidenheit von einem
Uber-Ich, ja einer hoheren Macht abhingig
wuflte, mit der er lebte und der er widerwil-
lig vertraute, mag man ihn als Mystiker be-
zeichnen.

Es war denn auch dieses mystische Element,
auf dem seine Arbeit beruhte, fiir daser Atem-
raum brauchte: Ungeschorenheit, wie er es
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nannte. Er hitte nicht im Kollektiv wirken,
auch keine Schiiler heranziehen konnen, sah
sich gendtigt, unwirsch zu werden, um listige
Besucher und selbst wohlmeinende Bekannte
und Freunde fernzuhalten. So kam es zu einer
— freilich nicht hermetischen — Abgeschieden-
heit, die sich auch auf seine Teilnahme an ak-
tuellen Vorgingen auswirkte. Im ersten Welt-
krieg hatte er sich noch als Patriot gefiihlt,
was ihm nur iibelnehmen kann, wer sich nie
niher mit dieser Epoche befafit hat. Nach der
Enttiuschung, die das ,Gilistrower Tagebuch®
ersehen liflt, hielt er sich dann véllig zuriick:
Uber die Weimarer Ara enthalten die Brief-
binde kein abfilliges Wort, aber sie wird
nahezu ignoriert; kein fithrender Politiker,
kaum ein Tagesereignis findet vor 1933 Er-
wihnung, abgesehen von der schon damals
gegen ihn einsetzenden Hetze ,nationaler
Kreise®.

Als der Sechsundsechzigjihrige mit dem
gleichaltrigen Hamburger Architekten Fritz
Schumacher, einem sehr aktiven Mann mit
groflem Bekanntenkreis, ein paar Stunden ver-
bringt, wird ihm denn auch bewuflt, dafl er
selbst nicht wie sein Gesprichspartner ,,mit-
tendrin gewesen® ist und statt dessen ,in Ab-
seitigkeit und Verfinsterung® seinen Weg stol-
perte (Brief vom 17. 8. 36).

Es war jedoch eine produktive Verfinste-
rung. Sie bewirkte alles andere als Wirklich-
keitsfremdheit! Weder der Bildhauer noch der
Dichter Barlach sind denkbar ohne jene pri-
zise und durchdringende Beobachtungsgabe, die
auch das kleinste charakteristische Detail be-
achtet, die Menschen von innen erfafit, ihre
Seelenregungen auf unvergefiliche Weise fest-
hilt, das Groteske, Makabre, Brutale keines-
wegs wegretuschiert, aber durch die Lichter
eines urwiichsigen Humors ertriglich macht.
»Er lebte am zufriedensten als stiller Zu-
schauer der kleinen und groflen Dinge, und
der Humor des Betrachtens eigenen und frem-
den Wesens verliefl ihn selbst in den graue-
sten Tagen nicht ganz®, heifit es im ,,Gestoh-
lenen Mond®. Dem bleibt noch hinzuzufiigen,
daf die derart geschaute und erfafite Wirk-
lichkeit hintergriindig ist, Géttliches und Sa-
tanisches, Geraune und Spuk, die ,Launen der
unsichtbaren Welt® einbezieht und iiberra-

schende Ausblicke in iibernatiirliche Bereiche
eroffnet.

Offenbar sind es gerade diese Aspekte, die
in unserer rationalistischen Ara Betrachter,
Zuschauer oder Leser befremden, zumal wenn
diese mit der niederdeutschen Landschaft und
ihren zur ,Spokenkickerei® disponierten Men-
schen nicht vertraut sind, denn Barlachs Bild-
wetke, vor allem aber die Dramen haben viel
seiner Umwelt zu verdanken. ,Der blaue Boll*
lebt und west in einem ebenso realen wie
phantastischen Giistrow, und vom ,Findling®
sagt er selbst, er habe ,Buchstaben fiir Buch-
staben in der hiesigen Landschaft zusammen-
gebaut®. Dabei handelt es sich wahrhaftig
nicht um Lokalkunst! Gerade ,Der Findling®,
der etwa gleichzeitiz mit Hofmannsthals
LTurm® entstand und mit dhnlichen Proble-
men ringt — der Chaotik, der allgemeinen
Schuldverstrickung und der Erldsungsbediirf-
tigkeit der Zeit —, dieses Lieblingsstiick seines
Autors zeigt, wie sehr ihm die Grundfragen
seiner Epoche vertraut waren, mochte ihm
auch ihr politisches Vokabular nicht immer ge-
ldufig sein.

In diesem Zusammenhang mufl noch ein
Wort iiber seine Einstellung zum ,Proletariat®
gesagt werden — eine Einstellung, die Beau-
camp in seiner erwihnten Kritik, und iibri-
gens auch (der FAZ vom 3. 1. zufolge) der
Kultusminister der DDR, beanstandet hat.
Dafl Barlach nicht auf der Seite der Haben-
den, sondern der Bediirftigen und Notleiden-
den stand und jeden Geltungsdrang zugun-
sten des wirklichen Seins verwarf, liefle sich
vielfach aus seinem Werk belegen. Es gibtaber
auch konkretere Auflerungen zum Thema, die
nicht eben die von Beaucamp insinuierte ,, Ver-
blendung® gegeniiber den ,gesellschaftlichen
Veridnderungen® belegen, und von denen zwei
hier zitiert seien:

»Ich glaube an Volk, und davon sind die
Proletarier nur ein Teil, ich glaube an Men-
schen und finde Lumpen und Gegenfiifiler
in allen Schichten® (Brief vom 18. 2. 1920).
»Ich muf} ... notgedrungen ... einen Eigen-
tumsbegriff, den ich gefiihlsmifig verwerfe,
wenigstens teilweise anerkennen. Damit hul-
dige ich allem anderen als dem sogenannten
Kommunismus; ob aber die ganze besitzes-
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tolle Gesellschaft nicht den Dornenweg iiber
den Kommunismus gehen muff, um ein bif}-
chen Grundgefiihl an notwendiger Lebenska-
meradschaft gegeniiber den Mitmenschen ins
Gefiihl geimpft zu bekommen, will ich nicht
direkt verneinen. Die unermefiliche Habsucht
totet zuviel Menschlichkeit ab ... (Brief vom
6. 2. 1922).

Damit predigte dieser ,abweisende Mann®
nicht etwas, woran es ihm selber fehlte, denn
er war zwar ungesellig, wie er offen einge-
stand, aber in keiner Weise ein Menschenver-
achter! Sein Zartgefiihl und seine unaufdring-
liche Hilfsbereitschaft gegen Nichste und
Mitmenschen bleibt einer der nachhaltigsten
Eindriicke der beiden Briefbinde. Dies gilt
auch vom letzten Jahrfiinfr, das bekanntlich
durch die nationalsozialistische Hetzkam-
pagne, die Anprangerung des ,entarteten®
Kiinstlers, die Mafinahmen gegen die Werke
verdiistert wurde. Es ist erstaunlich, wie er
mit dem allem fertig geworden ist, und wie
er seine innere Welt gegen diese existentielle
Bedrohung behaupten konnte. Und es stimmt
einfach nicht, wenn ein seridses Blatt wie ,,Die

Zeit" in einer Balkeniiberschrift zur Rezen-
sion der Barlachbriefe — offenbar mit Bezug
auf die letzte Lebensphase — von einem ,zu-
grunde gerichteten Kiinstler® spricht. Denn
trotz begreiflicher Stoflseufzer und voriiberge-
hender Erbitterung setzt sich schlieflich nicht
Resignation, sondern eine wahrhaft goethi-
sche Heiterkeit durch, die aus eigenen Quel-
len schépft: ,Man kann nicht immer ... mit
den Hufen nach hinten ausschlagen ... Freu-
digkeit ist unerldfilich, es geht nicht ohne sie,
sie mufl gefunden und aus Eigenem gezogen
und gestaltet werden, wenn keine Hand von
auflen sich hilfreich erweist (Brief vom
23.:11:1986).

Nicht nur Berichte der Freunde, Briefstel-
len und der souverine Humor des ,,Gestohle-
nen Mondes®, sondern vor allem Bildwerke
aus jenen letzten Jahren — die stille Versun-
kenheit des ,Fl6tenblisers®, die geldste Musi-
kalitdt des ,Frieses der Lauschenden® — zeu-
gen von dieser ,Freudigkeit, der nicht anzu-
merken ist, gegen welche Widerstinde sie er-
rungen wurde.

Oswalt won Nostitz _

Bedingt solidarisch

Ein Weg zwischen Anpassung und Absage

Amtsniederlegungen und Kirchenaustritte ka-
tholischer Priester pflegen von den kirchlichen
Behorden begreiflicherweise als individuell
gelagerte, mit persdnlicher Problematik bela-
stete Fille angesehen oder als Anzeichen eines
um sich greifenden Glaubensschwunds und
fehlender iibernatiirlicher Einstellung gewer-
tet zu werden. Seit nun Charles Davis, Prie-
ster, Theologieprofessor und Konzilsberater
des englischen Kardinals Heenan, die Griinde
fiir seinen Kirchenaustritt in einem Buch dar-
gestellt hatl, und innerhalb desselben Jahrs

1 Charles Davis, Katholizismus heute? Was
ich meinen Kritikern zu sagen habe. Miinchen:
Nymphenburger Verlagsbuchhandlung 1969. 252 S.
Paperbadk 19,—.
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weitere Priester die Motive ihres Ausscheidens
aus dem Amt der Uffentlichkeit vorgelegt ha-
ben?, liflt sich die Konvergenz der jeweiligen
Entscheidungen und der ihnen nachfolgenden
Bestandsaufnahmen kaum mehr bestreiten;
man wird sie deuten miissen als Symptome
eines wachsenden Protests gegen die konkrete
Gestalt der Kirche, vor allem gegen die Unfi-
higkeit oder Weigerung der kirchlichen Auto-
ritit, den durch das Konzil angestofienen Re-

2 James Kavanaugh, Protest aus Liebe. Ein
moderner Priester klagt seine unzeitgemifle Kirche
an. Olten: Walter 1969. 260 S. Lw. 17,~; Prie-
steramt in der Krise. Einsichten und Erwartungen
yausgetretener® Priester. Kevelaer: Butzon u. Ber-
cker, 204 S. Kart. 12,80.
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formprozef} entsprechend den Anforderungen
der heutigen Zeit und dem urspriinglichen
Geist des Evangeliums fortzufiihren. Insofern
kénnen die personlichen Entscheidungen, so
umstritten sie sein mdgen und so sehr sie dem
spezifischen Hintergrund des englischen, irisch-
amerikanischen und holldndischen Katholi-
zismus verhaftet bleiben, als eine Herausfor-
derung an jeden Christen und Priester gelten,
iiber den eigenen Standort in der Kirche nach-
zudenken.

Wenn man versucht, die zahlreichen Punkte
der vorgebrachten Kritik zu Motivgruppen
zusammenzufassen, so ist zunichst der Vor-
wurf dogmatischer Erstarrung zu erwihnen:
die Kirche begreift nicht, wie alles mensch-
liche Erkennen durch die geschichtlich-soziale
Ausgangsbasis bedingt ist und mit verdnderter
Situation selbst dem Wandel unterliegt, daf
also auch auf die Glaubensaussagen das Licht
der Relativitit fallen mufl. Auflerdem wird
nicht gesehen, daf Offenbarung und Glaube
immer auch durch menschliche Erfahrung ver-
mittelt sind und innerhalb deren Dynamik
zum Tragen kommen, sich also nicht vollstin-
dig in ein begriffliches System einfangen las-
sen. Und schliefllich verdringt der Dogma-
tismus das lebendig-schopferische Denken.

Einen weiteren Ansatzpunkt der Kritik bil-
det der iiberzogene Legalismus: die Kirche be-
trachtet das menschliche Handeln nicht in der
Perspektive des geschichtlichen Werdens und
der konkreten Situation; sie [6st die lebendige
Person in eine abstrakte menschliche Natur
auf, deren Verhalten durch die Koordinaten
eines unverinderlichen Gesetzes festgelegt
wird. Jede Entscheidung des einzelnen ist
dann nur noch Anwendungsfall einer allge-
meinen Norm. So kann das Kirchenrecht sich
des Menschen bemichtigen, jede Situation auf
eine einfache Formel zuriickfithren und das
richtige Verhalten kontrollieren bzw. erzwin-
gen. Fiir Eventualfille, z. B. bei der Liebes-
werbung, in der Ehe, beim Beten stcht eine
Kasuistik bereit, die jede Unsicherheit durch
ein neues Gesetz zu beseitigen strebt.

Dogmatische Erstarrung und Legalismus
sind bedrohlich, wenn sie zur Stiitzung einer
bestimmten Herrschaftsform eingesetzt wer-
den. So gilt der Hauptvorwurf dem monar-

30 Stimmen 185, 6

chisch-autoritiren System. Die hierarchische
Autoritit, die im Dienst der Wahrheit stehen
sollte, hat diese sich untergeordnet und eine
Sprache geschaffen, die nicht der Wahrheits-
vermittlung, sondern der Erhaltung der be-
stehenden Struktur dient. Unangreifbar wird
das System jedoch, wenn es seine konkrete
Verfafitheit durch gbttlichen Ursprung zu le-
gitimieren trachtet. Obwohl die biblischen
Zeugnisse diesen Anspruch nicht decken, wird
der sichtbare Charakter der Kirche ausschlief-
lich mit der konkreten Institution gleichge-
setzt. Die allgemeinen Folgen der institutio-
nellen Verhirtung sind abzusehen: einmal der
Verlust der christlichen Hoffnung und die aus
der Vorliebe fiir das Vergangene herriihrende
Rechtfertigung  des Status quo. Weiterhin
wire die Anmaflung und Unfihigkeit zu ech-
tem Dialog mit den anderen Kirchen zu er-
wihnen, wodurch die unmittelbar gelebte Ein-
heit in Bekenntnis und sozialer Tat gegeniiber
einem Mehr und Weniger sichtbarer Amts-
struktur abgewertet wird. Schlieflich unter-
driidst die Institution das Menschliche und
Personale: der Katholik bleibt durch den Ver-
zicht auf Eigenstindigkeit und schopferische
Initiative in seinem religidsen Lebensvollzug
ein unmiindiges Kind am Gingelband amtli-
cher Entscheidungen.

Das Ubergewicht des Institutionellen bela-
stet besonders den Dienst und das Leben der
Priester. Bereits die Zeit im geschlossenen Se-
minar, ohne unmittelbaren Kontakt mit der
Umwelt, ist mehr der Formung als der Aus-
bildung gewidmet. Eindringlich wird auf das
Anderssein des Priesters, seine Sonderstellung
in der christlichen Gemeinschaft hingewiesen
und ein elitires Klassenbewufitsein aufgebaut.
Widerspruchsloser Gehorsam und institutio-
nelle Konformitit gelten als vordringliche
Erziehungsziele. Weil die zwischenmenschliche
Dimension des Dialogs nicht eingeiibt wird,
kommt es in der pastoralen Praxis kaum zu
partnerschaftlicher Zusammenarbeit; statt des-
sen herrschen Eifersucht oder mandarinhafte
Anhiinglichkeit des Untergebenen an seinen
Vorgesetzten.

In diesen Zusammenhang ist auch das Zoli-
batsproblem einzuordnen. So wenig die Ehe-
losigkeit als persdnliche Berufung in Frage ge-
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stellt wird, so sehr gilt der Vorwurf den aus
der Koppelung an das Amt resultierenden
menschlichen Fehlhaltungen. An die Stelle
einer grofleren Bereitschaft zur Hingabe an
Christus und zum radikalen Dasein fiir die
Menschen tritt nur zu oft der Egoismus eines
Junggesellen, der sein Unvermégen durch ma-
teriellen Komfort, Ehrgeiz und anspruchsvolle
Hobbys kompensiert.

Ohne Riicksicht auf die unterschiedliche
Einfirbung der Berichte — Charles Davis wird
stark von theologischem Interesse geleitet, Ja-
mes Kavanaugh ist geprigt von der Wirme
eines selbstlosen Einsatzes fiir die Mitmen-
schen, die Uberlegungen der zehn hollindi-
schen Priester orientieren sich vorwiegend an
einer praktisch-pastoralen Fragestellung -
durchzieht sie ein gemeinsamer roter Faden,
nimlich die Uberzeugung, dafl die heutige
Kirche kein werbender Hinweis auf Jesus
Christus mehr ist, sondern eher ein Hinder-
nis fiir die Menschen guten Willens, die die
Begegnung mit Christus suchen. Weil aus der
Verkiindigung des Heils eine anmaflende Be-
lehrung, aus dem Ideal das Gesetz, aus der
offenen Bewegung cine festgefahrene Institu-
tion geworden sei, habe die Kirche ihre Glaub-
wiirdigkeit verloren.

»Glaubwiirdigkeit® heiflt auch der Titel des
Buchs, in dem sich Gregory Baum, Konzils-
theologe und Professor an der Universitit To-
ronto, indirekt mit den von Charles Davis
aufgeworfenen Fragen auseinandersetzt®. In
Ubereinstimmung mit den vorher erwihnten
Kritikern der kirchlichen Institution hat er
einen realistischen Blidks fiir die Mifistinde in
der Kirche; er nennt sie beim gleichen Namen.
Die gemeinsame Basis der Beobachtung wird
jedoch aufgegeben, sobald unterschiedliche me-
thodische Ansitze zur Deutung der Phino-
mene ins Spiel kommen. Wihrend der Theo-
logieprofessor Davis die Unglaubwiirdigkeit
der Kirche nach einem Denkschema aufzuzei-
gen versucht, das der Theologie des letzten
Jahrhunderts diente, und das jeder Theologie-
student im heutigen Deutschland zuriicdkwei-

3 Gregory Baum, Glaubwiirdigkeit. Zum Selbst-
verstindnis der Kirche. Freiburg: Herder 1969.
280 S. Karr. 14,80.
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sen wiirde, verzichtet Baum darauf, das hier--
archische System der heutigen katholischen
Kirche aus dem Neuen Testament zu belegen,
weil er weiff, dafl dies mit den jetzt giiltigen
methodischen Voraussetzungen nicht gelingen
kann. Zum anderen werden die sozialutopi-
schen Vorstellungen des Englinders, der selbst
wiederholt sein iibertriebenes Verlangen nach
Konsequenz und Ordnung im Denken einge-
steht, kritisch in Frage gestellt, als kdnne der
Ubergang von statischen zu dynamischen Ge-
sellschaftsstrukturen nur durch einen radika-
len Bruch herbeigefithrt werden.

In der sachlichen Auseinandersetzung wei-
tet der Amerikaner die Perspektive, indem er
die von Davis angefiihrten innerkirchlichen
Tatbestdnde als Konturen eines krankhaften
Gesellschaftsverhaltens wertet, von dem jede
&ffentliche Institution bedroht ist. Tatsidchlich
lassen sich die Weigerung hinzuhSren, die
Image-Pflege, die Sorge um die Erhaltung
privilegierter Stellungen, der Gruppenegois-
mus und der Beharrungswille der Institution
ebenso in Regierungen, Universititen und In-
dustrieverbidnden wie in der Kirche beobach-
ten. Auch die Auseinandersetzung Jesu mit
der jiidischen Obrigkeit, von der die Evange-
lien berichten, muf} auf diesem Horizont ge-
sehen werden.

Anderseits soll man auch sehen, wie durch
solche pathologische Verhaltensformen Ge-
genkrifte zur Heilung geweckt werden: die
Kirchenkritik ist ja bereits das Produkt die-
ser Kirche selbst; der Ruf nach Reform kann
nicht als Randerscheinung oder als Auflo-
sungsprozefl, sondern muf} als zentrale Le-
bensiduflerung der Kirche selbst begriffen wer-
den. Auch der von Davis und den anderen
Priestern beschworene Papst Johannes ist noch
eine Frucht dieser juridisch verflachten Kir-
che und ein Beweis dafiir, daf} der lebendige
Mensch stirker ist als jede noch so korrupte
Institution.

Dafl diese Gegenkrifte auf dem letzten
Konzil ihren offiziellen Ausdruck gefunden
haben, kann man kaum bestreiten. Mit Recht
sicht Baum die eigentlich revolutionire Tat
im methodischen Ansatz der Pastoralkonsti-
tution ,Die Kirche in der Welt von heute®,
insofern dort nimlich die Welt und das



Umschau

menschliche Leben selbst als heilsbedeutsam,
von Gottes gnidiger Gegenwart durchsetzt,
gesechen werden. Daraus folgt, dafl in der
Analyse der geistigen und kulturellen Situa-
tion und im Hinhoren auf das Wort Gottes
in Schrift und Uberlieferung der Glaube eine
Brennpunktverlagerung erfihrt und nach und
nach das gesamte Glaubensverstindnis der
Kirche in diese Neuorientierung hineinzieht.
Die Vorstellungen von der Zukunftsaussicht
und Zukunfrsgestalt der Kirche, mit denen
Davis und die iibrigen Autoren ihre Ausfiih-
rungen beschlieflen, sind im Ansatz bereits
greifbar: Das zweite Vatikanum hat den fi-
xierten, eingeschrinkten Kirchenbegriff fal-
lengelassen zugunsten der Konzeption einer
offenen Kirche in einer umfassenden Dimen-
sion: Kirche ist die katholische Kirche in ihrer
Gesamtheit, die einzelne Ortskirche, die Ge-
meinschaft aller Getauften, das ,Volk Israel®
wie auch die universale Kirche vom Anfang
der Menschheit an. Aus dieser theologischen
Perspektive liflt sich dann das soziologische
Modell fiir die Kirche der Zukunft skizzie-
ren, nimlich das einer nach auflen gerichte-
ten Bewegung innerhalb der Gesellschaft, die
verschiedene Stufen der Zugehorigkeit auf-
weist: konzentrische Kreise von engagierten
Mitgliedern, von mehr oder weniger solidari-
schen Angehbrigen, von Freunden, Sympathi-
sierenden und Interessenten; lediglich in ihrem
Zentrum wird sie institutionell sichtbar.

Der Gedankenfithrung Baums kann man in
den Grundziigen zustimmen. Allerdings wun-
dert man sich, selbst wenn die unterschiedliche
kirchliche Situation in Amerika und Deutsch-
land sowie der unterschiedliche Erscheinungs-
zeitpunkt der amerikanischen bzw. deutschen
Buchausgabe beriicksichtigt werden, wie sehr
die Ausfithrungen stellenweise von einer
Euphorie getragen sind, die zwar unter dem
Nachhall der Konzilsereignisse verstindlich
erscheint, jedoch der seit einiger Zeit einset-
zenden restaurativen Gegenbewegung in Rom
wie auch an der Peripherie weniger Rechnung
trigt. Nun gibt der Verfasser selbst zu, dafl
die Neuansitze kirchlicher Partnerschaft bis-
her nur erst auf dem Papier stehen. Aber
auch die vom Verfasser angefiihrten Sym-
ptome kirchlicher Gesundung (Absage an die
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politischen Bindungen der Vergangenheit, re-
ligidser und theologischer Pluralismus, Mut
zur Selbstkritik und Elan des Reformwillens)
sind teilweise eher Wunschvorstellungen, als
dafl die tatsichliche heutige Erfahrung blok-
kierten Dialogs oder vorsichtigen Taktierens
angemessen beschrieben wiirde. Auch die Dy-
namik der kumenischen Bewegung und ihre
Einflufnahme auf den Wandlungsprozefd der
Kirche diirfte iiberschitzt sein, ist doch -
zumindest in Europa — der kirchliche Alltag
bisher wenig von groflerer Offenheit, von
Teamgeist und vom Recht auf Mitsprache ge-
kennzeichnet. Diese etwas idealistische Sicht
wird vor allem bei der Darlegung des beson-
deren katholischen Anspruchs deutlich, der
sich daraus herleiten soll, daf die katholische
Kirche die Spannung zwischen Universal-
kirche (Papsttum) und Ortskirche (Bischofs-
amt) sowie die durch die Bindung an Schrift
und Uberlieferung gegebene Spannung zwi-
schen Vergangenheit und Gegenwart ausge-
halten hat. Nun liflt sich im Hinblide auf
die tatsichliche Erfahrung (die nicht mit der
abstrakten Artikulation zusammenfillt) kaum
behaupten, dafl in der katholischen Kirche
solch ein Gleichgewichtszustand durchgehalten
worden sei; umgekehrt sind in den evangeli-
schen Kirchen Bewegungen zum Gleichgewicht
erkennbar geworden, die auf den katholi-
schen Raum heriibergewirkt haben.
Insgesamt wird in der gegenwirtigen Um-
bruchsituation der Kirche, zwischen Rede und
Gegenrede, die Sympathie vieler Christen
und Priester einem dritten Weg gelten, des-
sen Grundziige bei Baum in der Ubernahme
des von franzosischen Christen entwickelten
Htroisitme homme® gezeichnet werden: dieser
Mensch ist Katholik, betrachtet die katho-
lische Kirche als seine geistliche Heimat und
findet in der Botschaft des Evangeliums die
Hilfe fiir die Bewiltigung seines Alltags vor
Gott. Er freut sich dariiber, dafl er in dieser
Erfahrung verbunden ist mit gleichgesinnten
Menschen. Die Sakramente, die Institution
und die Gesetze der Kirche erkennt er grund-
sitzlich an, er bejaht sie aufrichtig in dem
Maf, wie sie ihm sinnvoll erscheinen und ihn
in die Begegnung mit Gott fiihren. In den
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Situationen jedoch, wo er spiirt, dafl die
kirchliche Institution nicht dem geistlichen
Wohl der Menschen dient, trifft er seine eigene
Entscheidung. Er hat Glaubensgeist genug,
darauf zu vertrauen und bewuftseinsbildend
dahin zu wirken, daf sich die hoffnungsvol-
len Ansitze der Reform auch gegen den hart-
nidkigen Widerstand der in ihrer Rolle ver-
unsicherten Institution durchsetzen werden;
er beobachtet sogar mit Genugtuung die bis-
weilen gereizte und manchmal unsachliche
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Reaktion des kirchlichen Amts auf diese Stro-
mungen, sieht er in ihr doch ein Signal fiir
den Prozefl der Selbstfindung kirchlicher
Autoritit.

Zwischen dem Enthusiasmus der Anpas-
sung und der Resignation der Absage kann
dieser dritte Weg bedingter Solidaritdt mit
der amtlichen Kirche eine verantwortliche
Alternative fiir Christen und Priester inner-
halb dieser Kirche sein.

Friedhelm Hengsbach S]
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LENz, Siegfried: Beziehungen. Ansichten und
Bekenntnisse zur Literatur. Hamburg: Hoff-
mann und Campe 1970. 299 S. Lw. 20—
Es gibt zornige und freundliche Schriftstel-
ler. Siegfried Lenz gehort zu den freundli-
chen. Sein Roman ,Deutschstunde® stand
iiber ein Jahr auf den Bestsellerlisten. Verle-
gerischer Erfolg zieht heute allemal ein Friih-
werk oder eine Schublade nach. Aus Gelegen-
heitsarbeiten stellte Lenz ,Bekenntnisse* und
»Ansichten® zu »Beziehungen® zusammen.
Die Beziehungen von vita und Ansiche,
eigenem Erzihlen und literarischer Ausein-
andersetzung, von masurisch-holsteinischer
Muse und urbanen Zentren, von geschenkter
und geleisteter Vergangenheit und literarisch-
politischer Gegenwart, von literarischem Le-
ben im Inland und Ausland ergeben sich
nur zum Teil. Wer die literarischen Essays
und Reflexionen von Heissenbiittel, Enzens-
berger, Walser, Baumgart, Wellershoff im
Kopf hat, ist von Lenz als Kritiker und
Essayist enttduscht. Lenz ist Erzihler, Er ist
auch in diesem Band am besten, wo er in die
Nihe des Erzihlens gerit, in den Essays iiber
sein Leben, seinen Lehrer Hemingway, iiber
den Humor in der masurischen Landschaft.
Als Kritiker, auch wenn einige Rezensionen
im ,,Spiegel standen, fiihrt er eine vergleichs-
weise stumpfe Feder. Seine Satzfamilien fah-
ren in einem bescheidenen Wagen der Mit-
telklasse daher, unauffillig, korrekt, auf die
Verkehrsregeln achtend, Abstand haltend
oder mit freundlichen Signalen seine Nihe
bekundend, nicht unter des Nachbarn Sitze

schauend. Uber deutsche zeitgendssische Lite-

ratur erfihrt man nicht eben viel. B&ll,
Kaschnitz und Jiinger sind eine zu spirliche
Auswahl. Bolls ,Personal® widmet er eine
schr aufmerksame Betrachtung. Ernst Jiinger
ist nur angelesen. Die zeitgeschichtliche Span-

nung und die dennoch unerhirte Intensitit
des Schriftstellers Jiinger kommt nicht zum
Vorschein. Von den groflen Tendenzen der
Weltliteratur kommt wenig zur Sprache. Die
besprochenen Autoren und Werke stehen meist
unverbunden. Die Auswahl der Besprechun-
gen erscheint zufillig. Sie gibt kein reprisen-
tatives Bild der literarischen Gegenwart.
Uber die ,produktive Fremdheit® des
Schriftstellers hat Lenz schr liebenswiirdige,
korrekte, einsichtige Sitze geschrieben. ,FEs
geniigt nicht, sich zu Huflern, man mufl es
fir die andern tun. Es geniigt nicht, sich
selbst aufzukliren, man muf aus der Aufkli-
rung ein Freudenfeuer machen, dessen Hel-
ligkeit von allen wahrgenommen wird. Und
es geniigt wohl auch nicht, zu leben, ohne un-
ablissig in andrer Leben einzugreifen — mut-
machend, befehligend, zweifelerweckend: da-
durch erst rechtfertigt sich ein Talent, da-
durch erweist es seine Niitzlichkeit® (42).
Freundliche Sdtze. Aber vielen Sitzen und
Ansichten wiinschte der Leser mehr bildliche,
rhythmische, gedankliche Spannung. Alles in
allem ein freundlicher Lenz, nirgends ha-
schend nach Effekt und Metapher. Dennoch
ein Buch des Lenz-Booms, des Literatur-
betriebs. P. K. Kurz S]

MERTNER, Edgar — MaNuscH, Herbert: Por-
notopia. Das Obszone und die Pornographie
in der literarischen Landschaft. Frankfurt,
Bonn: Athendum 1970. 344 S. Lw. 19—,
Moral und Schulisthetik haben wenig bei-
getragen zur Erkenntnis und Beurteilung des
Obszonen. Die beiden Verf., Anglisten in
Miinster, untersuchen das durch Emotion,
Emanzipation, Aufklirung, Ideologie und
Geschift belastete literargeschichtliche Feld.
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Thre wichtigste Unterscheidung ist die des
Obszonen und des Pornographischen.

Das Obszone ist ein legitimes Element des
Kunstwerks. Es setzt sich mit den realen
Kriften des Menschen und der Gesellschaft
auseinander. Das Geschlechtliche wird dabei
nicht isoliert, sondern in Bezichung gesetzt
zu anderen menschlichen Erfahrungen. Das
obszone Kunstwerk setzt die sexuellen Reize
nicht um ihrer selbst willen. Es beansprucht ge-
geniiber Konvention und Gesellschaft eine kri-
tische Funktion. Pornographie ist nach dem
Verstindnis der Verf. das Gegenteil des Ge-
nannten. Pornographie will moglichst direkt
sexuelle Lustgefiihle erregen, ohne die Le-
benserfahrung und Lebenswelt des Lesers
kritisch anzutasten. Sie verfihrt illusionis-
tisch. Sie befriedigt Wunschbilder, die in der
Wirklichkeit nicht zu haben sind. Sie hat
keinen menschlichen Erkenntniswert. Sie be-
reitet eine geniifiliche sinnenhafte Entspan-
nung diesseits von Geist und Moral. Threr
Produktion entspricht von seiten des Lesers
die Konsumentenhaltung. Im Gegensatz zu
Pornographie sind die obszénen Stellen eines
literarischen Kunstwerks eingebaut in einen
Zusammenhang, der durch Psychologie und
Milieu, durch Perspektive und Sprache, durch
Tun, Auslassung, Verdringung und Bewufit-
sein zugleich beschrieben, charakterisiert, ver-
gegenwirtigt, gemeint, kritisiert, distanziert
und relativiert wird. Das Obszone hat eine
realistische, kritische oder auch komische
Funktion im Realititspanorama des litera-
risch Dargestellten.

Vulgire Pornographie und das literarisch
Obszéne sind fiir den geilibten Leser unschwer
zu unterscheiden. Die schwierigere Frage lau-
tet: Gibt es Pornographie auch in der Litera-
tur von Rang, Pornographie, die direkt und
fast ausschlieflich das Geschlechtliche dar-
stellt und sucht und zugleich Kunst ist? Seit
Susan Sontags Plidoyer fiir die ,pornogra-
phische Phantasie® (in , Kunst und Antikunst®,
Hamburg 1968) entschied sich ein Teil der
literarischen Meinungsmacher fiir jene Mog-
lichkeit einer ,extremen Bewuftseinserwei-
terung®, wie sie z. B. der Roman ,Geschichte
der O (,sadistischer Flagellantismus in orga-
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nisierter Form mit Geheimbiindelei®) ver-
handelt. Die Verf. meinen, daff Frau Sontag
(und ihre Nachredner) eine zu wenig diffe-
renzierte und eine psychologistisch-naturali-
stische, ich mochte hinzufiigen eine sehr indi-
vidualistische, Auffassung von Literatur hegt.
Im iibrigen erklirt Sontag pornographische
Bewufltseinserweiterung unumwunden als Re-
ligionsersatz. Sie streitet fiir eine ,absolute
Phantasie®, fiir das Visionire, fiir die Er-
kundung des ErlSsermysteriums von der
Ausloschung des Ichs durch bedingungslosen
sexuellen Einsatz, ja Unterwerfung. Von
einem solchen Gebrauch der absoluten Phan-
tasie bis hin zum ,Handel mit dem Wahn-
sinn® distanzieren sich die Verf. Hier taucht
das Problem von extremer Erkundung des
BewuBtseins und dessen Verhiltnis zur Wirk-
lichkeit, zum Offentlichen, zum allgemeinen
Gebrauch, zur Gesellschaft auf. Es wurde
m. E. weder von den Parteigingern Sontags
noch von seiten der Verf. ausdiskutiert. Die
Beurteilung dieser ,literarischen® Pornogra-
phie hingt von einer Reihe weltanschaulich
bedingter Primissen und vom Vorverstindnis
der gesellschaftlichen Funktion der Kunst ab.
Mainusch und Mertner haben ein kldren-
des, ein mutiges Buch gegen den ,Strom der
Zeit“ geschrieben. Es wird seine Befiirworter
und seine Gegner finden. In den kritischen
Betrachtungen einzelner Werke hitte man die
Kriterien gern auf jiingere deutsche Romane
von Grass, Walser, Brinkmann, Fichte oder
Chotjewitz angewandt gesehen. Dazu hitte

es der Mitarbeit eines Germanisten bedurft.
P. K. Kurz §]

WEYEMBERG-BOUSSART, Monique: Alfred
Déblin. Seine Religiositdt in Personlichkeit
und Werk. Bonn: Bouvier 1969. Kart. 54,—.

Selten nur locke Doblin den Fleifl unserer
Germanisten, verfilhre nur wenige Leser,
stellt G. Grass in seiner 1967 gehaltenen Rede
,Uber meinen Lehrer Doblin® fest. Damals
war der Dichter zehn Jahre tot. ,Ich komme
von jenem Doblin her®, bekennt Grass, ,der,
bevor er von Kierkegaard herkam, von de
Coster hergekommen war.”
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Tatsichlich stammt die vorliegende Arbeit
nicht von ,unseren® Germanisten.

Das stoffreiche Buch entstand aus einer
Briisseler Dissertation. Gegenstand der Un-
tersuchung ist gerade der Doblin, den Grass
aussparte. Er habe seinem Lehrer nicht mehr
folgen kénnen, da den ,der Glaube geschla-
gen“ hatte. Die Verf. verfolgt den Weg und
die Wandlungen des 1878 in Stettin gebore-
nen jiidischen Schneidersohns, spiteren Ar-
men-, Irren- und Militirarztes D6blin von
seiner Neigung zu chaotischer Irrationalitdt
im Jugendwerk, erbitterter Ablehnung der
conditio humana, gekoppelt mit oft bosarti-
gem Hohn gegeniiber institutionalisierten
Religionen bis hin zu seiner offiziellen Kon-
version (1941 in Kalifornien). Im Bemiihen,
»eine Art innerer Biographie des Autors® zu
erstellen, zeichnet sie seine verschiedenen
Tastversuche nach, die ihn, vom ,Bekenntnis
zum Irrationalen® ausgehend, zu einer ,gott-
losen Mystik®, iiber die Zwischenstation
eines ,naturalistischen Pantheismus und Theo-
panthismus® (nach Glasenapp), von einer stets
zwiespiltigen Naturfrémmigkeit zum Chri-
stentum fithrten. Sie spiirt der schliefflichen
Identifikation des Dgblinschen ,Urgrunds®
mit Christus nach und kommt zu dem Er-
gebnis, Doblin habe der Mystik stets niherge-
standen als der Rechtgliubigkeit.

Es ist der Verfasserin gelungen, Doblins
proteisches Anempfindungsvermgen (etwa
des Taoismus, Hinduismus, Buddhismus), sein
schmerzliches Hin- und Hergerissensein zwi-
schen Hochmut und Demut, Drang zur Selbst-
entiuflerung und Behauptung der ,Ichheit®,
zwischen Quietismus und Handeln, Geschichts-
verachtung und sozialpolitischem Engagement
und seine bis zuletzt ungeldst-gespaltene Hal-
tung der Natur und der Technik gegeniiber
verstindlich darzulegen. Sie versucht auch
nachzuweisen, daf den scheinbar schwanken-
den und schillernden Doblin die gleichen
Grundfragen bewegten, ,daff die Religiositit
dieser Hauptzug und das Einheitselement der
Déblinschen Persénlichkeit und Kunst ist. . .%
(4).

Die doppelte Problematik dieser fleifligen
und griindlichen Arbeit liegt im Thema: Einen

so tief irritierten und irritierenden, irrlich-
ternden Autor wie Doblin, dessen Stirke,
wie die Verf. betont, diskursives Denken
eben nicht war, auf die Abstraktion des Be-
griffs ,Religiositit® reduzieren zu miissen, ist
ein vergeblich gewaltsames Verfahren. Zumal
die Grenzen der Definition sehr weit hinaus-
geschoben sind. (Die Verf. verwendet vor-
zugsweise die Gedanken R. Ottos, auch van
der Leeuws, Eliades u.a.) Eine Vorausset-
zung zur Moglichkeit dessen, was der von
Déblin bewunderte Joyce (129) ,eucharisti-
sches® Tun nannte, findet sich in diesem wei-
ten Feld nicht. Die schwanke Basis zusam-
men mit der Neigung zu verallgemeinern
fihren die Verf. dfters zu vagen Aussagen.
Eine Probe: ,Es ging alles ins Soziale, Ethi-
sche und Politische iiber® (33). Was geht hier
wohin tiber? Und was heifit ,,das Historische
oder Pseudo-historische und das Soziale® (34),
was etwa ,das Phantastische, das Psychoana-
lytische“? (35). Auch ein Satz wie der fol-
gende sagt nichts: ,,...alles scheint irgend-
wie geldutert worden zu sein® (141).

Die zweite und m. E. gewichtigere Schwie-
rigkeit wird dadurch bedingt, dafl Dé&blins
Religiositit in Persnlichkeit und Werk zu
verfolgen war. So zieht die Verf. seine poe-
tischen und essayistischen Werke, seine auto-
biographischen Auflerungen gleichermafen
und gleichwertig als Beleg seiner religitsen
Entwicklung heran, ohne den sehr unter-
schiedlichen Stellenwert dieser Aussagen in
bezug auf Person und Werk geniigend zu
reflektieren. Es ist ein Unterschied, ob ein
Autor erliutert und selbst interpretiert, was
er sagen mochte, oder ob er ,verdichtet®. So
bleibt die von der Verf. eingangs zitierte
Frage des G. Grass: ,Wo ist der Autor?*
schliefllich offen. Sie achtet den Menschen
Déblin, glaubt jedoch ein gewisses Erlahmen
seiner Gestaltungskraft in den spiteren Wer-
ken — ,christlich erbaulich und sogar lang-
weilig® (367) — feststellen zu miissen. ,Doblin
war vielleicht imstande, den Einbruch der
Gnade ins Menschenleben zu schildern, aber
kaum ,das neue Leben', von dem er
spricht...* (367).

Trotz der erwihnten thematischen Proble-
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matik, der Weitschweifigkeit und vermeid-
barer Wiederholungen: Wer sich mit dem
ganzen Doblin befassen will, in dem sich
»der Mpystiker mit dem Aufklirer gezankt®

hat (373), wird zu dieser verdienstvollen
Arbeit greifen miissen. Besonders da sie —
vielleicht ungewollt — eine dankenswerte An-
regung zur Suche nach dem Autor bietet.

F. Maierhifer

Kirche und Staat

STUTTLER, J. A.: Kirche und Staat. Aschaffen-
burg: Pattloch 1969. 148 S. (Der Christ in
der Welt. 13/6.) Kart. 5,50.

Aus den neueren Binden dieser Enzyklo-
padie, die nicht, wie in dieser Zschr. (184
[1969] 262) vermutet, abgebrochen wurde,
sei auf diese vom Autor ausdriicklich als
»Diskussionsbeitrag® bezeichnete Arbeit auf-
merksam gemacht. Auch nimmt man S. 118
gern zur Kenntnis: ,Blofles Nachsagen so-
wohl wie blindes Ablehnen dieser von mir
vollzogenen Einordnungen schaden, die sach-
liche Diskussion dariiber kann uns allein wei-
terhelfen.” Wie jedoch J. B. Metz noch sach-
lich mit dem Autor diskutieren kann, wenn
dieser von ihm sagt: ,Gesellschaft (Staat)
wird letztlich in die Gehirnwindungen ein-
zelner ,christlicher Kritiker® eingeschmolzen®,
und seine ,politische Theologie“ ,kocht vom
philosophischen Ansatz her nur das nochmals
auf, was geistesgeschichtlich mit Hegel abge-

Z10 DIESEM HEFT

schlossen war® (117), bleibt dem Rezensen-
ten ein Ritsel. Sein Verdacht, es nicht mit
einem enzyklopidischen Beitrag, sondern mit
einem Pamphlet zu tun zu haben, wird durch
die ,fatale® (ein Lieblingswort des Autors)
Selbstsicherheit bestitigt, mit der komplizierte
historische und sachliche Zusammenhinge
{iber einen bestimmten Begriffsleisten geschla-
gen werden, was so (oder #hnlich) eingeleitet
wird: ,In Kiirze kann die Geschichte des
Staatsverstindnisses in folgende Aussagen
eingefangen werden® (71). Was bei einem sol-
chen Anspruch etwa iiber die anstehende The-
matik im Neuen Testament gesagt wird, ist
mehr als diirftig (12 f.). — Trotz dieser pam-
phlethaften Bemerkungen—eine Rezension ist
keine Enzyklopidie! — halten wir die vom
Autor vorgetragene These von der ,Wende
zum anthropologisch-soziologischen Ansatz*
durchaus fiir diskutabel, bedauern nur, dafl er
eine sachliche Diskussion unnétigerschwert hat.

G. Schiwy S]
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