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A T e .

Hans Wagner

Die unverstandene Pressekonzentration

Alle reden von der Bedrohung der Meinungsfreiheit. Zwei Tatsachen sind es vor
allem, die in den 6Qer Jahren dieser Diskussion Auftrieb gegeben haben. Die eine war
der vergebliche Versuch der deutschen Zeitungsverleger, Lizenzen zur Einrichtung
eines Privatfernsehens, genauer eines Verlegerfernsehens, zu erhalten. Die Konkurrenz
der 6ffentlich-rechtlichen Horfunk- und Fernsehmonopole, so argumentierten die Ver-
leger, filhre zu ruindsen Wettbewerbsverzerrungen auf dem Kommunikations-, ins-
besondere aber auf dem Werbemarkt. Zahlreiche kleine und mittlere Tageszeitungen
seien vom Tod bedroht oder schon eingegangen. Mithin sei durch den Monopol-
rivalen nicht nur die Existenz einzelner privatwirtschaftlicher Unternehmen gefihrdet,
sondern die Vielfalt der Zeitungen. Nur die Vielfalt der Zeitungen aber garantiere
die Artikulation aller Meinungen, den freien Meinungsaustausch innerhalb einer plu-
ralistischen, demokratischen Gesellschaft!.

Was hier zunachst noch als Folge einer Wettbewerbsverzerrung prisentiert wurde,
prigte als zweiter Tatbestand die Auseinandersetzung um die Bedrohung der Mei-
nungsfreiheit in den letzten Jahren weit nachhaltiger: die Pressekonzentration. Seit-
dem die Studenten mit der Parole ,Enteignet Springer” zu den Druck- und Verlags-
hiusern des groften deutschen Pressekonzerns zogen, seitdem Schlagworter wie ,Ma-
nipulation® und ,Bewufitseinsindustrie“ aus der Terminologie ,kritischer® Theoreti-
ker in die Umgangssprache emportauchten, vermeint jeder genau zu wissen, was seine
Meinungsfreiheit beeintrichtigt, behindert oder gefihrdet: die Pressezaren und ihre
Imperien ndmlich, die Lokalmonopole, die Horfunk- und Fernsehmonopole, kurzum
die kapitalistische Struktur der Massenmedien. In der Tat artikulierte hier eine ge-
sellschaftskritische Avantgarde das Unbehagen vieler Gruppen am Informationsge-
baren der Massenmedien. Und sie lieferte mit dem Angriff auf die Pressekonzen-
tration gleichzeitig eine plausible Siindenbocktheorie.

Politiker und Professoren entdeckten die Kommunikationspolitik. Kommissionen
wurden eingesetzt, die sowohl das Problem des publizistischen Wettbewerbs und sei-
ner Folgen wie den Zusammenhang von Konzentration und Gefihrdung der Mei-
nungsfreiheit untersuchen und Losungsmoglichkeiten entwickeln sollten. Die soge-
nannte ,,Michel-Kommission® setzte sich aus unabhingigen Mitgliedern verschiedenster
Fachbereiche zusammen; spezielle Sachverstindige fiir Kommunikationsfragen waren

1 Vgl.: Bundesverband Deutscher Zeitungsverleger (Hrsg.), Pressefreiheit und Fernsehmonopol (Bad
Godesberg 1964).

1 Stimmen 186, 7 1
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nicht darunter; in der sogenannten ,Giinther-Kommission® arbeiteten neben Vertre-
tern der Verleger, der Journalisten, des Pressevertriebs und der Rundfunkanstalten
einige Personlichkeiten des ,,6ffentlichen Lebens®. Der in die Kommission eingebrachte
praktische Sachverstand wurde durch Interessenabhéngigkeit iiberspielt®. Der Verzicht
auf den fachwissenschaftlichen Sachverstand ist symptomatisch fiir die Diskussion des
ganzen Problems — und fiir die Situation des kommunikationswissenschaftlichen Sach-
verstands hierzulande.

Die publizistikwissenschafilichen Institute hatten sich bis dahin einerseits nicht um
aktuelle kommunikationspolitische Probleme gekiimmert; andererseits war und ist die
von ihnen vertretene Publizistiktheorie zugleich Wurzel und Reflex der faktischen
Kommunikationsmisere unserer Gesellschaft3. Aus der Miinchner Schule der Zeitungs-
wissenschafl lagen dagegen bereits seit 1954 einige bemerkenswerte kommunikations-
politische Ansitze vor®. Als im Hinblick auf die bedrohte Meinungsfreiheit Heinz
Starkulla 1965 daraus aber einige konkrete Konsequenzen zog, kam es zu einer Kon-
troverse mit der Interessengruppe der Verleger. Diese wurde jedoch im Binnenraum
von Fachzeitschriften ausgetragen. Eine 6ffentliche Diskussion fand nicht statt.

So handelte denn die Regierung angesichts der kommunikationskranken Gesellschaft
wie die Mutter eines kranken Kindes bei den Papuas. Sie bat die nichstliegenden
Medizinminner um Beschwdrung, Zauber und Rezepte. Das Ergebnis ist offenkundig.
Die Medizinminner stehen noch immer um das Lager der kommunikationskranken
Gesellschaft. Sie wissen immer noch nicht, ob man das Konzentrationsgeschwiir durch
Teilamputation (Marktanteilsbegrenzung etwa) direkt bekdmpfen soll, oder ob man
es neutralisieren konnte durch Stirkung scheinbar bedrohter Nachbarzellen mit Vita-
minspritzen (Subventionen fiir bedrohte Unternchmen z. B.) oder durch Frischzellen-
behandlung (Sicherung der inneren Pressefreiheit durch Redaktionsstatute). Was aber
das schlimmste ist: Uber all das wird beraten, obwohbl man sich noch nicht einmal dar-
iiber schliissig ist, ob das Konzentrationsgeschwiir iiberbaupt auf den Nerv der Mei-
nungsfreibeit driickt und die partielle Kommunikationslihmung unserer Gesellschaft
wirklich vernrsacht.

So reden also alle iiber die Bedrohung der Meinungsfreiheit durch die Pressekon-
zentration. Eine vor kurzem erschienene Dokumentation iiber das Schrifttum zur
Pressekonzentration, die nicht den Anspruch auf Vollstindigkeit erhebt, weist allein
swischen 1959 und 1968 beinahe 700 Titel nach, Aufsitze und Essays, Expertisen

2 Vgl. Bericht der Kommission zur Untersuchung der Wettbewerbsgleichheit von Presse, Funk/Fern-
sehen und Film, Bundestags-Drucksache V/2120, 1967; Bericht der Kommission zur Untersuchung der
Gefihrdung der wirtschaftlichen Existenz von Presseunternchmen und der Folgen der Konzentration
fiir die Meinungsfreiheit in der Bundesrepublik, Bundestags-Drucksache V/3122, 1968.

3 Vgl. Hans Wagner, Publizistik — Heilung oder Krankheit? in dieser Zschr, 181 (1968) 416-419.

4 Bernd Maria Aswerus, Gotterdimmerung der Zeitung (1954); Hanns Braun, Journalismus im
Miteinander der Gesellschaft (1958); Heinz Starkulla, Publizistik und Kommunikation (1963); derselbe,
Presse, Fernsehen und Demokratie (1965).
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und Biicher?. Die Emotionen und Ideologien, die Behauptungen und Postulate in die-
ser Auseinandersetzung verstellen allmihlich den Blick auf das Problem eher, als daf}
sie es erhellen.

Pressekonzentration und die Misere der Kommunikation

Der Vorgang der Pressekonzentration lifit sich mit ein paar niichternen Zahlen
darstellen. Die Anzahl der Vollredaktionen von Tageszeitungen ist seit 1954 stetig
zuriickgegangen. Nach den Pressestatistiken von W. J. Schitz 16sten sich iiber ein
Drittel dieser , Publizistischen Einbeiten® zwischen 1954 und 1969 auf, ihre Zahl sank
von 225 auf 148. Dagegen hat sich die Zahl der Zeitungsausgaben nur sehr unwesent-
lich gedndert. Wihrend die 225 publizistischen Einheiten des Jahres 1954 1 500 Aus-
gaben produzierten, stammten von den 183 Einheiten im Jahr 1964 immer noch
1495 Ausgaben. Auch seither ist darin keine merkliche Anderung eingetreten. Das
heifit: Immer weniger Verlage und Vollredaktionen produzieren immer mehr Aus-
gaben, die sich nur durch die lokalen Wechselseiten unterscheiden. Auflerdem hat sich
im Zug dieser Entwicklung auch die Zahl der ,Ein-Zeitungs-Gebiete“, also der
Lokalmonopole, stindig vermehrt, und zwar von 85 im Jahr 1954 bis auf 129 im
Jahr 1966.

Héngt somit das Verschwinden kleinerer Zeitungen mit der Konzentration zu-
gunsten hoherer Auflagen und vieler Ausgaben in gréfleren Verlagen und Redak-
tionsgruppen ursichlich zusammen, so stellt der in der Konzentrationsdebatte immer
wieder als besonders gefihrlich vorgestellte Springer-Konzern ein davon unabhin-
giges Problem dar. Zunichst einmal hat auch Springer regionale und lokale Vor-
machtstellungen, in Berlin mit 75 % und in Hamburg mit 73 9/, der Tageszeitungs-
auflage (Erhebung: Friithjahr 1968). Zum gleichen Zeitpunkt hatten andere Verlags-
hiuser allerdings in 44 anderen Stidten des Bundesgebiets mit iiber 50 000 Einwoh-
nern ebenfalls so hohe oder noch héhere Abdedsungsquoten erreicht. In zehn dieser
Stidte gab es sogar ein 100prozentiges Lokalmonopol. Bei Springer fille nun aber
die Tatsache ins Gewicht, dafl er dariiber hinaus mit der iiberregionalen , Welt* und
der Straflenverkaufszeitung ,Bild“ im ganzen Bundesgebiet rund 30 /s der Tages-
zeitungsauflage beherrscht; zusitzlich mit seinen beiden Sonntagszeitungen ,Welt am
Sonntag“ und ,Bild am Sonntag® iiber 90 /o des Markts der Sonntagsblitter. AuBRer-
dem ist der Konzern auch nach dem Verkauf von Publikumszeitschriften mit einer
Auflage von rund 4,5 Millionen noch in bescheidenen Grenzen auf dem Zeitschriften-
markt prisent. Soweit die allgemeinen Tatsachen.

5 ,Pressekonzentration®, eine kritische Materialsichtung und -systematisierung, herausgegeben von
einem Autorenkollektiv (Miinchen-Pullach: Verlag Dokumentation 1970); (Die Referate der in diesem
Band gesichteten Literatur bleiben teilweise sehr an der Oberfliche oder selektieren entsprechend der
Ideologie der Systematisierungsversuche ziemlich einseitig); zitiert mit: Pressekonzentration.
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Riidst man diesen Konzentrationserscheinungen aber nidher zu Leib, so gewinnt
man aufschlufireiche Einsichten. Vom sogenannten ,Zeitungssterben® sind fast aus-
schlieRlich nur Zeitungen mit einer Auflage unter 40 000 betroffen. Auch eine weitere
Konzentration in dieser Auflagenklasse wiirde die gegenwirtige Zeitungslandschaft
kaum veridndern. Denn bereits heute wird iiber die Halfte der tiglich erscheinenden
Zeitungsexemplare von 16 Verlagen hergestellt, wihrend die rund 350 Zeitungsver-
lage mit Blittern unter 30 000 Auflage nur 19 % der tiglichen Gesamtauflage pro-
duzieren. Zum anderen hat Elisabeth Noelle-Neuwmann im einzelnen nachgewiesen,
daR die vor allem betroffenen Auflagenklassen hinsichtlich ihrer Informationsauf-
gabe nicht leistungsfihig genug sind. Das trifft vor allem fiir die Abhingigkeit dieser
Blitter von meist nur einer einzigen Informationsquelle (Nachrichtenagentur) zuS.
Die umfassende Vermittlung von Informationen und Meinungen in der Tageszeitung
hat im Zeitalter der globalen Kommunikation so grofie technische und wirtschaftliche
Voraussetzungen, dafl schon allein von daher eine weitere Konzentrationsbewegung
nicht aufzuhalten ist. Diese Konzentrationsentwicklung mufl viel eher als ein Ge-
sundschrumpfungsprozefl betrachtet werden, ohne den in Zukunft ein optimaler kom-
munikativer Vermittlungsdienst durch die Tagespresse nicht moglich ist. A priori
jedenfalls bedrobt dieser Prozef die Meinungsfreibeit nicht. Wollte man diesen Pro-
zefl aber durch die Subventionierung kleiner und kleinster Unternehmen der Tages-
presse aufhalten, so wiirde dadurch die Verwirklichung der Meinungsfreiheit wohl
kaum gefordert.

Dieser Feststellung steht nun allerdings die These von der Vielfalt der Zeitungen
als der Voraussetzung fiir die Artikulation der vielen Meinungen entgegen, wie sie
nicht nur von den Verlegern, sondern in seltener Einmiitigkeit von allen Parteien
des Bundestags, von der Michel-Kommission, der Giinther-Kommission und ebenso
von den Mitgliedern des Professoren-Arbeitskreises ,Pressefreiheit®? vertreten wird.
Diese Vielfaltsthese ist ein so zentraler Argumentationspunkt, dafl sie niher beleuch-
tet werden muf. Ihre Wurzeln hat sie in dem epochalen Kampf um die Durchsetzung
der Menschenrechte, im Kampf um die Meinungs- und Pressefreiheit gegen die mono-
polen absolutistisch-autoritiren Publikationsanspriiche. Von daher trigt allerdings
diese Vielfaltsthese auch bereits das Stigma einer individualistisch-liberalistischen Ver-
filschung eben dieser Meinungsfreiheit, die es zu erkimpfen galt.

Nach dieser liberalistischen Theorie der Presse® ist diese nicht mehr ein Instrument
der Regierung, sondern eine Einrichtung zur Artikulation der verschiedenen Meinun-

6 Elisabeth Noelle-Neumann, Pressekonzentration und Meinungsbildung, in: ,Pressefreiheit®, Ent-
wurf eines Gesetzes zum Schutz freier Meinungsbildung und Dokumentation des Arbeitskreises Presse-
freiheit (Berlin, Neuwied: Luchterhand-Verlag 1970); i. f. zitiert mit: Pressefreiheit.

7 Dieser Arbeitskreis konstituierte sich im Frithjahr 1968 ohne Auftrag aus der Initiative von Profes-
soren und Instituten der Universititen Mainz, Gieflen und Tiibingen. Seine Uberlegungen und Vorschlige
unterbreitete der Arbeitskreis in der in Anmerkung 6 vorgestellten Dokumentation,

8 Siche dazu: Wilbur Schramm u. a., Four Theories of the Press (Urbana 1956).
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gen, auf deren Basis das Volk die Regierung kontrollieren und selbst zu einer poli-
tischen Meinungsbildung gelangen kann. Deshalb muf} die Presse von jeder Kontrolle
durch die Regierung frei sein. Jedermann mufl die Moglichkeit haben, durch die
Presse frei seine Meinung zu duflern, der Zugang zum freien Marktplatz der Gedan-
ken muff jedem offenstehen, den Minorititen ebenso wie den Majorititen, den
Schwachen ebenso wie den Starken. Entscheidend ist, daf nach dieser liberalistischen
Auffassung die Meinungsfreiheit ein natiirliches, dem Individuum angeborenes Recht
ist, das von niemandem eingeschrinkt werden darf, das an keine Pflicht gegeniiber
der Gesellschaft gebunden ist. Unter diesen Auspizien konkretisierte sich der freie Zu-
gang zur Presse so, dafl diejenigen, welche die Mittel und die Macht dazu hatten,
Zeitungen griindeten und diese Zeitungen als Sprachrohre ihrer individuellen Mei-
nungsfreiheit sahen. So entstand eine Presselandschaft, in der jede Meinung und jede
Meinungsgruppe durch ein eigenes Organ vertreten war. Der Marktplatz der Mei-
nungen war nur zu begreifen als die Gesamtheit aller vorhandenen Organe, als die
Vielfalt der Zeitungen insgesamt. Die Zeitungen wurden nicht zum sozialen Kommu-
nikationsmittel, sondern zum individuellen. Das Ergebnis war eine Vielzahl von
Medieneinheiten, die sich mit je verschiedenem politischen Standpunkt dem Leser an-
boten. Meinungsgruppen, die kein eigenes Organ besaflen, waren nicht in der Lage,
sich 6ffentlich zu artikulieren. Denn es wurde immer schwerer — insbesondere fiir die
schwiicheren Gruppen -, ins Verdffentlichungsgeschift einzusteigen und die hierfiir
notwendigen Mittel aufzubringen.

Sieht man die Verwirklichung der Meinungsfreiheit allerdings in diesem ,selbst-
regulierten® liberalistischen Marktplatz aller Medien, so trife in der Tat zu, was die
Vertreter der Vielfaltsthese behaupten: Jede Einschrinkung der Vielfalt der Blitter
wire eine Beeintrichtigung der Meinungsfreiheit. Jede Zusammenballung vieler Blit-
ter in einer Hand wire eine Gefihrdung der Meinungsfreiheit. Indessen darf nicht
iibersehen werden, dafl diese ,Selbstregulierung® nach dem liberalistischen Modell nie
funktioniert hat und dafl eintrat, was Wilbur Schramm so beschreibt: ,,Wie in den
alten autoritdren Tagen fiel die Presse in die Hinde einer michtigen Clique. Natiirlich
waren diese neuen Beherrscher der Presse in den meisten Fillen nicht die politischen
Herrscher. Es ist eine Tatsache, dafl sie die Presse rigoros vor der Regierung schiitz-
ten. Aber es ist auch eine Tatsache, daff die auf so wenige beschrinkte Kontrolle durch
die Presse eine neue, unausgeglichene Macht in den Hinden der Eigentiimer und Ver-
walter der Medien schuf.“?

Damit aber gelangen wir zum Grund des gegenwirtigen kommunikationspoliti-
schen Dilemmas und zugleich zur Wurzel unserer Kommunikationsmisere. Unsere
Kommunikationspolitiker sind nimlich blind fiir zwei Erkenntnisse, die C. Th.
Welcker schon 1830 in seiner Schrift iiber ,Die vollkommene und ganze Prefifreiheit®
so formulierte:

9 Wilbur Schramm, a. 2. O. 4 f.
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_Der Gebrauch der Presse hat jene ilteren Organe der Mitteilung durch seine grofiere Wirk-
samkeit und Leichtigkeit vielfach auer Gebrauch gesetzt, und ist an ihre Stelle getreten. Er
trat an die Stelle nicht blof des frither ausgedehnteren Gebrauchs von Handschriften und In-
schriften aller Art, sondern besonders auch an die Stelle jener tiglichen, unmittelbaren demokra-
tischen Versammlungen und miindlichen Besprechungen und Belehrungen aller Biirger, der in
ihnen stattfindenden Bildung der &ffentlichen Meinung und nationaler Sittengerichte, der in
ihnen vorgenommenen Verhandlung und Entscheidung aller gesellschaftlichen Angelegenheiten.
Unsere heutigen freien Staaten sind ungleich grofer, als die fritheren kleinen Stadt- und Ge-
meinde- und Gaustaaten. Es sind zugleich die Giiter der Freiheit und des Biirgerrechts auf alle
Bewohner ausgedehnt. So kénnten sich denn jetzt ohne Preffreiheit die einzelnen Staatsglieder
nicht einigermaflen gegenseitig vernebmen und fortdauvernd austauschen und verstindigen.®

Die erste Erkenntnis: Die ,Konzentration® der Kommunikationsmittel ist ein Pro-
zef, der die gesamte Kommunikationsgeschichte der Menschheit durchzieht. Je grofler
die Gesellschaftsquantititen, je spezialisierter die Funktionen innerhalb der Gesell-
schaft, je differenzierter die entsprechenden Handlungs- und Meinungspositionen so-
wie die Informationsanspriiche werden, um so kompliziertere und daher auch kost-
spieligere Kommunikationsmittel werden erfunden, eingerichtet und gebraucht. Das
bedingt aber, dafl die Gruppe derer, die solche Mittel als Funktiondre des Kommu-
nikationsprozesses in der Hand haben und fiir ihr Funktionieren verantwortlich sind,
naturgemif immer kleiner wird. Dieser Vorgang ist auch innerhalb der Presseent-
widklung selbst nachzuweisen. Man sollte nun annehmen, dafl die kommunikations-
politischen Kontroll- und Regelungsmechanismen entsprechend der Konzentrations-
bewegung der Kommunikationsmittel weitergebildet worden wiren. Dazu sind aber,
abgesehen von moralischen Deklamationen in der freien Welt und von tempordren
diktatorischen Modellen in den letzten 200 Jahren nicht viele Anstrengungen unter-
nommen worden. Unsere Situation ist dadurch gekennzeichnet, dafl wir zwar gegen-
iber den liberalistischen Selbstregulierungshoffnungen Unbehagen empfinden, aber,
anstatt die Regelungsmechanismen anzupassen, auf den irrsinnigen Gedanken ver-
fallen, Konzentrationsbremsen zu konstruieren.

Um es in einer Analogie zu sagen: Ein grofler Teil der vorgeschlagenen kommuni-
kationspolitischen Mafinahmen nimmt sich aus wie der Versuch, das Groflenwachstum
eines jungen Mannes mit Hormonspritzen zu hemmen, damit er nicht ganz aus seinem
Konfirmationsanzug herauswichst, der ihm sowieso schon zu klein ist. Dafl die kom-
munikationspolitischen Schneider dabei nach dem Motto verfahren: ,Wenn der An-
zug nicht mehr paflt, ist der Mann schuld!®, macht den Vorgang fast ldcherlich. Aber
man kann diese monokausalistischen Betrachtungsweisen iiberall nachweisen: Die in
der Konzentration zusammengeballte Wirtschaflsmacht ist unmittelbar und allein-
ursichlich schuld an der Bedrobung der Meinungsfreibeit.

Die zweite Erkenntnis: Die Massenkommunikationsmittel haben die Funktion, daf
sich die Glieder der Gesellschaft fortdaunernd vernebmen, austanschen und verstindi-
gen kénnen. Damit dies geschieht, damit auf diese Weise Meinungsfreiheit sich ver-
wirkliche, ist die Pressefreiheit notwendig. Die Presse ist also nicht ein Ding, ein Wert
an sich, sondern hat nur Wert fiir die Menschen in der Gesellschaft. Die von Weldker
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so trefflich formulierte Funktion des Sich-Vernehmens ist aber nur dann gewihrleistet,
wenn jedermann in der Gesellschaft jeden anderen jederzeit vernchmen kann. Dies
darf aber nicht nur ein schdnes Postulat, sondern mufl praktikabel sein. Unter dem
liberalistischen Anspruch der vollstindigen Darstellung des Meinungsmarkts in einer
Vielzahl von Blittern ist das aber nicht praktikabel. Im Extremfall nimlich wiirde
das bedeuten, dafl einer, der die in der Gesellschaft vorhandenen Meinungen vernehmen
will oder mufl — und in einer demokratischen Gesellschaft mufl das schlechterdings
jedermann! —, zehn, zwanzig oder noch mehr Blitter kaufen und lesen miifite.

Und das eben ist die Kommunikationsmisere, mit der wir leben: Statt vollstindiger
und umfassender Information iiber simtliche Handlungs- und Meinungspositionen
unserer Gesellschaft vermittelt jedes unserer Massenkommunikationsmittel fiir sich ge-
nommen auf der Basis des liberalistischen Konzepts nur mehr oder weniger partiell.
Jedes Blatt, jeder Verleger, jeder Journalist nimmt fiir sich das individualistische
Recht der freien Meinungsduflerung in Anspruch. Er entscheidet, was gut und richtig,
was verdffentlichungswiirdig sei. Denn der Zugang zu den Massenkommunikations-
mitteln wird als individualistisches Recht mifverstanden. Damit haben die einen
mehr, die anderen weniger Recht auf freie Meinungsduflerung. Innerhalb eines sol-
chen Konzepts muf} selbstverstindlich jede Konzentrationsbewegung die Ungleichheit
des Rechts auf Meinungsiuflerung verstirken. Es wird richtig, was Paul Sethe sagte:
,Die Pressefreiheit ist die Freiheit von 200 reichen Leuten®; nur sollte man hinzu-
fiigen: . .. und die Freiheit von ein paar tausend Publizisten.

Die Folgen fiir die Kommunikation der Gesellschaft sind verheerend. Sie sind am
besten im Bild einer Podiumsdiskussion vorstellbar, die jeder Gesprichsleitung und
-regelung entbehrt. Jeder Sprecher der am Podium vertretenen Meinungspositionen —
das sind Publizisten! — versucht die anderen zu iiberténen, jeder sucht seine Auf-
fassung als die allein verniinftige herauszustellen, den Kontrahenten am Reden zu
hindern oder zu stéren. Minderheiten, die zunichst am Podium nicht zugelassen wa-
ren, stiirmen ans Mikrophon. Ein Chaos von Ansprachen und Monologen ist die
Folge, nicht aber Vernchmbarkeit der Stimmen, nicht Transparenz der verschiedenen
Positionen, nicht Austausch und Verstindigung.

Aufgrund dieser publizistischen Information ,durch interessengebundene und -ge-
steuerte Beeinflussung ohne die Moglichkeit, durch éffentlich vernehmbare Erwiderung
in der Gesellschaft sich selbst zur Geltung zu bringen, wird der einzelne, weil mit
seinen Zeitgenossen nicht in Kommunikation, sich selbst iiberlassen, isoliert. Publi-
zistische Information zerreifit die Gesellschaft in vor sich hin monologisierende ein-
zelne und Gruppen, die durch kein Gesprich zueinander finden. . . . Eben die monopoli-
stische Publizistik ist es, die heute Staat und Gesellschaft, die die Demokratie aus-
hohlt und funktionsunfihig zu machen droht.“1® Mit anderen Worten: Die Kommu-

10 Heinz Starkulla, Publizistik und Kommunikation, in: Festschrift fiir Hanns Braun (Bremen 1963)
161 u, 163.
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nikationsmisere resultiert nicht aus der Konzentration, sondern aus einer Liberalisti-
schen Auffassung der Pressefreibeit. Sie wird allerdings in dieser Situation durch jede
Konzentrationsbewegung verstirkt. Solange aber die Kommunikationspolitik in vol-
liger Blindheit gegeniiber diesem Tatbestand an den Konzentrationserscheinungen
herumdoktert, anstatt der Kommunikationsmisere zu Leib zu riicken und effektive,
der Konzentration angepafite Korrektive zu suchen, wird diese Kommunikations-
misere nicht zu beheben sein, sondern muf sich im Gegenteil potenzieren. Dies des-
halb, weil man, fixiert auf die angeblichen Konzentrationsgefahren, allen Ernstes
Losungen vorschligt, die die publizistische Infektion der Gesellschaft beschleunigen,
wie etwa die Redaktionsstatute zum Schutz der inneren Pressefreiheit. Denn hier wird
ein zweiter, aus der liberalistischen Pressetheorie konsequent folgender monokausali-
stischer Denkansatz angewendet: Die publizistische Aussage bestimmt alleinursichlich
und unmittelbar die Meinungshildung der Gesellschafl. Deshalb ist dafiir zu sorgen,
daB die publizistische Aussage gut und richtig sei. Ist sie dies, so wird sich auch die
Meinungsbildung der Gesellschaft in guten und richtigen Bahnen vollzichen.

Der wirtschaftliche Monokausalismus

Der wirtschaftliche Monokausalismus bei der Betrachtung des Konzentrationspro-
blems 138t sich in vielen Variationen feststellen. Schon die Verleger machten in den
60er Jahren geltend, die Bedrohung der Meinungsfreiheit sei eine Folge wirtschaft-
licher Wettbewerbsverzerrung zwischen den Medien und kénne durch Eingriffe in
diese Wettbewerbssituation behoben werden. Die Michel-Kommission ging von #hn-
lichen Vorstellungen aus. Der Professoren-Arbeitskreis ,Pressefreiheit® spricht an
zahlreichen Stellen seiner Dokumentation Folgerungen, Hoffnungen und Forderungen
aus, die eindeutig in diesem wirtschaftlichen Monokausalismus begriindet sind. Zum
Beispiel: ,Die gesetzgeberische Aufgabe besteht darin, im Bereich der Presse willkiir-
liche Zugangsbeschrinkungen zum ,free market place of ideas’ zu verhindern oder
+u vermindern. Dadurch wird die Effizienz des Verfahrens freier Meinungsbildung
erhoht.® 1 Nicht notig zu sagen, dafl dieser Zugang durch Wettbewerbsbereinigungen,
durch Unterstiitzung lokaler Konkurrenzblitter, also durch wirtschaftspolitische Mafi-
nahmen erreicht werden soll und daher verstanden wird als Zugang neuer Organe
und nicht kommunikationspolitisch als Zugang vorhandener Meinungen zu den Presse-
foren. — SchlieRlich wird in der Dokumentation des Autorenkollektivs ,Pressekon-
zentration® der Kommunikationsvorgang iiberhaupt nur noch als skonomischer Pro-
zeB, als Handel mit der Ware Nachricht gesehen. So kommen die Autoren zu vulgir-
marxistischen Auffassungen dieser und dhnlicher Art: ,Die unternehmerische Struktur

11 Pressefreiheit, a. a. O. 120.
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des Presseunternehmens diirfte entscheidend zur Auflésung der politischen Offent-
lichkeit beigetragen haben.* 12

Wichtiger aber als solche Aussagen sind die Vorschlige, die damit verkniipft sind.
Die Giinther-Kommission empfiehlt neben Mafinahmen zur Férderung der Wett-
bewerbsfihigkeit insbesondere die seither viel diskutierte Marktanteilsbegrenzung.
Ausgehend von dem Prinzip, dafl die Pressefreiheit Vorrang vor der unternehmeri-
schen Freiheit habe (von Meinungsfreiheit ist hier nicht die Rede!), soll eine Begren-
zung der Marktanteile eines einzelnen Unternehmens erfolgen, wenn dieses mit 20 %/
Anteil an den Tageszeitungs- und/oder Sonntagszeitungsauflagen, oder mit 20
Anteil an den Publikumszeitschriften die Meinungsfreiheit gefihrdet, oder mit An-
teilen von 40 % und dariiber die Meinungsfreiheit beeintrichtigt. Eine Begriindung
dafiir, warum bei diesen Marktanteilen die Meinungsfreiheit bedroht ist, ist die
Kommission bis heute schuldig geblieben.

Wesentlich rigoroser, willkiirlicher und irrationaler noch geht der Professoren-
arbeitskreis vor. Er berechnet die Gefidhrdung bzw. die Beeintrichtigung der Mei-
nungsfreiheit nach der Leserdichte von Tageszeitungen und Publikumszeitschriften,
wobei die Zahl der in einer Gebietseinheit durchschnittlich verkauften Exemplare be-
zogen wird auf die Wohnbevélkerung. So gefihrdet z. B. eine Tageszeitung die Mei-
nungsfreiheit, wenn sie in einem iiberregionalen Gebiet auf eine Streuung von 6,9
Exemplaren pro 100 Einwohner kommt, oder wenn sie im lokalen Bereich auf 17,2
Exemplare kommt. Eine Begriindung, warum hier eine Gefihrdung bzw. bei anderen
Quoten eine Beeintrachtigung der Meinungsfreiheit vorliegt, wird auch hier nicht ge-
geben, vielmehr wird schlicht und einfach ,eine Beeintrichtigung des freien publi-
zistischen Wettbewerbs widerleglich vermutet® 3. Die Formulierung macht deutlich,
dal es auch hier nicht um Meinungsfreiheit, sondern um den publizistischen Wett-
bewerb, genauer um den wirtschaftlichen Wettbewerb von Unternehmungen geht, die
mit Publizistik handeln. Was dieser Handel mit der Meinungsfreiheit zu tun hat,
wird iibergangen. Solche ausschlieflich wirtschaftlich orientierte Auffassungen setzen
sich auch durch bei den vorgeschlagenen Vorschriften iiber Zeitungskartelle, Verflech-
tungsverbote und Entflechtungsmafinahmen.

Bei allen diesen Vorschligen wird véllig iibersehen, daf} ein Eingriff in wirtschaft-
liche Unternehmen, die der Kommunikation dienen, immer Auswirkungen auf deren
Kommunikationsfunktion hat, und daff der Wirtschaftskorper eines Kommunikations-
unternehmens ein sehr empfindliches Kommunikationsregulativ darstellen kann.

Die wirtschaftlichen Bedingungen, unter denen Massenmedien ihrer Kommunika-
tionsfunktion nachkommen, sind ohne Zweifel ein Faktor, der das durch dieses Un-
ternehmen vermittelte Kommunikationsgeschehen beeinfluflit. Aber es ist nicht der
einzige Faktor. Andererseits wirkt die Beachtung der iibrigen Faktoren, etwa die

12 Pressekonzentration, a.a. O. 314.
13 Pressefreiheit, a. a. O, 168.
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Beriicksichtigung der tatsiichlich vorhandenen Kommunikationsinteressen in einem be-
stimmten Verbreitungsgebiet, wieder zuriick auf das wirtschaftliche Unternehmen.
Wenn es vorhandene Kommunikationsinteressen optimal darstellt, floriert auch das
Unternehmen; geschieht das nicht, fithrt das zum Ruin des Unternehmens. Nach der
Vorstellung der genannten Kommissionen wire es also denkbar, dafl eine Lokal-
zeitung, die in optimaler Weise die verschiedenen vorhandenen Meinungen artiku-
liert und damit erreicht, dafl sich die Glieder der Gesellschaft vernehmen und sich
austauschen im Forum der Zeitung, eine Beeintrichtigung der Meinungsfreiheit dar-
stellt. Deshalb ndmlich, weil ihr Marktanteil bzw. ihre Leserdichte nicht zuletzt auf-
grund der in ihr verwirklichten Meinungsfreiheit weit iiber das Limit der ,Kommu-
nikationssachverstandigen® hinausgeht. So wiirde also eine Zeitung gerade, weil sie
Meinungsfreibeit verwirklicht, bestraff. Und folgt man den Gutachten, so kdnnte
man es durch wirtschaftliche Zwangsmafnabmen obendrein erméglichen, die Mei-
nungsfreibeit der Biirger von amtswegen zu bedroben, zu gefibrden und zu beein-
trichtigen.

Mit diesem Beispiel soll lediglich aufgewiesen werden, welche unzumutbaren Vor-
schlige derzeit politisch hoch im Kurs stehen. Damit soll aber nicht gesagt werden,
daR die wirtschaftliche Stirke eines Kommunikationsunternehmens in jedem Fall und
fiir sich allein ein absolut sicheres Kommunikationsregulativ sein muff. Wire dies
s0, so kénnte man alles beim alten lassen. Es ist aber sehr wohl auch die Moglichkeit
zu sehen, daf ein cleverer Verleger sich bei der Beriicksichtigung der Interessen der
Kommunikationspartner an den kleinsten gemeinsamen Nenner hilt, so daf also die
Stirke des wirtschaftlichen Unternehmens, weit davon entfernt, Regulativ im Sinn
der Meinungsfreiheit zu sein, zu einem Pegel der Nivellierung und damit zugleich
der Gefihrdung der Meinungsfreiheit wird. Das heifit also: Ebensowenig, wie allein
von wirtschaftlichen Eingriffen eine Sicherung der Meinungsfreiheit erwartet werden
kann, kann die Wirtschaftlichkeit des Unternehmens allein als Kommunikationsregu-
lativ in Frage kommen.

Der publizistische Monokausalismus

Wihrend die Vorschlige der Marktanteilsbegrenzung zur Zeit wenig Aussichten auf
politische Verwirklichung haben, kommt den L&sungen, die auf der Basis des publi-
zistischen Monokausalismus erarbeitet wurden, eine gréfere Chance zu. Sie sind des-
halb auch gefdhrlicher.

Aus der Vielfaltsthese ergibt sich konsequent, dafl jede einzelne Zeitung andere
Meinungen artikuliert, und zwar sowohl direkt in Kommentar, Kritik und Glosse,
wie auch indirekt durch eine diesen Meinungspositionen entsprechende Selektion des
Nachrichten- und Informationsmaterials. Dies hat aber nur dann einen Sinn, wenn
man annimmt, dafl man die Meinung der Gesellschaft und ihrer Glieder durch Vor-
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sagen einer Meinung bilden kann, dafl es eine monokausale Bezichung gibt zwischen
der publizistischen Aussage und der Meinungsbildung. Wiirde man nimlich die Ge-
sellschaft nicht als knetbare Masse betrachten, sondern als den im Gesprich befind-
lichen demokratischen Souverin, der seine Meinung durch fortdauerndes Vernehmen
und Austauschen aller Meinungen bildet, so miifite — wie ausgefithrt — die Vielfalts-
these schon deshalb fallen, weil eine in 150 Zeitungen angebotene Meinungsvielfalt
fiir den einzelnen Biirger nicht praktikabel ist.

Unter dem Anspruch des publizistischen Monokausalismus aber hat sich ein illx-
siondires und elitires Selbstbild der Publizistik und der Publizisten entwickelt. Darin
erscheint die Publizistik als eine Macht {iber Staat und Gesellschaft, unabhingig von
beiden, wie es schon die Verlegerdenkschrift im Jahr 1964 formulierte. Von dieser
hohen Warte schreibt sie sich selbst eine Erzichungsfunktion an der Gesellschaft zu.
Es ist nicht verwunderlich, daf damit Hand in Hand eine tiefe Verachtung des un-
wissenden Volks einhergeht, die im iibrigen und keineswegs paradoxerweise noch die
extremsten Linken mit den Liberalen verbindet. Diese Verachtung hat denn auch der
Prisident des Bundeskartellamts und Vorsitzende der nach ihm benannten Kom-
mission, Dr. Eberhard Giinther, ziemlich unverhiillt zum Ausdruck gebracht, wenn er
laut FAZ vom 22. 5. 1969 erklirte, dafl ,,der Biirger abgehalten werden muf}, durch
seinen Kaufentschlufl am Kiosk die Pressefreiheit auszuhdhlen®.

Es kann hier nicht niher darauf eingegangen werden, dafl solche monokausalisti-
schen Auffassungen durch die Kommunikationsforschung lingst widerlegt sind; dafl
etwa im Hinblick auf die doch als so gefihrlich deklarierte Springer-Presse festge-
stellt worden ist, daf sich die Meinungen ihrer Leser von denen anderer Zeitungs-
leser nicht signifikant unterscheiden 4. Oder wie will man mit Hilfe der monokausa-
listischen Publizistikbetrachtung erkliren, dafl der Anteil der SPD-Wihler bei den
Bild-Lesern hoher ist als in der gesamten Bevlkerung? Solche Fakten stdren nun aber
die berufenen und selbsternannten Weichensteller unserer Kommunikationspolitik
nicht sonderlich. Ganz im Sinn einer publizistischen Monokausalitit optieren sie fast
alle fiir eine gesetzliche Verankerung der redaktionellen Mitbestimmung fiir Journa-
listen und Publizisten, sicherlich guten Glaubens, dafl hierdurch die Meinungsfreiheit
zu retten sei.

In bezug auf solche Mitbestimmungsbestrebungen in Rundfunkanstalten hat der
Verfassungsrechtler Gerd Roellecke in einem Leserbrief an die Zeiz klipp und klar er-
kldre, solche Mithbestimmungsstatute seien verfassungswidrig, weil diese Anstalten ge-
setzlich zur Objektivitit, d. h. zur Artikulation aller Meinungen verpflichtet seien,
derlei Redaktionsstatute aber die Meinungsfreiheit einer kleinen Clique zuungunsten
der Meinungsfreiheit aller zementierten. In bezug auf die Presse stellte ebenfalls Roel-
lecke in einem Diskussionspapier des Professorenarbeitskreises fest: ,,Die Pressefreiheit
dient vielmehr der Verwirklichung der gleichen Meinungsfreiheit aller Biirger. Nur

14 Pressefreiheit, a.a. O. 94 .
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diese Funktion kann daher Maflstab fiir die Organisation der Presse sein und nicht
die Meinungsfreiheit einzelner Journalisten oder einzelner Verleger... Die Presse
hat auch nicht die 6ffentliche Aufgabe zu belehren, zu kritisieren, zu bilden, zu unter-
richten oder das Gemeinwohl zu artikulieren, wohl aber die ,gesellschaftliche Funk-
tion®, der Meinung aller eine Chance zun geben.“ 1> Wenn dies aber der Schutzzweck
der Pressefreiheit ist, so ist zumindest zu iiberpriifen, ob nicht die durch Mitbe-
stimmungsstatute erstrebte innere Organisation der Presse ebenfalls verfassungswidrig
ist. Denn alle vorhandenen Entwiirfe fiir solche Mitbestimmungsstatute, ob sie nun
von der Giinther-Kommission vorgeschlagen, vom Professorenarbeitskreis fiir Presse-
freiheit in Form eines Gesetzentwurfs vorgelegt oder vom Presserat wohl in der
Befiirchtung gesetzlicher Regelungen empfohlen wurden, sichern allein und aus-
schlieflich die Meinungsfreiheit des Journalisten und Publizisten, d. b. sie privilegie-
ren die Meinungsfreibeit einer kleinen Cligue gegeniiber der Meinungsfreibeit aller
und jedes einzelnen.

Damit aber wird das eigentliche Problem nur verlagert. Ob der publizistische An-
spruch ndmlich von 200 Verlegern ausgeht oder von 2 000 Publizisten, ist fiir die
dadurch bedrohte Meinungsfreiheit aller unerheblich. Ja, noch mehr! Vor die Wahl
gestellt, welchem publizistischen EinfluB eine Gesellschaft lieber ausgeliefert sein
wollte, miifite sie sich allemal fiir die Verleger entscheiden, weil diese in ithrem Inter-
esse an der Wirtschaftlichkeit des Unternehmens wenigstens noch ein minimales Kom-
munikationsregulativ besitzen. Daf} es funktioniert, zeigt ebenfalls eine Untersuchung
der vielgeldsterten Springer-Blitter, aus der sich ergab, daf die Springer-Blitter hin-
sichtlich des Nachrichtenangebots untereinander mehr verschieden sind als etwa die
iibrigen iiberregionalen Blitter von der ,Welt® oder die iibrigen Boulevardblitter
von ,,Bild* 18,

Die Mitbestimmungsstatute fiir Redakteure und Publizisten konnten allerdings
sinnvoll sein, wenn in ihnen ein wirtschaftliches Mitbestimmungs- und Beteiligungs-
recht angestrebt werden soll. Solange es dabei bleibt, ist von der Kommunikations-
politik wohl kaum etwas einzuwenden. Indessen 14}t sich daraus in keinem Fall ein
publizistisches Mitbestimmungsrecht als Journalistenprivileg ableiten, wie es etwa
auch diesbeziigliche Ausfithrungen von Oswald von Nell-Breuning nahelegen 17.

Grundsitze und Moglichkeiten einer Kommunikationspolitik

Aus den hier vorgetragenen Gedanken ergeben sich eine Reihe von Grundsitzen
und Mbglichkeiten fiir kommunikationspolitische Mafinahmen.

15 Pressefreiheit, a.a. O. 42.

18 Pressefreiheit, a. 2. O. 98.

17 Oswald von Nell-Breuning, Probleme einer neuen Unternchmensverfassung, in: Die neue Ordnung
(April 1968).
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1. Kommunikationspolitische Eingriffe in irgendeinen Bereich des Kommunikations-
prozesses, insbesondere wirtschafispolitische Eingriffe in das Kommunikationsunter-
nebmen, diirfen und kénnen nur dann vorgenommen werden, wenn dabei die Inter-
dependenz aller am Kommunikationsvorgang beteiligten Faktoren beriicksichtigt wird,
das beift, wenn die Auswirkungen solcher Eingriffe auf die Kommunikationsfunk-
tionen untersucht und bekannt sind.

Damit verbieten sich alle Eingriffe unter ausschlieflich wirtschaftspolitischen Ge-
sichtspunkten, fiir die unter kommunikationspolitischen Riicksichten auch nicht der
Schatten einer Begriindung vorgebracht werden kann. ,Sachverstindige®, die sich
auflerstande sehen, solche Gesichtspunkte in ihr Kalkiil einzubeziehen, sollte man
nicht an den lebenswichtigen Prozessen der gesellschaftlichen Kommunikation hantie-
ren lassen.

Andererseits gibt es Eingriffe in den mit dem Kommunikationsprozefl verbundenen
Wirtschaftsvorgang, die geboten erscheinen. Zum Beispiel die durch Gesetz zu er-
zwingende Freiheit der Vertriebswege. Die Abhingigkeit der Pressevertriebswege von
der wirtschaftlichen Macht grofler Verlage darf nicht dazu fithren, daf aus diesen
Vertriebswegen bestimmte Objekte ausgeschlossen werden, weil sie nicht so rentabel
sind wie andere oder weil sie eine dem grofien Konkurrenten nicht genehme Richtung
haben, wie das bei dem von Springer versuchten Boykott gegen den Vertrieb von
Zeitschriften der Fall war, die das Programm des DDR-Fernsehens abdrudkten.

2. Aus dem ersten Grundsatz folgt, daff kommunikationspolitische Mafinahmen
iiberbanpt nur sinnvoll sind, wenn die Kommunikationsfunktionen der einzelnen
Kommunikationsmittel hinreichend bekannt sind und wenn sich diese Kommuni-
kationsfunktionen anf die gesamte, gesellschaftliche Kommunikation erstrecken.

Konkret heifit das: Tageszeitungen haben offenbar andere Funktionen als Sonn-
tagszeitungen oder Publikumszeitschriften. Die Funktion der Tageszeitung ist anderer-
seits weithin identisch mit den Funktionen des Horfunk- oder Fernsehprogramms
insgesamt. Denn es handelt sich bei ithnen um allgemein universelle Kommunikations-
mittel. Sie kdnnen potentiell alle Inhalte, alle Handlungs- und Meinungspositionen
in der Gesellschaft vermitteln. Sie erfiillen mithin eine Funktion, die man als Grund-
information, als Basisorientierung der Gesellschaft bezeichnen kann. Daraus resultiert
die Verpflichtung dieser Kommunikationsmittel zu umfassender, vollstdndiger Infor-
mation, zur Darstellung und Artikulation aller Meinungen in der Form der Nachricht.
Der Leser, Horer oder Zuschauer mufl die Moglichkeit haben, durch diese Kommu-
nikationsmittel sich in der Gesellschaft zu orientieren, sich auszukennen im Vielerlei
der Stimmen und Meinungen, seinen eigenen Platz zu finden in der Reihe moglicher
Positionen. Das kann er nur, wenn auch er selbst mit seiner Meinung immer wieder
reprisentiert wird. Nur so ist seine eigene Meinungsfreiheit gewihrleistet. Alle kom-
munikationspolitischen Maflnahmen haben sich also auf die Moglichkeit zu konzen-
trieren, daf diese Funktion etwa durch die Tagespresse auch erfiillt wird.
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Von der Gesamtgesellschaft ausgehende und mit staatlichen Mitteln durchzusetzende
Eingriffe, gleich welcher Art, in die Kommunikationsmittel mit spezieller Universalitit,
das heiflt in die Foren der Meinungs- und Handlungsartikulation von Gruppen, von
Fachgremien, von Interessenkreisen formeller und informeller Art sind dagegen un-
zulissig. Hier miissen die Kommunikationsregulative von diesen Gruppen selbst aus-
gehen. Und dies geschieht auch, wie man anhand der Entwicklung des Zeitschriften-
markts feststellen kann.

3. Gleiche kommunikationspolitische Mafnabhmen kénnen nur auf Kommunika-
tionsmittel mit identischen Funktionen angewendet werden.

Gegen diesen Satz verstofien z. B. alle bisherigen Vorschlige der Markt- und Auf-
lagenbegrenzungen, da dort willkiirlich Auflagen- und Marktanteile von Tageszeitun-
gen, Sonntagszeitungen oder Publikumszeitschriften addiert werden. Auch das im
Gesetzentwurf des Professorenarbeitskreises enthaltene Verbot sogenannter ,hetero-
gener Zusammenschliisse“18 ist aus diesem Grund sachwidrig. Denn hier soll jedem
Unternehmer, der sich mit dem Verlag, der Herstellung oder dem Vertrieb von Zei-
tungen, Zeitschriften oder deren Bestandteilen beschiftigt, verboten werden, Fern-
seh- oder Horfunkprogramme herzustellen oder auszustrahlen. Es ist nidmlich unter
dem Aspekt der Kommunikationsfunktionen kein Grund zu sehen, einem Verleger
fiir Fachzeitschriften der Kaminkehrer- und Ofensetzerinnung den Betrieb eines lo-
kalen Fernsehsenders zu untersagen. Richtig und sinnvoll dagegen wire es, vorsorg-
lich den Zusammenschlufl heterogener, aber funktionsgleicher Kommunikationsmittel
zu unterbinden, wie das ja etwa in den USA iiblich ist, wo der Unternehmer einer
Lokalzeitung eben auf keinen Fall auch noch eine lokale Horfunk- oder Fernseh-
station einrichten darf.

4. Das Ziel jedes kommunikationspolitischen Eingriffs mufl es sein, statt der Viel-
falt der Blitter die Vielfalt der Meinungen in den Blittern zu sichern oder zu er-
balten. Dies ist nimlich der einzige Weg, um jedem Biirger mittels Pressefreibeit anch
gleiche Meinungsfreibeit zu sichern.

Dabei kann es in der Praxis der Massenkommunikation nicht um eine ideale Ver-
wirklichung der Meinungsfreiheit gehen, insofern, als jeder einzelne mit seiner Mei-
nung prisentiert werden miifite, vielmehr ausschlieflich um eine optimale Verwirk-
lichung solcher Chancengleichheit deshalb, weil es nicht soviele Meinungen wie Kopfe
gibt, und jedes einzelnen Meinungsfreiheit schon dann verwirklicht ist, wenn die Mei-
nung seiner formellen und informellen Bezugsgruppen zum Ausdruck kommt.

Es geht auch keineswegs darum, das Recht der Meinungsfreiheit des Publizisten zu
beschneiden. Denn auch er ist Sprecher formeller und informeller Meinungsgruppen.
Dafl die Publizisten ihre Stimme erheben, ist geradezu kommunikationsnotwendig.

18 Pressefreiheit, a. a. O. 183.
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Aber das Forum vollstindiger Information ist etwas anderes als das Rednerpult des
kommentierenden und kritisierenden Publizisten. Es hat seinen Platz im Forum. Was
jedoch unterbunden werden muf}, ist die Uberwucherung der sozialen Kommunika-
tion durch die publizistischen Monologe, die heute in allen Medien, auch in den
offentlich-rechtlichen Anstalten Einzug gehalten haben. Verhindert oder abgebaut
mufl werden, was Erwin K. Scheuch am 9. 5. 1970 in der ,Welt* zutreffend als
»Erziehungsdiktatur der Publizisten® in Rundfunk und Fernsehen bezeichnete.

5. Alle kommunikationspolitischen Eingriffe haben daber die Rolle der journalisti-
schen Vermittlung zu stirken und gesellschaftliche Kontroll- und Korrekturmoglich-
keiten zur Sicherung der jowrnalistischen Vermittlung zu reformieren oder new zu
etablieren.

Denn ,gesellschaftliche Kommunikation ist eine Lebensfunktion der souverinen,
freiheitlichen Gesellschaft. Thre Darstellung im Kommunikationsmedium reprisentiert
den demokratischen Souverdn im Gesprich und verleiht damit dem Medium Rang
und Wiirde der ,6ffentlichen®, das heifit gesamt-gesellschaftlichen Institution, und dem
um Darstellung ihrer 6ffentlichen Kommunikation bemiihten ,Journalisten, der sich
als ehrlicher Makler (und nicht als einsinniger und eigensinniger Prizeptor, Inquisitor
und Prokurator) der Gesellschaft erweist, die Position des ,6ffentlichen‘ Funk-
tiondrs.“ 1

Fiir die Verwirklichung dieser Grundsitze lassen sich eine Reihe von Moglichkeiten
anfiihren. Peter Glotz und Wolfgang R. Langenbucher?® haben einen Gesetzentwurf
vorgelegt, der aus dhnlichen Uberlegungen heraus die Einrichtung von Presseaus-
schiissen auf Linder- und Bundesebene vorsicht. Diese hitten die Aufgabe, iiber die
Verwirklichung der journalistischen Vermittlung in den Tageszeitungen &ffentlich zu
wachen. Dieser Plan ist bei den Parteien und Interessenvertretern auf keine be-
sondere Gegenliebe gestofien. Nicht zuletzt wohl deshalb, weil das tendenziell in die
gleiche Richtung zielende System der Rundfunk- und Fernsehrite zunehmend in das
Schufifeld der Kritik gerit. Rundfunk- und Fernschrite haben in der Tat nicht ver-
hindern konnen, daff die publizistische Unterwanderung der Rundfunkanstalten er-
folgte. Vereinzelt melden sich auch bereits zunichst noch informelle Gruppen von
Hoérern und Zuschauern ,gegen die Diktatur von Rundfunk und Fernsehen® zu Wort
mit dem Anspruch auf Mitbestimmung und der Absicht, sich zu organisieren2l. Je-
doch ist das weder ein Grund, um gegen das System der &ffentlich-rechtlichen An-
stalten zu votieren, noch um die Rundfunk- und Fernsehrite abzuschaffen. Aber sie
miissen reformiert werden. Unzureichend scheint etwa ihre Zusammensetzung zu sein,

19 Starkulla, a.a. 0. 162.

20 Peter Glotz, Wolfgang R. Langenbucher, Der miflachtete Leser (K&ln 1969) 185 fF.

21 So jiingst in einer in mehreren Zeitungen erschienenen Anzeige der Kulturzeitschrift ,der licerat®,
die sich zum Promoter dieser Horer- und Zuschauerbewegung machen will.
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die gewichtige Minderheiten ausschlieBt und nicht flexibel genug ist, um nicht or-
ganisierte gesellschaftliche Krifte an ihrer Kontrollfunktion zu beteiligen. Auflerdem
verhinderte ihre derzeitige Zusammensetzung wohl auch, dafl diese Rite mehr wurden
als eine Summation von Interessenvertretern. Unzureichend ist sicher auch die Ar-
beitsweise dieser Rite, zu deren Arbeit es faktisch weder eine 6ffentliche Informa-
tion, noch eine Kontrolle durch eben die Uffentlichkeit gibt, die sie ja reprisentieren
sollen. Diese und weitere Erfahrungen miifiten bei einer Neuordnung der Rundfunk-
rite und auch fiir die Etablierung #hnlicher Einrichtungen auf dem Sektor der Presse
fruchtbar gemacht werden.

Es sind vor allem drei Institutionen, die derzeit notwendig erscheinen. Sie kdnnten
zwar stufenweise eingerichtet werden, sollten aber doch miteinander verklammert
und verbunden sein:

1. Leserbeiriite zumindest fiir all jene Tageszeitungen, die ein lokales Monopol
haben.

2. Ein Presserat auf Bundesebene, der nicht wie das derzeitige Gremium gleichen
Namens eine Interessenlobby won Verlegern und Journalisten ist, sondern eine Re-
présentation der Gesamtgesellschafl darstellt.

3. Eine unabbingige Stiftung oder Anstalt des 6ffentlichen Rechts zur Sicherung
der Meinungsfreibeit.

Die Hauptaufgaben der Institutionen ,Leserbeirite” und ,Presserat® miifiten sein
die Kontrolle der journalistischen Vermittlung in der Tagespresse sowie die Uber-
priifung von Mifistinden und Beschwerden iiber die Verletzung der Pflicht zur Arti-
kulation aller Meinungspositionen. Wihrend sich die Leserbeirite dabei jedoch auf
die Lokal- und Regionalberichterstattung beschrinken, obliegt dem Presserat die Be-
obachtung und Bearbeitung des gesamten Inhalts der Tagespresse. Wesentlich ist, dafl
die Arbeit der beiden Institutionen oOffentlich ist. Offentlich sind ihre Sitzungen,
offentlich ihre Ergebnisse. Denn zur Veroflentlichung der letzteren miissen die be-
troffenen Organe gesetzlich gezwungen werden. Diese Verdffentlichungspflicht wiirde
wohl als einzige, aber wirksame Sanktion gentigen.

Eine Verbindung zwischen Leserbeiriten und Presserat ergibt sich daraus, dafl die
Leserbeirite in festzulegenden Fillen ihre Vorstellungen und Ergebnisse an den Presse-
rat weiterleiten und dafl der Presserat in entsprechenden Fillen als 2. Instanz sowohl
fiir beschwerdefiithrende Gesellschaftsgruppen und einzelne wie fiir die Lokalzeitungen
selbst fungieren kénnte.

Die hier vorgeschlagene Stiftung oder Anstalt des 6ffentlichen Rechts zur Sicherung
der Meinungsfreiheit dagegen ist als unabhingiges wissenschaftliches Institut gedacht.
Dieses Institut wire durch Gesetz zu errichten. Es hat in erster Linie die Aufgabe,
stindig das Kommunikationsgeschehen in der Tagespresse, im Hérfunk und im Fern-
sechen und in anderen allgemein universellen Medien vergleichend zu beobachten,
Methoden zu entwickeln zur Untersuchung von Informationsdefiziten und Nach-
richtenmanipulationen. Ferner soll es bei vorgebrachten Beschwerden oder festgestell-
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ten Verstoflen gegen die aus der gesamtgesellschaftlichen Funktion dieser Medien er-
wachsenden Verpflichtungen eigene Recherchen anstellen. In entsprechenden Fillen
sind die betroffenen Medien dem Institut gegeniiber auskunftspflichtig. Innerhalb die-
ses Aufgabenbereichs steht die Stiftung bzw. Anstalt des 6ffentlichen Rechts auch den
Leserbeirdten und dem Presserat zur Verfiigung. Die Arbeit dieses Instituts zur
Sicherung der Meinungsfreiheit ist ebenfalls 6ffentlich. Denkbar wire, dafl dieses
Institut durch monatliche Vertffentlichungen und durch Jahrbiicher den Kommuni-
kationsmarkt transparent macht und die Ergebnisse seiner , Vermittlungs-Tests® allen
Interessierten zur Verfiigung stellt.

Der Verbund dieser Mafinahmen wire ausreichend, um so starke und sachgerechte
gesellschaftliche Kommunikationsregulative und -korrektive zu etablieren, daf} einer-
seits die notwendige Pressekonzentration und iiberhaupt die Weiterentwicklung der
Kommunikationsmedien nicht gestort wiirde, andererseits aber die gegenwirtige Ge-
fihrdung der Meinungsfreiheit mitsamt ihren verheerenden Auswirkungen der Des-
orientierung und Desintegration des einzelnen und der gesellschaftlichen Gruppen an
der Wurzel angegangen werden konnte. Allerdings und nicht zuletzt wiren diese
Mafinahmen zu ergidnzen durch eine breite Bewufitseinsbildung in der Gesellschaft,
durch sachgerechte Medienpidagogik im weitesten Sinn. Denn der einzelne, jeder
einzelne, muf} seine iiber Jahrzehnte durch Schlagworte und Ideologien verschleierte
Rolle im Prozefl der Massenkommunikation wieder erkennen lernen. Nur dann kén-
nen Institutionen wie die vorgeschlagenen wirklich von der Gesellschaft getragen wer-
den und ihre volle Effektivitit entfalten.

2 Stimimen 186, 7 : 17
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Zum Begriff der Unfehlbarkeit in der katholischen Theologie

Einige Bemerkungen anlifllich des 100-Jahr-Jubiliums des Unfehlbarkeitsdogmas vom
18. Juli 1870

Der Titel dieses Beitrags lautet sehr mit Absicht und ohne falsche Bescheidenheit:
einige Bemerkungen tiber den Begriff der Infallibilitit in der katholischen Ekklesio-
logie. Es handelt sich schon darum blof um einige Bemerkungen, weil ich aus Mangel
an Kompetenz nicht die Absicht habe, den Begriff der Infallibilitdt in der katholischen
Ekklesiologie zu konfrontieren mit Zhnlichen Begriffen, die sich in der Religionsge-
schichte, in der Philosophie oder sonstwo finden. Ebensowenig ist es meine Absicht,
hier die traditionelle katholische Schullehre iber die Infallibilitit des kirchlichen
Lehramts selbst zu exponieren. Diese Lehre darf im allgemeinen hier als bekannt
vorausgesetzt werden. Es ist daher fiir #nsere Betrachtung ein sekundires Moment des
Inhalts dieser Lehre, dafl Papst #nd Gesamtepiskopat als Subjekt dieser Lehrinfalli-
bilitit zu gelten haben; es ist vorausgesetzt, dafl diese beiden nur unter ganz bestimm-
ten Voraussetzungen dieses Charisma der Infallibilitdt haben; daf es sich nur auf den
Inhalt der christlichen Offenbarung in dessen Auslegung und Erhaltung, nicht auf
dessen Vermehrung bezieht. Es ist anderseits das Infallibilitdtsdogma in seinem tra-
ditionellen Sinn gemeint, in dem es auch auf die Wahrheit des einzelnen definierten
Satzes als solchen bezogen ist, nicht also bloff in dem Sinn, wie es z. B. bei H. Kiing
und W. Kasper ausgelegt zu werden scheint, dafl nimlich die Unzerstérbarkeit und
Infallibilitit des kirchlichen Glaubens sich letztlich doch nur auf das eine Ganze der
bleibenden Verbundenheit der Kirche mit ihrem Herrn bezieht, so daff auch bei ,De-
finitionen® Irrtiimer im einzelnen immer wieder und vorldufig geschehen kdnnen. So
bleiben also hier nur einige Bemerkungen iibrig, in denen ein katholischer Theologe
sich tastend und ohne systematische Anspriiche Gedanken zu machen versucht iiber
das, was er als Lehre seiner Kirche empfangen hat, glaubt, darlegt und verteidigt, um
es selber besser zu verstehen. Dabei ist aber eine Einfithrung in eine deutliche Einsicht
der Aporetik dieser Lehre selbst als ein Stiick des angestrebten Fortschritts in dem
Verstindnis dieser Lehre zu werten.

Nur eines sei hier doch noch einleitend gesagt. Wenn man das Infallibilititsdogma,
bzw. den Anspruch auf Lehrvollmacht, den es erhebt, fiir sich allein betrachtet, dann
sicht es natiirlich so aus, dafl durch es ein Erkenntnisverfahren an einem beliebigen
Punkt abgebrochen wird durch eine einem solchen Verfahren duflere Instanz, dafl
somit bestimmte Teile der Glaubensiiberzeugung widerrechtlich gegen jene Kritik
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immunisiert werden, die zum Wesen menschlicher Erkenntnis, besonders als geschicht-
licher, gehdrt, dafl (weil diese Infallibilitit von einer Person getragen wird) ein
Erkenntnisprivileg auch eine soziale Privilegisierung bedeutet und also die Kirche
letztlich ein totalitdres System ist, weil sie (zundchst als Glaubenssystem und von da
aus als soziologische Wirklichkeit) jederzeit von einem einzelnen Moment dieses
Systems aus definitiv fixiert werden kann. All dem gegeniiber ist vieles zu sagen,
was hier nur in aller Kiirze geschehen kann.

1. Zunichst ist nicht zu iibersehen, dafl im Unterschied zum Staat die Kirche eine
freie Glaubensgemeinschaft ist, der man nur auf eigenen freien Entschlu hin angehor.
Eine autoritire oder totalitire Struktur, selbst wenn sie gegeben wiire, trifft nur den,
der sie frei annimmt. So etwas kann man von vornherein nur schwer ,totalitir®
nennen.

2. In einer existentialontologischen Uberlegung konnte allgemein gezeigt werden,
dafl eine absolute Zustimmung zu einem Satz und eine dauernd kritische Haltung
ihm gegeniiber sich nicht ausschliefen. Die absolute Zustimmung zu einem dogmati-
schen, aufgrund der Infallibilitit gegebenen Satz und seine bleibend kritische Befra-
gung schlieflen sich darum nicht von vornherein aus, zumal jedes definierte Dogma
objektiv nach vorne offen ist und auch das Infallibilititsgesetz, wie spiter noch zu
sagen sein wird, nicht durch sich selbst getragen wird, also nicht durch sich selbst
gegen kritische Befragung immunisiert werden kann.

3. Es ist selbstverstindlich, dal nur die Glaubensiiberzeugung in der Kirche mit
cinem solchen Lehramt kein autoritir-totalitires System sehen kann, die an den Bei-
stand des Geistes an dieser Stelle glaubt. Betrachter man die lehrrechtliche Verfassung
der Kirche ohne diesen Glauben, dann ist sie in der Tat totalitir, weil sie innerhalb
der Dimension des Verfassungsrechtlichen als solchen keinen absoluten Vorbehalt gegen
die Mdoglichkeit eines totalitiren Miflbrauchs der Lehrautoritit besitzt (aufer dem
unter 1. schon genannten). Aber so wie der Christ Jesus Christus, den Herrn, als den
absoluten Heilsmittler trotz seiner Geschichtlichkeit glaubt, so glaubt er auch in einer
wesentlich eschatologischen Glaubenshoffnung, dafl die Kirche der ihrer Verfassung
wirklich immanenten Gefahr faktisch nicht erliegen wird. Fiir diese Hoffnung ist der
einzig endgiiltige Grund nur Jesus Christus. Mit dieser Berufung auf den eigentlichen
und letzten Glaubensgrund, Jesus Christus, sollen natiirlich die erkenntnistheoretischen
und erkenntnissoziologischen Probleme nicht schon als erledigt gelten, die auch dann
noch bleiben. So z. B. die naheliegende Frage, ob dieser Glaubensgrund nicht nur die
infallible Zustimmung zum einen Ganzen des Glaubens, eben zu Jesus Christus, her-
gibt, sondern auch die Infallibilitit des einzelnen definierten Satzes als solchen garan-
tiert und wie, in welchem Sinn und in welcher Weise dies dann geschieht. Aber davon
kann jetzt nicht gehandelt werden. Es lassen sich aber Griinde nennen, die dem Glau-
benden diese Hoffnung heute leichter machen, weil das Unfehlbarkeitsdogma selber
eine Geschichte hat, die es in einem gewissen Sinn ungefihrdeter und ,ungefihrlicher
macht als frijher. Und dieser Geschichte gilt hier unsere Aufmerksamkeit.
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I. Die Geschichtlichkeit des Unfehlbarkeitsdogmas

Woas — das sei die erste Frage, die wir stellen — bedeutet es fiir das Verstindnis des
katholischen Infallibilititsdogmas, wenn wir die Geschichtlichkeit jeder mensch-
lichen Wahrheitserkenntnis auch fiir dieses Dogma als giiltig anerkennen? Wenn wir
so fragen, so konnen wir bei dem Versuch der Beantwortung der Frage nicht die ganze
Problematik und den ganzen Sinn des allgemeinen Satzes von der Geschichtlichkeit
aller menschlichen Wahrheit entfalten. Wir sind uns also zwar der Ungeklértheit der
Voraussetzungen unserer eigenen Frage bewuflt, meinen aber, dafl man auch so von
dieser Frage aus einige — aporetische — Einsichten in das Infallibilitdtsdogma gewinnen
kann. Dafl man unter Voraussetzung einer genaueren allgemeinen Theorie der Ge-
schichtlichkeit der Wahrheit auch in unserer speziellen Frage viel genauere Einsichten
gewinnen konnte, ist damit nicht bestritten.

Das Unfehlbarkeitsdogma als geschichtlicher Satz

Zunichst einmal muf} auch der katholische Theologe unbefangen und ausdriicklich
zur Kenntnis nehmen, dafl der Infallibilitdtssatz ein Satz ist, der eine Geschichte hat
und weiter haben wird, eine Geschichte, die sich sowohl auf die Existenz des expliziten
Satzes wie auf seinen Inhalt bezieht, ohne dafl dadurch schon eo ipso seine bleibende
Identitit innerhalb der Geschichte notwendig geleugnet wire.

Zunichst einmal ist das Infallibilititsdogma, bezogen auf den Papst, als expliziter
Glaubenssatz verhiltnismifig sehr jungen Datums. Daran dndert sich auch nichts,
wenn man sagt, die Unfehlbarkeit der Kirche als ganzer in ihrem Glauben, in der
Schrift, in den Konzilien sei immer schon eine Uberzeugung der Kirche gewesen. Denn
nicht nur hat dann auch diese Uberzeugung einen geschichtlichen Beginn, sondern
dariiber hinaus: Das alte Verstindnis der Infallibilitit der Kirche bezog sich doch
nicht so sehr, nicht so explizit wie heute auf die unfehlbare Richtigkeit einer nexen, neu
zu treffenden Entscheidung in einer strittigen Wahrheitsfrage, sondern auf den schon
gegebenen bleibenden Besitz der iiberlieferten und im Glauben besessenen, in diesem
Sinn alten® Heilswirklichkeit in der Kirche. Und selbst wenn man sagt, auch die
alten Konzilien hitten doch Entscheidungen gefillt, neue Sitze in neuer Begrifflich-
keit formuliert, so muf8 doch gesagt werden, dafl sie dies nicht mit dem Bewuftsein
des Neuen, geschichtlich Schopferischen getan haben, sondern mit dem Bewuftsein,
nur das Alte anders zu formulieren, fast unter Leugnung, dafl durch die neue Formu-
lierung wirklich hinsichtlich der Wahrheitserkenntnis selbst etwas neu passiert sei.
Das ist so deutlich als Selbstverstindlichkeit vorausgesetzt gewesen, dafl die Schul-
theologie fast bis auf den hentigen Tag geleugnet hat, dafl es einen ,objektiven® Fort-
schritt in der Dogmengeschichte gebe.
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Diese Schulmeinung, auf die hier nicht genauer eingegangen werden kann, zeigt je-
denfalls, dafl ein Verstindnis dafiir, daf eine Lehrentscheidung durch Konzil oder
Papst ein Wahrheitsereignis, Geschichte der Wahrheit selbst sei, keine Selbstverstind-
lichkeit ist; zeigt, dafl die vatikanische Definition der Infallibilitit nicht mit dem
reflexen Bewufltsein geschah, dadurch sich zur Geschichtlichkeit der Wahrheit zu be-
kennen, dafl man zur Méglichkeit einer unfehlbaren neuen Entscheidung iiber die alte
Wahrheit sich nur bekennen kann, wenn man dieser (alten) Wahrheit selbst eine Ge-
schichtlichkeit zuspricht. Denn eine solche neue Definition ist eben mehr als blof eine
andere Formulierung eines unverinderlichen Satzes, der sich durch die Neuformu-
lierung gar nicht dndert.

Diese zwei genannten Verstindnisse der Infallibilitit der Kirche in Glaube und
Lechre mogen ferner zwar einen notwendigen Zusammenhang haben, und zwar gerade
dann, wenn man einerseits bedenkt, dafl der unverlierbare Besitz der Heilswirklichkeit
als geglaubte Wahrheit gerade bei der Geschichtlichkeit des Menschen und seiner Er-
kenntnis eine immer neue Aneignung als Entscheidung erfordert, und wenn man
anderseits nicht vergifit, dafl auch das moderne juristisch-aktualistische Verstindnis
der Infallibilitit nicht absolut gesicherte Erkenntnis irgendeiner, uns ganz neuen
Wirklichkeit und Wahrheit meint, sondern das Bleiben in der alten Wahrheit und
sonst nichts zu garantieren hat.

Die beiden genannten Verstindnisse sind aber doch noch verschieden und die Ent-
wicklung des zweiten aus dem ersten selbst zeigt nochmals die Geschichtlichkeit des
Infallibilititsdogmas, auch wenn man es auf die Kirche als ganze und nicht blofl
speziell auf den Papst bezieht. Diese Geschichte ist aber nicht blofl Geschichte, insofern
die explizite Aussage iiber Infallibilitit mit dem Charakter einer glaubensrechtlichen
Verpflichtung nicht immer existierte, sondern ist Geschichte des Sinns dieses Satzes
selbst: Sein Sinn selbst war nicht immer, weil er nicht erfaflt war; sein Sinn konnte
nicht wirken, wie er nach seiner Formulierung es getan hat und tut; dieser Sinn tritt
immer wieder unter neue Perspektiven, Verstehenshorizonte; seine in ihm gegebenen
Sinnelemente sind selbst nicht ein fiir allemal adiquat definierbar, und so verdndert
sich das in diesen Elementen reflex Erfaflte in einem dauernden Prozefl; mit einem
Wort: Der Sinn eines solchen Dogmas hat selbst eine Geschichte und sie ist natiirlich
nie abgeschlossen.

Diese Geschichtlichkeit des Infallibilititsdogmas zeigt sich z. B. auch darin, dafl bei
seiner Definition vor hundert Jahren nicht darauf reflektiert wurde, dafl der Vollzug
einer infalliblen Lehrvollmacht nicht nur bestimmt ist vom Lehrsubjekt und dem beab-
sichtigten Aussageinhalt, sondern auch durch die ,Situation®, zu der der Adressat der
Aussage, die immer beschrinkt zu Gebot stehenden Aussagemittel, der engere ge-
schichtliche Kontext (Abwehr einer Hiresie usw.), das eben vorherrschende (nie véllig
manipulierbare) Interesse mit seiner Perspektivitit und Beschrinkung usw. gehoren.
Solches und vieles andere ist in der damaligen Aussage nicht explizit und zeigt so die
Geschichtlichkeit der Aussage selbst. Ja, dieser Satz hat, seit er geschichtlich 1870
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aufgetreten ist, schon eine weitere Geschichte gehabt, auf die wir aber erst in einem
zweiten Abschnitt und unter einer anderen Perspektive eingehen wollen. Zunichst
noch eine andere Frage.

Sind kiinftig ,neue® Dogmen moglich?

Kann ein kommendes Stick dieser Geschichte des Infallibilititssatzes (und der in
ihm gemeinten Wirklichkeit) vorausahnend, gewissermaflen ~futurologisch®, schon
angegeben werden? Vielleicht ist ein kleines Stiick Antwort moglich: Es wird in der
voraussehbaren Zeit keine wirklich neuen Definitionen! mehr geben; die vor uns lie-
gende kiinftige Situation macht eine Ausiibung der definierenden infalliblen Lehrvoll-
macht in der Weise, wie man sie friiber dachte, unméglich. Nicht nur in der verzer-
renden Polemik der Antiinfallibilisten zur Zeit des Ersten Vatikanums, die meinten,
die , Times* werde jeden Tag eine neue pipstliche Definition zu servieren haben, son-
dern auch in den K&pfen der katholischen Theologen war doch die Vorstellung gege-
ben, die infallible Lehrautoritit des Papstes sei a) eine Art habituellen Verm&gens
derart, dal dieses Vermdgen sinnlos wiirde, wenn es nicht von Zeit zu Zeit in Vollzug
gesetzt und so auch seine Notwendigkeit demonstrieren wiirde, und b) diese Lehr-
autoritit fiihre in ihren Entscheidungen zu einem kontinuierlichen Prozefl der Bildung
immer newuer, einzelner, voneinander unterschiedener Sitze, in die hinein die urspriing-
liche Offenbarung in einem stindigen ,Fortschritt® sich entfalte und auslege in einem
quantitativen Wachstum der Zahl definierter und in irgendeinem Sinn doch neuer
Sdrtze.

Aber daf in diesem Sinn die definierende Lehrautoritit in der (absehbaren) Zukunft
aktiv bleiben werde, ist kaum anzunehmen. Nach dem Dogma der Aufnahme Mariens
in den Himmel (1950) meinten z. B. viele Theologen, die definitorische Titigkeit des

1 Ich bin mir dessen bewufit, dafl mit der Unterscheidung von (auch in etwa inhaltlich) .neuen®
Dogmen und solchen, die ein bisheriges Dogma blof wiederholen, also mit einer Unterscheidung, die
im folgenden noch oft benutzt wird, ein ziemlich schwieriges Problem cigentlich zu kurz und schnell als
gelost vorausgesetze wird. Nicht nur, weil es scblechthin neue Dogmen nicht geben kann, da auch die
_neuen® in der schon immer gegebenen Glaubenshinterlage von den Apostolischen Zeiten her in irgend-
ciner Weise gegeben sein miissen. Sondern weil eine genaue Klassifizierung der Dogmen unter dem
fraglichen Aspekt ein Problem ist, das hier nicht gelost werden kann. Aber es gibt den gemeinten
Unterschied eben doch. Wenn der Papst definieren wiirde, Maria sei die ,Konigin der Welt® (oder
sogar nur: ,Die Mutter der Kirche®), dann wiire ein solches Dogma doch gewifl ,neuer® (obwohl fromme
Leute schon an so etwas gedacht haben mdgen), als wenn der Papst definieren wiirde: die Auferstehung
Jesu ist nicht nur ein Vorkommnis, das sich in der individuellen Subjektivitit des Glaubenden ereignet.
Wie man diesen Unterschied theoretisch genauer bestimmen konne, das sei hier nicht mehr weiter er-
Srtert. Man kann hier sagen: das in diesem Sinn als ,neu® gemeinte Dogma {iberrasche als neu auch den
christlichen Gliubigen, der die bisherige Glaubenssubstanz des Glaubens lebendig geglaubt habe (iiber-
rasche ihn wenigstens als Dogma), das Dogma der anderen Art aber nicht. Man kdnnte auch sagen, das
oneue’ Dogma werde als irgendwie zusitzlich empfunden, das andere nur als Abwehr, das den bis-
herigen Glaubensbestand nicht ,vermehrt®,
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kirchlichen Lehramts werde so weitermachen, und schauten schon nach neuen denk-
baren Sitzen in der Mariologie aus, die definiert werden konnten. Heute denkt nie-
mand mehr daran. Auf dem Zweiten Vatikanum wurde nichts definiert. Heute ist der
nicht mehr adiquat synthetisierbare Pluralismus der kulturellen Regionen, der Phi-
losophien, der Terminologien, Verstehenshorizonte, der Theologien und so fort so
deutlich in das Bewufitsein der Kirche getreten, dafl ich mir nicht vorstellen kann,
daf ein bestimmter und doch wirklich neuer Satz so gesagt werden kann, daff er als
Ausdruck des Glaubensbewufltseins der ganzen Kirche iiberall empfunden und so defi-
niert werden konnte2.

Man konnte somit auch sagen: jede wirklich neue Definition, die nicht blof} die alte
Definition wiederholt und verteidigt, bedarf zu ihrer Formulierung einer und dersel-
ben Theologie (mit ihrer Begrifflichkeit, Argumentationsweise usw.), und zwar als der
in der ganzen Kirche selben. Diese Selbigkeit der Theologie, die frither bei allen Schul-
unterschieden bestand, besteht heute nicht mehr und kann (wenigstens in vorausseh-
barer Zeit) auch nicht mehr adiquat wiederhergestellt werden. Neue (,neu“ nicht
nur im Sinn eines neuen Vorgangs, sondern auch eines neuen, d. h. erweiternden Sinns,
wie er bei ,neuen® Definitionen gegeben ist) Definitionen wiirden jene Naivitit
voraussetzen, die die geschichtliche Bedingtheit der je eigenen Sprache, des Verstind-
nishorizonts, die Unbestimmtheit der eigenen Begriffe usw. nicht reflektiert, ohne sie
darum schon zu leugnen. Man miifite eigentlich das Gemeinte an konkreten Beispielen
klar machen, die man leicht in der Theologie der Gegenwart finden kdnnte. Aber das
ist hier leider nicht moglich, wenn wir auch unter II. von anderer Seite her etwas
konkreter auf denselben Sachverhalt stoflen werden.

Dieses ,Ende® eines wirklich nex definieren konnenden Lehramts, an dem die Ge-
schichtlichkeit des Infallibilititsdogmas am hdrtesten zur Erscheinung kommt, bedeu-

2 Dieser Satz von einem (trotz der Einheit des Bekenntnisses) in der Kirche nicht mehr adiquat
aufhebbaren Pluralismuas der Theologien ist natiirlich in diesem Zusammenhang fundamental und miilte
daher nzher ausgefiihrt und begriindet werden. Das ist hier nicht méglich. Ich darf darum verweisen
auf meinen Aufsatz: Der Pluralismus in der Theologic und die Einheit des Bekenntnisses in der Kirche,
in: Concilium 5 (1969) 462-471. Man mufl nur, um die Konsequenz aus diesem Pluralismus fiir unsere
Frage zu schen, bedenken, daf auch das Dogma immer mit und unter einer Theologie formuliert wird,
aber dazu nicht eine unter vielen grundsitzlich gleichberechtigten ausgewihlt werden kann, wenn es
jetzt einen Pluralismus in der Theologie gibt. Wenn man sagt, man greife bei einer neuen Definition
eben einfach auf das gemeinsam und allgemein anerkannte Begriffsmaterial usw. der bisherigen Glau-
bensverkiindigung und des bisherigen Dogmas zuriick, das ja von allen Theologien zu respektieren sei,
dann sagt man nur etwas verhiillter, dal man keine ,neuen® Dogmen formuliere, sondern (vor allem
abwehrend) die alten wiederhole. Diese Unterschiede haben natiirlich fliefende Uberginge, so dafl
iiber die genaueren Grenzen zwischen alten, wiederholten Dogmen und ,neuen® Dogmen im einzelnen
nichts prophezeit werden soll. Es ist natiirlich auch denkbar, dafl eine bestimmte gréflere Einzelkirche
in der Gesamtkirche so iiber eine gemeinsame und von allen in der Teilkirche verstandene und benutzte
Theologie verfiigt, dafl diese Teilkirche mit dieser gemeinsamen Theologie Glaubensverbindliches aus-
sagen konnte. Von da aus wire das Lehramt einer ,Bischofskonferenz® als ,aufwertbar® denkbar iiber
das hinaus, was wir in den letzten tausend Jahren gewohnt sind. — Zum Pluralismus in der Theologie
vgl. auch K. Rahner, in: Sacramentum Mundi IV 871-873; 881-884,
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tet weder, dafl von jetzt an das bisherige Dogma sich nach riidkwirts aufldst, noch
daf das infallible Lehramt in der Zukunft keine Funktion mehr hat.

Das Dogma 16st sich nicht darum nach riickwirts auf, weil es nach vorwirts niche
mehr dieselbe Geschichte wie bisher hat. Um dies zu verstehen, mufl nur ein Doppeltes
bedacht werden:

a) Der Mensch bleibt auch jetzt das geschichtliche Wesen, das in seiner memoria
(als zukunftsschipferische kritische Instanz3 seiner Gegenwart gegeniiber) aus seiner
Vergangenheit herkommt. Und

b) der Inhalt dieser christlichen Memoria, die auch das ganze dieser zukunftstragen-
den und zukunftskritischen (wenn auch nicht zukunftsbeherrschenden) Vergangenheit
als eines umfaflt und aussagt, ist etwas schr Einfaches, das vor allem kiinftigen Plura-
lismus der Reflexion liegt: Dafl das unsagbare Geheimnis unseres Daseins, das wir
Gott nennen, uns in Jesus, dem Gestorbenen und endgiiltig Geretteten, sich zur Selbst-
mitteilung und als unsere absolute Zukunft siegreich zugesagt hat. Weil alles bisherige
christliche Dogma nur das sagt, wird es bleiben kdnnen und bleiben, auch wenn es
sich nicht mehr im bisherigen Stil, im ,Fortschritt“# einer Differenzierung weiter-
entfaltet. Es wird dadurch nicht versteinert, weil die immer neu zu vollziehende
Reduktion des iiberlieferten und bleibenden Dogmas auf diese eigentliche und unauf-
16sliche Wirklichkeit Jesu als der geschichtlichen und irreversiblen Selbstzusage Gottes
dieses Dogma lebendig sein 1488t und eine immer neue und unvorhersehbare Geschichte
bedeutet.

Ferner hort die Funktion des infalliblen Lehramts mit dem Ende seiner progressi-
stisch verstandenen Geschichte in eigentlich ,neuen® Definitionen nicht auf. Die feier-
liche Abgrenzung des alten Dogmas gegeniiber Interpretationen, die es aufheben
wiirden, ist eine auch jetzt noch bleibende Aufgabe des infalliblen Lehramts. Dabei
wird es sich viel mehr noch und unmittelbar einleuchtender als bei ,neuen® Definitio-
nen auf das Glaubensbewufitsein der ganzen Kirche berufen konnen. Seine, gewifl an
sich eigenstindige, Funktion wird so in gewissem Sinn bescheidener als nach dem
fritheren Eindrudk in das Ganze des kirchlichen Glaubensbewufitseins eingeordnet sein.

3 Vgl. dazu: J. B. Metz, ,Politische Theologie® in der Diskussion, in dieser Zschr. 184 (1969) 289-308,
bes. 296 ff.

4 Es wird so nur auf die Geschichte des Dogmas angewendet, was J. B. Metz im allgemeinen gegen
ein ,evolutives® und im letzten unkreatives Verstehensmodell der Geschichte (teilweise gegen Teilhard
de Chardin) gesagt hat. Der Unterschied zum allgemeinen Einspruch gegen ein falsches Verstindnis der
Geschichte besteht in unserem Fall aber darin, daff hier bedacht werden muff, dafl bei einem eschatolo-
gisch richtigen Verstindnis des ,ein fiir allemal® des Christusereignisses die Ablehnung eines dauernd
weitergechenden Explikations- und Evolutionsvorgangs sich in der Weise konkretisiert, wie wir es anzu-
deuten versuchten. Dafl damit das Dogma nicht als das Gestorbene und Tote aus der Geschichte aus-
scheidet, ist (oder wird) hoffentlich noch deutlich genug werden.
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I1. Die Entwicklung des Unfehlbarkeitsdogmas seit 1870

Wir konnen die Geschichtlichkeit des Infallibilititsdogmas und der in ihm gemein-
ten Sache noch von einer anderen Seite betrachten. Wihrend des Ersten Vatikanums
hatten die Gegner dieses Dogmas — und seine nichtkatholischen Gegner haben noch
heute — den Eindruck, mit diesem Dogma werde der Kirche und vor allem dem Papst
eine Art Blankoscheck ausgestellt, den ein kritisches Wahrheitsgewissen, das selbst
seine jeweilige Zustimmung, und zwar vom Inhalt des betreffenden Satzes her, geben
oder verweigern miisse, nicht ausstellen kénne. Wir wollen hier nicht wiederholen,
was die traditionelle Schultheologie auf dieses ernste Bedenken zu antworten pflegt:
Dafl diese Infallibilitit nur die gnoseologische Seite der Unzerstorbarkeit der Glau-
benskirche ist, die selbst wieder die Konsequenz des einmaligen und eschatologisch
siegreichen Christusereignisses ist, dafl Kirche und Papst in ihren Entscheidungen an
Schrift und Tradition und die bisherigen Entscheidungen der Kirche gebunden sind,
daf} das nicht iibersehen werden darf, was man den Beistand des Geistes nennt. Wir
wollen vielmehr auf einen geschichtlichen Proze aufmerksam machen, der an diesem
Infallibilitdtsdogma in der Geschichte seiner konkreten Situation sich schon ereignet
khat, auf einen geschichtlichen Prozefl, der die Gefahr jenes ,Blankoschecks* auch in
einer viel empirischeren Weise aufhebt (oder mindestens erheblich reduziert), so dafl
man gewissermaflen sagen kann, dieses Dogma habe in den letzten hundert Jahren
seine gefdhrliche Zone schon durchschritten, in der nach menschlichem Ermessen jene
Gefahr akut ist, die mit dem Wort ,Blankoschedk® angedeutet wird. Um zu ver-
stehen, was gemeint ist, miissen mehrere Dinge erwogen werden. Wir miissen etwas
weiter ausholen und scheuen auch nicht, Ansitze weiter zu entfalten, die schon mit
dem unter I. Gesagten gegeben sind. Denn es ist selbstverstindlich, daf die fiir die
Zukunft vorauszusehende Geschichte des Infallibilititsdogmas und die seit 1870 schon
geschehene Geschichte innerlich zusammengehoren und letztlich aus denselben Griin-
den entstanden sind bzw. entstehen.

Das Unfehlbarkeitsdogma im Ganzen der Glaubenswahrheit

Fir die Logik in der katholischen Theologie ist der Infallibilititssatz ein seltsamer
Satz. Sehen wir davon ab, dafl er als reflexer Satz nicht immer bestanden hat, so
kann man sagen: er ist der Satz, der, wenn er als geltend vorausgesetzt und angenom-
men wird, die anderen dogmatischen Sitze unfehlbar sicher macht; er selbst aber kann
an sich nicht auf die Weise sicher sein, wie die Sitze, die als unfehlbar wahr durch
ihn garantiert sind. Daf das Lehramt des Papstes bei der Lehre eines bestimmten
Dogmas unter bestimmten Voraussetzungen unfehlbar richtig entscheidet, das kann
es unter den notigen subjektiven und objektiven Voraussetzungen hinsichtlich aller
sonstigen Sdtze garantieren, nur nicht hinsichtlich des einen Satzes iiber die Infallibi-
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litdt dieses Lehramts selbst. Das Dogma des Ersten Vatikanums kann sich im Unter-
schied zu allen dogmatischen Sitzen nicht nochmals auf die Unfehlbarkeit des Papstes
stiitzen. Sagt man, es berufe sich auf die Unfehlbarkeit eines Konzils, auf die der
Kirche, so verschiebt man das Problem nur, weil auch dieser Satz nur aufgrund
anderer geglaubter Sitze erreichbar ist, die nicht wiederum auf die Giiltigkeit des
Infallibilititssatzes hin geglaubt werden. Das Infallibilititsdogma ist ein einzelner,
system-immanenter Satz, nicht die Grundlage des Systems selber. Das System der
christlich-katholischen Glaubenswahrheit als ganzes und seine subjektive Annahme
ruhen nicht auf dem Infallibilititssatz; dieser wird vielmehr objektiv und subjektiv
vom System getragen und hat so nur die Funktion einer relativ sekundiren Kontroll-
instanz innerhalb des Systems bei einem sekundiren Konfliktsfall, der das System als
ganzes voraussetzt und nicht selbst direkt in Frage stellt. Man konnte unter dieser
Hinsicht sagen: Dieses Dogma ist nicht unfehlbar (d. h. nicht durch die infallible
Autoritdt der Kirche quoad nos getragen), sondern macht nur andere Sitze unfehlbar.

Wir wollen die logische Eigentiimlichkeit dieser Sachlage in sich hier nicht weiter
verfolgen. Aber wenn wir eben gesagt haben, dieser Satz konne alle anderen Sitze
fiir uns unfehlbar machen, nur nicht sich selbst, dann muf} dieser Satz, der zunichst
von dem rein formalen Gesichtspunkt aus, dafl eine Begriindung sich nicht selbst
begriinden konne, richtig ist, prizisiert und eingeschrinkt werden. Der Infallibilitdts-
satz kann nur angenommen werden, wenn das ,System® (d.h. die grundlegenden
Wirklichkeiten und Offenbarungswahrheiten des Christentums) erfaflt und angenom-
men wird, ohne eigentlich logische Berufung auf den Infallibilitdtssatz als solchen.
(Es interessiert hier nicht die Frage, ob in der konkreten Psychologie des Lebens den-
noch ein gewisses gegenseitiges Bedingungsverhiltnis obwalten kann.) Das bedeutet,
daf man logisch ein glaubender Christ schon sein mufi, ,ohne® bereits die Infallibilitdt
des Papstes (oder der Kirche, des Konzils) zu glauben. Es bedeutet ferner, dafl die
Sicherheit der Erwartung, dafl der Papst oder ein Konzil nichts Falsches definieren
werde, nicht grofer sein kann und subjektiv nicht grofler sein mufl als die Sicherheit,
mit der man das Infallibilititsdogma, ohne von ihm selbst gestiitzt zu sein, selber
erkannt hat. (Das ist freilich eine Aussage tiber die fundamentaltheologische Sicherheir,
nicht iiber die des Glaubens als solchen, aber diese Sicherheit verdringt oder erhoht
jene Sicherheit nicht.)

Diese sekundire Funktionalitit des Infallibilitdtsdogmas als eines Satzes, der viel
mehr getragen ist als er selbst trigt, ermdglicht auch eine groflere Geschichtlichkeit,
als sie den Grunddogmen des Christentums zukommt. Das zeigt nicht nur der schon
erwihnte Umstand, daf dieses Dogma gar nicht immer im expliziten Glaubensbewufit-
sein der Kirche war, das zeigt vor allem jene Geschichte, die es seit seiner Verkiindi-
gung schon gehabt hat und die hier noch langsam deutlicher gemacht werden soll.
Aber schon davor: Wenn das Infallibilititsdogma ein letztlich getragener Satz ist, nicht
das Ganze des Systems trigt, dann erhilt er in dem Augenblick einen anderen sub-
jektiven ,Stellenwert® in der Bedeutsamkeit fiir ein bestimmtes Subjekt, in dem
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dieses Subjekt dem ,System“ als Ganzem gegeniiber ein in etwa anderes Verhiltnis
erhilt. Frither konnte es so sein und war es meist so (die innerchristlichen Kontro-
versen unter den Konfessionen zeigen das), daff das System selbst, die (gemeinsame)
Grundsubstanz des Christentums kein sonderliches, existentielles Problem darstellte,
sondern die Frage war nur, ob z. B. gerade ein bestimmtes Einzeldogma, wie das der
Infallibilitit, da hineingehdre. Heute ist es im Unterschied zur Situation des Ersten
Vatikanums anders: Das eine Ganze verlangt auch fiir den Katholiken unmittelbar
und explizit als solches die letzte Entscheidung des Subjekts.

Und so hat schon von daher das Infallibilititsdogma einen anderen Stellenwert
beim Subjekt als frither. Es ,interessiert gar nicht so sehr wie in den Zeiten eines
Pius’ IX., weil einfach die radikale Frage, ob und wie wir heute iiberhaupt Christen
zu sein vermogen, die (immer endliche) Aufmerksamkeit und Intensitdt einer radi-
kalen Gewissensentscheidung absorbiert. Wer freilich diese Entscheidung positiv zu
treffen vermag und dabei gleichzeitig aus der modernen Mentalitdt (im Unterschied
zu einem individualistischen Liberalismus alter Prigung) heraus versteht, dem fillt
dann die Kirchlichkeit des Glaubens, und zwar vor der konkreten Kirche auch wieder
leichter als vielleicht einem Menschen des 19. Jahrhunderts. Freilich hat gerade dieser
Mensch ein Recht darauf zu verstehen, warum und wie er das Erbe aus dem alten
Liberalismus, die Freiheit des Glaubens und die kritische Frage, nicht verraten muf,
ein Erbe, das er auch in einer ,sozialistischen® Gesellschaft verteidigen will und das
auch eine Frage an das Infallibilititsdogma der Kirche stellt.

Lehrvollmacht als Sprachregelung

Jede Ausiibung einer unfehlbaren Lehrvollmacht hat, ob man sich dessen bewufit
ist oder nicht, ein Moment einer Sprachregelung bei sich. Das gilt nicht nur deswegen,
weil sich diese Vollmacht an eine Glaubensgemeinde richtet und das gemeinsame
Bekenntnis formulieren will, ja von dem gemeinsamen Glauben der Kirche als Ganzer
herkommt und getragen ist, weil sie also von vornherein und dem Wesen nach eine
soziologische Seite hat, weil hier auf jeden Fall Wahrheit und Gesellschaft miteinander
zu tun haben. Ein Moment von Sprachregelung ist {iberdies gegeben, weil vom Wesen
der zu lehrenden Wirklichkeit her diese nur in inaddquaten, analogen Begriffen aus-
gesagt werden kann, analoge Begriffe aber hinsichtlich der Wahrheit eines Satzes
anders als univoke, streng definierbare und unmittelbar empirisch verifizierbare Be-
griffe Begriffsalternativen neben sich haben, die die Wahrheit eines fraglichen Satzes
nicht aufheben miissen, aber unausgesagt bleiben, jedenfalls nicht in der Weise ausge-
sagt werden wie der definierte Satz, ja so vielleicht nicht einmal ausgesagt werden
sollen. Begriffe wie Person, Natur, Siinde und Erbsiinde, Transsubstantiation, Ewig-
keit, Verklirung des Leibes, Infallibilitit selbst und so fort sind notwendig als ana-
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loge, selbst nicht adiquat festgelegte Begriffe so, dal der gegenteilige Satz nicht not-
wendig falsch ist, vorausgesetzt er werde nicht nur als blof formal kontradiktorische
Negation des anderen Satzes, sondern als Satz verstanden, der selbst eine positive Aus-
sage machen will.

Der Satz z. B.: es gibt eine Erbsiinde, und der Satz: es gibt keine Erbsiinde, konnen
natiirlich nicht gleichzeitig richtig sein, wenn der eine als blofle Leugnung des anderen
verstanden wird. Wird aber jeder mit einem positiven Inhalt begriffen, durch den
der eine das aussagt, was der andere wegen der Analogheit der Begriffe offenldfit,
offenlassen mufl, aber selbst nicht aussagt, dann kdnnen beide Sitze richtig sein. ,Es
gibt keine Erbsiinde® wiirde dann besagen: es gibt keinen Schuldzustand vor Gott
derart, wie er eben nur durch die unabwilzbare eigene Entscheidung der Freiheit
konstituiert wird. Dieser Satz ist dogmatisch durchaus richtig, er konnte ebenso
Gegenstand einer Definition sein wie der Satz: ,es gibt eine Erbsiinde“. In diesem
Fall wire die Verdeutlichung der Tatsache, dafl es trotz des Nicht-gegeben-Seins
einer ,Erbsiinde® (in dem eben genannten Sinn) eine , Erbschuld® (Erbmangel, kollek-
tive, schuldbedingte Situation) gibt, immer noch eine Aufgabe und eine Pflicht der
Theologie, aber sie wire nicht definitorisch ausgesprochen.

Daf man also das Gemeinte in diesem wie in eigentlich allen anderen Fillen, die
Begriffe analog verwenden, so ausdriickt und auszudriicken befiehlt, daf das eine durch
die Definition in den Vordergrund des Glaubensbewuftseins und der Lehre geriickt
wird, das andere, das das blof ,Analoge* des Begriffs ausdriicklich hervorheben
wiirde, im Hintergrund bleibt, bedeutet ein Moment blofler und geschichtlich beding-
ter Sprachregelung. Ein unvermeidliches und wesentliches Moment der unfehlbaren
Lehrvollmacht ist, genau beschen, das Recht, in einer Glaubens- und Lehrgemein-
schaft eine Sprachregelung vorzunehmen, die an sich auch anders sein konnte, ohne
daf damit die Wahrheitsfrage schon eindeutig tangiert wire®. Dafl dies in den letzten
Jahrzehnten deutlicher bewuflt geworden ist (durch die reflexere Erkenntnis der Ana-
logheit dogmatischer Begriffe, durch die dogmengeschichtliche Arbeit an der Geschichte
solcher Begriffe, durch die Erkenntnis des heute unvermeidlichen Pluralismus der
Theologie usw.), bedeutet schon ein Stiick der Geschichte des Infallibilititsdogmas
seit dem Ersten Vatikanum.

5 Fine solche Sprachregelung bedeutet natiirlich nicht, dafi die Theologie nur diese so geregelten
Sitze wiederholen diirfte (im Stil der Leitartikel in den Zeitungen totalitirer Systeme). Die Theologie
mufl ja solche Sitze erkliren, kritisch auf ihren Sinn befragen, das blof Analoge und geschichtlich
Bedingte dieser Sitze ausdriicklich ins BewufStsein heben. Die Theologie muff sogar unter Umstinden
dem Glaubensbewuftsein der Kirche Formulierungen anbieten, die die bisherigen Sprachregelungen iiber-
holen und sie aus dem Sprachgebrauch der Kirche langsam (stillschweigend oder amtlich erklirt) aus-
scheiden. (Man denke an den Weg vom Konzil von Ephesus bis zum Konzil von Chalcedon oder an
den Weg von Augustinus bis zur Verurteilung des Bajanismus und Jansenismus.) Aber darum bleiben
solche Sprachregelungen eben doch amtlich giiltig und machen einen Verstoff gegen sie mindestens zu
einem theoretischen Schisma (das dann manchmal zu schnell als ,Hiresie® gewertet wird).
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Zum Charakter neuer dogmatischer Formeln

Das ist aber nicht alles. Wir sind seit den letzten hundert Jahren in eine Situation
geraten, in der eine neue Definition nicht mehr falsch werden kann, weil bei einer
neuen Definition die legitime Interpretationsbreite so grofl ist, dafl sie keinen Irrtum
mehr neben sich haben kann. Ob diese behauptete Unmoglichkeit theoretisch als abso-
lute beweisbar ist oder nur eine praktische ist, sei hier offengelassen. Um die
Moglichkeit der aufgestellten These nicht von vornherein miflzuverstehen, ist ein
Doppeltes zu beachten:

1. Eventuell noch denkbare neue Dogmen bleiben auf jeden Fall bezogen auf die
alten als weiter giiltige. Ein Papst, der dies in seiner neuen Definition eindeutig tiber-
sihe und dagegen verstiefle, wiirde sich als Hiretiker erweisen, der seine Lehrvoll-
macht verloren hitte. Schon dadurch ist der Kreis iiberhaupt moglicher Dogmen sehr
wesentlich eingeschrinkt, gerade weil wir bisher eine ziemlich grofle ,Dogmenent-
wicklung® gehabt haben. Diese ist also kein Argument dafiir, daR es so weitergeht,
sondern fiir das Gegenteil. Neu erlassene Definitionen konnen (praktisch und theo-
retisch) nur auftreten als Interpretationen und als Schutz schon geglaubter, ,alter®
Dogmen, die selber wieder Interpretationsnorm der ,neuen® sind und bleiben.

2. Wenn behauptet wird, ein denkbares ,neues® Dogma habe heute eine solche
Breite moglicher Interpretationen unvermeidlich bei sich, dafl es gar nicht mehr falsch
sein kinne, so bedeutet das nicht, dafl es dann auch notwendig inhaltslos oder tauto-
logisch oder in jeder Hinsicht und Weise nicht mehr verifizierbar sein miisse. Denn
es bleibt oder bliebe bezogen auf jene Grundtatsachen des christlichen Glaubens, die
den Inhalt und die (richtig verstandene) Verifizierbarkeit solcher theologischer, for-
mulierter Glaubenssitze bilden. Aber miissen sie denn mehr als diese Grundtatsachen
sagen wollen? Konnen sie vom Grundverstindnis der kirchlichen Lehrautoritit iiber-
haupt mehr sagen, wenn diese nur die ,abgeschlossene® Offenbarung erhdle? In dieser
bleibenden Bezogenheit aber haben sie eine Inhaltlichkeit, die verdeutlicht werden
kann durch ein solches ,neues® Dogma und vielleicht in der bestimmten Situation
verdeutlicht ausgesagt werden mufl, auch wenn die neue dogmatische Formel in sich
selbst keine zwingende Alternative (aufler der reinen Leugnung der Grundtatsachen
des Glaubens) kontrir neben sich hat, der gegeniiber sie notwendig falsch oder
richtig sein miifite, auch wenn mit anderen Worten die Breite der Moglichkeit ihrer
Deutungen in sich selbst so grof8 ist, dafl kein Satz mehr angegeben werden kann,
der mit dem Anspruch, richtig zu sein, auftreten kann u#nd zugleich die ,neue* dog-
matische Formel schlechterdings (von der Sprachregelung abgesehen) aufheben miifite.

Dieses Nicht-(mehr)-falsch-werden-Kénnen einer ,neuen® dogmatischen Formel
ist nicht einfach nur eine bleibende, immer schon gegebene Eigentiimlichkeit einer
lehramtlichen Erklirung, sondern ein geschichtlich gewordener Zustand. Ein Beispiel:
Fiir die konkreten Moglichkeiten des Verstindnisses und der Interpretation in dem
konkreten Glaubensbewufltsein der Kirche iiber das Verhiltnis zwischen Gott und
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Welt konnte man frither das Grundverhilinis nur als , Verschiedenheit“ definieren
und muflte man die Uberzeugung haben, dafl man das Entscheidende, und zwar ohne
weiteres verstandlich, gesagt hatte (mit einer Definition wie etwa DS 3023). Diese
Aussage bleibt wahr, aber sie wird heute unvermeidlich gesagt mit dem Bewuftsein
der Notwendigkeit eines nie abschlieflbaren Interpretationsprozesses, und wenn heute
definiert wiirde (als inhalcliche Aussage, nicht als leeres Nein zur obigen Definition),
Gott eigne eine Identitit mit der Welt, so briuchte dies (iiber eine neue Sprachregelung
hinaus) noch keine Aufhebung jener Definition bedeuten, weil auch diese getroffen
wurde in dem Bewufitsein, daf in diesem Fall ,Identitidt“ ein analoger Begriff ist, der
dem selben unabschlieRbaren Interpretationsprozefl unterliegt wie der Begriff ,Ver-
schiedenheit®. Und eben dies wiirde gelten, wenn heute eine Definition wie DS 3023
nochmals als ,neue® getroffen wiirde. Das Wissen um die grundsitzliche Unabschliefi-
barkeit eines Interpretationsprozesses, das Wissen um die Begrenztheit aller meta-
physisch-theologischen Aussagen ist mindestens fiir das soziologisch wirksame kirch-
liche Glaubensbewuf3tsein ein Ereignis, das erst in den letzten hundert Jahren einge-
treten ist oder sogar erst langsam eintritt. Dieses Wissen macht eine ,neue® kirchliche
Definition, wenn sie erfolgen wiirde, schon von vornherein ,alt“, d.h. konfrontiert
ihr schon beim Ergehen eine solche Zahl denkbarer Interpretationsmdglichkeiten, dafl
sie keinen wirklichen ,Fortschritt® der Klirung gegeniiber bisherigen Glaubensaus-
sagen bedeutet (aufler einer gewissen, durchaus sinnvollen und zu respektierenden
Sprachregelung und dem neuen Verweis auf die geschichtlichen Grunderfahrungen
und geschichtlichen Grundwirklichkeiten des Christentums). Dafl damit die Funktion
des Lehramts oder der Sinn der alten Dogmen nicht aufgehoben oder aufgelSst ist,
ist schon gesagt worden.

3. Man kbnnte nun einwenden, daff das Gesagte wohl auf jene ,Klasse® von Dog-
men passe, in denen eine (im vulgiren Sinn) ,transzendente® ,metaphysische® Wirk-
lichkeit angezielt werde (z. B. Trinitit, hypostatische Union usw.), bei der die Ana-
logik der verwendeten Begriffe besonders deutlich ist; es gebe aber noch eine ganz
andere ,Klasse® von Glaubenssitzen, auf die all das Gesagte nicht zutreffe, und es
sei dabei vor allem auf moraltheologische Sitze zu verweisen. Warum z.B. konne
der Papst seine moraltheologische Lehre wie die von ,Humanae vitae“ nicht definieren,
ohne dafl dabei die Variationsbreite moglicher und offener Interpretationen keinen
ihr kontriren Satz als Irrtum mehr iibrig lasse? Die in sich wichtige und nirgends
bedachte grundsitzliche Frage der (logischen) ,Klassen® von Glaubenssitzen mufl
auch hier auf sich beruhen gelassen werden. Es wiirde sich aber bei einer solchen
Untersuchung zeigen, dafl der Unterschied zwischen scheinbar handfesten und konkret
in ihrem Sinn verifizierbaren moraltheologischen Sitzen einerseits und anderen, ,,me-
taphysischen® Glaubenssitzen anderseits, nicht so grofl und eindeutig ist, wie man
zunichst zu denken geneigt sein mag. Denn auch solche moraltheologische Sitze wollen
und miissen Sitze des Glaubens sein, implizieren einen Bezug auf Gott, sind erst sie
selbst, wenn ihre Bezogenheit auf das absolute Mysterium mitrealisiert wird. Sie sind
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nie nar naturgesetzliche Normen; selbst als solche stehen sie nochmals in der Geschichte
der Wahrheit. Die konkrete Wirklichkeit, die sie als konkrete Imperative anzielen,
ist dynamisch, im Wandel stehend und 148t offen, ob diese Sitze in ihrer Konkretheit
nicht eine Konkretheit der Wirklichkeit voraussetzen, die es nicht mehr gibt oder am
Schwinden ist, oder ob sie als Zielnormen eine Wirklichkeit voraussetzen, die erst noch
werden muf8. Aus diesen und vielen anderen Griinden sind sie (mindestens heute) nie
so, dafl sie nicht vielfiltig interpretiert werden kénnten. Und da viele (vor allem
soziologische, psychologische usw.) Griinde eines solchen Interpretationspluralismus
nie adiquat reflektiert werden konnen, ist er auch in moraltheologischen Formulie-
rungen nicht ganz ausschaltbar.

Es kann ferner nicht von ungefihr sein, dafl das kirchliche Lehramt a) zu vielen
lebenswichtigen und moraltheologischen Fragen nie eine eindeutige und dabei sachlich
hochst bedeutsame, Kontroversen bereinigende Stellungnahme eingenommen hat, b)
dafl es, wo es (ohne zu definieren) lehrte, oft Begriffe verwendete, die, ohne dafl es
dabei bemerkt wurde, gar keine wirklich eindeutige konkrete Wirklichkeit meinten
(z. B. biirgerliche Freiheit, Privateigentum, Revolution usw.), auf die es doch in der
sittlichen Praxis gerade angekommen wire, dafl das Lehramt c) in solchen Fragen
kaum einmal definierte (auch nicht im Zweiten Vatikanum oder in ,Humanae vitae®),
Man kann also den uns beschiftigenden Einwand ruhig mit der Gegenfrage beant-
worten, wo denn konkrete Beispiele fiir Sitze moraltheologischer Art seien, bei denen
als nenen eine Definition denkbar sei, die eine Eindeutigkeit schafft, die bisher nicht
gegeben gewesen sei.

Eine Anekdote zum Schluff dieser wenigen Bemerkungen. Vor vielleicht anderthalb
Jahren traf ich in Skandinavien einen jungen katholischen Priester, mit dem ich zu-
sammen mit anderen evangelischen Christen in eine theologische Unterhaltung geriet.
Der Priester hatte fiir mein Empfinden ein ziemlich weites theologisches Gewissen.
Als ich ihn in einem bestimmten Kontext fragte, wie dies denn zu dem Dogma des
Ersten Vatikanums passe, antwortete er: ,,Ach, das solle man langsam in der katholi-
schen Kirche vergessen.“ Man soll und wird es nicht vergessen. Aber es hat seine
Geschichte, hat sie schon in den letzten hundert Jahren gehabt und wird sie weiter
haben. Warum auch nicht? Identitit bleibt durch Wandel. So geheimnisvoll ist nun
einmal die Wirklichkeit im personlichen Leben und in der Kirche. Wir konnen ja nicht
einmal das Dogma von der Inkarnation des ewigen Logos aussprechen, ohne diesem
Paradox gerecht zu werden, wenn wir nicht die eine oder andere Seite dieses christo-
logischen Dogmas verkiirzen wollen .

8 Vgl. K. Rahner, Schriften zur Theologie IV (Einsiedeln 51967) 137-155: Zur Theologie der
Menschwerdung.
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Moraltheologische Aspekte der Sexualerziehung heute

Moraltheologische Aspekte der Sexualerziehung bringen zum Ausdruck, dafl Sexualitit
etwas mit Theologie zu tun hat, weil die im Christusereignis geschehene Offenbarung
Gottes diesen konkreten, leibhaften, geschlechtsbestimmten Menschen meint, einen Men-
schen, der ,Gott in seinem Leib verherrlichen soll* (1 Kor 6,20). Selbst wenn sich
in der Bibel keine detaillierte Sexualethik findet, wird die Geschlechtlichkeit dem
Begriff einer christlichen Lebensform unterstellt, die man als Nachfolge, als Dienst,
als Verherrlichung Gottes verstehen kann und die zumindest der zentralen christlichen
Norm, der Liebe, zu entsprechen hat.

Moraltheologische Aspekte fritherer Zeiten

Um die heutige Situation mit ihrer Attitiide des Protests und des Anti, die weithin
die Inhaltlichkeit der Verhaltensweisen und der Forderungen bestimmen, recht ver-
stehen zu konnen, wird es gut sein, um die Herkunft dieser Situation zu wissen. Diese
Gegenwart hat sicher die Last der Vergangenheit zu tragen.

Die moraltheologischen Aspekte der Sexualpidagogik der letzten hundert Jahrel
finden ihre Grundlagen in einer sehr kurzschliissigen Exegese. Die paulinischen Begriffe
Fleisch und Geist, sarx und pneuma (R8m 7), werden ohne jedes Bedenken iiber den
Leib und iiber den (oft sehr idealistisch verstandenen) Geist ausgesagt. Das ,Fleisch*®
ist finster, willenlos, triebhaft, unrein und fiihrt ins Verderben; der Geist ist heiter,
liebevoll, durchdrungen von hohen Idealen, weiff um Wiirde, Ehrfurcht und Achtung,
Fr.W. Foerster spielt das gleiche Thema mit den Begriffen Natur und Geist durch.
Kein Wunder, daf der Leib abgewertet und seine Schénheit verdichtigt wird. Wird
dieser Leib erfahren, so handelt es sich um ,unreine Lust®, um ,, Tierlust®. Leidenschaft
ist etwas Schlechtes, sie gilt als ,sinnlich, selbstsiichtig®, macht den Menschen zum
»Sklaven®, Selbst Fr. W. Foerster ldf8t sich zu folgenden Sitzen hinreiflen: ,Man ver-
gifdt aber, dafl der Geschlechtstrieb selber ein Gassenjunge ist, der auch aus der besten
Aufklirung vor allem das heraussucht, was ihn erregt und stachelt.“2 Dafl der Ge-

1 Diese Darstellung beruht auf folgenden Biichern: A. von Dof8 SJ, Gedanken und Ratschlige (Frei-
burg 1861, 28 1924); A. Stolz, Erziehungskunst (Freiburg 1873, 1911, Volksausgabe 1924); H. Schilgen SJ,
Du und Sie (Diisseldorf 1924, im 45. Ts. 1929); ders., Du und Er (Diisseldorf 1928); Fr. W. Foerster,
Sexualethik und Sexualpidagogik (Kempten 1907, ©1952); J. Schriteler SJ (Hrsg.), Die geschlechtliche
Erziehung (Diisseldorf 1929).

2 Fr. W. Foerster a.a. O. 58.
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schlechtstrieb insgesamt etwas Unheimliches, Ddmonisches an sich hat, wird stark
betont. Die im Grund auf einem Miflverstindnis beruhende Interpretation der Aus-
sage des Apostels Paulus dient als Vehikel eines platonischen Dualismus, der — mani-
chiisch verfremdet — nicht schlimmer hitte sein konnen. Was die Erziehungsbiicher
verkiindeten, wurde im Vulgirkatholizismus sicher noch massiver und simpler gelebt3.

Die Dogmatik trug auch das Thre dazu bei, hier schiefe Akzente zu setzen. Die
Erbsiinde wurde nicht zuerst als ontologische Bestimmung des Menschen aufgefaft,
sondern gerade in jenem Bereich angesiedelt, wo — psychologisch gesehen — der Zwie-
spalt zwischen Wille und Tat am meisten erfahren wird, im Bereich des Sexuellen.
H. Schilgen schreibt: ,Nirgends hat sich die Folge des Siindenfalles der Stammeltern
so furchtbar ausgewirkt wie auf dem geschlechtlichen Gebiete. 4 Leib, Triebhaftigkeit,
die den Verstand knechtende Lust deuten diese Unordnung im Menschen an, eine
Erkenntnis, die im letzten auf die augustinische Konzeption von der Paradiesesehe
zurlickgeht. Augustinus war der verwegenen Meinung, im Paradies habe der Mensch
seine Sexualorgane ebenso direkt wie Hand und Fufl beherrscht, damals sei die ehe-
liche Begegnung ohne Lust geschehen, damals sei der Mensch durch die geschlechtlichen
Erlebnisse nicht einfach fortgerissen worden. In diesen Ansichten wirkt sich ebenso
jenes im Mittelalter grassierende Wunschbild des den Korper souverdn beherrschenden
Geistesmenschen aus, der sich durch die wider die Vernunft und den Willen verlaufen-
den sexuellen Regungen gedemiitigt sah. Selbst Luther sprach deshalb ja von ,siind-
hafter®, ,bdser, fleischlicher Lust“ und formulierte den lapidaren Satz: ,Keyn ehe-
pflicht on sund geschicht.“5 Davon liegt die Formulierung von A.Dof nicht weit
entfernt, die Sinnlichkeit definiert: ,,die Gier nach Lust und tierischem Wohlsein®,

Bei dieser Abwertung von Leib, Lust und Leidenschaft und der gleichzeitigen Fixie-
rung auf den Bereich des Geschlechtlichen mufite sich notwendig ergeben, daf} ,,Sittlich-
keit* als sexuelle Sittlichkeit verstanden wurde und daf diese dann mit spitzfindiger
Kasuistik als eine Stindenlehre ausgebaut wurde. Die Siinden gegen das 6. Gebot —
zumal die Masturbation — wurden als grofite Stinden bezeichnet, die Keuschheit iiber
die Maflen gelobt. Symptomatisch dafiir ist die Aufmerksamkeit, die die folgenden
Tugenden bei A. Stolz finden: Keuschheit wird auf 24 Seiten besprochen, Gehorsam
auf 10 Seiten, Rechtssinn auf 8 Seiten, Wahrhaftigkeit auf 7 Seiten, Dankbarkeit auf
3 Seiten und Erweis der Liebe zu Gott auf einer Seite?.

# Es wird hiermit keineswegs behauptet, dafl diese Einstellungen nur auf die religitse Indoktrination
zuriickgefiihrt werden kénnen. Sie stellen im Gegenteil ein Syndrom aus kulturellen, politischen, sozialen
und religidsen Einfliissen dar. Vgl. dazu: D. S. Bailey, Mann und Frau im christlichen Denken (Stute-
gart 1963); H. Ringeling, Theologie und Sexualitit (Giitersloh 1968); W. G. Cole, Sexualitit in Chri-
stentum und Psychoanalyse (Miinchen 1969).

4 H. Schilgen, Du und Sie, a. a. O. 22. Vgl. auch: B. Stoeckle, Die Lehre von der erbsiindlichen Kon-
kupiszenz in ihrer Bedeutung fiir das christliche Leibethos (Ettal 1954) 48, 107, 185.

5 M. Miiller, Grundlagen der katholischen Sexualethik (Regensburg 1966) 46, 48.

¢ A. Dof a.a. O, 163.

7 A. Stolz a.a. O. 104-167.

3 Stimmen 186, 7 33
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Gott hat endlich — in seiner Vorsehung und Weisheit, die gerade in diesen Zusam-
menhingen gepriesen werden — die Lust gewollt, damit sich die Menschen iiberhaupt
an das lastbringende Geschift der Fortpflanzung heranmachen® - eine Lust-Last-
Theorie, die die Lehre von den ,Ehezwecken® erneut bestitigt. Der erste und ent-
scheidende Zweck der Ehe ist das Kind; die Ehe erschopft sich als Fortpflanzungs-
institut, wobei dann natiirlich (wenn auch mit Bedenken) der seit Augustinus iibliche
Gedanke des ,,Heilmittels fiir die Begierlichkeit nicht unterschlagen wird.

Die Moraltheologie, soweit sie in diesen Publikationen genuin zum Vorschein
kommt, wendete diese exegetischen und dogmatischen Einsichten auf das sittliche Ver-
halten des Menschen an und erwies sich darin allzu deutlich als Siindenlehre; sie vollzog
nur ein Gericht, Von einer unreflektierten Psychologie herkommend, in das Natur-
rechtsdenken vertieft, erteilte sie kasuistische und moralisierende Imperative, die ins-
gesamt eindeutige Marschbefehle in eine iiberschaubare Zukunft waren, da die Zeiten
fiir sicher galten, der Mensch in seiner Natur statisch verstanden wurde und der Christ
zum Gehorsam erzogen worden war. Doch konnten solche theologischen Indikative
(Grundaussagen) nur unzureichende (moraltheologische) Imperative fiir die Praxis
setzen. Ein Hauptargument fiir Keuschheit und sittliches Leben war — mit emotio-
naler Wucht vorgetragen — das Argument der Angst: Angst vor dem allwissenden
Gott, vor der Holle, vor dem Gericht, vor dem unehelichen Kind, vor Alimenten, vor
Geschlechtskrankheiten, vor korperlichen Schidden®. Weitere Gebote lauteten: Bewah-
rung (im Abwerten von Turnen, Tanzen, Schwimmen), Ablenkung, Bekimpfung der
als unrein, unheilvoll bezeichneten Lust und eine weitgehende Tabuierung alles Ge-
schlechtlichen im Wissen, im Schauen, im Erleben1® — gemiff dem Grundsatz: nie zu
viel, nie zu frith! Dem Problem von Schicklichkeit und Schamhaftigkeit wurde dabei
eine allzu grofe Aufmerksamkeit gewidmet. In diesem mifitonigen pddagogischen
Konzert spielte auch die Religion ihren Part. Dafl zu einer vielleicht als Sublimierung
gedachten, aber sich als Verdringung auswirkenden Sexualpidagogik auch eine wohl
iiberstrapazierte Marienverehrung herhalten mufite, ebenso der Empfang der Eucha-
ristie wie die dftere Beichte, sei nur am Rand erwihnt. Eine glinzende Zusammen-

8 H. Schilgen, Du und Sie, a.a. O. 16, 56, 203; Fr. W. Foerster a. a. O. 42, 52; J. Schriteler a. a. O.
61-68

" A, Stolz a.a. O. 21, 120-121, 217; H. Schilgen, Du und Sie, a. a. O. 67, 83; Fr. W, Foerster a. 2. O.
54, 59.

10 Dieses Urteil, das leicht als Simplifikation verdichtigt werden kann, wird durch die neue Unter-
suchung von W. Braun ,Geschlechtliche Erziehung im katholischen Religionsunterricht. Ein Beitrag zur
Geschichte der kath. Religionspidagogik von der Reformation bis zur Gegenwart® (Trier: Speeverlag
1970. 242 S. 22,-) in seiner Aussage gerechtfertigr. Bauer schreibt: ,Das neunzehnte Jahrhundert geht
in der Negativierung des Geschlechtlichen am weitesten. Freilich wird das, was in der ,Aufklirung®
und in der Romantik grundgelegt worden ist, nur konsequent zu Ende gedacht. Es geht den Kateche-
tikern des 19. Jahrhunderts nicht nur darum, das Geschlechtliche nicht oder nur in mboglichst geringem
Umfang zu erschlieRen, sondern diese Welt ganz und gar zu verschlieflen. Schamhaftigkeit und Keusch-
heit sind noch nicht einmal mehr Selbstzwecke, sondern Mittel zur Tabuierung® (196).
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fassung dieser Motivationsbiindel und aller Zielvorstellungen und einen symptoma-
tischen Aufweis des typischen Sprachfelds bietet das Schlufwort bei H. Schilgen:

»Das sind die Waffen, mit denen du siegen kannst: der Helm des Glaubens, der Panzer der
Vorsicht, der Schild der Selbstzucht, das Schwert des Gebetes. Nur dann, wenn du sie ergreifst,
wirst du siegen, zumal wenn du kimpfest unter dem Lilienbanner der Himmelskonigin.* 11

Moraltheologische Aspekte heute

Erst im Kontrast zu dieser sehr konkreten Vergangenheit werden die heutigen
moraltheologischen Aspekte als fortschrittlich, als modern erkannt. Die Grundlagen
dieser heutigen Aspekte liegen in einem neuen Verstindnis der HI. Schrift, das durch
eine moderne Hermeneutik erhoben wird, und ebenso in einer Anthropologie, die ihr
Bild vom Menschen in Auseinandersetzung mit den Ergebnissen der empirischen Wis-
senschaften, der Psychologie wie der Soziologie, entwirft. Dem oberflichlichen Be-
trachter scheinen — gerade im Vergleich mit der fritheren Sexualerziehung — manche
damals unabdingbar geltenden Positionen aufgegeben. Wahrheit ist, dafl nicht wenige,
mit einem Absolutheitsanspruch vorgetragene Forderungen in ihrer Abhingigkeit von
der Zeit und der Gesellschaft erkannt wurden. In dieser Entwidklung geht es nicht um
die Demontage des Wesentlichen, sondern um die Freilegung des Genuin-Christlichen
in seiner zeitgemdfen Gestalt.

Welche moraltheologischen Aspekte einer Sexualerziehung von heute wiren im ein-
zelnen zu benennen? Dreierlei: der Primat der Liebe, der Vorrang der Partnerschaft, die
Entdeckung des Leibes.

Der Primat der Liebe

Will man nicht Gefahr laufen, die Sexualitit zu desintegrieren, vom Gesamt des
christlichen Lebens aus- und abzusondern, dann mufl sie unter einen sie iibergreifenden
Begriff gebracht werden; denn sonst gerit Sexualitit unberechtigterweise so in die
Mitte der Betrachtung, dafl der Mensch durch die Uberbewertung ebenso wie durch eine
Verdringung neurotisiert wird. Pansexualismus ist ebenso falsch wie Manichiismus. Es
geht demnach um den ,,Primat der Liebe®, um den Titel einer auch heute noch lesens-
werten Schrift zu zitieren, die August Adam 1931 verfafite.

A. Adam ging der merkwiirdigen Tatsache nach, dafl man zu seiner Zeit Sittlichkeit
mit geordnetem sexuellen Verhalten schlechthin gleichsetzte. Im Gegensatz dazu hob
er, indem er sich auf die Botschaft Jesu berief, die Liebe als die entscheidende christ-
liche Tugend heraus. Er schreibt:

11 H. Schilgen, Du und Sie a. a. Q. 163; Du und Er a.a. O, 174.
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,Die Konigin unter allen Tugenden, die Perle unter ihnen ist darum unzweifelhaft die Liebe,
und wer — selbst in bester Absicht — irgendeine andere Tugend zur Konigin macht, depossediert
dadurch die Caritas und verschiebt den Akzent der Sittlichkeit vom zentralen auf ein peri-
pheres Gebiet. ,Sittlich im eminenten Sinn ist darum der Mensch, in dem die heilige Liebe gliiht:
zunichst die von der Gnade eingesenkte Gottesliebe, dann aber deren unzertrennliche Schwe-
ster, die iibernatiirlich gegriindete und geordnete Nichstenliebe. Wenn diese Liebe fiir Christus
und die Apostel die Norm der Sittlichkeit, die Erfiillung des ganzen Gesetzes darstellt, dann
haben wir nicht das Recht, einen anderen Maflstab der Sittlichkeit an deren Stelle zu setzen,
dann muf auch fiir uns Christen die Gottes- und Nichstenliebe der Mafistab sein, an dem wir
die sittliche Hohe unserer selbst und — soweit es uns zusteht — unseres Néchsten messen. 1

Wegen dieser und shnlicher Ausfithrungen — zumal iiber das Problem der schweren
Siinde im 6. Gebot — wurde Adam damals nicht wenig angefeindet, wohl auch deshalb,
weil eine vertiefte Kenntnis der HI. Schrift noch nicht den Anstoff gegeben hatte,
eine zeitgemifere, christliche Spiritualitdt zu entwerfen.

Eine sittliche Forderung, die sich auf die Botschaft des Neuen Testaments berufen
will, kann im letzten nur auf das Haupt- und Doppelgebot zuriickgreifen: Du sollst
Gott und Deinen Nichsten lieben. Wie R. Schnackenburg sagt, liegt in diesem Gebot
die Grofitat Jesu, denn er bringe ,die unldsliche, innere Verkniipfung beider Gebote,
die klar bewufSte Zuriidkfiihrung des gesamten Gesetzes auf dieses Haupt- und Doppel-
gebot und nur auf dieses, die ndhere (universalistische) Auslegung der Nichstenliebe® 13.
Damit avanciert die Liebe zur Aufgabe, zum Zeugnis, zur ,Leistung® des Christen.
Das Unterscheidende ist diese selbstlose Liebe, die noch einmal auf sich selbst verzichten
kann — nach dem MafBstab der Maflosigkeit der Liebe Christi, offenbar geworden in
seinem heilschaffenden Tod.

Dieses formale Gebot christlicher Liebe reicht gewil allein fiir den Vollzug einer
christlichen Lebensform nicht aus, es bedarf weiterer Spezifizierungen; aber es ist
dennoch die erste Aussage, wenn vom sittlichen Verhalten des Christen gesprochen
wird. Dadurch wird eine Hierarchie der Tugenden gegeben, werden Mafistibe der
Bewertung angedeutet, wird der Bereich der Geschlechtlichkeit ein- und untergeordnet,
wird vor allem ein ,Klima® der Sittlichkeit geschaffen, das von Freude und Freiheit
erfuillt ist.

Der Versuch des anglikanischen Bischofs von Woolwich, J.A.T. Robinson, in einer
,New Morality“ von dieser Liebesforderung allein her eine Sexualethik zu entwerfen,
geriet in das Feuer heftigster Kritik; denn diese Forderung werde in einer Gesellschaft,
in der die Konsumgesinnung selbst in den Bereich der Begegnung eingedrungen sei, in
die Erwartung von ,tenderness®, Zirtlichkeit, umgebogen. Ob diese ,tenderness® dann
gedffnet sei fiir Verantwortung und personale Hingabe, mochte H. Ringeling in »Ethik
des Leibes® fiiglich bezweifeln. Er fahrt dann fort:

12 A, Adam, Der Primat der Liebe. Eine Untersuchung tiber die Einordnung der Sexualmoral in das
Sittengesetz (Straubing 21931) 16-17.
13 R, Schnackenburg, Die sittliche Botschaft des neuen Testamentes (Miinchen 1954) 59
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JSinnvoll ist die Liebesforderung nur, wenn sie mit institutionellen und pddagogischen
Mafinahmen einhergeht, deren Zweck es zu sein hat, allgemein die Achtung vor dem Men-
schen strukturell zu ermdglichen und konkret sexualethische Modelle zu finden, die iiberzeugend
und zu verwirklichen sind.* 14

So entscheidend der Blickpunkt dieser ,New Morality“ ist, sie befindet sich auf
einem Holzweg, wenn sie meint, dieses formale Gebot bediirfe keiner materialen Fil-
Jung — eben vom Verstindnis des Menschen her, wie es eine zeitgendssische, personale
Anthropologie bietet.

Ist nun als Aufgabe des Christen erkannt: er soll ein Liebender werden und sein,
dann wird sich dieses Gesetz der Liebe notwendig auch auf dem Gebiet liebender, part-
nerschaftlicher Begegnung auswirken. Auch die freundschaftliche und eheliche Begeg-
nung hat diesem Gesetz zu entsprechen; denn auch der Geliebte ist schlechthin ,mein
Nichster® (Mt 25,40).

Befihigt durch Gottes Gnade zu selbstloser Liebe — das ist der Indikativ im christ-
lichen Leben — trifft diesen Christen der Imperativ: Du sollst licben! Zu dieser Liebe
zu erziehen, die Liebesfahigkeit zu entwickeln, die Liebe zur Miindigkeit reifen zu
lassen, die Sensibilitit fiir den Liebesanspruch eines anderen zu wecken — dies ist eine
christlichere Aufgabe, als das Gewissen auf Siinden gegen das 6. Gebot zu fixieren und
die daraus folgende Angstlichkeit und Unruhe in Kauf zu nehmen. Wiirde dieser Im-
perativ allmihlich die gefdhrliche Assoziation von Liebe und Geschlecht zu Siinde und
Schuld beseitigen, dann hitte endlich auch der Leib etwas von der frohen Botschaft
erfahren.

Der Vorrang der Partnerschaft

Wenn man heute die Sexualpidagogik unter moraltheologischem Aspekt betrachtet,
mufl man von ,Partnerschaft® reden, nicht nur deshalb, weil der Mensch als ergin-
zungsbediirfriges, an die Gemeinschaft verwiesenes Wesen existiert — diese Existenz
kann er auch als Feind, als Gegner, als Triger einer sozialen Rolle, als Nummer in
einer Masse vollziehen —, sondern weil die erste Aussage einer theologischen Anthropo-
logie heifit: ,Der Mensch ist der von Gott aufgerufene, weltlich-leibhaftige Partner
Gottes.* 15 Partnerschaft betrifft nicht nur den Bereich der Sexualitit, sondern prigt die
christliche Lebensform als Ganze, das Verhiltnis zu Gott wie zum Menschen iiberhaupt,
ob er nun der Geliebte oder jener ,Geringste unter den Briidern® ist, in dem der
Christ geheimnisvoll seinem Christus begegnet. Mit diesem Begriff der Partnerschaft ist
dann der der Geschichtlichkeit mitgegeben; denn der Partner Gott wird nicht in meta-
physischen Eskapaden erdacht, sondern in der Geschichte angetroffen; denn der Partner
Mensch wird nicht aus Illusion und Utopie projiziert oder projektiert, sondern als der

14 H, Ringeling, Ethik des Leibes (Hamburg 1965) 82.
15 K. Rahner, Grundentwurf einer theologischen Anthropologie, in: HdPth II/1 (Freiburg 1966) 27.
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konkrete Mitspieler auf der Bithne (Welt genannt), auf der der heilschaffende Gott
auftritt, wahrgenommen.

Wie selbstverstindlich dieses Wort von der Partnerschaft aufs erste klingen mag, es
allein verbietet eine individualistisch-solipsistische Betrachtung des Menschen, wie sie
noch in der Zielbestimmung der Sexualpidagogik gegeben ist, die J.Schroteler in
»Grundziige einer gesunden Sexualpidagogik® nennt: ,Ziel mufl sein, den Zgling
fihig und bereit zu machen zur richtigen Einordnung des Geschlechtstriebes in das
Gesamtmenschentum.“ 16 Diese Integration wird in unserer Definition nicht iibersehen,
wie vermutlich Schriteler unsere Auffassung nicht ausschliefit, wenn er in dem Begriff
»Gesamtmenschentum® auch die soziale Anlage des Menschen mitbegreift. Aber durch
den Vorrang der Partnerschaft wird die personale Integration der Sexualitdt als Funk-
tion der Partnerschaftlichkeit verstanden; es wird die Gefahr des Egoismus und narzifi-
tischer Autoerotik ebenso iiberwunden wie die Moglichkeit eines allein den ,Akt®
betrachtenden Biologismus, der bei einer ,richtigen Einordnung des Geschlechtstriebes®
nahe liegt. Der Mensch ist grundsitzlich offen fiir den anderen und mufl — gerade in
unserer vermeintlich begegnungsintensiven Zeit, denn in der Tiefe unserer Seele sind
wir weithin kontaktarm — zur Transzendierung seines Ichs auf das Du und Wir hin
erzogen worden. Der Mensch lebt als Mensch auf die Dauer und gliicklich nur im Plural.

Aus der Partnerschaftlichkeit ergeben sich fiir eine christliche Sexualmoral Konse-
quenzen, die das Zweite Vatikanum in der Pastoralkonstitution ,Die Kirche in der
Welt von heute® bereits gezogen hat, indem es einerseits so deutlich von menschlich-
ehelicher Liebe spricht und anderseits die Ehe nicht mehr nur als eine Institution zur
Zeugung und Erziehung von Kindern, sondern auch und vor allem als Gattengemein-
schaft begreift. Die entscheidenden Texte lauten:

»~Auch viele Menschen unserer Zeit schitzen die wahre Liebe zwischen Mann und Frau hoch,
wie sie sich in mannigfacher Weise nach guter Zeit- und Vélkersitte ausdriickt. Jene aber ganz
menschliche Liebe richtet sich mit Wille und Gemiit von Person auf Person, umgreift das Wohl
der ganzen Person, vermag so den Ausdrucksmdglichkeiten des Korpers und des Geistes eine
eigene Wiirde zu verleihen und sie als Zeichen der ehelichen Liebe zu adeln . . . Diese Liebe wird
durch den eigentlichen ehelichen Vollzug in besonderer Weise ausgedriickt und vollendet. Diese
Akte, durch die die Gatten innig und lauter untereinander geeint werden, sind sittlich gut
und wiirdig. Sie bringen, wenn sie wahrhaft menschlich vollzogen werden, die gegenseitige
Hingabe zum Ausdruck und fordern sie; durch sie bereichern sich die Gatten frohen und dank-
baren Herzens gegenseitig . . . Ehe und eheliche Liebe sind ihrer Eigenart nach auf die Zeugung
und Erziehung von Nachkommenschaft ausgerichtet . .. Die Ehe ist aber nicht nur zur Zeugung
von Kindern eingesetzt, sondern die Eigenart des unaufléslichen Bundes zwischen Personen
und ebenso das Wohl der Kinder fordern, dafl auch die gegenseitige Liebe der Gatten in
rechter Weise sich betitige, wachse und reife.* 17

Das seit Augustinus bedringende Problem eines Dualismus von Gattenliebe und
Geschlechtsgemeinschaft — sichtbar im Streit um den ersten und zweiten Zwedk der

168 J, Schriteler a. a. O. 91.
17 E. Sievers — J. David, Vollendung ehelicher Liebe (Redclinghausen 1966) 153-154; im Konzils-
dokument Nr. 49-50.
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Ehe - scheint hiermit endlich geldst. Die innere Zuordnung der Ehe und des ehelichen
Lebens als Ganzen auf das Kind wird herausgestellt und eine allzu penible Aktmoral
tiberwunden, eine Aktmoral, die sicher unterschwellig eine apersonale Betrachtung von
Ehe und Liebe festhilt und damit einem Biologismus und Materialismus in die Hinde
arbeitet 18,

Es ergeben sich nun bei den fiir Diskussionen in der Sexualpidagogik zentralen
Themen — etwa bei der Masturbation und dem vorehelichen Verkehr — auch neue
Aspekte. Wird in ihnen jeweils wiederum nur der einzelne Akt, losgelést von der part-
nerschaftlichen Beziehung, gesehen, so kann man nur die {iberkommenen Aussagen
wiederholen. Versucht man diese Tatsachen eines sexuellen Verhaltens unbefangen
unter diese Kategorie christlicher Lebensfithrung zu stellen, dann scheint mir — zumin-
dest objektiv — Schuld und Siinde dort vorhanden, wo ein junger Mensch zu einer
solchen exzessiven Masturbation fortschreitet, daf} eine partnerschaftliche Beziehung
aufgrund der autoerotischen Fixierung grundsitzlich in Frage gestellt wird. Wenn auch
nach Aussage von Psychotherapeuten ein solches Verhalten bereits als krankhaft bezeich-
net werden mufl und darum von Schuld im wahren Sinn des Worts nicht mehr die
Rede sein kann, so mufl doch — mindestens theoretisch — dem Jugendlichen ein Moment
letzter Freiheit zugestanden werden, in dem er bei der Entwicklung eines solchen Ver-
haltens ganz iiber sich und seine geschichtliche, geschlechtliche Existenz verfiigt.

Der Grundsatz , Partnerschaft” ermoglicht auch den Versuch einer neuen Betrachtung
des Problems des vorehelichen Verkehrs, weil er jeden Egoismus und jede ,Spafi-
sexualitdt® als unpartnerschaftlich entlarvt und weil vor dieser Forderung nur eine
wirklich personale Liebe bestehen kann. Es kann also eine personale Beziehung unter
Verlobten in echter, giiltiger, endgiiltiger Partnerschaft vorhanden sein, in der eine
intime Begegnung nichts anderes ist als eine gesamtmenschliche Ratifizierung, Bestiti-
gung und Annahme der personalen Liebe. Dann aber kénnte man dieses intime Tun
nicht mehr in die Verantwortung des 6. Gebots (im bisherigen Verstindnis) bringen.
Ein Moment von Unvollkommenheit an dieser intimen Begegnung sehe ich darin, daf
die soziale Anerkennung und damit die Festigung dieser partnerschaftlichen Beziehung
fehlt. Deshalb kann hier dennoch (mindestens objektiv) Schuld vorliegen, weil der
Mangel einer institutionellen Sicherung einer individualistisch verstandenen Liebe diese
intime Liebe wiederum gefihrdet. Dieses Problem liegt aber auf einer anderen
Ebene als der des 6. Gebots, nimlich auf der Ebene sozialer Bezichung iiberhaupt —
und bietet nur den Teilaspekt ciner Grundeinstellung des heutigen Menschen, dem es
schwerfillt, ein ausgewogenes Verhiltnis zu finden zwischen Innen und Auflen, zwi-
schen Zeichen und Bezeichnetem, zwischen Amt und Charisma, zwischen Institution
und Geist, zwischen Liebe und Recht, zwischen Inhalt und Form tiberhaupt. Das

18 J. David, Neue Aspekte der kirchlichen Ehelehre (Bergen-Enkheim 1966); F. Bockle, Freiheit und
Bindung (Kevelaer 1968).
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Pathos der Miindigkeit wirkt sich in einer prometheischen Selbstsicherheit und in der
Geringschitzung duflerer Stiitzen aus 1.

Daf mit dieser Kategorie ,Partnerschaft® nicht alle Probleme geldst sind, die sich
fiir voreheliche Beziehungen ergeben, daf diese These: Die Ehe wird durch den bei-
derseitigen Ehewillen geschlossen (consensus facit matrimonium) - {ibrigens mit allen
Konsequenzen auch auf der Studientagung des OUkumenischen Rats im Juli 1964 in
Founex diskutiert?® — erneut die Frage nach der Formpflicht der Eheschliefung auf-
wirft, mit der das Tridentinum 1563 die Rechtsunsicherheit der Ehen beseitigen
wollte2, daR das Problem der Frith- und Studentenehen vielleicht mehr ein sozial-
finanzielles als ein sexuelles ist22, ist mir nicht unbekannt. Hier ging es um Aspekte,
die alte Tatbestinde in einem neuen Licht zeigen sollten.

Praktische Konsequenzen aus dieser Privalenz der Partnerschaft wiirden lauten:
Die Kontaktfihigkeit des jungen Menschen foérdern, d.h. fiir eine differenzierte Sprache
sorgen, durch kreatives Schaffen zu geprigtem Ausdrucksvermdgen fithren, ein sen-
sibles Gemiit und ein ansprechbares Gefiihl entwickeln, ein fiir Verantwortung wa-
ches Gewissen formen, soziale Tugenden wie Geduld, Hilfsbereitschaft, Solidaritdts-
bewuftsein, Treue, Wohlwollen anstreben, Zusammenarbeit und Teamwork mit allen
Mbglichkeiten an Initiative und Phantasie institutionalisieren, Freundschaft#® als pid-
agogische Kategorie iiberhaupt sichten und freundschaftliche Begegnungen fern jeder
Angstlichkeit und Verdichtigung ermdglichen. Nur wenn Partnerschaftlichkeit als
Imperativ in die Pidagogik insgesamt eingeht, wird der junge Mensch zu jener part-
nerschaftlichen Liebesfihigkeit erzogen, die iiber die Existenz und Gestalt der kiinftigen
Ehe entscheidet.

Die Entdedsung des Leibes

Bereits 1960 stellt H. H. Muchow bei den heutigen Jugendlichen ein intensives Leib-
gefithl und Leibempfinden fest. Er schrieb damals:

. Wir meinen heute, daf} auch den Jugendlichen noch eine Art des Leibgefiihls eigen sei, das
uns Erwachsenen im allgemeinen abhanden gekommen ist. Dafl viele Jugendliche dieses Leib-
gefiihl einseitig sexuell akzentuieren und damit zugleich abbauen, halten wir fiir eine zu
billige und das Wesen des Menschen verfehlende Losung. Anthropologisch gesehen ist ja der
Leib mehr als das Gefif des Sexus.” *

19 Vgl. vom Verf.: Zum Problem sexualethischer Normen fiir den vorehelichen Bereich, in: Kat.
Blitter 94 (1969) 393—408.

20 J, Fischer, Neue Moral unter die Lupe genommen (Wuppertal 1967) 32.

21 R, Lettmann, Die Diskussion um die klandestinen Ehen und die Einfithrung einer zur Giltigkeit
verpflichtenden Form auf dem Konzil von Trient (Miinster 1966).

22 R, Nave-Herz, Soziologische Aspekte der Frithehe, in: Kolner Zeitschrift fiir Soz. u. Soz.psycho-
logie 19 (1967) 484-510.

23 E, Mielenbrink, Freundschaft in christlicher Erziehung und Seelsorge (Wiirzburg 1968).

24 H, H. Muchow, Sexualreife und Sozialstruktur der heutigen Jugend (Hamburg 1960) 94.
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Die Jugend besitzt offenbar ein positives Verhiltnis zum Leib, was sich im Tanz, in
der Mode, in der Freiziigigkeit der Begegnung bei Petting und Necking, in der Ent-
tabuisierung der sexuellen Sphire iiberhaupt, in einer oft an Exhibitionismus grenzen-
den Unbefangenheit duflert. In diesem Verhalten wird endlich der dualistische Mani-
chiismus iiberwunden, der Jahrzehnte hindurch die personale Reifung wie die Begeg-
nung der Geschlechter belastet hat. Dennoch darf nicht iibersehen werden, daf sich im
gleichen Moment dieser Dualismus wieder in die Bewertung der Sexualitit einschleicht
(etwa bei Chr. Ahlmark-Michanek und bei O. Kolle25, die zwischen personaler Liebe
und sexueller Beziehung unterscheiden). Es wird behauptet, die Liebesbeziehung zum
Ehepartner werde auch bei einem Seitensprung aufrechterhalten, weil eine fliichtige,
sexuelle Begegnung mit einem Dritten fiir diese Liebe nichts bedeute. Diese Konzeption
teilt den Menschen, gibt die Ganzheit der menschlichen Person wie des Liebenden auf.
An sich ist es erstaunlich, dafl gerade von Gegnern der sog. leibfeindlichen, christlichen
Moral die abgelehnte Attitiide unbewuflt iibernommen wird.

Die Erfahrung des Leibes war schon immer fiir den Menschen eine zweideutige.
Lingst vor der christlichen Interpretation des Schattens in der Schépfung durch die
Lehre von der Erbsiinde gelang es ihm kaum, einen ausgewogenen Standpunkt zwi-
schen spiritualistischem Manichiismus und leibvergdtterndem Hedonismus zu finden.
Leiblichkeit — einerseits das Medium, das dem Menschen die Wirklichkeit und Gegen-
wirtigkeit dessen, was er ist, erfiilllend und begliickend erleben l4fit, anderseits jene
Mauer, die die letzte Erfiillung des Selbstseins verstellt und verhindert2¢ —, diese janus-
kopfige Leiblichkeit, das Ich beseligend in der erotischen Ekstase, das Ich zerschmet-
ternd im Tod — will so vom Christen angenommen und bejaht sein, daf auch fiir den
Leib gilt: ,Und alles Fleisch wird schauen Gottes Heil“ (Lk 3,6). Dieser Leib in seiner
ganzen Zweideutigkeit ist erlgst. Hitte Christus nicht eine leibhafte Existenz ange-
nommen, wire der Leib nicht erlést. So aber gilt das Wort Tertullians: ,Das Fleisch ist
die Angel des Heils* (Caro salutis est cardo) 27.

Dieser Leib ist das Prinzip der Trennung; denn die Materie trennt. Er ist ein An-
satzpunkt der Versuchbarkeit, weil wir — nach B. Welte —28 ,unsere wollenden Vollziige
hineinreiffen lassen in die blinde Triebhaftigkeit und Bediirftigkeit, die sich vom Leibli-
her geltend machen®, darin das Wesentliche unserer selbst untergehen lassen, ,,das Licht
der Freiheit und den ihm zugeordneten Adel, die ihm zugeordnete Freude®. Dieser
Leib gibt Anlafl zur Beschimung, weil der Mensch sich in ihm entfremdet, entstellt,

25 Chr, Ahlmark-Michaneck, Jungfrauenglaube und Doppelmoral (Hamburg 1968); vgl. ,Z. B. Ehe-
bruch”, den Film von O. Kolle.

26 B, Welte, Leiblichkeit als Hinweis auf das Heil in Christus, in: Auf den Spuren des Ewigen
(Freiburg 1965) 86, 89; J. B. Metz, Leiblichkeit, im: Handbuch theologischer Grundbegriffe II (Miin-
chen 1963) 30-37.

27 A. Gérres, An den Grenzen der Psychoanalyse (Miinchen 1968) 222.

28 B, Welte a. a. O. 91.
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entbléft und zugleich verdeckt vorkommt, bangend, dafl das verheiflene Gliick sich
nicht erfiille, daf das gegebene Versprechen uneinldsbar ist 2.

Wenn die heutige Jugend scheinbar kaum um diese Leibproblematik weifl und
dennoch zu einer so grofien Leibfreude findet, fragt man sich unwillkiirlich, ob dieses
positive Leibgefiihl in etwa nur der helle Rest der verdringten negativen Seite ist;
fragt man sich, ob im Maf} der Ungeistigkeit die Hinwendung zum Leiblichen
wachse. Die Motive sind vorldufig unklar; das Faktum besteht: dieser Jugend kommt
der Leib nicht iiberfliissig vor, sie besitzt ihn, bewohnt ihn, erlebt ihn und mbchte alle
seine Moglichkeiten erfahren.

Welcher ist der moraltheologische Aspekt einer Sexualpidagogik in dieser Situation?
Da der Mensch als Ganzer geschaffen und erldst ist, kann es am Menschen weder ,un-
ehrenhafte® noch unkeusche Teile geben. Unkeusch ist hichstens die Einstellung des
Menschen, nie ein Teil des Menschen. Diese Aussage verurteilt die Priiderie, ebenso wie
eine exhibitionistische, sexuelle Show. Priiderie verachtet den Leib in seinem positiven
Wert, Exhibitionismus vergifit die dem Menschen als Person zukommende Ehrfurcht.
Diese — um ein herkémmliches Wort zu verwenden — ,,Schamhaftigkeit® ist nicht zu-
erst eine Tugend, die den sexuellen Bereich betriff, sondern sie meint den ganzen
Menschen, der in seiner personalen Einmaligkeit und seiner Intimitit nur mit dem
Begriff ,Geheimnis*® beschreibbar ist. Ist ein Mensch in seiner Grundhaltung ,scham-
haft®, d.h. ehrfiirchtig, bewufit seines Geheimnischarakters, dann wird diese Haltung
gewif auch die AuBerung seiner Leiblichkeit betreffen3?. Eine einseitige Fixierung des
Begriffs ,Schamhaftigkeit* auf den Leib miifite also allmihlich tiberwunden werden.
Ehrfiirchtige, liebende Distanz oder Respekt vor dem Geheimnis des Nichsten meint
das Gleiche, Formulierungen, die affektiv nicht so negativ besetzt sind wie die iiber-
kommene Vokabel , Schamhaftigkeit.

Hat ein Mensch sich in seiner konkreten Leiblichkeit, gerade in seiner Geschlechtlich-
keit, angenommen — die Annahme seiner selbst ist gewifl eine grofie sexualpidagogische
und moralische Aufgabe —, wird jene Unbefangenheit mdglich, die in der Mitte zwischen
scheu-ingstlicher Intimitit und belangloser EntbloBung das rechte Maf} findet. Es wire
dann vielleicht auch von dieser Unbefangenheit her die Fixierung Jugendlicher auf
,unkeusche Blicke® und ,Beriihrungen® iiberwindbar, die oft mehr in Skrupelhaftigkeit
stiirzt, als sie zu einer christlich geordneten Lebensmeisterung verhilft.

Hier nun stellt sich als groRes und altes Problem das der Lust. Meiner Meinung nach
geht es dabei zuerst einmal um cine Phinomenologie von Leibgefiihl und Leibemp-
findung. Erst als zweiter Schritt wird eine moraltheologische Wertung folgen kénnen,
die sich am Primat der Liebe und an der Kategorie der Partnerschaft, in die der geord-
nete Selbstbesitz aufgenommen ist, auszurichten hitte. Egoistisches Petting widerspricht
sowohl dem Primat der Liebe wie dem Vorrang der Partnerschaft; denn es wertet den

20 C, S. Lewis, Vier Arten der Liebe (Einsiedeln 1961) 151.
30 F, Sieburg, Lust am Untergang (Hamburg 1961) 137-138.
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Partner zum Apparat einer eigensinnigen Befriedigung ab. Zirtlichkeit allerdings —
mit Erfahrungen der Leiblichkeit — kénnte beiden Forderungen entsprechen. Da unserer
heutigen Zeit weithin eine echte Kultur der Zirtlichkeit mangelt und die intime Be-
gegnung sich oft im Genuf§ der Vorlust erschépft, muff man an manchen Lobgesingen
iiber die Freiziigigkeiten der Jugend doch einen gewissen Zweifel hegen. Der Propa-
ganda fiir eine ,Spafisexualitit® (H. Giese) kann man endlich nur die klaren Sitze
von H. Cox entgegenstellen: ,Sexualitit macht zweifellos Spafl. Aber nur einen Spafl
daraus zu machen, heiflt sie abschwichen und beseitigen. Und vermutlich hért sie dann
iiberhaupt auf, Spafl zu machen.“ 31

Das Problem der Lust kann nur angedeutet werden. Wie sehr man auch hier am
Umdenken ist, zeigen die ,sexualpidagogischen Richtlinien fiir die Jugendseelsorge®,
die am 8. 11. 1964 von den deutschen Bischtfen gutgeheiflen wurden. Dort heifit es:

»Es ist psychologisch und theologisch falsch, Unkeuschheit einfach dahingehend zu bestim-
men, daf} sie das unberechtigte Anstreben der geschlechtlichen Lust sei. Unkeuschheit ist — in Ab-
hebung von der Keuschheit — ein vom Menschen verfilschter Gebrauch, d. h. Miflbrauch der
geschlechtlichen Befihigung.” 22

Der Kommentar von Prof. H. Fleckenstein hebt hervor, dafl diese Formulierung
jeder Angstlichkeit wehren und zur Unbefangenheit gegeniiber dem eigenen Leib und
dem anderen Geschlecht sowie zur Freude an einer jungen Liebe fithren mochte 3.

Mancher konnte der Meinung sein, es werde hier eine optimistische Sicht der heutigen
Jugendsituation und eine ebenso optimistische moraltheologische Konzeption vorge-
tragen, die einerseits blind sei fiir die Realitit unter den Jugendlichen und anderseits
die Realitit und Méglichkeit von Siinde und Schuld {ibersehe. Um diesem Mifiverstind-
nis zu wehren, sei folgendes gesagt: Viele junge Menschen erfahren ihre Hilflosigkeit
gerade in der Liebe; durch ihre unverbindlichen Begegnungen und auch echten Engage-
ments schaffen sie oft heillose Situationen; auf der Suche nach dem grofien Gliick sind
sie iiber die Vergeblichkeit ihrer Miihe tief betroffen. So nimmt sich der junge Mensch
hier wie in anderen Bereichen seines Lebens — etwa der Wahrhaftigkeit oder der Wahr-
heitssuche — als erldsungs- und heilsbediirftig wahr. Auch in der liebenden Begegnung
kann der junge Mensch scheitern: er kann das lautere Zeichen der Liebe verkehren zu
einem Etikett des Egoismus, er kann von Liebe reden und unreifen, unfreien sexuellen
Konsum meinen. Er kann sich in Leidenschaft wie in Angstlichkeit weigern, sich als Ge-
schlechtswesen anzunehmen. Er kann sich gedankenlos anpassen — an lieblose iiberkom-
mene Normen wie an sich sehr freiziigig gebende, in der Tat aber repressive Standards
einer Gruppe. In all dem liegt die eigentliche, vor Gott und dem Nichsten zu verant-
wortende Schuld, von der er erldst werden mufl — hinein in die Wahrheit Gottes, die
frei macht, in jene Liebe, die fiir einen jeden Christen in 1 Kor 13 beschrieben wird,
und in jene Hoffnung, die sich an Gottes Heilszusicherung in Christus aufrichtet.

31 H. Cox, Stalt ohne Gott (Stuttgart 1966) 231.
32 W. Bokler — H. Fleckenstein, Die sexualpidagogischen Richtlinien (Mainz 1967) 13.
33 Ehd. 32.
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Die entfremdete Natur

Die Umwelt des Menschen ist gerade in der Gegenwart einem fortlaufenden Wandel
unterworfen, der vom Menschen selbst hervorgerufen wird. Es ist erstaunlich, wie
auflerordentlich stark der Mensch seine Umwelt zu verindern vermag und im Verlauf
der letzten Jahrzehnte auch verindert hat. Er pafite seine Umwelt, wie Dobzhansky
(1962) einmal sagte, ,weit hiufiger seinen Genen an als seine Gene seiner Umwelt®.
In der Gegenwart ist vor allem die kulturelle Umwelt durch die Erfolge der Natur-
wissenschaften und der Technik in einem Wandel sondergleichen begriffen und ver-
indert dadurch in einem schon beingstigenden Ausmafl auch die natiirliche biologische
Umwelt. Noch erstaunlicher ist die Tatsache, da der Mensch mit den wechselnden
Umwelten fertig geworden ist und noch immer fertig wird. Dabei ist die Mannig-
faltigkeit der Umwelten, in die sich der Mensch in dieser oder jener Weise einpassen
muflte, gewaltig und sicher weit grofer als fiir irgendeinen anderen Organismus. Die
weltweite geographische Verbreitung der Menschheit ebenso wie die Existenz verschie-
denster Kulturen, z. B. der Eskimos im hohen Norden und der Pygmien im tropischen
Urwald, in Vergangenheit und Gegenwart legt von dieser Anpassungsfihigkeit ein
eindrucksvolles Zeugnis ab.

Plastizitit und Umweltoffenheit des Menschen

Dem Menschen ist keine bestimmte Umwelt, kein bestimmter Naturbereich zuge-
ordnet wie den Tieren, die meist einseitig, z. B. an ein Leben in der Steppe, im Wald,
in sumpfigen Niederungen, in Hochgebirgen oder in noch engeren Naturausschnitten,
wie auf Baumkronen, im Gebiisch, auf bestimmten Pflanzen, auf Felsgrund und so
weiter ,zugeschnitten® (spezialisiert) sind. ,Man has specialized in despecialization®,
so formuliert Mayr (1950) treffend diesen Tatbestand. Deshalb kennzeichnen den
Menschen eine weitgehende Unabhingigkeit von der Umwelt und eine ausgesprochene
Umweltoffenheit. Diese ,okologische Vielseitigkeit®, Geschmeidigkeit und Beweglich-
keit ermdglichen es ihm, die verschiedenartigsten geographischen Riume zu besetzen,
dort seine , Welt® aus Naturbestinden aufzubauen, also eine Einpassung zu vollziehen,
ohne dafl zugleich eine tiefgreifende biologisch-genetische Abinderung seiner Leib-
lichkeit hinzuzutreten brauchte. Der Mensch ist eben, wie Dobzhansky und Mantagu
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(1947) mit Recht hervorheben, ,ein einzigartiges Produkt der Evolution insofern, als
er weit mehr als irgendein anderes Geschpf aus der Bindung an die physische und
biologische Umwelt in eine mannigfaltige soziale Umwelt hiniibergewechselt ist. Diese
bezeichnende Umwelt fiihrt eine dritte Dimension zusitzlich zu der #ufleren und
inneren Umwelt ein, eine Dimension, die viele Biologen bei ihren Untersuchungen
iiber die Evolution des Menschen zu vernachldssigen geneigt sind.“

Man macht sich auf biologischer Seite iiber die Griéfle und Wirksamkeit dieser
»dritten Dimension® vielfach keine geniigend eindrucksvolle Vorstellung und erkennt
nicht, wie sehr sich die Menschheit den rein biologischen Kriften entzogen hat und
wie stark sich die kulturellen Einfliisse der selbstgeschaffenen Umwelt des Menschen
auf Lebensweise, Erndhrung, Eheschliefung, Erzeugung der Nachkommenschaft, Kin-
deraufzucht, Bevolkerungsgrofle, Uberleben, kurz auf die biologische Seite des Men-
schenlebens und des menschlichen Zusammenseins auswirken. Sie sind von aufler-
ordentlicher Mannigfaltigkeit und weit verinderlicher als der naturgegebene Rahmen
des menschlichen Lebens. Sie richten und gestalten, variieren und komplizieren die
individuellen Lebensvorginge ebenso wie die ganzer menschlicher Bevilkerungen.
Der Mensch greift selbst in die biologischen Vorginge ein durch Schaffung gesellschaft-
licher Institutionen, Wirtschaftsformen und Sozialgruppen, durch Wanderung, Ver-
dringung, Uberschichtung und so weiter. ,Der Mensch ist ein Kulturwesen®, wie
Thieme (1950) betont, ,,und seine Biologie kann ohne diesen kulturellen Zusammen-
hang nicht korrekt betrachtet werden.®

Die Weltoffenheit des Menschen, die ja der Kulturentwicklung zugrunde liegt, wird
von Biologen und Verhaltensforschern in verschiedener Weise umschrieben. Sie spre-
chen von einem ,Neugierverhalten bis an die Grenzen des Greisenalters®, von einem
»Forschungsimpuls®, von der ,Fihigkeit, neue Verhaltensmuster zu erwerben und
alte abzustreifen als Folge der Erziehung® oder von einer ,anpassungsfihigen Plasti-
zitdt des Verhaltens® oder der , Fihigkeit, aus Erfahrung zu lernen und sein Verhalten
entsprechend abzuéindern® oder von ,intelligenter Situationsmeisterung®.

Diese Weltoffenheit, Geschmeidigkeit oder geistige Beweglichkeit steht mit der
Umweltunabhingigkeit, die durch kulturelle Errungenschaften erméglicht wird, in
enger Verbindung und Wechselwirkung. Beide zusammen gestatten es dem Menschen,
in die verschiedenartigsten Riume und klimatischen Zonen einzudringen, so daf er
»mehr 6kologische Nischen als irgend ein anderer Organismus® bewohnt (Mayr 1950).
Er vermag durch Erfindungen, z. B. neuer Werkzeuge, Waffen, Kleider, Wirtschafts- .
gefiige, entsprechender Organisationsformen und so weiter, eine neue Umwelt zu be-
setzen oder sich gegen sie abzuschirmen. So steigt der Mensch auf die hchsten Berge,
bohrt sich kilometertief in die Erdrinde hinein oder 148t sich in immer tiefere Meeres-
griinde hinab oder wohnt monatelang in der eiserstarrten Antarktis. Er schafft sich
innerhalb einer Kapsel oder eines Raumanzugs ein kiinstliches Klima und vermag
so iiber die Erde hinaus in die luftleeren, tiefkalten Rdume jenseits der Erdatmosphire
vorzudringen, den Mond zu umkreisen, wihrend dieser ungeheuer weiten Reise bei
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einer Geschwindigkeit von 30 000 und mehr Kilometern im Zustand der Schwere-
losigkeit zu verharren und schliefilich auf dem Mond zu landen und ihn zu betreten.

Auch in seinen Stddten hat der Mensch durch Gebiude, Heizung, Klimaanlagen
und Beleuchtung, aber auch durch die Dunstglocke iiber den Wohngebieten ein kiinst-
liches Klima erzeugt, in dem Millionen Tag fiir Tag arbeiten. Mit Hilfe der &rztli-
chen Therapie und der Pharmazeutik, mit der Fiille der von ihr angebotenen Drogen
verindert er auch seine innere Umwelt, um der Krankheit zu begegnen. Hinzu kom-
men die ionisierenden Strahlen, wie sie von Atombombenversuchen, aber auch von
kleineren Strahlenquellen, z.B. Rontgenapparaturen, Kobaltkanonen in den Kran-
kenhiusern oder Brutreaktoren mit Atommeilern, ausgehen. Werden diese Strahlen-
herde nicht behiitet, so schaffen sie auf die Dauer eine regelrechte neue Umwelt, die
fiir das Keimgut durch erbidndernde Mutationen gréfite Gefahren in sich schlieft.

Auf der gesamten Breite macht also der Mensch von seiner Weltoffenheit, seinem
Neugierverhalten und seiner anpassungsfihigen Plastizitit Gebrauch und wird auch
weiterhin von ihnen Gebrauch machen. Es ist noch nicht abzusehen, wann diese aufler-
ordentliche, typisch menschliche Fihigkeit zur Erforschung, Bewiltigung und Verin-
derung der Umwelt, die wir gerade in der Gegenwart staunend wahrnehmen, einmal
die Grenze erreichen wird, die mit den Mdglichkeiten des ,Homo sapiens“ gegeben ist.

Gefihrdetes dkologisches Gleichgewicht

Der Mensch ist auf dem besten Weg, die gesamte Okologie der Erde, das heifit
die dynamischen, ausbalancierten Wechselwirkungen, die zwischen den Organismen
selbst und zwischen ihnen und ihrer Umwelt bestehen, griindlich durcheinanderzu-
bringen. Dabei scheint er vergessen zu haben, daf er selbst auf das dkologische Gleich-
gewicht innerhalb der Umwelt, in der er lebt und wirkt, trotz seiner relativen
Umweltunabhingigkeit angewiesen ist. Die zahlreichen, ausgedehnten Gebiete, die
er samt den in ihnen lebenden Skologischen Gemeinschaften von Pflanzen, Tieren
und Mikroben schon vernichtet hat, sprechen in diesem Sinn. Man denke an die rapide
Ausdehnung der besiedelten Flichen auf Kosten der freien Natur, an die Verdringung
der abwechslungsreichen einheimischen Flora, besonders der Wilder, durch geforsteten
Baumbestand schnellwachsender Arten, an die weitflichige Abholzung von Wildern
durch ,mechanisierte Holzernte® in ,schwedischem Stil* mit Hilfe von Motorkurz-
sigen und hydraulischen Scheren. Erosion durch Wasser und Wind, Bodenfluff, Aus-
trocknung, Verkarstung und Unfruchtbarkeit wegen der gestdrten hydrographischen
Verhiltnisse sind hiufig die Folge. Es sei weiter erinnert an die Verwirtschaftung und
Verwiistung vieler guter Boden, z. B. durch Einfithrung domestizierter Pflanzenfresser
in manchen Savannengebieten, an die Regulierung der Biche und Fliisse, die den
Grundwasserspiegel absinken lieff, an die Verschmutzung des Wassers mit nachfol-
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gendem Absterben oder Riidkgang der Stiflwasserfische in unzidhligen Wasserldufen
und Seen, aber auch mancher Meereskiisten durch ins Meer abgelassene Olriidkstinde
oder Havarien von Oltankern.

Man denke auch an den uniiberlegten Einsatz von Insektiziden, die mit den
Schadlingen zugleich die niitzlichen Insekten, z.B. die Bestduber oder die Feinde
der Schidlinge und damit auch die natiirliche Lebensgemeinschaft von Pflanzen und
Tieren vernichten, ganz abgesehen vom Auftreten einzelner Mutanten bei den Schid-
lingen, die gegeniiber den Bekimpfungsmitteln resistent geworden sind, mit heute
noch nicht absehbaren Gefahren. Man denke schliefilich an die tibertricbene Ausbeu-
tung bestimmter Nahrungsquellen, z. B. der Fischgriinde und Walreviere mit Hilfe
technisch hochentwidkelter Fanggerite und Fischereiflotten, an die fiirchterliche Dezi-
mierung grofier wildlebender Tiere in Amerika und Afrika durch Wilderei und Jagd-
frevel oder durch Ausdehnung der landwirtschaftlich genutzten Flichen in die Ur-
waldgebiete und Steppen (Savannen) hinein und so weiter. Bei der Erschliefung der
Lager fiir Grundstoffe und Rohmaterialien hat es der Mensch kaum anders gemacht.

Dieses Vorangehen hat vielfach irreparable Folgen gezeitigt, so daff H. F. Osborn
schon 1949 einem seiner Biicher den Titel ,,Our plundered planet“ gegeben hat. ,In
weiten Gebieten der Welt ist der Mensch zu einem Krankheitserreger, zu einer Infek-
tion der Natur geworden® (Glikson 1963). Wenn deshalb der moderne, stidtisch
geprigte Mensch nicht begreift, was Okologie bedeutet, und sich selbst nicht mit seiner
Umwelt und den mit ihm lebenden Geschépfen ins Gleichgewicht bringt, diirften ihn
okologische Krifte vernichten (Cook 1964).

Dieser die Zukunft der Menschheit bedrohenden Gefahr ist man sich inzwischen
bewuflt geworden. Ozeanographen diskutierten zum Beispiel auf dem von der
UNESCO veranstalteten Ozeanographischen Kongreff in Moskau 1966 iber die
Grenzen des Fischfangs, deren Uberschreitung eine Verminderung der Fischbestinde
und einen Riickgang der Finge nach sich zieht. Wasser, Luft und die weiten offenen
Landflichen, die bisher geradezu als ,frei“ galten, werden heute von Fachleuten er-
forscht und von verschiedenen staatlichen Instanzen durch langfristige Planungen
zur Reinerhaltung und Ausniitzung der Gewisser, zur Pflege und Gliederung der
Landschaft, zur Verwendung der Boden und zur Verhinderung der Luftverschmutzung
geschont und geschiitzt. Man weifl heute nimlich, daff Land, Wasser und Luft bei
der wachsenden Bevdlkerung, der Verstidterung und der Industrialisierung in Zu-
kunft noch sehr schwierige Probleme aufwerfen werden. :

Man méchte einen einheitlichen Raumplan aufstellen, um z. B. von der einseitigen
Nur-Stddte-Planung, aber auch von der Zersplitterung der Umwelt in Stadt- und
Industriegebiete, Adkerbauflichen und unbebautes Land, Forsten und Erholungs-
rdume, kurz von der ,Zersiedlung der Landschaft“ loszukommen. Dieses Programm
mufl aber zugleich ein internationales biologisches Programm sein und auf Grund
der Erkenntnis durchgefithrt werden, daff fiir den Menschen eine enge Beziehung zur
Natur unbedingt notwendig ist. Man beginnt deshalb den gesamten Komplex der
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suferen Umwelt als eine Frage der angewandten Okologie zu betrachten. Man erkennt
immer stirker, da ,jede Verletzung des Skologischen Gleichgewichts®, wie Cook
(1964) sagt, ,sogar schwerere Nachteile hervorruft als physische Beschwerden und
Gesundheitsrisiken®. Sie treffe wirklich die Grundlage der menschlichen Kultur und
Zivilisation, sie konne sogar zur ,Vernichtung der modernen Zivilisation“ fiihren.

In den letzten Jahren hat der Mensch ernsthaft und in wachsendem Umfang damit
begonnen, auch Wetter und Klima unter seine Regie zu bekommen, die beide eine
Schliisselstellung im dkologischen Gleichgewicht der Natur einnehmen. Satelliten mit
Fernsehkameras und zahlreichen MeRinstrumenten fiir verschiedene Aufgaben um-
kreisen die Erde, fotografieren unablissig die Wolkenbildungen, Wolkenfelder und
Gewitterlagen, die Eisverteilung, Waldbrinde, Uberschwemmungen und die klima-
tisch so wirksamen Meeresstromungen, den Weg der Hurrikane und Tornados und
iibermitteln eine Fiille weiterer atmosphirischer Daten an grofle zentrale Empfangs-
stationen in Alaska, Skandinavien und Nordsibirien. Tausende von Wetterstationen
zu Land und zu Wasser sind iiber die ganze Erde verstreut und messen die Nieder-
schlige, die Temperaturen, den Luftdruck und so weiter. Das riesige, Tag fiir Tag
cintreffende Material an Daten wird gespeichert und von Elektronenrechnern ausge-
wertet. Wissenschaftlich-theoretisch ist man deshalb in den letzten Jahren ein erheb-
liches Stiick vorangekommen.

Aber auch jetzt bleibt noch unermeflich viel auf dem hochverwickelten Gebiet
des Klimas und Wetters zu erforschen. Im wesentlichen wird aber wohl die Voraussage
der Wetterlage, wie Sutton (1965) meint, ,immer die Feststellung einer wahrschein-
lichen Entwidklung bleiben, weil die ungeheure Vielfalt der das Wetter bestimmenden
Faktoren jeden Fortschritt in der Genauigkeit und Verldflichkeit allgemeiner Voraus-
sagen auRerordentlich erschwert. Fiir die Landwirtschaft sind vor allem agro-klima-
tische Untersuchungen iiber Regenfille, Uberschwemmungen, Nutzung der Nieder-
schlidge und die Zusammenhinge zwischen dem Auftreten z. B. von Schidlingen und
bestimmten Klima- und Wetterverhiltnissen wichtig.

Es kann kein Zweifel dariiber bestehen, dafl Temperatur, Feuchtigkeit, Luft- und
Dampfdruck, Luftelektrizitit und der Anteil anorganischer Stoffe an der Zusammen-
setzung der Luft und deren toxische Wirkung, aber auch bestimmte Witterungs-
vorginge, z.B. die ,atmosphirische Impulsstrahlung®, den Menschen giinstig oder
ungiinstig beeinflussen. Das Wetter ist ein Gesundheitsfaktor und ,Das Wetter und
der kranke Mensch® ein heute lebhaft diskutiertes Thema. Auf dieser Tatsache be-
ginnt sich eine Medizin-Meteorologie aufzubauen, die inzwischen schon Warndienste
in manchen westdeutschen Lindern eingerichtet hat.

Jedenfalls ist der Mensch ebenso wie alle Organismen unentrinnbar in das unglaub-
lich verwickelte &kologische System der Erde und der Lufthiille eingespannt. Jede
Beeinflussung von Wetter und Klima bedeutet deshalb ein Risiko und kann Folgen
nach sich zichen, die heute noch nicht zu iibersehen sind. Wird der Mensch auch
dieses Risiko auf sich nehmen? Wird eine wesentliche Beeinflussung des Wetters iiber-
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haupt moglich sein? Nach Singer (1965) ist ,mit einiger Sicherheit vorauszusagen,
dafl es dem Menschen schon bald gelingen wird, Klima und Lebensbedingungen auf
der Erde nach seinem eigenen Willen zu gestalten®. Sutton (1965) ist weniger zuver-
sichtlich. Nach ihm gibt es ,noch keine GewifSheit dariiber, ob sich irgendeine Methode
zur Anderung des Wetters und Klimas in grofilem Mafistab anwenden lifit“. Zum
gegenwirtigen Zeitpunkt jedenfalls wiirden derartige Versuche weder das Risiko noch
die Kosten lohnen. Dennoch wird die Abinderung und Beeinflussung auch weiterhin
ein grofles, immer wieder angestrebtes Ziel bleiben.

Verstddterung

Zu Beginn des neunzehnten Jahrhunderts lebten nach Ausweis der zur Verfiigung
stehenden Unterlagen weniger als zwei Prozent der Weltbevolkerung in Stidten von
100 000 und mehr Einwohnern. Es gab damals nach Hawley (1964) iiberhaupt nur
22 Stadte in der Welt, die diese Grofle erreichten. Kaum mehr als 2,5 9/p lebten in
Stidten von 20 000 und mehr Einwohnern. Das Verhiltnis der Bevélkerungszahl
eines Landes zur Zahl der Menschen, die in Stidten von 20 000 und mehr Einwohnern
lebten, betrug damals fiir Osterreich und Deutschland 5 s, fiir Schweden 6 %o, fiir
Frankreich 10/ und fiir England 21 %. In den USA, die heute eine der am stirk-
sten verstidterten Nationen geworden sind, lebten nur 4 % in Stidten von 2 500 und
mehr Einwohnern. Im Verlauf von hundert Jahren haben sich diese Prozentzahlen
verdoppelt und verdreifacht, in England auf 61 %o, in Frankreich auf 26 % und in
Deutschland, Schweden und Usterreich auf + 26 %o. Die Zahl der europiischen Stidte
mit 100 000 und mehr Einwohnern stieg im gleichen Zeitraum von 22 auf 120, ihr
Anteil an der Gesamtbevélkerung von 3 auf 10 %o.

Im 20. Jahrhundert kletterten die Prozentzahlen weiter rapid aufwirts. 1960
lebten etwa 25 9/o der Weltbevdlkerung in Stidten mit 10 000 und mehr Einwohnern.
Die ungefihr 1 440 Stidte von 100 000 und mehr Einwohnern bergen nach Hawley
zur Zeit 16 %/p der Weltbevilkerung gegeniiber nur 2 % um 1800. Gleichzeitig voll-
zog sich seit der Jahrhundertwende eine bemerkenswerte stidtebauliche Wandlung.
Die urspriinglich vorwiegend zentripetal gerichteten stidtischen Zusammenballungen
gingen zu zentrifugalen Tendenzen und damit zu einer stetigen Ausweitung der
stidtischen Areale iiber, wohl durch die schnellen Verkehrsmittel und die modernen,
elektrisch betriebenen Kommunikationsmittel ermoglicht und erleichtert. Das bedeutet
Abnahme der Einwohnerdichte bei gleichzeitiger Zunahme der Einwohnerzahl. Aus
Stidten im urspriinglichen Sinn wurden sogenannte ,Ballungsgebiete® oder ,strip
cities“ oder Stidte mit , Trabantenstidten®, die ins Landschaftsbild vordringen und
es ,zersiedeln®. Wir stehen in einer der gréfiten Bauperioden der Menschheit.

Sicher hingt die fortschreitende Verstidterung damit zusammen, dafl die Weltbe-
volkerung jihrlich um etwa 2 9/p ansteigt. Aber die grofilen Stadtsiedlungen wachsen
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im gleichen Zeitraum um 4 %o. Es bleibt zur Zeit ein Problem, ,welche gesellschaft-
lichen Krifte wohl dazu gefiihrt haben®, wie Waddington (1965) sagt, ,dafl sich
derartig viele Menschen auf so kleinem Raum freiwillig zusammengedringt haben®.
Hilt dieser Trend an, dann diirfte die Menschheit, wie man berechnet hat, bis zum
Ende unseres Jahrhunderts mehr stidtebauliche Mafinahmen und Planungen vor-
nehmen miissen als in ihrer gesamten bisherigen Geschichte zusammengenommen.
Die Folge diirfte ,dieVerwandlung der Landschaft in der wir leben, zu einer ,urbanen’
oder zur ,Megapolis‘, der aufgelodserten Riesenstadt, sein, die sich durch das Zusam-
menwachsen bisheriger Ansiedlungen entwickelt. Waddington fordert wegen dieser
vorausschaubaren Entwicklung einen neuen Wissenschaftszweig, die ,Okistik®, die
Lehre von der menschlichen Ansiedlung. Sie soll nach neuen Wegen im Stidtebau
und Verkehrswesen suchen. Nur so konnten die gefahrlichen Uberlappungen und ge-
genseitigen Behinderungen von Wohn-, Industrie- und Geschiftsvierteln, Lagerhdusern,
Erholungsgebieten und Sportplitzen entwirrt und das Entstehen solch riesenhafter
Wucherungen wie New York, London und Tokio und anderer Riesenstddte verhindert
werden, in denen vielfach aus Raummangel immer mehr Hochhiuser oder , Wohn-
giganten® in die Hohe schnellen. Auch das Mifiverhiltnis zwischen einer aufrecht-
erhaltenen, #lteren Raumordnung und einer sich schnell wandelnden Gesellschaft mit
neuen Anspriichen an den Raum lieflen sich dann beseitigen.

Die ungeahnte Ausdehnung der Verstidterung mit allem, was dieses Phinomen
umschlieft, bedeutet einen Sieg der kulturellen Umwelt, die der Mensch sich schafft
und in immer groferem Ausmafl schafft, aber auch einen geradezu erschreckenden
Einbruch in die naturgegebene Umwelt. Es ist wohl kaum moglich, die daraus fiir
den einzelnen Menschen und die gesamte Menschheit erwachsenden Komplikationen
und Gefahren auch nur annihernd darzulegen. Zu ihnen gehdren zum Beispiel die
Zivilisationskrankheiten. An ihrer Entstehung haben der Lirm, der bis in die Woh-
nungen hineindringt, die Unruhe, Hast, Konkurrenz und Zusammenballung der Men-
schen ebenso Anteil wie die ,smoogs® mit Staub, Asche, Rauch, Dampfen, Gasen und
giftigen Bestandteilen, die iiberall dort auftreten, wo die stidtische Zivilisation die
Natur praktisch véllig verdringt hat. Eine grofie Industriestadt, so sagt man, habe
etwa 25 %/ weniger Wind, bis zu 10 %/ mehr Regen und doppelt soviel Winternebel,
auflerdem 30 Minuten weniger Tageslicht, 45 Minuten weniger Sonnenschein und etwa
50 /o weniger ultraviolette Strahlung aufzuweisen als das offene Land, das sie um-
gibt. Das gewaltige Zusammenstrémen von Menschen in der Grofistadt hat zu einer
Bau- und Siedlungsdichte gefiihrt, die sich selbst bedroht.

Die immer schlimmer werdende Luftverpestung in den groflen Stiddten und Indu-
striegebieten wird durch die ungereinigt in die Atmosphire abgegebenen gasférmigen
Abfallprodukte der verschiedenen Industriezweige, durch die Auspuffgase der wie
eine Flut anschwellenden Zahl der Personen- und Lastkraftwagen und den Rauch
aus Kohlen- und Olheizungen in den iibervlkerten Stiddten verursacht. Trotz
gesetzlicher Mafinahmen zum Immissionsschutz geht die Luftverschmutzung in den
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meisten Ballungsgebieten noch nicht ausreichend zuriick. Gegen die Auspuffgase der
15 Millionen Kraftfahrzeuge ist jedenfalls bisher nichts geschehent,

Rauch, Qualm und Industriediinste enthalten nicht nur unschidliche Stoffe, auch
wenn man sie als unangenehm vermerkt, sondern auch chemische Bestandteile (Chemie-
gifte), die nach dem Einatmen im Organismus unbemerkt schidliche Wirkungen her-
vorrufen, weil sie hiufig erst im Alter in Erscheinung treten. Neuerdings schenkt
man in der Mikrotoxologie neben dem Benzpyren und Kohlenmonoxyd auch dem
Bleigehalt der Auspuffgase besondere Aufmerksamkeit. Es mehren sich ndmlich ,ver-
deckte Bleivergiftungen®, die nicht nur listige Beschwerden mit sich bringen, wie
Schlaflosigkeit, Allergien, Riickenschmerzen und andere, sondern auch die Arterio-
sklerose férdern. Manche beunruhigenden Herztodfille mégen zum Teil auf das zu
grofl gewordene ,Bleidepot® im menschlichen Kérper zuriickzufiihren sein.

Das ist nur ein winziger Ausschnitt aus dem groflen und ernsten Kapitel der Luft-
verunreinigung durch Rauch und Abgase. Sie lagern iiber dicht besiedelten Riu-
men so gern und so oft, besonders bei ,biotropischen Wetterlagen® (,Null-Wetter-
lagen®), wie eine Dunstglocke als sogenannter ,,smoog® und sind nach J. Schmidt-Vogt
fiir die erhdhte Zahl der gerade dann eintretenden Kreislaufzusammenbriiche verant-
wortlich. , Wihrend bei normaler Witterung wenigstens ein Teil der Abgase mit der
Luftzirkulation abgeblasen wird, steigen sie bei biotropischem Wetter zwar hoch, wer-
den jedoch wieder zuriidegedriickt. Der Mensch, der diese geschwingerte Luft stindig
einatmen muf}, ist gesundheitlich in hohem Mafl geschiddigt.“ Diese rauchdurchsetzten
Nebel iiber den Grofistidten sind leider geradezu ein Symbol der neuen Umwelt-
faktoren, die der Mensch selbst geschaffen hat und die fiir ihn eine stindige Drohung
bedeuten, bis er gelernt hat, sie allesamt zu beseitigen, oder es ihm gelungen ist, eine
Art biologischer und sozialer Anpassung an sie erfolgreich zu vollziehen.

Huzxley (1963) hat vor allem auf die kommende Gefahr der Raumnot in den
groflen Stadtsiedlungen hingewiesen. ,Uberstarkes Wachstum einer Bevélkerung®,
so sagt er, ,filhrt unvermeidlich zu iibergrofien Stidten und dies wiederum — wie
wir es an uns selbst bei unserem tidglichen Leben in London erfahren — zu einer
Lihmung des Verkehrs, zur nutzlosen Verschwendung vieler gehetzter Stunden fiir

1 Auch die Bemiihungen um Verbesserung der Wasserwirtschaft, besonders um die Reinigung und
Reinerhaltung des Wassers in Fliissen und Seen, um den Schutz der Gewisser vor den Abwissern der
Industrie und der Stidte durch Errichtung von kostspieligen Kliranlagen (Senkung des Schmutzpegels)
reichen bei weitem noch nicht aus. Das Ersticken mancher Seen durch Uberdiingung mit Phosphor bzw.
Mangel an Sauerstoff und das grofe Fischsterben auf einigen Strecken des Rheins und der Elbe sind
Alarmzeichen. Man spricht von einer Wiederbelebung der Seen, die einer Eutrophierung schon fast zum
Opfer gefallen sind. Schwere Probleme wirft auch der steigende Anfall von gebrauchtem, zu warmem
KiihIwasser, besonders aus Reaktoren (»Wirme-Miill®), auf, das die Fliisse und Seen gefihrlich auf-
heizt und damit die Existenz der Wasserfauna und -flora bedroht. Hingewiesen sei noch auf die
schwierigen Aufgaben, die der ,Abfall des Wohlstands®, der Miill, mit sich bringt. Es fehlt vielfach
an Ablagerungsstitten, an denen Boden und Grundwasser durch den Miill nicht verseucht werden.
Methoden zur Vernichtung oder zum Unschiddlichmachen z. B. von Stadtmiill, Kunststoffen, radioaktiven
und ligen Riickstinden, befinden sich erst in Entwicklung.
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das Hin- und Herpendeln von Millionen Minnern und Frauen, zu dem Stadtbewoh-
ner, der immer vollstindiger von der Natur abgeschnitten ist. Mehr und mehr kom-
plizierte biirokratische Verfiigungen und Einrichtungen werden notwendig und kon-
nen nur zu leicht zu einer Art Obrigkeitsstaat fithren. Das Problem hat auch eine
psychologische Seite. Bei Ratten und anderen Siugetieren hat eine starke Uberbevil-
kerung ernste Verhaltensstorungen im Gefolge. Die gegenseitige Aggression nimmt zu,
und der normale FortpflanzungsprozeR gerit durcheinander. Es 1aft sich kaum daran
zweifeln, daf Zhnliche neuroendokrine Stdrungen auftreten, wenn die Menschen in
Uberfiille vorhanden sind. Dann entsteht wachsend Verkrampfung und Reizbarkeit.
Die sich daraus ergebenden Spannungen konnen leicht zu Gewaltausbriichen und an-
deren antisozialen Verhaltensweisen fithren.®

Tatsichlich reagiert der Mensch auf stindige soziale Uberforderungen mit allen
moglichen Mangelergebnissen, Verklemmungen, Verdringungen, Aggressionen und
Angsten, die sich zu echten Neurosen auswachsen kénnen. Man spricht deshalb schon
von einem ,,Urbanisierungstrauma®, ausgeldst von dem Ubermafl an Reizen, die in der
Stadt mit ihrer Zusammenpferchung von Menschen, mit der Reklame und allen An-
preisungen in Bild und Ton auf die Menschen einwirken, auch dann, wenn sie sich
derartigen Einfliissen gegeniiber bewufit verschlieBen.

Glikson (1963) sieht die Situation noch bedrohlicher. ,Wenn der Mensch durch
Umweltmingel oder durch sein Verlangen nach einem ,natiirlichen® Leben dazu getrie-
ben wird, aufzubegehren, dann kommt es eher zu einer volligen Vernichtung von
Bevolkerungsgruppen und Kulturen als zu einem ernsten und griindlichen Suchen
nach erneuerten vitalen Kontakten. Das wire die Auswirkung der ,pathological
togetherness® (Parkes 1964), fiir die die Verhaltensforscher oder die Psychiater zu-
stindig wiren. Dabei geht es in erster Linie gar nicht so sehr um die Schwierigkeit
oder Aussichtslosigkeit, ausreichende Nahrung oder ein ordentliches Obdach herbei-
zuschaffen, sondern um den Grad der Bevolkerungsdichte, die die mit der Natur des
Menschen gegebene Toleranzbreite durch die unausweichliche, andauernde zu grofie
Nizhe anderer Menschen iibersteigt. Grofie Stidte und ihre Einflufgebiete seien des-
halb ,zu einem Problem von bedrohlicher Dringlichkeit* geworden. ,Stidte sind
heute dabei, so betont auch Huxley, ,sich selbst zunichte zu machen®.

Zuriick zur Natur®

Das unaufhaltsame Vordringen der kulturellen Umwelt, wie es sich in der Zerstd-
rung des Skologischen Gleichgewichts durch die Verwiistung der Natur, in der bedrohli-
chen Ausdehnung der Stidte und der stidtischen Zivilisation und in der gefdhrlichen
Umweltsinderung durch ionisierende Strahlen so handgreiflich manifestiert, 1dfit wie
in vergangenen Jahrzehnten auch in der Gegenwart den Ruf laut werden: ,Zuriick
zur Natur!® Diese immer wieder aufbrechende Sehnsucht ist die gesunde Reaktion
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auf soviel Unnatur und zuviel Zivilisation, mit der der Mensch sich umgeben hat.
Er hilt es nicht aus, ein Leben lang in einer Welt von Beton und Biirokratie auszu-
harren und dabei durch Automation und Spezialisierung fortlaufend an Perstnlichkeit
zu verlieren. Deshalb wagt er immer wieder eine Flucht in die Natur, die er fiir sein
physisches und psychisches Wohlergehen benétigt, um einen Ausgleich zu schaffen.
Die ausgedehnten Autoschlangen auf den Ausfallstraffen der Grofistidte und auf den
Autobahnen, die zu den Erholungsriumen und Feriengebieten fiihren, legen davon
ein anschauliches Zeugnis ab.

Millionen von Menschen strémen am Wochenende aus der Stadt oder fahren
zur Urlaubszeit Jahr fiir Jahr in die freie Natur, in die Berge oder an die See, um
wenigstens fiir einige Wochen der driickenden Enge und ungesunden Atmosphire der
Stadt zu entrinnen. Es sieht so aus, als ob der Mensch sich der Bedeutung der Natur
und der Gefahren einer zunehmenden wissenschaftlichen und technischen Durchsetzung
aller Lebensbereiche stirker bewuflt zu werden beginnt.

Auf den gleichen Trend weisen auch die zahlreichen Bestrebungen hin, immer neue
Erholungsriume, Naturschutzgebiete, Natur-, Wild- und Nationalparks oder grofi-
flichige Reservate zu schaffen. Sie werden von den meisten industrialisierten Lindern,
aber auch schon in den unterentwickelten Gebieten, z. B. in Afrika, eingerichtet, wo
sie dem gefidhrdeten Wildbestand eine Zuflucht bieten. An der Siidostspitze von Flo-
rida hat man sogar schon einen Naturschutzpark unter Wasser von 6 x 34 Kilometern
abgegrenzt, den ,Pennekampf-Korallenriff-Nationalpark Ky Largo®, mit Lagunen
und Barriere-Riffen und 1200 tropischen Fischarten, darunter Haie, Riesenrochen,
Delphinenschwirme und groffle Meeresschildkréten.

Es entwickelt sich allmihlich ein weltweites Netz derartiger Naturparks, die beim
heutigen Stand des Verkehrswesens in wenigen Stunden zu erreichen sind. Geniigend
Raum fiir diese Naturparks ist auf der Erde noch vorhanden, sogar im dichtbesie-
delten Europa: abgelegene Gebirgsgegenden, Moorlandschaften, einsame Inseln, Sa-
vannen, Wiistenrinder, Meereskiisten usw. Hier hat sich vielfach die ungebrochene
Natur mit ihrer wilden einheimischen Flora und Fauna noch erhalten, auch wenn
viele Arten in Zukunft zum Aussterben verurteilt sind.

Bei der Stddteplanung, die allerdings von einer allgemein angenommenen, fiir ein
ganzes Land giiltizen Konzeption und einer gemeinsam durchgefiihrten Datensamm-
lung noch weit entfernt ist, bemiiht man sich sehr, in die Stidte oder in ihre unmittel-
bare Umgebung auch Griinflichen, Girten und Vorgirten, leicht erreichbare Griin-
glirtel und grofere und kleinere Parks einzuplanen, um auf diese Weise die Umwelt,
besonders die Atmosphire und das Klima, giinstig zu beeinflussen und Riume der
Entspannung zu schaffen. Der Trend zu Streusiedlungen, die sich z.B. in der Umge-
bung von New York iiber Hunderte von Kilometern, unterbrochen von Hecken, Wald-
stiicken, Wiesen und Seen, gebildet haben und zu einem guten Teil aus Einfamilien-
hiusern bestehen, weist in die gleiche Richtung (,Dezentralisierte Bevolkerungs-Kon-
zentration®),
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Das Jahr 1970 hat man zum ersten ,europdischen Naturschutzjahr® erkldrt, in
dessen Verlauf am oberbayerischen Ammersee eine ,Akademie fiir Naturschutz und
Landschaftspflege® errichtet werden soll. Wenn deshalb in den nichsten Jahrzehnten
die amtlichen Stellen, die fiir die wirtschaftliche Entwicklung und das materielle
und seelische Wohlergehen der Volker verantwortlich sind, in rechter Erfassung ihrer
Aufgaben die neu gewonnenen Erkenntnisse der Ukologie und die daraus sich erge-
bende Forderung nach Erhaltung der natiirlichen Kraftquellen in die Tat umsetzen,
dann wird sich, so meint Bourlitre (1965), ,ein neues Gleichgewicht zwischen Mensch
und Natur entwidkeln, von dem beide Seiten profitieren®. Vielleicht gelingt es sogar,
wenigstens den augenblicklichen Status der freien Natur zu wahren und in die Zu-
kunft hiniiberzuretten. Jedenfalls sei der Mensch nicht grundsitzlich ein naturfeind-
liches Wesen, dessen unbestreitbare Vorherrschaft unbedingt zur Ausmerzung aller
wilden Floren und Faunen fiihren miisse, weil die freie Natur der unerbittliche Kon-
kurrent und Feind des Menschen sei. Es gebe eine ,friedliche Koexistenz“ mit den
gezihmten Resten der Urnatur. Der Ruf ,Zuriick zur Natur!® ebenso wie die Schaf-
fung grofer Naturparks auf der ganzen Welt liefern den Beweis dafiir.

Ein ,Zuriid zur Natur®, wie sie sich noch vor einem Jahrhundert anbot, kann
und wird es allerdings nicht mehr geben. Die Spuren des Vordringens der kulturellen
,kiinstlichen® Umwelt, an dem seit Jahrhunderten auch die fortschreitende Ausdeh-
nung der landwirtschaftlich genutzten Flichen beteiligt ist, lassen sich nicht mehr vollig
verwischen oder beseitigen. Der Mensch ist auf diese kultivierten Gebiete, gleichgiiltig
ob engbebaute Siedlungsriume oder unter den Pflug genommene Adkerbauflichen
oder durchforstete Waldreviere, zur Wohnung und Ernihrung angewiesen. Das
Wachstum der Weltbevolkerung in der Vergangenheit zwang zur Urbarmachung und
ihre weitere Vermehrung in der Zukunft fordert mindestens die Erhaltung und inten-
sive Ausniitzung der Flichen fiir Ackerbau und Viehzucht. Die Natur wird deshalb
wohl immer stiirker das Bild einer sinnvoll gestalteten, aber Skologisch existenzfahigen
Natur-Kultur-Landschaft bieten, die irgendwie ,genormt“ erscheint, aber auf den
modernen Menschen und den Menschen der Zukunft gleichsam zugeschnitten ist und
mit der er in einem harmonischen Verhiltnis steht. Mit ihr kénnte er sich identifi-
zieren und sie als seine ,natiirliche® Heimat empfinden und lieben.

Eine ausfiihrliche Darlegung iiber Beeinflussung von Umwelt und Auslese durch den Menschen findet
sich in P. Overhage, Experiment Menschheit. Die Steuerung der menschlichen Evolution (Frankfurt 31969).
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Zur Effektivitit des jungen Films

Perspektiven eines gespaltenen Festivals

Als vor zwei Jahren junge Regisseure und
Cineasten das Festival von Cannes sprengten
und einen vorzeitigen Abbruch der Veran-
staltung erzwangen, hielten Optimisten den
Zeitpunke fiir gekommen, dem spektakuldren
Festspielgedanken abzuschwéren!. Allenthal-
ben sprach man von Reformen und von neuen
Konzepten.Zwei Jahre nach der Cineasten-Re-
bellion steht man einer gleichermaflen verbliif-
fenden und dennoch logischen Konsequenz ge-
geniiber: Das offizielle Festival ist nicht nur im
reinkommerziellenSinn restauriert und in kost-
spieligen Neubauten untergebracht worden,
sondern die ganze Bewegung des jungen Films
hat sich vom Festival gelost und nimmt es
nur noch zum Anlal, zur gleichen Zeit in
Cannes eine eigene Filmschau abzuhalten. Sie
nennt sich bezichungsreich ,Cinéma en lLi-
berté — Quinzaine des réalisateurs und apo-
strophiert durch ihr Programm moderner,
aufsehenerregender Filme die in vollige kom-
merzielle Abhingigkeit geratene Festspiel-
schau im Palais an der Croisette. Dennoch, man
provoziert keinen Gegensatz. Selbst im Vor-
wort, das Jacques Doniol-Valcroze der zwei-
ten Veranstaltung dieser Art vorangestellt
hat, erinnert die verantwortliche ,Société des
Réalisateurs de Film® nur noch vage an die
rigorosen Forderungen des Streikjahrs 1968.
Ohne b8se Worte findet man sich zu einem
groflen ,Kinofest® (Doniol-Valcroze) in Can-
nes zusammen. Jedem einzelnen Besucher
bleibt es iiberlassen, ob er sein persénliches
Festival im Palais bei reaktionirer Gala-Al-
lire oder in einem hinter der Rue d’Antibes
versteckten Kino unter hemdsirmeligen jun-
gen Leuten und im steten Kampf um einen

1 Siehe diese Zschr. 182 (1968) 54 ff.

freien Platz finden will. Gleichsam zwischen
beiden Extremen gibt es dann nach wie vor
die vom Kritikerverband veranstaltete ,Se-
maine Internationale de la Critique Fran-
caise®, die nach alter Tradition in einem
kleinen Saal des Festspielpalais tiglich einen
Film vorfiihrt.

Unter der jetzigen Konstellation diirfte das
Festival von Cannes in den nichsten Jahren
rasch zu einer Trennung des Publikums in zwei
Gruppen fithren. Das Palais und der Wettbe-
werb waren schon in diesem Jahr ausschliefi-
lich dem kommerziellen Film reserviert; alles
Neue vollzog sich in der ,Woche der Kritik®
und in der ,,Quinzaine des Réalisateurs —eine
paradoxe Umkehrung des Festspielgedankens.
Die Filme des Wettbewerbs waren ausnahms-
los uninteressant. Uber keinen lohnt es, aus-
fiihrlich zu berichten. Wie schon im Vorjahr
scheint die finanzielle Beteiligung amerika-
nischer Grofifirmen fiir die Ubernahme in
den Wettbewerb entscheidender gewesen zu
sein als die Qualitit der Filme. Man darf sich
dariiber nicht wundern; denn das Reglement
des Internationalen Verbands der Filmpro-
duzenten fiir die sogenannten A-Festivals
leistet einer solchen Entwicklung Vorschub.
Andererseits gab es nahezu alles an wichri-
gen neuen Filmen in der ,Quinzaine® zu
sehen: rund 60 Spielfilme in der zweiwdchi-
gen Festspielzeit, auflerdem 12 Filme in der
.Woche der Kritik®. Und was von diesen
Einrichtungen nicht erfaflt wurde, prisen-
tierte sich selbst auf dem freien ,Marché du
Film®. So waren z.B. die neuen Produk-
tionen Frankreichs, der Bundesrepublik und
der skandinavischen Linder nahezu liicken-
los vertreten. Die Festspiele von Berlin und
Venedig, die in den letzten Jahren auf Filme
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junger Regisseure ausweichen konnten, wer-
den es in Zukunft immer schwerer haben,
so kurz nach Cannes geniigend neue Filme
aufzutreiben.

Wihrend die ,Quinzaine des Réalisateurs®
alles an Filmen zulief, das Bedeutung haben
konnte fiir die augenblickliche Situation des
Filmschaffens oder fiir eine bezeichnende fil-
mische Entwidklung, stellte die ,Woche der
Kritik“ eine Auswahl unter — fraglos sub-
jektiven —Qualititsgesichtspunkten vor. Beide
Veranstaltungen zusammengenommen waren
vorziiglich in der Lage, als Kontrast zu dem
kommerzialisierten Festspielprogramm einen
Uberblick iiber die Tendenzen des jungen
Filmschaffens zu geben. Frankreich ist das
ideale Land fiir eine solche ,Leistungsschau®,
gibt es doch in ihm eine selbstverstindliche,
gewachsene Filmkultur, von der in Deutsch-
land nicht die Rede sein kann, die endlich
zu etablieren jedoch eine dringende Notwen-
digkeit ist. In keiner anderen Kunstform
nimlich reflektieren sich die geistigen Stro-
mungen dieser Zeit so deutlich, findet vor
allem der Protest gegen das Establishment
so kompromifilosen Ausdruck wie im Film.
Dabei ist der iiberkommene Kunstbegriff den
jungen Cineasten mit Recht verdichtig. Thr Be-
streben ist ja gerade, aus dem elitiren Kunst-
Getto auszubrechen, das Pathos der bedeutsa-
men ,Aussage” zu meiden. Sie gebrauchen Film
als neuzeitliches Material der Kommunika-
tion, als Vermittler von Ideen und Gedan-
ken, nicht als Lieferant vorgefertigter (Mo-
ral-) Rezepte. Filmemachen ist fiir sie Aus-
drucks- und Kontaktmittel.

Waren Filme dieser Provenienz vor weni-
gen Jahren noch selten, so werden sie auf
Veranstaltungen wie denen in Cannes heute
fast schon zur Regel. Jean-Luc Godard, einer
der Vorkimpfer dieses ,neuen Kinos®, ma-
nOvriert sich freilich immer stirker in eine
Sackgasse®. Sein in Cannes gezeigter Film
+Vent d’Est® (Ostwind) soll eine Art Polit-
western sein, der nicht zuletzt auf dem Ge-
dankengut Cohn-Bendits basiert; ein Film,

2 Vgl. den Bericht iiber Godards Fernsehfilm
»Le gai savoir® in dieser Zschr. 184 (1969) 204.
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der im uniiberhrbaren Aufruf zur Einiibung
des Widerstands gipfelt. Ebenso extrem wie
die geistige Haltung ist die filmische Formu-
lierung. Godard hat jede Aktion auf ihre
Grundmuster reduziert. Das bedeutet Ver-
zicht auf Handlung im konventionellen Sinn,
aber auch Starrheit und Gleichformigkeit des
Optischen, die ermiidet und die didaktische
Absicht des Autors behindert. Ahnlich ergeht
es Jean-Marie Stranb® mit seiner Verfilmung
des ,Othon® von Corneille. In der Konzep-
tion ist Straubs Film iiberzeugend: die Auf-
fithrung des Stiidss in klassischen Gewindern
und an historischem Ort (vorwiegend in den
Ruinen des Palatins), aber vor dem Hinter-
grund des modernen Roms, dessen Verkehrs-
lirm bestindig in Bild und Ton gegenwirtig
ist; der Verzicht auf jede theateriibliche Dra-
matik, das Herunterspielen der dufleren Ak-
tion (interessant die Beziehung zu ,Vent
d’ Est®) zugunsten der Dynamik der geistigen
Aktion. Aber Straub treibt in ,Othon® sein
Prinzip, um der Entdramatisierung willen
den Textvortrag jeder theatralischen Praxis
zu entkleiden, auf die Spitze. Die vorwiegend
italienischen Schauspieler rasseln den franzo-
sischen Text so schnell und betonungslos, dazu
so akzentverstellt herunter, dafl auch die
Franzosen in Cannes ratlos den Saal verlie-
len, weil sie dem Gesprochenen nicht folgen
konnten. Straub fihrt seine an sich richtige
Methode durch Ubertreibung ad absurdum,
dhnlich wie Lilienthal sich bei seiner — un-
gleich weniger interessanten — ,Malatesta®-
Verfilmung der letzten Effektivitit begibt,
indem er die Texte so dahinnuscheln lifit,
dafl man dem deutschen Film eigentlich nur
folgen konnte, wenn man bestindig die
franzsischen Untertitel las.

Wie vorteilhaft nahm sich daneben ein
vergleichsweise unaufwendiger Film aus, von
dem niemand so recht etwas erwartete und
der dann zur Uberraschung des deutschen
Programms in der ,Quinzaine® wurde: Ro-
land Galls ,Wie ich ein Neger wurde®. Galls

8 Zu Jean-Marie Straubs ,Chronik der Anna
Magdalena Bach“ siche diese Zschr. 182 (1968)
414 f.
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Film, einer der billigsten Spielfilme der letz-
ten Zeit, ausschlieflich mit Geldern des Ku-
ratoriums Junger Deutscher Film gedreht,
iiberzeugt durch die Sachlichkeit der Arbeit,
die prizise Umsetzung einer literarischen Kon-
zeption ins Optische. Vorlage fiir den Film
war Odén von Horvaths ,Jugend ohne
Gott®, die Geschichte eines Lehrers, der in
einem Zeltlager Zeuge eines Dramas unter
den ihm anvertrauten Jugendlichen wird. An-
gesiedelt in der Zeit des aufkommenden
Nationalsozialismus, stellt sich eindringlich
das Phinomen der Erzeugung von Gewalt
in einer Umwelt der Zucht und quasi-solda-
tischen Ordnung, aber auch die Frage nach
Mbglichkeiten der Existenz fiir einen Men-
schen, der nicht in das zwanghafte System
pafit. Galls Film ist rubig und genau, ohne
sensibilistische Alliire oder modernistische
Selbstinszenierung. Er bleibt hart an seinem
Stoff, bringt vor allem die jugendlichen Dar-
steller zu glaubhaftem Ausdruck. Das Milieu
macht ihm nicht die geringsten Schwierig-
keiten. Einige wenige Einstellungen geniigen
zur Ableitung der Vorginge aus ihrer Zeit,
genug, um die Handlung zu lokalisieren,
nicht zu viel, um die allgemeinere Bedeu-
tung des Stoffs spiirbar werden zu lassen.
»Wie ich ein Neger wurde® ist das filmische
Debut eines Theatermanns, ein veritables
Meisterwerk seiner Art, das Volker Schlon-
dorffs thematisch @hnlichen ,Jungen Torless®
weit in den Schatten stellt.

Uberhaupt scheint mir die Chance des jun-
gen Films, effektiv zu werden, immer mehr
in den unpritentidsen Beschreibungen eines
Realitdtsausschnitts zu liegen, der den Autor
personlich beschiftigt. Interesse erwecken
viel weniger die iiberhandnehmenden Selbst-
bespiegelungen noch die akademischen Dis-
kussionsstiicke, sondern die Arbeiten enga-
glerter junger Leute, die eine sie selbst be-
treffende Wirklichkeit zum Mittler von Pro-
blemen und Einsichten machen, die uns alle
beriihren konnen. Gegeniiber dem Theater hat
der Film den groflen Vorzug der dokumen-
tarischen Vermittlung eines solchen Realitits-
ausschnitts, des natiirlich manipulierten —
denn jede reproduzierte Realitit ist durch

die subjektive Sicht notwendig manipuliert —,
aber fiir jeden Betrachter anschaulichen Zeit-
bezugs. Die weltweite Beachtung, die der
lateinamerikanische Film* heute findet, be-
ruht nicht zuletzt auf dieser Effektivitit.
Wihrend die kommerzielle Filmindustrie in
unseren Tagen in sinnlosem Wettlauf den sie
konsternierenden Massenerfolgen eines pseu-
dokritischen, modernistischen Auflenseiter-
kinos nachjagt (wie es etwa ,Strawberry
Statement®, ein Film iiber die Studenten-
unruhen, im Wettbewerbsprogramm muster-
haft bezeugte), sind die wirklich beachtlichen
Kino-Autoren lingst drei Schritte weiter.
Auch in der Gunst eines jungen Publikums.
Das Interesse, das letztes Jahr in Berlin die
Woche des jungen jugoslawischen Films und
kiirzlich erst in Oberhausen die Retrospektive
des kubanischen Films fanden, zeigen es deut-
lich an.

Die ,,Woche der Kritik® in Cannes brachte
gleich eine ganze Reihe von Beispielen fiir
dieses junge Kino. Die Filme waren nicht alle
gelungen. Manche, wie der mauretanische
Film ,Soleil O%, brachten sich durch undko-
nomischen Einsatz der Mittel, durch billige
Forcierungen um ihre Wirkung. Andere, wie
der englische Film ,Kes®, sympathisierten
noch zu stark mit den Klischees einer senti-
mentalen Tradition. Aber es waren Arbeiten
darunter, die aufmerken lieflen, die erstaun-
ten und zur Beschiftigung herausforderten.
Etwa der Film ,Misshandlingen® (Kérperver-
letzung) des jungen schwedischen Regisseurs
Lasse Forsberg. Anlafl fiir den Film war eine
Debatte im schwedischen Parlament iiber
eine Gesetzesvorlage, die Méglichkeiten vor-
sah, sogenannte Soziopathen in Heilanstal-
ten einzuweisen. Der Film konstruiert einen
Fall: Knut Nielsen ist ein Arbeiter mit sehr
radikalen Ansichten. Als er eines Tages seine
Argumente handgreiflich unterstiitzt, kommt
er mit der Justiz in Konflikt. Das ist fiir den

4 Siche den Bericht ,Hoffnung auf Lateiname-
rika® in dieser Zschr. 184 (1969) 343 ff., insh.
345 ff., zu Filmen aus Kuba und Bolivien. Zu
Filmen aus Brasilien siehe diese Zschr. 182 (1968)
415 f. und 184 (1969) 62 f.
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Unangepafiten der Anfang vom Ende. Statt
Fragen zu beantworten, versucht er mit den
Behorden zu argumentieren, bestreitet er die
Kompetenz der Psychiater, statt sich ihren
Tests kommentarlos zu unterwerfen. Die
Gesellschaft, die in ihm einen unbequemen
Auflenseiter sieht, fordert seinen Ausschlufl.
Der Film wurde nahezu vollstindig impro-
visiert. Den Knut spielt ein Laie, der sich
auch privat vollkommen mit dem Knut des
Films identifiziert, der ebenso mit den Be-
horden in Konflikt gekommen ist wie der
Knut des Films. Die Arzte werden von Arz-
ten, die Beamten von Beamten gespielt. Sie
hatten bei Drehbeginn keine Ahnung, wie
ihr Partner reagieren wiirde. Die Illusion der
Wirklichkeit ist vollkommen, in der koms-
diantisch prizisen Akzentuierung des Films
aber nicht als Authentizitit ausgegeben, son-
dern stets als Spiel mit realen Mdglichkeiten
bewuflt. Gerade daraus resultiert die Wirk-
samkeit des Films: Der Autor versteckt sich
nicht hinter nachempfundenem Realismus,
sondern spielt die Regeln der sozialen und
politischen Wirklichkeit erkennbar durch, pro-
voziert nicht nur sein Gegeniiber im Film,
sondern auch sein Gegeniiber im Kino. Si-
cher kein Modell-, sondern eher ein Gliicks-
fall, dieser Film.

Das eigentliche Ereignis des an Filmen
tiberreichen Cannes-Festivals war fiir mich
ein Film aus Algerien: Jean-Louis Bertucellis
»Remparts d’Argile* (Mauern aus Ton).
Gleichermaflen Fabel und Roman, symbolisch
und realistisch, hat Bertucelli seinen Film
Mitte der sechziger Jahre in Siid-Tunesien
angesiedelt, wenngleich der Blick sicher auf
Algerien selbst gerichtet bleibt. Mit langen,
insistierend die rohen Mauern der Behau-
sungen, die steinige Unfruchtbarkeit der
Landschaft und das monotone Auf und Nie-
der des einzigen Brunnens abfahrenden Ein-
stellungen beginnt der Film wie ein Doku-
mentarbericht iiber eine entlegene Siedlung
am Rand der Wiiste. Bilder einer Hochzeit,
von der harten Arbeit der Minner unter
glithender Sonne und vom Unterricht in der
primitiven Schule schieben sich ein. Irritie-
rend aber tritt bald die Gestalt eines neun-
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zehnjihrigen Middchens in den Vordergrund,
das von einer der Familien adoptiert wurde,
nie zur Schule ging und nun autodidaktisch
nachzuholen versucht, was ihr die Kinder
aus dem Unterricht zutragen. Sie steht ein
wenig auflerhalb der Gemeinschaft, mehr
geduldet als integriert. Thre Stunde kommt,
als sich die Minner des Dorfs eines Tages
weigern, die schwere Arbeit des Steinchauens
weiter fiir die kligliche Bezahlung zu ver-
richten, die ihnen der Funktiondr aus der
Stadt aushindigt. Der kehrt mit Soldaten
zuriidk, um den Streik zu brechen. Keiner
unternimmt etwas. Die Minner verharren
im Freien, wie sie von den Soldaten iiber-
rascht wurden, umzingelt und eingeschlossen
vom Ring des Militdrs. Die Soldaten halten
die Gewehre bereit; aber niemand provoziert
sie zur Aktion. Die Frauen schlachten ein
Lamm und opfern sein Blut im Gebet um
die Befreiung. Die Zeit scheint stillzustehen.
Da schneidet das junge Midchen den Eimer
vom Brunnenseil. Ohne Wasser sind die Sol-
daten zum Abriicken gezwungen. Ein Toter
liegt unter den Minnern. Doch das Dorf
versteht die Tat des Midchens nicht. In einem
Akt religidser Liuterung besprengen sie ihr
Gesicht mit dem frischen Blut eines Huhns.
Dann it man sie in die Wiiste flichen. Die
Kamera, die bisher zeugenhaft beobachtete,
entfernt sich durch eine lange Zoom-Bewe-
gung immer weiter von dem flichenden Mid-
chen und schwenkt in einen Hubschrauber
hinein.

Ahnlich dem bolivianischen Film ,Yawar
Mallku® 5 behandelt auch dieser Film die Un-
menschlichkeit eines Gesellschaftssystems, das
auf Unterdriickung und Ausbeutung ausge-
richtet ist, am Beispiel eines unterentwickelten
Lands. Hier wie dort artikuliert sich der
Aufruf zum Widerstand in der niichternen
Beschreibung des Elends und der Abhingig-
keit. Die Art und Weise, wie Bertucelli seine
Fabel aus simplen, fiir sich genommen vollig
undramatisch sich entwickelnden Ereignissen
aufbaut, ist dem bolivianischen Film noch iiber-

5 Siche zu diesem Film diese Zschr. 184 (1969)
346 f.
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legen.Die Summierung banaler Bestandteile
impliziert ohne ein Wort der Erklirung die An-
klage einer inhumanen Klassengesellschaft, in
der nicht einmal eine Einsicht in die Notwen-
digkeit freiheitlichen Lebensraums wachsen
konnte. Der revolutionire Akt ist letztlich
nicht deshalb zum Scheitern verurteilt, weil
er mit Gewalt niedergeschlagen wiirde, son-
dern weil im Bewuftsein der Unterdriickten
fiir diese Art von Betitigung kein Platz ist.
Bertucellis Film riickt damit eine Perspek-
tive der Unterentwicklung in den Vorder-
grund, die weitaus bedeutsamer ist als die
mangelnde Teilnahme an wirtschaftlicher

Prosperitit. In der Einfachheit seiner Ge-
staltung, die sich von artifiziellen Mustern
vollig unbeeinfluflt zeigt, gerade deshalb aber
eine seltene Intensitit erreicht, ist ,Remparts
d’Argile” zur Vermittlung solcher Einsichten
hervorragend geeignet. Dafl ihm dazu die
Ubereinstimmung von filmischer Form und
behandelter Situation so iiberzeugend gelun-
gen ist, dafl wahrgenommene Realitit und
erfundene Aktion sich so bruchlos durchdrin-
gen und erginzen, macht Bertucellis Erst-
lingswerk fiir mich zum besten und wichtig-
sten Film, den ich in Cannes gesehen habe.
Franz Everschor

Wegbereiter heutiger Theologie

Es bedarf keines Beweises, dafl die Theologen
der Gegenwart auf den Schultern friiherer
Theologen stehen. Wer dennoch Beweise
wiinscht, moge sich bei der auf 12 Binde
berechneten, von Heinrich Fries und Johann
Finsterholzl herausgegebenen Buchreihe ,, Weg-
bereiter heutiger Theologie* umsehen. Die
prominentesten Theologen des 19. Jahrhun-
derts — Hirscher, Déllinger, M&hler, Drey,
Deutinger, Baader, Pilgram, Sailer, Kuhn,
Staudenmaier, Scheeben und Giinther — wer-
den mit ihrem Leben und Werk hauptsichlich
deshalb in Erinnerung gebracht, weil sie viele
Wege ins 20. Jahrhundert gebahnt haben und
als ,Wegbereiter zum Heute um des Heute
willen nicht vergessen werden diirfen®.
Nicht auszudenken, wo die Kirche heute
stinde, wenn nur ein Teil jener Gedanken
und Pline sogleich verwirklicht worden wire,
wenn man die von ihnen angestofiene Ent-
wicklung nicht behindert oder unterdriickt,
sondern aufgenommen wund weiterverfolgt
hitte! Unter diesem Aspekt bekennen die
Herausgeber im Vorwort, das den Band iiber
Hirscher und damit die ganze Reihe erdffnet:
»Wir ernten heute, was andere gesit. Es ist
eine Pflicht der Redlichkeit und Wahrhaftig-
keit, dies zu sagen und darauf aufmerksam
zu machen. Die Konsequenzen aus dieser
Erkenntnis sollte sich jeder Theologe ins
Stammbuch schreiben: ,Die Besinnung auf

die Wegbereiter heutiger Theologie kann die
heutige Theologie vor Uberheblichkeit, vor
Arroganz und Unbescheidenheit bewahren.
Sie kann ihr nicht nur zum Bewufitsein brin-
gen, daff und wie sehr das von ihr prokla-
mierte und geforderte Neue den Wegberei-
tern zu verdanken ist, sondern, daff auch das
Gegenwirtige das Zeichen des Geschichtlichen
und damit des Bedingten und Begrenzten
trigt® (12).

Erwin Keller zeichnet auf 70 Seiten ein

" eindrucksvolles Portrait des Oberschwaben

Johann Baptist Hirscher (1788—1865) 1. Schon
wihrend seiner Konstanzer Schulzeit trat
Hirscher mit dem dortigen Generalvikar
Ignaz H. von Wessenberg in Verbindung.
Von diesem zu Unrecht als radikalen Auf-
klirer verddchtigten Reformtheologen emp-
fing der Student wertvolle Anregungen fiir
die kirchliche Erneuerung, in deren Dienst
er sein ganzes Leben stellen sollte. Mit 29
Jahren wurde Hirscher Professor fiir Moral-
und Pastoraltheologie an der soeben (1817)
von Ellwangen nach Tiibingen verlegten
Theologischen Fakultit.

Bahnbrechend wirkte Hirscher vor allem
als Pastoraltheologe. Bei der Katechese wollte

1 E. Keller, Johann Baptist Hirscher. Graz,
Wien, Kdln: Styria 1969. 396 S. Lw. 25,80.
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er Unterricht und Erziehung stets miteinan-
der verbunden wissen. Vom Prediger erwar-
tete Hirscher, dafl er in erster Linie die
Wahrheiten der gottlichen Offenbarung ver-
kiindet und auf die Erdrterung theologisch
umstrittener Lehren ebenso verzichtet wie
auf moralisierende Ergiisse. Im liturgischen
Bereich erstrebte er die aktive Mitfeier der
Gliubigen. Zu diesem Zweck unterbreitete er
mehrere Vorschlige, z.B. Liturgie in deutscher
Sprache ,Celebratio versus populum und Kelch-
kommunion der Laien. Ritus und Zeremonien
sollten auf das Wesentliche beschrinkt blei-
ben. Fiir die Privatmesse brachte er kaum
Verstindnis auf. Bei der Austeilung der
Kommunion wiinschte er die Formel ,Der
Leib Christi“, 1821 publizierte er einen kith-
nen Aufsatz iiber die Ohrenbeichte. Dort
lesen wir: ,Es gibt nimlich Gesichtspunkte,
unter denen eine Offentliche Beichte entschie-
den Vorziige vor der Ohrenbeichte zu haben
scheint.* Trotzdem war er iiberzeugt, ,dafl
es am gedeihlichsten sei, wenn man beide
miteinander verbinde und nebeneinander
beniitze® (120).

Bei den Fragen, die sich auf den Klerus
bezogen, standen Ausbildung der Priester-
amtskandidaten, Fortbildung der Priester
und Zolibatsgesetz im Vordergrund. Die Ar-
gumente und Vorschlige, mit denen Hirscher
— meist in Buchrezensionen — in den Zolibats-
streit eingriff, haben heute noch nichts an
Giiltigkeit verloren. Er brachte unmifiver-
stindlich zum Ausdruck, dafl die gesetzliche
Verpflichtung des Priesters zur Ehelosigkeit
aus theologischen und psychologischen Griin-
den fallen miisse. ,Wo man sie erzwingen
will, erhilt man nur die Grimasse derselben
oder auch nicht einmal diese. Die Ehelosigkeit
wird also vielen Geistlichen zu allen Zeiten
und oft bei weitem der Mehrzahl moralisch
nachteilig sein® (112).

Das Problem der allgemeinen Kirchen-
reform rechnete Hirscher zu den eigentlichen
Aufgaben der Landes- und Didzesansynoden,
von denen er sich eine innerkirchliche Erneu-
erung versprach. Bei diesen Synoden sollten
Laien nicht nur teilnehmen, sondern auch
mitsprechen und mitstimmen.
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Nicht ganz leicht fiel Hirscher 1837 der
Wechsel von Tiibingen nach Freiburg, zumal
die Theologische Fakultit in Freiburg gerade
zu dieser Zeit eine gefihrliche Krise erlebte.
Wenn die Fakultit in kurzer Zeit ihr frii-
heres Ansehen wiedererlangen konnte, ver-
dankte sie dies gewifl den beiden Kollegen
Hirscher und Staudenmaier.

1839 wurde Hirscher Mitglied des Bischof-
lichen Ordinariats in Freiburg. In dieser Stel-
lung verwidkelte er sich schnell in die heftigen
Auseinandersetzungen zwischen der kirchli-
chen und staatlichen Behorde. Jeder Form
von Staatskirchentum abhold, stritt er fiir
ein entsprechendes Mafl an Mitaufsichtsrecht
der Kirche in kirchlichen Belangen (z. B. Reli-
gionsunterricht, ‘Theologenkonvikt). Wenig
spiter wihlte man ihn zum Mitglied der
I. Kammer der Badischen Landstinde. Erhal-
tung der Konfessionsschule und Freiheit der
Kirche gegeniiber dem Staat waren zwei
Hauptziele, fiir deren Erreichung Hirscher
kein Opfer scheute. Er stand treu zu Erzbi-
schof Herman v. Vicari, als dieser mit der
Badischen Regierung in einen schweren Kon-
flikt verwickelt war.

In den fiinfziger Jahren dachte Hirscher
mehrmals daran, auf seinen Lehrstuhl
zu verzichten. Korperliche Leiden wirkten
gewill bei diesen Uberlegungen mit, noch
mehr aber diirften davernde Anfeindungen
von den verschiedensten Seiten zu diesen
Resignationsabsichten beigetragen haben. ,Be-
kimpf, verleumdet, indiziert®, so lautet ein
Kapitel (73-84), in dem Keller von den
Kimpfen und Intrigen gegen Hirscher be-
richtet. Dafl ein reformeifriger Kopf wie Hir-
scher Feinde auflerhalb der Kirche hatte, war
nicht verwunderlich; aber dafl er noch mehr
Gegner innerhalb der Kirche, genauer gesagt
in den Reihen des Klerus wufite, mufite ihn
mit Wehmut erfiillen. Diese Widersacher ver-
eitelten 1842 seine Wahl zum Erzbischof von
Freiburg. Nur mit Bestiirzung kann man le-
sen, welches Urteil der damals noch prote-
stantische Pfarrer Friedrich Hurter abgab:
»Es ist jammerschade, daf} der Ruf, das An-
sehen und der Ernst des Hirscher keine soli-
dere katholische Grundlage hat, aber noch
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einmal, er ist durchaus der Mann nicht, wie
ihn die Verhdltnisse erfordern. Der Erzbi-
schof Hirscher wiirde ein Schisma herbeifiih-
ren® (75). Der Verfasser eines anderen Gut-
achtens disqualifizierte den Bischofskandi-
daten wegen bestimmter Initiativen zur Kir-
chenreform. Und natiirlich vergafl man nicht,
Hirschers indiziertes Werk iiber die hl. Messe
als Corpus delicti vorzuweisen.

Die Verfolgungsjagd gegen Hirscher ver-
stirkte sich, als seine kleine, aber gezielte
Reformschrift ,Die kirchlichen Zustinde der
Gegenwart® noch im Erscheinungsjahr 1849
auf den Index gesetzt wurde. Der Autor
beugte sich dem Urteil. ,,Gegner und Feind
seiner heiligen Kirche®, wie ihn verleumde-
rische Stimmen beschuldigten, wollte Hirscher
niemals sein. Deshalb verdffentlichte er ein
Jahr spiter eine ebenso offene ,Antwort an
die Gegner® seines indizierten Biichleins.
Ohne Furcht vor einer erneuten Verurteilung
wiederholte er sein Hauptanliegen: die Ver-
sohnung der Kirche mit der modernen Kultur.
Wenn dieses Ziel nicht erreicht werde, heifle es
mit Recht, die Kirche sei ,antiquiert, ein
Hemmnis der neuen Zeit und eine Gehilfin der
Dringer“. Ebenso entschieden forderte er
Freiheit fiir die theologische Forschung. Mit
aller Klarheit bekannte er seine Rechtglidu-
bigkeit: ,Meine Vorschlige kénnen irrig sein,
aber sie sind der Ausdruck meiner Liebe zu
Christus und seinem Reich, wie ich sie seit
Jahren unverindert bewahrt und bezeugt
habe.“ Dann betonte er die Notwendigkeit
einer recht verstandenen Anpassung in Leben
und Lehre der Kirche: ,Ich meine ferner, eine
lebendige Auffassung verlange nach einem
der eigenen (subjektiven) Auffassungsweise
entsprechenden Ausdruck. Mag da der gefun-
dene Ausdruck manchmal der Prézision der
Kirchensprache entbehren, so ersetzt er durch
seine Frische, was ihm an Schirfe abgehen
mag. Dafl dabei dem Dogma ein Abbruch
getan und Unglaube unter dem vielleicht mif3-
deutbaren Ausdruck verstedst werden wolle,
kann nur jenem Ungliicklichen einfallen, wel-
cher, statt alles ehrlich, wie es gemeint ist, zu
nchmen und mitzuglauben und mitzufiihlen,
dazu verdammt ist, herzlos dem Worte auf-

zupassen und begierig halbe oder ganze Ket-
zerei zu riechen® (82 f.).

Keller hat in einer umfangreichen Text-
auswahl (91-383) mehr oder weniger aus-
fiihrliche Passagen aus Hirschers Gesamtwerk
chronologisch zusammengestellt. Die Texte
sind sorgfiltig wiedergegeben und jeweils
mit einer kurzen Einfithrung versehen. Es
hitte sich empfohlen, die erwihnte Reform-
schrift iiber ,Die kirchlichen Zustinde der
Gegenwart® und die darauf erfolgte ,Ant-
wort an die Gegner meiner Schrift“ im vollen
Wortlaut abzudrucken.

Der von Johann Finsterhdlzl herausgege-
bene Band iiber Ignaz won Déllinger zeigt
denselben Aufbau: Leben und Werk (7-69)
und Textauswahl (71-390)2. Ein Vergleich
der 73 Hirscher-Texte mit den 42 Déllinger-
Texten macht deutlich, dafl wir zwei geistes-
verwandte Gestalten vor uns haben. Zu den
bedeutendsten Texten, die deshalb auch un-
gekiirzt wiedergegeben sind, zihlen die im
Jahr 1863 vor der Versammlung katholischer
Gelehrter in der Abtei St. Bonifaz (Miinchen)
gehaltene programmatische Rede iiber ,Die
Vergangenheit und Gegenwart der katholi-
schen Theologie“ (227-263) und der erschiit-
ternde Vortrag aus dem Jahr 1881 vor der
Bayerischen Akademie der Wissenschaften

_{iber ,Die Juden in Europa® (352-385). Gern

hitte man auch Ausziige aus Dollingers
Schriften iiber Luther und die Reformation
und vor allem Passagen aus dem ,Janus®
und ,Quirinus® abgedruckt gesehen.
Hirscher und Déllinger waren als Vertreter
verschiedener Disziplinen innerhalb der Theo-
logie in ihren Interessen wie in ihren Kennt-
nissen weitgespannt. Freilich besafl jeder sein
eigenes Naturell. Hirscher war nicht so ag-
gressiv und polemisch wie Déllinger, wohl
aber empfindsam und feinfiihlig. Als Theo-
loge ging Hirscher nicht so rational und kri-
tisch zu Werk wie Dbéllinger, wohl aber
niichtern und sachlich. Hirscher war in erster
Linie Pastoraltheologe und damit Seelsorger,
Déllinger primir Kirchenhistoriker und, eng

2 J. Finsterhdlzl, Ignaz von Déllinger. Graz,
Wien, Kéln: Styria 1969. 401 S. Lw. 25,80.
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verbunden damit, Kirchenpolitiker. Beide
aber zeigten einen wachen Sinn fiir die Zei-
chen der Zeit in Kirche und Welt.

Ignaz von Déllingers Leben und Werk auf
60 Seiten Kleinformat darstellen zu wollen,
mufl von Anfang an als ein kiithnes Unter-
nehmen gelten. Finsterhdlzl hat diese schwie-
rige Aufgabe glinzend gemeistert. ,Grofle
und Tragik seines Lebens® (9-35) ist die bio-
graphische Skizze des beriihmten Gelehrten
iiberschrieben. Mit dem Kapitel ,Themen
von gestern® (36—42) bezeugt der Biograph,
dafl er seinen sichtlich bewunderten ,Hel-
den® nicht in allen Fillen auch heute noch
als aktuell ausgeben mochte. Dollingers Alk-
tualitdt fiir die gegenwiirtige Zeit tritt an den
oThemen fiir heute* (43-69) deutlich in Er-
scheinung. Dabei beschrinkte er seine For-
schung nicht auf die eigene Disziplin Kir-
chengeschichte; es verlangte ihn stets nach
engen Kontakten mit anderen Disziplinen
und Fakultiten, iiber Linder und Nationen
hinweg.

Immer wieder kreisten D6llingers Gedanken
um Stellung und Aufgabe der Theologie im
Blick auf die Kirche. Damals schon schrieb
er der theologischen Wissenschaft eine kir-
chenkritische Funktion zu. Und da er stets
bereit war, aus dem als richtig Erkannten
die Folgerungen zu zichen, lief} er sich auch
nicht durch Ketzerverdichtigung davon ab-
bringen, neue, vielleicht nicht gern gehorte
Ergebnisse historischer und theologischer For-
schung auszusprechen und zu verteidigen.
Dollinger rechnete die Arbeit des Theologen
zum charismatischen und prophetischen Sek-
tor der Kirche, ohne deswegen das institutio-
nelle Lehramt abzulehnen. Gerade dieses Zu-
sammenwirken von Theologie und Lehramt
erschien ihm als erfolgversprechendster Weg
zur Erkenntnis der Wahrheit. Theologie be-
trieb er vornehmlich unter heilsgeschichtli-
chem Aspekt. Sein Kirchenverstindnis war
primér an der Eucharistie orientiert. Die Stel-
lung des Laien in der Kirche beurteilte er
im Licht des auf Taufe und Eucharistie griin-
denden allgemeinen Priestertums aller Gliu-
bigen. Der wesentliche Unterschied zum spe-
ziellen Priestertum lag fiir Déllinger im Amt,
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das die Weihe zur Voraussetzung hat. Doch
maf er, was die Definierung von Glaubens-
wahrheiten betrifft, dem ,consensus fidelium®
eine entscheidende Bedeutung zu. Auch wenn
die Laien auf Synoden vertreten sein sollten,
rdumte er ihnen, im Gegensatz zu Hirscher,
kein Stimmrecht ein.

Am ausfithrlichsten informiert Finsterholzl
iiber Déllingers Hauptproblem, das ihm zum
tragischen Verhingnis wurde, nimlich iiber
Stellung und Aufgabe des Papstes sowie iiber
das Verhiltnis zwischen Papst und Bischéfen.
Er betont mit Recht, dafl Dollinger in der
Unfehlbarkeitsfrage mehrere Entwidklungs-
stufen, bedingt durch die jeweilige zeitge-
schichtliche Lage des Papstes und der Bischofe,
durchlaufen hat. Déllinger leugnete zu keiner
Zeit den Primat des romischen Bischofs, wohl
aber bekimpfte er leidenschaftlich jeden un-
berechtigten Machtanspruch und jede iiber-
triebene Ausiibung der pépstlichen Vorrang-
stellung. Dabei fiel der stark kirchenpolitisch
engagierte Kirchenhistoriker einer formalen
wie materialen Ausweitung des Unfehlbar-
keitsbegrifis zum Opfer. Miifite man die
pipstliche Unfehlbarkeit wirklich so verste-
hen, wie Déllinger sie irrtiimlich verstanden
hat, dann bliebe auch heute keine andere
Wahl als Protest. Déllinger polemisierte ge-
gen das Bild einer ,losgelosten Unfehlbarkeit,
die den Papst von der Kirche wie einen
Aufenstehenden isoliert, der ihr Uberraschun-
gen beschert und nicht ihren Glauben als ihr
Organ ausspricht® (65). Inhaltlich meinte er
damit genau das, was das 2. Vatikanische
Konzil mit seiner Lehre von der Kollegia-
litit zwischen Papst und Bischtfen zum Aus-
druck gebracht hat. Wieviele Konflikte und
Bannspriiche wiren zu vermeiden gewesen,
wenn die miteinander im Streit liegenden
theologischen Parteien keine extremen Posi-
tionen bezogen hidtten!

Am Ende des biographischen Teils wird
Déllinger als ein Theologe geriihmt, dem
trotz mancher Vorbehalte sachlicher wie per-
sonlicher Art die Wiedervereinigung der ge-
trennten Christen und der gespaltenen Kirche
ein bedringendes Anliegen bedeutete. Er ver-
stand diese Wiedervereinigung nicht als Riid-



Umschan

kehr in das unversehrt gebliebene Vaterhaus,
sondern als Versdhnung auf ,héherer Ebene®,
die letztlich nur Gottes Geist zu bewirken
vermag.

Zwei Schriften Hirschers wurden zu Leb-
zeiten des Verfassers zensuriert. Obwohl
Papst Pius IX. dem ebenso bewunderten wie
gehafiten Moral- und Pastoraltheologen Hir-
scher durch Bischof Rifl von Straflburg sein
Wohlwollen bekundete und ihn zur Weiter-
arbeit fiir das Wohl der Kirche ermunterte,
blieb eine 6ffentliche Rehabilitierung aus. Als
nach Hirschers Tod seine Hauptwerke auf
den Index der verbotenen Biicher gesetzt
werden sollten, hielt der Mainzer Domkapi-
tular Heinrich eine solche Mafinahme fiir
iiberfliissig, weil diese Werke doch schon bald

vergessen sein wiirden.

Déllinger wurde wegen seiner hartnickigen
Opposition gegen das Dogma von der Un-
fehlbarkeit des pépstlichen Lehramts am 17.
April 1871 exkommuniziert. Er lebte bis zu
seinem Tod noch fast zwei Jahrzehnte im
Kirchenbann und hat sich auch auf dem
Sterbebett nicht ,bekehre®.

Heute, nach iiber hundert Jahren, finden
wir beide Minner, den indizierten Hirscher
und den exkommunizierten Déllinger, unter
den , Wegbereitern heutiger Theologie®. Klingt
das nicht wie eine inoffizielle Rehabilitierung
zweier gemafiregelter Theologen, die sich um
die Kirche gewifl mehr verdient gemacht ha-
ben als mancher mit Ehren und Wiirden aus-
gezeichnete Theologe? Und liegt darin nicht
auch eine offene Abbitte? Tempora mutantur!

Georg Denzler

Zwischen Stinde und Hypermoral

Wenn ein Autor sein Buch unter den fragen-
den Titel ,Sind wir Sinder?™ setzt!, wird
man schon aus psychologischen Griinden an-
nehmen diirfen, dafl die Antwort negativ
ausfallen wird. Denn wire es umgekehrt,
hitte der Verfasser diese nicht ganz anhei-
melnde Wahrheit seiner Leserschaft nicht als
Buchtitel prisentiert. Die Frage erhilt zudem
durch den Untertitel ,Naturgesetze der Ehe®
ihre materialethische Einschrinkung. Das Siin-
dersein bezieht sich also auf das menschliche
Eheverhalten, und hier speziell auf das se-
xuelle. Aber je konkreter der mogliche Siin-
denbereich abgesteckt wird, um so erstaunter
frage man sich, wieso der Autor auf die Idee
gekommen sei, in diesem Bereich ganz allge-
mein von Siinde zu sprechen. Den Anstoff
gab, wie Wolfgang Wickler in seinem Vor-
wort schreibt (16), die Lektiire der pipstli-
chen Eheenzyklika ,Humanae vitae®.

! Wolfgang Widkler, Sind wir Siinder? Natur-
gesetze der Ehe. Mit einer Einfithrung von Kon-
rad Lorenz. Miinchen: Droemersche Verlagsanstalt
1969. 279 S. Lw. 16,80.

Und genau hier beginnt jenes grundlegende
Miflverstindnis, das sich wie ein roter Faden
durch das gesamte Buch zieht. Der Autor
macht der Enzyklika den Vorwurf, daf} sie
sich in ihren Weisungen auf Naturgesetze be-
rufe, die vom Standpunkt der Naturwissen-
schaft gesehen fragwiirdig, wenn nicht sogar
falsch seien. Andrerseits erkennt er sehr klar,
dafl das katholische Verstindnis von Natur
mehrdeutig ist, das kirchliche Lehramt zu-
meist mit einem statischen, weitgehend meta-
physisch begriindeten Naturbegriff operiere,
dann aber doch wieder auf biologische Natur-
gesetze rekurriere, um ,einige biologische Ge-
setze zu ethischen® Gesetzen zu machen (17).
Die Frage miifite nun lauten: Wann und
warum beruft sich die Enzyklika auf die me-
taphysische und wann und warum auf die
biologische Natur des Menschen? Das ist zu-
gegebenermaflen nicht leicht zu beantworten,
weil hier eine Reihe von geschichtlichen, phi-
losophischen und theologischen Implikationen
eine Rolle spielen. Der Verstehenszusammen-
hang ist also reichlich kompliziert, muf} aber
berticksichtigt werden. Darum erscheint es
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notwendig einseitig, wenn der Verfasser im
Kapitel iiber ,Naturgesetz und Theologic®
den Begriff Naturgesetz rein von der Natur-
wissenschaft her interpretiert, um dann zu
sagen, dafl die Aussagen der Enzyklika als
einer ,Lehre, die sich auf das Naturgesetz
stiitzt“, gerade bei den Naturwissenschaftlern
auf Widerspruch gestoflen seien (24). Unter
diesem Aspekt mufl dann der kirchliche An-
spruch, das Lehramt der Kirche habe die Auf-
gabe, das Naturgesetz auszulegen, wegen der
einseitigen Umschreibung des Terminus ,Na-
tur® notwendig mifverstindlich erscheinen.
Andrerseits mufl aber auch ebenso klar ge-
sagt werden, dafl es in den Aussagen des
kirchlichen Lehramts zum Naturrecht Ten-
denzen gibt, die ein solches Mifverstindnis
nicht nur zulassen, sondern sogar fordern
konnen. Das gilt besonders von solchen Aufie-
rungen iiber Moralfragen, die eng mit bio-
logisch-physiologischen Gegebenheiten zusam-
menhingen, so etwa mit Problemen der Me-
dizin und vor allem denen des menschlichen
Sexualverhaltens. Wenn in diesem Zusam-
menhang von einer ,innerorganischen Zwedk-
ordnung® oder von der ,durch die Natur
selbst gesetzten immanenten Teleologie® die
Rede ist® dann reduziert sich der hier ver-
wendete Naturbegriff auf die faktische Na-
tur, und naturgemiff handeln heiflt dann
»biologische Vorginge bewahren und wviel-
leicht korrigieren oder nachahmen®3. Dieser
reduzierte Naturbegriff kommt dann dem der
Naturwissenschaft nahe, den Wickler sehr
zuriickhaltend umschreibt, wenn er sagt:
mINatur® ist... zunichst derjenige Teil oder
Aspekt der Schépfung, der der naturwissen-
schaftlichen Arbeitsmethode zuginglich ist®
(34). Unter einem solchen naturwissenschaft-
lichen Aspekt kann dann eine kirchliche Lehr-
aussage zu einem biologisch-physiologischen
Gesetz werden. Wickler zeigt das am be-
kannten Satz der Enzyklika: ,Die Lehre, dafl
jeder eheliche Akt offenbleiben muf} fiir die
Weitergabe des Lebens. . . beruht auf der un-

2 Vgl. Franz Bodsle, Riikblick und Ausblidk,
in: Das Naturrecht im Disput (1966) 139.
3 Ebd. 139.
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trennbaren Verbindung der zweifachen Be-
deutung des ehelichen Aktes... nimlich die
liebende Vereinigung und Fortpflanzung.“
In einen biologisch-physiologischen Klartext
iibertragen, heifit dieser Satz: ,Obwohl die
Paarung aufler zur Fortpflanzung auch dem
Zusammenhalt der Partner dient, sind diese
zwei Funktionen untrennbar verbunden, so
dafl jede Paarung offen ist fiir die Weiter-
gabe des Lebens® (24).

Und nun kann und darf der Naturwissen-
schaftler aufweisen, dafl dieses Naturgesetz,
als biologisch-physiologisches Gesetz genom-
men, einfach nicht stimmt. Paarung und
Fortpflanzung sind bei bestimmten Tierarten,
die bisher untersucht werden konnten, oft-
mals voneinander unabhingig; dhnliches gilt
von der Beziehung zwischen Einehe und Paa-
rung (100). Zudem mufl die Monogamie bei
Tieren nicht notwendig der Ausdrudk einer
Hoherentwicklung sein (104). Auch gibt es
bei bestimmten Tieren das Phinomen einer
Schwangerschaftsunterbrechung, ganz abgese-
hen von dem bekannteren der Tétung wvon
Nachkommen (84 ff.). In allen Fillen wird
aber die Paarung nicht ausgesetzt. Natiirlich
mufl man sich fragen, ob fiir Tier und Mensch
die gleichen biologisch-physiologischen Ge-
setze gelten. Das wird auch vom Autor nicht
behauptet, sondern ausdriicklich bestritten
(269). Aber die Arbeitshypothesen seien dann
eben doch tibertragbar. Und wer diese Uber-
tragung unterldflt, ,betreibt Wissensverzicht®
(269). Anders ausgedriickt: wer auf die natur-
wissenschaftlichen Erkenntnisse, die iiber das
Sexualverhalten der Tiere gewonnen wurden,
a priori fiir die Erkenntnis von Naturgeset-
zen im menschlichen Sexualverhalten ver-
zichtet, verzichtet auch a priori auf die Be-
stimmbarkeit menschlichen Sexualverhaltens
auf empirischer Basis. Und so heifit es denn:
sDer Beistand des Heiligen Geistes ersetzt
ja das Fachwissen nicht und macht Pipste
zu Fachbiologen. Soweit sittliche Normen sich
auf das Naturgesetz stiitzen, miissen sie sich
mit besserer Erkenntnis der Naturgesetze
wandeln kénnen® (267).

Hier tritt das Miflverstindnis iiber den
Begriff ,Naturgesetz® wieder offen zutage,
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weil die philosophisch-theologischen und hi-
storischen Implikationen auflerhalb der Be-
trachtung bleiben. Wenn es in pépstlichen
Aussagen gelegentlich zu Fehlurteilen iiber
biologisch-physiologische =~ Gesetze kommt,
dann weniger deshalb, weil die pipstlichen
Berater nichts von Biologie verstiinden, son-
dern weil die biologischen Phinomene a
priori unter den genannten Implikationen
stehen. Doch soll dies kein Vorwurf gegen
das Buch und seinen Autor bedeuten. Es wird
ja hier gerade deutlich, wie notwendig es fiir
die Moraltheologie ist, genuin theologische
Verhaltensprinzipien fiir den Menschen zu
entwickeln, die weniger mit den Begriffen
eines wie auch immer gearteten Naturgesetzes
operieren, sondern vom Evangelium her in-
spiriert werden.

Wihrend sich Wickler darum bemiihte, das
menschliche Sexualverhalten vom angeblichen
Odium der Siindhaftigkeit zu entlasten, be-
kiimmert sich Arnold Geblen in seinem neue-
sten Werk4 um das Phinomen und Problem
der Hypermoral beziehungsweise der Moral-
hypertrophie. Unter Moralhypertrophie ver-
steht der Verfasser ein sittliches Gesamtver-
halten, das sich aus dem Zusammenschlufl von
Eudaimonismus und Humanitarismus ergibt.
Der Humanitarismus als ,die zur ethischen
Pflicht* gemachte ,unterschiedslose Men-
schenliebe® (79) ist mit dem sozialen Eudai-
monismus als einem ,Massenlebenswert* (64)
eine Symbiose eingegangen, die dazu gefiihrt
hat, dafl alle menschlichen Verhaltensweisen
unter diesem Aspekt betrachtet und bewertet
werden. So habe sich eine Art von Familien-
ethik der Menschheit entwidselt, die die Prin-
zipien des Wohlverhaltens und der Vertrig-
lichkeit aus dem Ethos der Familie und der
Sippe iibernommen hat (87 ff.).

Im Gegensatz zu diesem sozialen Eudai-
monismus und Humanitarismus verweist
dann Gehlen auf das genuine Ethos der Insti-
tutionen, vor allem des Staats, in dem es nicht
um Gliids und Menschlichkeit, sondern um

4 Arnold Gehlen, Moral und Hypermoral. Eine
pluralistische Ethik, Frankfurt: Athendum 1969.
192° S, Lw. 22—

5 Stimmen 186, 7

politische Macht und Grofle geht. Der Ver-
gleich gipfelt in der Gegeniiberstellung von
zwei Ethoshaltungen: die der Institutionen,
deren Ausdruck Pflicht und Opfer sind, und
die des sozialen Eudaimonismus, die sich in
Anspriichen erschépft. Die Konsequenzen sind
klar: Gehlen kritisiert die sittliche Dekadenz,
die er vor allem in der Vergesellschaftung
des Staats, im Abbau der Institutionen und
dementsprechend im Verfall der politischen
Tugenden sieht. Auf der anderen Seite steht
die zunehmende Privatisierung des &ffentli-
chen Lebens und der dffentlichen Interessen,
eben jene Reduktion des ethischen Verhaltens
auf die Maximen des Gewihrenlassens bei vor-
dringlicher Sorge um den Wohlstand und
das Wohlergehen der Menschen. Und dann
ergibt sich als Moral ,die humanitire des
ethisierten Wohlstandes, in groflartigem Sie-
geszug, und die Sitten in vollem Verfall“ (62).

Nun ist die Klage iiber den Verfall der
Institutionen und des mit thnen verbundenen
Ethos nicht neu. Sie findet sich in der ge-
samten idealistischen Philosophie von Plato
bis Hegel und natiirlich in allen Weltanschau-
ungen, die mit transzendenten Werten ope-
rieren, um dann den Verlust der Bezichung
zur Transzendenz zu bedauern. Tatsichlich
hat der Hinweis auf Transzendenz und Grofle,
auf Opfer und Selbsthingabe und schlieflich
auf die Tragik des Scheiterns, wenn es nicht
gelingt, das gesteckte Ziel zu erreichen, stets
eine faszinierende Wirkung ausgeiibt. Die
Epochen geschichtlicher Grofle, mégen sie nun
mit dem Namen Alexander von Makedonien
oder Napoleon Bonaparte verbunden sein,
haben immer mehr Bewunderung erweckt als
jene Epochen biirgerlicher Friedfertigkeir, die
zwar einigen Wohlstand, aber keinen natio-
nalen Ruhm zuwege brachten. Die Historiker
von Plutarch bis Ranke taten das Thrige dazu;
und es bedurfte schon einigen Muts, als Jacob
Burdkhardt in seinen , Weltgeschichtlichen Be-
trachtungen®“zugunsten der friedlicheren Klein-
staaten gegen die Expansionspolitik der
Grofimichte optierte.

Heute nun ist es umgekehrt, und Gehlen
beklagt dies mit harten Worten, indem er
die Intellektuellen aller Jahrhunderte, ange-
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fangen von den Stoikern bis zu den Links-
intellektuellen unserer Tage, fiir diese Ent-
wicklung mitverantwortlich macht. Aber ge-
nau an diesem Punkt macht es sich dann der
Autor wohl doch zu einfach. Das Ethos der
Institutionen, vor allem das des Staats und
der Nation, konnte solange auf Beifall und
Gefolgschaft rechnen, wie Anstrengungen
und Erfolg in einem abwigbaren Verhiltnis
zueinander standen. Wenn aber zwischen bei-
den keine verniinftige Relation mehr erkenn-
bar wird, wenn das Opfer von Millionen
Menschen sinnlos erscheinen muff, weil die
Anstrengungen nichts anderes als einen Triim~
merhaufen bewirkt haben, hort die Opfer-
bereitschaft auf. Anders ausgedriickt: in der
Bewertung der Volker steht und fillt das
staatliche und nationale Ethos mit seinen
Erfolgen. Das war iibrigens friiher schon so
und ist heute nicht anders. Die Kunst der
Ideologen bestand und besteht lediglich darin,
den politischen Miflerfolg dem mangelnden
Opferwillen des Volks anzukreiden, wihrend
sie sich den Erfolg selber zuschreiben. Hitlers
Ausspruch aus dem Jahr 1945, dafl das
deutsche Volk, wenn es diesen Krieg ver-
liere, seiner nicht wert gewesen sei, ist kenn-
zeichnend fiir diese Haltung.

Und weiter wire zu fragen: warum wer-
den sittliche Anstrengungen und Opfer von
Menschen nur dann als hohes Ethos gepriesen,
wenn sie fiir Staat und Nation gebracht wer-
den? Wenn eine Mutter sich fiir ihre Kinder
aufopfert, ein Arzt fiir seine Patienten oder
ein Entwicklungshelfer auf den kritisierten
Luxus der westlichen Welt verzichtet, um
irgendwo im Busch notleidenden Menschen
zu helfen, so wird dies zwar anerkannt, aber
doch nicht allzu hoch bewertet, weil es nicht
dem Ruhm und der Grofle des Staats oder
der Nation dient und deshalb lediglich in den
Bereich der ,privaten Tugenden® gehort, fiir
die auch Gehlen nicht viel iibrig hat. Gewif},
es sei zugegeben, dafl Haltungen wie Pflicht
und Opfer, Anstrengung und Verzicht, von
Askese ganz zu schweigen, im System eines
sozialen Eudaimonismus nicht als Hochst-
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werte gekennzeichnet und daher weder von
der Gesellschaft noch vom Staat verordnet
werden. Aber das mufl nicht notwendig ge-
gen den sozialen Eudaimonismus sprechen
und konnte auch anders sein. Es mag durch-
aus einmal die Zeit kommen, in dem gerade
vom Prinzip dieses sozialen Eudaimonismus
her von den Wohlstandsvdlkern mehr an An-
strengungen und Opfern gefordert werden
wird als es je die Idee der nationalen Grofle
von den Untertanen des Staats getan hat.
Es ist moglich, daf die Wohlstandsvilker zu
solchen Opfern nicht bereit sein werden. Aber
erst dann wire die Kritik berechtigt, die
Streben nach Wohlstand einerseits und De-
kadenz der Werte andererseits als reziproke
Verhaltensweisen anprangert.

Im Grund geht es hier um eine Option
zwischen Staat und Gesellschaft. Golo Mann
schrieb dazu: ,,Gesellschaft’ und ,Staat® sind
Aspekte einer und derselben Sache. Wie kon-
nen die Menschen gliicklich leben — das ist
die gesellschaftliche Fragestellung; sie wire
sinnvoll auch, wenn die Gesellschaft in vol-
liger Isolierung existierte. Der Staat ist nur
unter anderen Staaten denkbar; wie sicher
er ihnen gegeniiber sein konnte, wie geachtet,
wie einfluflreich, michtig; das ist die alte,
staatliche Fragestellung. Die gesellschaftliche
ist im Kern demokratisch und unhistorisch;
die staatliche hierarchisch, historisch, obrig-
keitlich.“® Der Historiker Golo Mann optiert
fiir die Gesellschaft, die Demokratie und das
Gliidk, der Anthropologe Arnold Gehlen fiir
den Staat und das Ethos der Institutionen.
Die Institutionen haben das Pathos der gro-
fen Ideen fiir sich, mit denen , Weltgeschichte
gemacht® zu werden pflegt. Aber es gibt auch
einen anderen Ausgangspunkt, nimlich den
,vom duldenden, strebenden und handelnden
Menschen, wie er ist und immer war und
sein wird“ 6. Anselm Hertz OP

5 Golo Mann, Was gilt uns die Nation?, in:
Die Zeit vom 30. 1. 1970.

6 Jacob Burckhardt, Weltgeschichtliche Betrach-
tungen. Einleitung.
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Theologie

WEGER, Karl-Heinz: Theologie der Erbsiinde.
Mit einem Exkurs Erbsiinde und Monogenis-
mus v. Karl Rahner. Freiburg: Herder 1970.
230 S. (Quaestiones Disputatae. 44.) Kart.
24—,

Bestandsaufnahme ist heute allenthalben
unerlifllich. Weger, der in dieser Zeitschrift
(93 [1968] 289-302) schon vor zwei Jahren
iiber ,Erbsiindentheologie heute® informierte,
konfrontiert uns mit dem Stand heutiger Mei-
nungen zur Theologie der Erbsiinde — und
vermehrt dieselben um eine beachtliche eigene
Theorie. Wie kann die Lehre von einer vor-
personalen Schuld des Menschen dem Glau-
bensverstindnis nidhergebracht werden ohne
die Schwierigkeiten eines Paradieseszustands,
einer an einem Menschenpaar sich vollziehen-
den Menschwerdung, einer Priadamiten-Hy-
pothese usw.? Der methodische Grundsatz
des Verfassers: Der ,Kern“ der Erbsiinde-
lehre ist zu wahren; die Voraussetzungen
ihrer traditionellen Formulierung sind kri-
tisch zu priifen. Dem entspricht der Aufbau
des Buchs. Unter den Grundaussagen katholi-
scher Erbsiindelehre (13-31) steht an erster
Stelle der Schuldcharakter der Erbsiinde, der
nicht, wie das heute manchmal geschieht, re-
duziert werden darf auf ein blofles Erbiibel,
auf die unmittelbare Gesamtfolge der per-
sonlichen Siinden der Menschen; die Erbschuld
besteht vielmehr in dem Mangel der von
Gott dem Menschen ,zugewollten® Gnade,
in den der Mensch hineingeboren wird. Die
weiteren unaufgebbaren Momente der Erb-
sindelehre betreffen die Universalitit jener
Gnadenlosigkeit und die bloff analoge Siind-
haftigkeit der ,Erbsiinde® gegeniiber person-
licher Siinde. Zu den diskutablen Voramsset-
zungen der traditionellen Auffassung (31-42)
gehort vor allem die zeugungsmiflige Ab-
stammung aller Menschen von dem einen

Adam, also die Monogenismus-Theorie, hin-
ter der zum einen altorientalisches Clanden-
ken, die Vorstellung einer korporativen Per-
sonlichkeit steht, zum andern die griechisch-
scholastische Denkform, die die Natur des
Menschen und den Naturzusammenhang so
iiberbetont, daff die Geschichtlichkeit und
Gemeinschaftsbezogenheit zu etwas blofl Ak-
zidentellem herabgesetzt bleibt. (Weniger
einsichtig scheint die Polemik gegen einen ur-
spriinglichen Heilsplan Gottes 32 ff., 74 u. 8.:
sie kann sich konsequenterweise doch wohl
nur gegen eine als — ,paradiesischen® — Zu-
stand gedachte Heilsordnung richten.) Die
kritischen Neuansitze heutiger Theologie, die
Weger kenntnisreich referiert (42-75), kreisen
um die Vereinbarkeit eines Polygenismus (Ab-
stammung der Menschheit von einer Vielzahl
von Elternpaaren) mit den genannten dog-
matischen Grundaussagen. Nicht nur viele
Theologen plidieren dafiir: Auch die Sdhriff,
das AT wie auch die NT-Hauptstelle im
Romerbrief 5, 12-21 (76-106) ist dafiir offen.
— Dafl der Polygenismus derzeit nicht als mit
der orthodoxen Erbsiindelehre unvereinbar
zu erweisen sei, ist auch der Hauptinhalt
eines diesem Buch beigefiigten Vortrags, den
K. Rahner am 11. 7. 1966 bei einer romi-
schen Theologenkonferenz hielt (176-223).
Rahner nahm damit seine eigene frithere spe-
kulativ argumentierende Stellungnahme zu-
gunsten des Monogenismus zuriidk.
Wichtiger, jedenfalls interessanter als das
Mono-Polygenismusproblem, mit dessen poly-
genistischer Losung sich die Theologen allem
Anschein nach abzufinden lernen (und dazu
bereit zu sein, bevor die Naturwissenschaft
etwa dazu zwingt, konnte der fatalen Dauer-
riickzugsmentalitit entgegenwirken) — inter-
essanter ist der Entwurf von Weger selbst:
»Theologische Anthropologie und Erbsiinde”
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(107-175). Jeder Mensch ist durch die ande-
ren Menschen und ihre Geschichte in seiner
Freiheit mitbestimmt, und zwar innerlich und
vorpersonal, das heiflt, vorgingig zu seiner
eigenen personlichen Entscheidung. Die per-
sonale Mitwelt in ihrem ihr selbst verdank-
ten, bzw. von ihr selbst verschuldeten ge-
schichtlichen Gewordensein bedingt (als kon-
stitutives Existential) das freie Selbstwerden
des einzelnen Menschen; sie ermdglicht es und
sie begrenzt es in seinen Mdoglichkeiten. Es
ist Wegers Verdienst, dafl er diesen anthro-
pologischen Grundbefund der Gemeinschafts-
und Geschichtsbezogenheit des Menschen theo-
logisch zum Tragen bringt fiir die Vermitt-
lung von Gnade, die durch andere Menschen
und ihre Freiheitsgeschichte hindurch gesche-
hen soll; fillt sie, schuldhaft verweigert, aus,
so tritt an ihre Stelle die Gnadenlosigkeit
der — ,Erbsiinde®. Denn: Zwar gibt Gott
jedem Menschen die durchaus wirkliche und
innerliche (transzendentale) Bestimmung zu
dem neuen Leben der Gnade, aber verwirk-
licht wird diese nur in der duflerlich-geschicht-
lichen (kategorialen) Vermittlung durch die
anderen Menschen. Insofern diese sich durch
ihren Freiheitsmifibrauch, ihre personlichen
Siinden dieser Aufgabe entziehen, stellt zwar
noch nicht unmittelbar die dadurch geschaf-
fene Situation, wohl aber das durch sie be-
dingte Ausbleiben der von Gott dem Men-
schen zubestimmten Gnade nach Weger das
dar, was die katholische Lehre als Erbsiinde
bezeichnet.

Hier nun stellen sich dem Rezensenten Fra-
gen. Niemand, Weger selbst schon gar nicht
(vgl. 125 {.) wird, zumal nach dem Vatikanum
11, annehmen kénnen und wollen, daf} sich die

Menschheitsgeschichte in ihrem auf den je-
weiligen einzelnen andringenden Gesamt-
resultat fiir die Vermittlung von Gnade nur
negativ auswirke. Kann dann aber der in
ihr je geschehene Freiheitsmiflbrauch eine so-
wohl universale als radikale Gnadenlosigkeit
begriinden? Konnten dann nicht vielmehr die
etwa nur sehr relativen Negativmomente der
Gesamtsituation und die dadurch bedingte
nur sehr relative, ,partielle® Gnadenlosigkeit
alias Erbschuld ausgeglichen und gar iiber-
wogen werden durch positive Geschichts-
aspekte und entsprechende ,Erbgnade®?
Kénnte das nicht bei einem in eine christliche
Familie hineingeborenen Kind der Fall sein,
so dafl von Erbsiinde nicht mehr die Rede
sein konnte? Bringt die Taufe nur ein Mehr
an Gnade, nimlich die Fiille der in Jesus
Christus erschienenen Gnade (vgl. 173)2 Wire
zu einer zureichenden Klirung der analog-
schuldhaften universalen Gnadenlosigkeit, in
der Weger zu Recht den Grundbegriff von
Erbsiinde festhilt, die neu gesehene und ge-
wertete Geschichtseinheit der vielen Men-
schen etwa riickzubinden an die seit alters
bedachte Einheit der Natur in jedem Men-
schen, etwa als Trigerin des iibernatiirlichen
Existentials (wie denn die Natur des Men-
schen selbst geschichtlich ist)? Das kann hier
natiirlich nicht ausdiskutiert werden; aber es
mag zeigen, wie sehr das Buch zu weiterer
Uberlegung anregen kann. Es macht jeden-
falls die Angewiesenheit jedes Menschen auf
die anderen, bis in das Letzte von Gnade und
Glaube hinein, auf eindrucksvolle Weise gel-
tend und ineins damit einen Imperativ an
diese anderen, die wir sind.

W. Kern S]

Marxismus

LAUER, Quentin—GARAUDY, Roger: Sind Mar-
xisten die besseren Christen? Ein Streitge-
spraich. Hamburg: Hoffmann und Campe
1969. 136 S. Kart. 7,80.

R. Garaudy, den vorzustellen nicht mehr
erforderlich ist, und Q. Lauer SJ, Professor
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an der Fordham Universitit New York, die
beiden Kontrahenten dieser Auseinanderset-
zung, schenken sich nichts, so dafl tatsichlich
cher ein Streitgesprich, bei manchen Kapiteln
mochte man sogar sagen, ein ,Schlagab-
tausch®, zustande kommt als ein friedvoller
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Dialog. Das ist erfrischend zu lesen und lifit
interessante Einblidke in die z. T. recht unter-
schiedliche Disputationsweise zu. Garaudy
argumentiert mit starkem persdnlichen Ein-
satz, dort wo er seine philosophischen An-
sichten vortrigt und wo er polemisiert. Das
gereicht ihm zum Vorteil. Lauer, der begriff-
lich klarer denkt, erliegt etwas zu stark der
Versuchung, die Unklarheiten in den Formu-
lierungen seines Partners zu kritisieren, an-
statt dessen Intention aufzunehmen und in
einer dhnlich groflen Linie zu beantworten.
Wer auf den um der begrifflichen Klarheit
willen unerldfilichen Distinktionen beharrt,
wirkt in einem solchen Gesprich leicht etwas
kleinlich.

Inhaltlich spart das Gesprich kaum einen
der Punkte aus, die heute zwischen Kommu-
nisten bzw. Marxisten und Nicht-Marxisten
kontrovers sind: Entfremdung, Dialektik,
der Begriff der Praxis als Wahrheitskriterium,
Verantwortung, Siinde, Gewissen, katholische
Soziallehre, Freiheit, die Frage nach dem
Sinn des Todes, vermischt mit kritisch-pole-
mischen Hinweisen auf das Franco-Regime,
die Ausbeutung Lateinamerikas durch die
USA, den Vietnamkrieg, Angola, die Nah-
ostkrise, die Berliner Mauer, die Unterdriik-
kung des Ungarnaufstands, die Knebelung
des geistigen Lebens in den sozialistischen
Staaten u.a.m. Garaudy Zuflert hier einige
beachtliche Gedanken zu einem mdglichen
marxistischen Verstindnis von Transzendenz
und Siinde, ferner iiber die Moglichkeit eines
sozialistischen Mehrparteiensystems mit po-
litischer Opposition! Leider geht Lauer auf
diese letzten, fiir einen Marxisten Zuflerst
beachtlichen Bemerkungen nicht ein. Inzwi-
schen haben gerade Auflerungen dieser Art
zum Ausschlufl Garaudys aus dem Politbiiro
der KPF gefiihrt.

Aber gerade der politisch aktuelle Einschlag
dieses Disputs macht auch auf die Problema-
tik des Gesprichs zwischen ,Christen® und
»Marxisten® aufmerksam. Fiir den Marxisten,
wenn er sein eigenes Selbstverstindnis nicht
aufgeben will, mufl es praxisbezogen und
das heifit eben politisch, parteipolitisch rele-
vant sein (wozu Garaudy sich auch eindeutig

bekennt). Der Christ, der als solcher kein
politisches Programm zum Vietnamkrieg u. 4.
hat, kann auf solche konkreten Fragen nicht
»christlich® antworten. Lauer argumentiert
denn auch weithin als demokratischer ame-
rikanischer Staatsbiirger und nicht als christ-
licher Theologe. Eine Scheidung der Diskus-
sionsthemen in politisch praktische und in
theologische als methodische Voraussetzung
einer einigermaflen fruchtbaren Auseinander-
setzung wird angesichts des marxistischen
Verstindnisses von Theorie und Praxis
schwierig sein. P. Eblen S]

DjiLas, Milovan: Die unvollkommene Ge-
sellschaff. Wien: Fritz Molden 1969. 255 S.
Lw. 16,80.

M. Djilas, der schon durch seine Biicher
»Die neue Klasse“ und ,Gespriche mit Stalin®
heftige Vorwiirfe gegen die kommunistische
Parteioligarchie erhoben hatte und dafiir
langjihrige Zuchthausstrafen auf sich neh-
men mufite, hat in diesem Buch seinen ,Weg
vom kommunistischen Revolutionir, marxi-
stischen Theoretiker und stalinistischen Prak-
tiker zum Rebellen: gegen Stalin, danach ge-
gen das eigene System und zuletzt auch gegen
die Ideologie selbst®zu begriinden versucht. Es
ist daraus die wohl schirfste Kritik an der
Praxis und auch an der Theorie der kommu-
nistischen Gesellschaft in jiingster Zeit ent-
standen. Es ist das Buch eines weise gewor-
denen Revolutiondrs, der die Machtgier, Bor-
niertheit und Grausamkeit der im Namen
der Menschlichkeit herrschenden Partei durch-
schaut und erfahren hat — Djilas z8gert nicht,
hier seine Mitverantwortung zuzugeben —,
ohne sich jedoch resigniert zur Ruhe zu setzen
und den Kampf fiir ,einen existentiellen Hu-
manismus® aufzugeben oder gar in ein ver-
bittertes Renegatentum zu verfallen.

Der Humanismus, den Djilas seinen ,Glau-
ben® nennt, verlangt, dem ,gebietenden Ruf
des Gewissens® zu folgen, ohne Scheu ,offene
und mutige Kritik® zu iiben und ,moralische
Standfestigkeit®. Der hier sich stellenden
Frage nach Gott weicht Djilas nicht aus, sie
kehrt wie ein Leitmotiv immer wieder, doch
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ohne daf er zu cinem wvollen christlichen
Glauben gefunden hitte. Soviel aber ist fiir
ihn durch leidvolle Erfahrung klar: der Mar-
xismus ist nicht imstande, den in jedem Men-
schen anzutreffenden Glauben an ein un-
tduschbares ,Gutes, Siindenfreies und Unend-
liches® zu erkliren, genausowenig wie er ge-
eignet ist, die Probleme der modernen Indu-
striegesellschaft zu losen. Er gehort zu jenen
Scheinhumanismen, die von ,dogmatischen
und theoretischen Hypothesen iiber das
menschliche Wesen® ausgehen. Der Marxis-
mus hat fiir Djilas jeden Glanz einer Heils-
lehre verloren und wird illusionslos auf sei-
nen moglichen Beitrag zur Vermenschlichung
des Menschen und der Gesellschaft gepriift.
Der philosophischen Kritik an Marx wird
man wohl nicht in jedem Punkt zustimmen
konnen, dagegen sind die Urteile iiber die
praktische Realisierbarkeit der Marxschen
Gesellschaftslehre um so wertvoller. Gerade
den westlichen Bewunderern des jugoslawi-
schen Modells des Sozialismus (Selbstverwal-
tung der Betriebe durch Arbeiterrite), von
Djilas selbst 1950 initiiert, konnten hier
manche realititsferne Illusionen genommen
werden.

Trotz des klaren Bekenntnisses zur Demo-
kratie und der bedingungslosen Absage an
den Dialektischen und Historischen Materia-
lismus ist Djilas kein Antikommunist im iib-
lichen Sinn. ,Kampf gegen den Kommunis-
mus® bedeutet fiir ihn nicht ein Zuriick zu
vergangenen gesellschaftlichen Formationen
oder gar einfache Ubernahme westlicher Le-
bensweise und Gesellschaftsformen, sondern
gewaltloser, aber konsequenter Abbau der
unkontrollierbaren Parteiherrschaft.

P. Eblen §]

Post, Werner: Kritik der Religion bei Karl
Marx. Miinchen: Kosel 1969. 327 S. Lw.
24,80.

Unter den bisher zu Marx’ Religionskritik
veroffentlichten Untersuchungen ist die von
Post die zweifellos intensivste und wohl auch
intelligenteste, z.T. ist sie allerdings auch
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beladen mit Ausfiihrungen, die nur locker
mit dem Thema verbunden sind. Obwohl der
Autor gegeniiber dem bisher in der Marx-
interpretation Erarbeiteten nicht immer neue
Erkenntnisse bietet, sind seine Urteile doch
gut formuliert, treffend, differenziert und
am Text ausgewiesen.

Die Marxsche Kritik an der Religion ist,
wie Post in sorgfiltiger Analyse nachweist,
mehr als nur Kritik am politischen Versagen
des konkreten Christentums, mehr als ,Kir-
chenkritik®, sie stellt den Bezug auf Gott
selbst radikal in Frage. ,Die religidse Praxis
ist die Entfremdung selbst... So gesehen ist
es unmoglich, anders als durch Emanzipation
von der Religion zur menschlichen Emanzi-
pation zu gelangen. Die Realisierung des
menschlichen Wesens ... vollzieht sich als
Ende der Religion.“ ,Nicht nur der Inhalt,
sondern die Denkform, nicht nur die religidse
Lehre, sondern die religidse Struktur werden
als politisch-gesellschaftlich profan entlarve
und zum Objekt profaner politisch-gesell-
schaftlicher Kritik. Entschiedener und totaler
kann Religionskritik nicht mehr formuliert
werden® (156 f.). Diesem von Post im An-
schluf an Marx’ Aufsatz zur ,Judenfrage®
formulierten Urteil ist voll zuzustimmen. Es
kann fiir Marx’ Beurteilung der Religion ins-
gesamt gelten.

Wenn Post meint, Marx habe in keiner
Weise selbst eine ,Heilslehre schaffen wol-
len, so ist das zwar, gemessen an Marx’ di-
rekten Aussagen, richtig. Doch hinterfragt
man dessen Programm auf den in ihm ent-
haltenen Anspruch, so erweist sich das hier
vom Autor angelegte Mafd als zu eng; es wird
der von Marx selbst beanspruchten Rolle des
Prometheus nicht gerecht. Entsprechend sind
auch die Begriffe der Entfremdung und Eman-
zipation zu eng interpretiert, denn Marx’
Anspruch, die Misere des Menschen total er-
kannt zu haben und {iberwinden zu konnen,
gilt nicht nur quantitativ fiir die gesamte Ge-
sellschaft, sondern fiir das menschliche Leben
in allen seinen Dimensionen.

Den besonderen Wert dieses Buchs kann
man darin sehen, dafl der Autor nicht bei
einer umfassenden und griindlichen Analyse
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stehenbleibt, sondern dariiber hinaus eine
aus der Marxschen Konzeption selbst heraus-
wachsende Kritik an dessen religionskriti-
schen Thesen gibt, die auch von strengen
Marxianern ernst zu nehmen sein wird.

Posts Untersuchung ist jedem zu empfeh-
len, der sich mit dem fiir das Ganze des
Marxschen Werks entscheidend gewordenen
Aspekt der Religionskritik differenziert aus-
einandersetzen will. P. Eblen §]

Religionsgeschichte

ManN, Ulrich: Theogonische Tage. Die Ent-
widdlungsphasen des Gottesbewufltseins in
der altorientalischen und biblischen Religion.
Stuttgart: Klett 1970. 708 S. Lw. 45,~.

Das Buch hat sich zur Aufgabe gestellt,
die Geschichte der Religion im Alten Orient
in ihrem letzten Grund und Sinn verstind-
lich zu machen. Dazu bringt der Verfasser
nicht nur eine weite Kenntnis der Geschichte
und der Monumente wie der Schauplitze des
Geschehens aus eigener Sicht mit, sondern
auch ein tiefes Verstindnis fiir die Eigenart
und Eigenstindigkeit des Religitsen und die
Fihigkeit, sich in dessen verschiedene For-
men einzuleben. Eine ,Synopse®, Zusammen-
schau von Religionsgeschichte, Tiefenpsycho-
logie, Philosophie und Theologie soll ein um-
fassendes Verstindnis ermdoglichen, eine Me-
thode, der man nur zustimmen kann. Reli-
gion ist nach Mann wesentlich Mythos; es
geht um ein Unsagbares, das nur in Bildern
sagbar wird, durch die hindurch das Eigent-
liche im Glauben erfafit wird; auf dieses
kann alle Wissenschaft nur hindeuten. Als
Sinn der ganzen Entwicklung ergibt sich fiir
Mann eine Abfolge von Auffassungen vom
Gottlichen, die je einen ,theogonischen Tag®
von tausend Jahren dauvern und die nach
den Gesetzen der Tiefenpsychologie ausein-
ander hervorgehen. Es ist unmdglich, hier im
einzelnen darauf einzugehen. Jedenfalls fin-
det man viele Einblicke, die zu einem ticfe-
ren Verstindnis dieser alten Religionen fith-
ren, mdgen auch manche Erklirungen im
einzelnen nicht ganz einleuchten.

Grundsitzlich muff man jedoch bei aller
Anerkennung der groflen Leistung sagen, daf}
die Synopse nicht eigentlich durchgefiihre
wurde. Vielmehr ist immer fithrend, ja ent-

scheidend, die Tiefenpsychologie. Wie C. G.
Jung unterscheidet Mann nicht zwischen Geist
und Psyche, wie auch nicht zwischen Uber-
und Unterbewufitsein (vgl. diese Zschr. 144
[1949] 91-102: Philosophisches zur Tiefen-
psychologie und Psychotherapie; und diese
Zschr. 152 [1953] 401-415: Theologie oder
Tiefenpsychologie?). Und #hnlich wie bei Jung
folgt daraus ein dauerndes Schwanken zwi-
schen Gott als in sich ewig, unverdnderlich
und von der Welt unabhingig (z. B. 169,175),
und Gott, der durch sein Eingreifen in die
Geschichte sich verindert und zu sich
selbst kommt: ,Wir haben damit nichts
Geringeres gesagt, als dafl die Geschichte
des religivsen Bewufltseins nichts anderes
ist als die Geschichte Gottes selbst® (188);
»Gott selbst wandelt sich in seiner Ge-
schichte® (486); ,der Gott, der durch seine

‘Geschichte zu sich selbst gelangte® (557);

m. a. W. Gott in sich und die jeweilige
menschliche Erkenntnis von ithm werden nicht
unterschieden, eine Nachwirkung der alten
Bewufltseinsphilosophie, die sich auch in den
Vokabeln , Theogonie®, ,theogonische Tage®,
,Gottesbewufitsein® anmeldet und an den
spiten Schelling erinnert. Damit fillt Mann
aber nur auf neue Weise in den Fehler der
von ihm bekimpften Theologien der Ent-
mythologisierung, des Sikularismus und des
Todes Gottes, gegen die er manche gute Ar-
gumente beibringt. Es ist eben so: nur der
Geist kann anderes, was er nicht ist, objektiv
als anderes erkennen; fiir den Geist konnen
die Bilder des Psychischen auf das Eigent-
liche durchsichtig werden. Nur er hat einen
wesentlichen Bezug zur Wahrheit, nicht aber
die Psyche. Es ist richtig, dafl Gott in der
Geschichte wirkt und dafl er dies auch in den
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verschiedenen Religionen tut. Aber der rein
personhafte, weltunabhingige Gott, der nicht
bewirkt Wirkende, wird durch seine Ursich-
lichkeit nicht in die Wirkung, in das Hervor-
gebrachte verstrickt und dadurch selbst ver-
indert; das geschieht nur den gewirkten
Wirkenden, und hier am meisten den stoff-
lichen Ursachen. Diese Unabhingigkeit nimmt
dem Wirken Gottes nichts von seinem Ernst,
wie Mann zu fiirchten scheint. Ohne diese
Unabhingigkeit kénnte er auch nicht gewis-
sen Geschopfen eine begrenzte Freiheit und
Unabhingigkeit zugestehen.

Ferner ist zu sagen, dafl die Archetypen
nicht zum Bereich des Geistigen, sondern
zu dem des Psychischen gehoren. Sie konnen
also wohl zum Verstindnis des religidsen
Verhaltens der Menschen beitragen; aber fiir
eine Erhellung und ein besseres Verstindnis
von Geheimnissen wie Dreifaltigkeit und
Menschwerdung sind sie einfach nicht zu-
stindig. Gott hat als reiner Geist ohne Leib
keine Psyche und sein innergbttliches Leben
a8t sich darum mit psychischen Kategorien
nicht erfassen; vielmehr kommen als nichste,
wenn auch nur analoge Kategorien die des
personhaften Verhaltens wie Schenken, Ver-
mitteln, Empfangen und Anerkennen in
Frage. Uberhaupt muf} als Hauptursache des
religiosen Erkennens und Verhaltens der per-
sonhafte Geist herangezogen werden, erst an
zweiter Stelle auch das Psychische. Im ein-
zelnen wird der Beitrag beider sich allerdings
nicht immer leicht unterscheiden lassen.

ZII. DIESEM HEFT

Dafl Gott sich auch auflerhalb der geoffen-
barten Religionen zu erkennen gibt, das an:
zunehmen hat die katholische Theologie nie
Schwierigkeiten gehabt, dies im Anschlufl an
Rém 1,19 ff. Aber man darf auch die fol-
genden Verse nicht vergessen: der siindige
Mensch hat die wahre Anerkennung des wah-
ren Gottes nicht iiber sich gebracht. Damit
hat er das Moment wahrer Erkenntnis, das
meist eine Seite der gottlichen Wirklichkeit
besonders heraushebt, noch verbogen und
verfilscht, um sich Gotter zu machen nach
seinem eigenen Wunsch. Diese Tatsache kommt
bei Mann kaum zur Wirkung, kann es bei der
Gleichsetzung von Geschichte der religisen
Erkenntnis mit einer vermeintlichen Ge-
schichte Gottes auch nicht tun. Und da auch
fiir jene das Psychische nicht die einzige und
auch nicht die hauptsichlichste Ursache ist,
kann man kaum erwarten, daff die Religions-
geschichte eine eingleisig vorangehende Ent-
wicklung darstellt. Das Unternehmen selbst,
den Beitrag der einzelnen Religionen zur Er-
kenntnis des wahren Gottes und den letzten
Sinn der entsprechenden religidsen Haltun-
gen herauszuarbeiten, ist zu begriifien. Wie
anfangs gesagt, bringt Mann vielfache Vor-
aussetzungen fiir das grofle Werk mit. Es ist
wohl das philosophische Moment, das in der
Synopse am schwichsten ist, weswegen die
Grenzen der Tiefenpsychologie iibersehen
wurden (vgl. A. Brunner, Die Religion, Frei-
burg 1956). A. Brunner S]
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Wozu Freie Schule heute?

Katholische Schule ist untrennbar verbunden mit der Geschichte katholischen Glau-
bens- und Selbstverstindnisses, untrennbar verbunden mit der Auseinandersetzung
des Katholizismus in einer glaubensverschiedenen und auch glaubensfeindlichen Ge-
sellschaft. Im heutigen Verstindnis von Weltbezug, im Verzicht des Staats, in seinen
Schulen etwa eine einzige inhaltsbestimmte Uberzeugung doktrinir vermitteln zu
wollen, mufl sich die Frage nach der Berechtigung von Schulen in freier Trigerschaft
erneut stellen.

I. Freie Schule im heutigen Staat

Bedarf es, so fragt mancher, denn dieser Schulen, wenn doch Selbstindigkeit, Kritik-
fihigkeit, aktive Toleranz Erziehungsziele der staatlichen Schulen sind? Die Auto-
nomie des profanen Wissens und der pidagogischen Methoden hat unausweichlich zu-
genommen, wozu dann die Sonderung? Ja, isolieren sich dadurch nicht die Christen,
denen es doch um Mitarbeit in der Gesellschaft gehen sollte? Und rasch fiigen sich wei-
tere Einwénde: haben wir denn genug glaubende Lehrer, um an beiden Stellen — im
katholischen System und in der iiblichen Staatsschule — prisent zu sein? In einer Ge-
sellschaft, in der die Zahl derer, die sich aktiv selbst als Kirche verstehen, abnimmt,
kann niemand annehmen, dafl die pidogogischen Berufe von solcher Tendenz aus-
geschlossen seien; wie aber wire zu entscheiden, wenn durch eine Vielzahl katholischer
Schulen die Prisenz von christlichen Lehrern in den anderen Systemen in Frage gestellt
oder nur in Vereinzelung existent wire? Dies fragen, heifit im Grund schon die Ant-
wort geben, die Antwort, was die Vielzahl betrifft.

Doch nicht dies quantitative Problem ist gemeint, so dringlich es sich oft im Alltag
stellt. Es geht um die Frage des Wozu iiberhaupt. Der Hinweis auf die notwendig
kleine Zahl verbindet sich aber mit einem der bisher zuriickgestellten Einwinde: wenn
wenige Schulen — wie ist dann ihr Verhiltnis zum Staat? Immer wieder tauchen aus
einem bestimmten Horizont liberalen Verstindnisses so gut wie von engagierten Chri-
sten die Einwinde auf, da eine derart ,freie Schule* nicht in finanzielle Abhingigkeit
vom Staat geraten diirfe, daf sie von der Kirche oder von der Gruppe ihrer Benutzer
zu finanzieren sei. Solcher Einwand geht von einem wohl iiberholten Staats- und Frei-
heitsverstindnis aus. Der moderne Staat, darauf ist schon verwiesen worden, er-
klire sich nicht fiir zustindig, Sinnfragen menschlicher Existenz bindend selbst zu
beantworten, und er sichert durch solche Abstinenz die Glaubens- und Gewissens-
freiheit.

6 Stimmen 186, 8 73
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Aus dieser Neutralitit ist nun nicht zu folgern, dafl er meinungsbestimmte Gruppen
nur zulassen, nicht aber fordern diirfe. Wenn aktive Toleranz gemeint, wenn Pluralitit
nicht nur theoretische Forderung, sondern Lebensvollzug sein soll, dann muff der Staat
beitragen, diese Pluralitit am Leben zu erhalten. Nicht kiinstlich, aber eben am Leben
zu halten. Die Sicht der finanziellen Unabhingigkeit vom Staat lieRe die Freie Schule
hochst unfrei werden, abhingig nimlich vom Spender, von Einflufgruppen unkon-
trollierter Art, und rasch wire sie eine Schule der Reichen. Wenn das Bistum hingegen
die Vollfinanzierung iibernihme, wire zu fragen, welche anderen Aufgaben dafiir
gestrichen werden miifiten, obwohl doch die Schule eine Entlastungsfunktion fiir den
Staat besitzt. Sie erspart ihm sozusagen die staatliche Schule, und es erscheint frag-
wiirdig, ob fiir eine solche Leistung andere kirchliche Aufgaben wegfallen sollten.

Doch mit all dem, was wir bisher zusammengetragen haben, ist die Frage nach dem
Wozu nur eingekreist, ist die formale Existenzberechtigung einer Freien Schule nur
angedeutet. Nun auszufithren, welche Funktion sie als Korrektiv zum staatlichen
Schulwesen haben kénnte, wire reizvoll, brichte aber nur Begriindungen von aufler-
halb ihrer selbst. Wir wollen hier anders fragen, nimlich aus christlichem Verstindnis,
aus christlicher Forderung.

Die Frage nach der Schulorganisation, so bedeutsam sie ist, riickt damit fiir uns an
die zweite Stelle, doch sei der zugespitzte Hinweis nicht unterdriickt, dafl man heute
manchmal den Eindrudk gewinnt, es gibe Richtungen im sogenannten katholischen
Raum, die mit Nachdrudk und Ausschlieflichkeit die integrierte Gesamtschule ver-
treten, einmal — und das wire legitim — um ,dabei® zu sein, zum anderen, um durch
pidagogische ,,Fortschrittlichkeit die theologische Neubesinnung auslassen zu kénnen.
Wie sehr in einer ideologisierten Auseinandersetzung fiir die Freie Schule Raum ist,
konkurrierende Schulmodelle zu erproben, begreift mancher Padagoge, mancher Theo-
loge und riickt damit bereits Inhaltsfragen in Beziehung zu dem Wozu der Freien
Schule. Sie kann und soll, so sei thesenhaft festgestellt, Bezug nehmen auf Schwichen,
Gefahren, Konflikte unserer Welt und unserer Zeit. Die in ihr Wirkenden sollen sich
dann um die Losungen so gut wie um das Aushalten der Konflikte aus christlicher
Haltung bemiihen. Nach einigen dieser Ansatzpunkte sei nunmehr gefragt und damit
auf das verwiesen, was man versucht sein kénnte, den ,,Zeichencharakter® der christ-
lichen Schule zu nennen.

II. Der Mut zum Heute

Ordnung und Freiheit

Eine der zentralen erzicherischen Auseinandersetzungen heute kreist um die Autori-
titsproblematik. Die Ablosung der fraglosen, vom Amt her begriindeten Autoritit
durch die sogenannte Auftragsautoritit, die funktional und befragbar ist, vollzicht
sich. Nicht selten wird statt des schwierigen Modells der begriindeten und befragbaren
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Autoritdt die Haltung des unbegrenzten Gewihrenlassens, des Laissez-faire gesetzt,
die den jungen Menschen sich selbst, seinen Barbarismen ausliefert und auf den ent-
barbarisierenden Anspruch aller Erziehung verzweifelt verzichtet. Was katholische,
was christliche Schule in diesem Zusammenhang zu bieten, zu entwickeln imstande
wire, ist viel, da doch fiir den Christen alle menschliche Autoritit relativiert ist, nur
als Dienst im Namen des einzigen Herrn erscheinen darf. Formen der Mitsprache und
Mitwirkung fiir Schiiler und Eltern zu entwickeln, auch da, wo Landesrcgierungen
wie in Nordrhein-Westfalen sich fiirchten, den Eltern ein gesetzliches Mitspracherecht
einzurdumen, hiefle all denen, die an Schule beteiligt sind, ein Stiick Freiheit erschlie-
flen. ,Denn ihr seid zur Freiheit berufen, licbe Briider®, heifit es Gal 5, 13 — und dazu
gehort es, freiheitliche Lebensformen fiir den Bruder zu verwirklichen.

Freie Schule kann auch in den Formen der Schulleitung den Mittelweg gehen, der
hier nicht schwichliches Ausweichen, sondern zentrales Aushalten eines dialektischen
Verhiltnisses ist, den Weg, der Fithrungsverantwortung und demokratische Mitwir-
kung vereinigt, der nicht Ritemodell und nicht Autokratie heifit, der vielmehr zu
durchsichtigen und verantwortbaren Entscheidungsprozessen fiihre, in denen auch der
Minderheit Lebens- und Entfaltungsméglichkeit gewihrt wird. Lassen Sie mich mit
dem Freimut, der uns anstehen sollte, feststellen: Es gibt Schulen in freier Trigerschaft,
Schulen, in denen bis heute eine Schiilermitverantwortung (SMV) nur Schein ist. Das
sollen und diirfen wir nicht hingehen lassen. Gerade in den Spannungen zwischen den
Generationen muf} hier unsere vermittelnde Hilfe stehen, und sie schlieft—nicht iiber-
all, aber iiberall da, wo es moglich ist — Zuwendung zur Erwachsenenbildung im Sinn
gezielter Elternarbeit ein. Dafl die Viter zuschen sollen, ihren Kindern kein Argernis
zu geben, ist keine blinde Apo-These, sondern steht in keinem geringeren Buch als im
Alten Testament. Dafl iiberholte Autorititsstrukturen ablegen nicht Verzicht auf Er-
ziehen iiberhaupt ist, wie und daf8 auf Fragen der Jugend geantwortet werden muf,
lafit sich im Gesprich Eltern-Lehrer und der Eltern untereinander verbreiten und ist
Abkehr von einem katholischen Erziehungsmodell vergangener Tage.

In den Bereich der Spannung von Ordnung und Freiheit gehdren auch Fragen der
Sexualerziehung, der Umgang miteinander. In einer Gesellschaft, deren Berufe grund-
sitzlich nicht mehr geschlechtsspezifisch gegliedert sind, die in allen spiteren Aus-
bildungsformen Jungen und Midchen verbindet, die Partnerschaft bejaht, aber im Ver-
wirklichen dieser Partnerschaft immer noch auf Kosten der Frauen nachhinkt, wire
es zumindest bedenkenswert, ob nicht — auch in katholischen Freien Schulen — dem
Prinzip der Koedukation mehr Raum gewihrt werden kdnnte. Um es ganz deutlich zu
sagen: Koedukation ist weder ein Hilfsmittel, um eine hinreichend grofie Schiilerzahl
zu sichern, noch sind die Midchen das sittigende Element einer solchen Schule, noch
sollten Madchen in solcher Schule die frithe Erfahrung minnlicher Uberlegenheit da-
durch machen, daf8 sowohl Schulleiter wie Schul- und Klassensprecher stets minnlichen
Geschlechts sind und man ihnen, den Midchen, die anspruchslosere Form der Stell-
vertretung reserviert. Koeduktion kann nur da eingefiihrt werden, wo sie die erziehe-
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rischen Erfahrungsriume verbreitert, wo sie die Selbstindigkeit und Gleichwertigkeit
des anderen erfahren lift. Dort aber sollte man sie einfiihren — auch als Korrektiv
zu einer Gesellschaft und einer Kirche, in der die Stellung der Frau faktisch immer
noch ein Skandalon ist.

Kenntnis der Glaubenslehre

Um das Anerkennen des anderen geht es auch in der geistigen, der theologischen
Auseinandersetzung heute. Ein zweiter moglicher Schwerpunkt christlicher, katholi-
scher Schule kénnte und miifite sein die Information iiber Glaubensfragen heute. Wenn
Pluralitit, so erwichst sie aus der Verschiedenheit begriindeter Uberzeugung. Der Ab-
solvent einer Freien Schule sollte als seinen Beitrag besondere Kenntnis seines Uber-
zeugungsbereichs mitbringen, und er sollte die Pluralitit innerhalb dieses Bereichs
kennen. Nehmen wir die kritischen und fragenden Worte eines Kardinal Suenens —
sie sollten dem Schiiler der katholischen Schule bekannt, ihr Zusammenhang durch ihn
zu erliutern sein. Gewif}, Kenntnis ist nicht gleich Glauben, aber wer heute von dem
sagbaren Teil des Glaubens mit anderen sprechen will, mufl vorher Reflexion voll-
zogen haben.

In solcher Reflexion wird auch bewufit, was insgesamt in geistigen Auseinander-
setzungen und in schulischer Information gelten sollte: Der Lehrer mufl verschiedene
Standpunkte mit der jeweils zu ihnen gehdrenden Begriindung vermitteln und er mufl
selbst erkennen lassen, daf man in den entscheidenden Fragen Standort beziehen muf.
Hier ist eine Gratwanderung zu vollziehen: nicht Indoktrination der eigenen Mei-
nung, Beurteilung etwa gar nach Konformitit; aber auch nicht blofles Aufreihen von
Meinungen wie Perlen auf einer Schnur, Angebot wie im Grofeinkauf: nimm dir eins;
sondern Darstellung von Entscheidungszusammenhingen und — noch einmal — Aufweis
der Tatsache, dafl Entscheidung gefordert ist. Auch der Verzicht auf Entscheidung ist
sittlich relevant.

Solche Kenntnis einzubezichen in das Schlagwort vom lebenslangen Lernen heific
die menschliche Existenz nicht nur vom beruflichen Anspruch her sehen, heiflt, was
Karl Rahner vor vielen Jahren schon artikuliert hat, aufnehmen, ndmlich die Chance
der Freizeit auch fiir das nachdenkende Besinnen, auch fiir den theologischen Gedan-
ken und den religigsen Vollzug.

Chance der Freizeit
Damit ist ein neues Stichwort, ein wichtiger Problemzusammenhang unserer Zeit
bezeichnet: Freizeit. Immer noch verbrauchen viele Menschen sie fiir neue Arbeit oder
fiir genieRenden Konsum allein, erfahren in ihr die Bedrohung der Langeweile. Doch

andere bringen ihre Lebensfragen, die Frage nach Lebenssinn und -aufgabe, den An-
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spruch des anderen in totalisierter Berufszuwendung zum Schweigen. Sie kennen Frei-
zeit nur als Fremdwort. Chance und Notwendigkeit der Freizeit mufl die Erziehung
erschlieflen, sie mufl einiiben in den Umgang mit ihr und in eine Arbeits- und Lebens-
planung, die der Freizeit auch Raum laflt, die Inseln des Nachdenkens und Atemholens
gerade im Leben hektischer Beanspruchung ansiedelt. Freizeit kann und soll im wesent-
lichen das Weltverstehen, das Verstehen des anderen erweitern und die Moglichkeit
der Selbstbestimmung verbreitern.

Dafl auch Kunst zu unserem Leben gehort, bildende Kunst, Malerei, Dichtung, Mu-
sik, ist nicht jedem selbstverstindlich. Die Fremdheit vor der Moderne ist zu iiberwin-
den. Neue schichtentrennende Barrieren tun sich auf etwa angesichts eines Bilds von
Klee, einer Zwolftonmusik, eines Werks der Minimal Art. Wenn wir wissen, dafl 509/
der Viter und 609 der Miitter unserer Gymnasiasten selbst nur ein Volksschul-
abschluffzeugnis haben, wird das Ausmafl dieser Aufgabe, die die Schule zu leisten
hitte, sichtbar. Wenn wir an die Moglichkeiten modernen Tourismus denken, ahnen
wir die Menge verpafiter Chancen, ein vertieftes Weltverstindnis zu leben. Ablehnung
der neuen, vielleicht fremd anmutenden Kunst verschlieft den Weg. Nicht die Frage,
ob mir etwas gefalle, sondern was denn darin zu unserer Welt gesagt, festgestellt, ana-
lysiert, beschworen wird, erdffnet das Neue. Nicht die uns vertraute Aussage ist die
letzte, uniiberholbare; gerade, wenn wir als Christen wissen, wie alle Zeitlichkeit eine
Relativitit besitzt, sollte es uns leichter fallen, zu ,neuen Ufern* zu gehen. ,Schén®
ist diese Kunst nicht immer, denn sie ist oft ein Stiick Dokumentation des Entsetzens,
auch ein Erproben von Moglichkeiten kann sie sein und eben dadurch lifit sie mehr von
dem ahnen, was dem Menschen méglich ist.

Wenn wir neben diese Art kiinstlerischer Erziehung, die auch ein Selbsttun ein-
schlieflen mag, eine andere Form setzen, so wird sie zwar auf den ersten Blick unver-
bunden dazu erscheinen, aber auch nur auf den ersten Blick. Jugend kann oft mit leiden-
schaftlicher Hingabe und fast ohne zeitliche Begrenzung Beat horen, Beat spielen. Das
ist ihre Kunst, zumindest teilweise, und sie meint sich darin ausgedriickt zu horen, in
der Mischung aus Monotonie und Ekstase, Rhythmus und Song sich selbst zu begegnen.
Erkennen wir doch auch die Ventilfunktion solchen Tuns. Unser Leben ist von Dres-
suren bestimmt: spontanes Verhalten im Straflenverkehr — es wire tédlich; in der
Schule—40 Kinder auf relativ engem Raum —: Spontaneitdt und Vitalitit wiirden den
Schulzweck gefihrden; auf die Dauer ein hochst bedauerliches Ergebnis. Vor der
Bundeslade tanzen wir auch nicht mehr, in den Miethiusern sollen wir uns relativ
gesittet und gerduscharm benehmen, wo aber soll denn der Schrei, das Stampfen, der
Ausbruch seinen Platz haben? Liuterung steht nicht am Anfang von Lebens- und Er-
ziehungsprozessen . . . Keine spieflbiirgerliche Furcht vor den Beatabenden in einer
katholischen Schule. Zumal auch hier das gilt, was anfangs zur Spannung von Ord-
nung und Freiheit bemerkt wurde: fraglich ist nur, ob am Ende chaotische Formen ein-
gehandelt werden. Wenn es aber gelingt, Ausbruch zu gewihren und doch — sagen wir
es in praktischer Trivialitit — plinktlich zu schliefen, so ist nicht nur ein Ordnungs-
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schema gewahrt, vielmehr die Erfahrung vermittelt, wie wir uns aus ,Ausbriichen®
wieder zuriickholen kdnnen und miissen. Und eine Erziehung, die solche Ausbriiche
zulaflt, gibt Gelegenheit, die eigenen Tiefen und Leidenschaften ahnen zu lassen. Viel-
leicht nicht die schlechteste Voraussetzung, um sie lebend zu bewiltigen.

Freizeit leistet somit insgesamt Unerldfiliches fiir ein Leben, das verengt auf Beruf
allein verarmen muf. Freie Schule, die diese Bereiche einbezdge, unterschiede sich deut-
lich von einem Schulsystem, das beiingstigend fast nur noch auf Leistung und Berechti-
gung hin konzipiert wird, das von Ab- und Aufstufung bestimmt sein soll.

Den Stellenwert der Freizeit richtig einzuschitzen, setzt allerdings auch Kenntnis
der gesellschaftlichen Zusammenhinge voraus. Damit ist ein weiterer Schwerpunkt
genannt, dem sich die Freie Schule stellen sollte und konnte.

Erziehung fiir die Gesellschaft von heute

Wenn Freie Schule Menschen entlassen soll, die kritisch und teilnahmebereit der
Gesellschaft gegeniibertreten und nicht nur gegeniibertreten, sondern sich auf sie ein-
lassen, muf sie ein Mindestmafl an Kenntnis vermitteln. Nicht die primitive Alter-
native Sozialkunde statt Griechisch ist gemeint; wohl aber ist gemeint, nach dem Ver-
zichtbaren zu fragen und die Mindestkategorien von Kenntnis zu bestimmen, die uner-
Liflich sind. Sie kdnnen nicht in einem Referat dekretiert werden, vielmehr sollte diese
Besinnung von den Betroffenen vollzogen werden.

Notwendig wire, die wirtschaftlichen, betrieblichen, politischen, soziologischen und
sozialen Fragen und Zusammenhinge zu erdrtern, ndtig wire, etwa mit dem Lesen
von Statistiken vertraut zu machen, um gegen gezielte Manipulationen standfest zu
sein. Oder den Zusammenhang von technologischer Entwicklung und Arbeitsbedin-
gungen aufzuweisen; die Uberholtheit eines Modells ,hie Kapital — dort Arbeit* zu
erldutern und die heutigen, komplizierteren, jedoch auch fiir Verinderungen offenen
Modelle darzustellen. Strukturfragen der Arbeitswelt haben hier ihren Platz, For-
men der Zusammenarbeit von heute gehdren dazu. Wer gelernt hat, sich auf wechselnde
Gruppen einzustellen, wird auch die Arbeit mit verschiedenen Teams nicht mehr fiirch-
ten. Und nachdem die Kommunikation, das Sachgesprich unter Experten die moderne
Form der Arbeits- und Leistungskontrolle geworden ist, hat Gesprichsfahigkeit an
Bedeurung gewonnen. Auch in sie mufl im fachlich-beruflichen Bereich eingeiibt wer-
den. Moglichkeiten dazu bietet ein Wirtschaftspraktikum, das allerdings nicht mit einem
Ferienjob verwechselt werden darf. Es mufl sachlich-informativ vorbereitet sein und —
mindestens so wichtig — die nachbereitende Verarbeitung gehért dazu. Es bringt reflek-
tierte Erfahrung der Arbeitswelt, schlieft ein wenig den Rif}, der immer noch zwischen
berufstitiger und studierender Jugend besteht. Einen moglichen Ansatz konnte man
auch in der Kooperation von Gymnasium und einer Form des beruflichen Schulwesens
entdecken. Warum nicht eine solche Schulgriindung mit einbeziehen?
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Doch gibe es auch andere Formen wie etwa jene, die unter der Bezeichnung ,,Vor-
haben®, ,Projekt® dem pddagogischen Fachmann bekannt sind. Fin Thema, ein Pro-
blembereich wird erschlossen, die Handlungsmoglichkeiten werden vorbedacht und
anschliefend 1dft man sich auf sie ein, um dann abermals nach den Wirkungen und
Grenzen des Tuns zu fragen. Hier nun kann die Freie Schule Akzente setzen, die christ-
licher Gesinnung gemif sind. Nehmen wir nur eins von zahlreichen brennenden Pro-
blemen, das der alten Menschen.

Die demographische Information stiinde am Anfang. Allein die Tatsache, daf} 1910
rund 5% der Bevilkerung dlter als 65 waren, heute aber 129, zu dieser Gruppe ge-
hiren, birgt sozialpolitisches ,Feuer®. Nehmen wir dazu ein paar andere Fakten:
Frauen werden &lter als Minner, in den hoheren Altersgruppen werden daher auch
kiinftig die Fraven das Ubergewicht haben; in den jiingeren Jahrgingen hingegen
(heute etwa bis zu den Dreifigjihrigen) haben wir Minneriiberschufl und daher fiir
Frauen hohere Heiratserwartungen als fiir die Minner. Welche Gruppengegensitze,
welche Verschiedenartigkeit der Aufgaben! Und politisch miissen Entscheidungen ge-
troffen werden, die den verschiedenen Gruppen entsprechende Lebensmoglichkeiten
geben. Jede Gruppe miifite also gelernt haben, die Bediirfnisse der anderen mit ein-
zubeziehen.

Doch mit der demographischen Information ist es nicht getan. Die Probleme der
Vereinsamung stellen sich fiir den alten Menschen. Er geht mit 65 in den ,Ruhestand“ —
findet er ,Ruhe“? Will er sie? Welche Aufgaben fiillen sein folgendes Lebensjahrzehnt?
Und wie sind die Stationen seines Alterns? Einsamkeiten, Hilflosigkeiten in ungeahnter
Zahl — diirfen Christen daran achtlos vorbeigehen? Sorge fiir Alter und Krankheit,
die frither die Christen aufnahmen, sind lingst Pflichten des Staats geworden. Sie emp-
fingt der einzelne nicht mehr als Almosen, sondern als Erfiillung eines rechtlich ge-
sicherten Anspruchs, doch die neuen Schwiren, die neuen Verwundbarkeiten — wer
nimmt sie auf? Eine, die des Alters haben wir genannt, genauso wichtig liefen sich die
behinderten Kinder nennen, die es in einer auf Schonheit, Gesundheit, Jugend bezoge-
nen Welt nicht leichter haben. Es liefen sich nennen die Opfer, die invaliden Opfer
der Verkehrsunfille, die Obdachlosen in einer Wohlstandsgesellschaft und manches
mehr. Sich auf solche Notstellen der Gesellschaft sichtbar zu beziehen, zeigte dem jun-
gen Menschen, was es heiflt, christlich zu leben versuchen, gibe Mitmenschlichkeit in
unsere Gesellschaft hinein. Und diese Form, die Tun und Nachdenken verbindet, kénnte
zu einer Neugestaltung von Exerzitien fiihren.

Doch die , Notstellen® miissen nicht eng nur auf unsere Welt bezogen werden. Mog-
lich wiire auch Schulkonzeption in konkreter Beziehung auf die ,dritte Welt*, auf die
Entwicklungshilfe. Die Orden — wie der der Jesuiten, derim beriihmten Sprachenstreit
Mission nach der Weise des Empfingers schon vor langer Zeit orientieren wollte —
hitten Ansitze genug, um Kenntnis fiir strukturelle Hilfen, Einsicht in phascngerechte,
auf die komplizierten Zusammenhinge von Wirtschafts- und Herrschaftsstrukturen
bezogene Hilfe zu vermitteln. Warum nicht ein Entwicklungshelferseminar in Zu-

79



Hanna-Renate Laurien

sammenhang mit einer Freien Schule griinden? Und von ihm ausgehend ergibe sich
notwendig auch Gesprich mit den Eltern, Aufreiffen eines nur auf uns bezogenen
Lebensmodells.

Doch wozu nun das alles: diese Besonderheiten, diese Unterscheidung von &ffent-
licher Schule, dieses ,Mehr“? Alles sollte in aller Unzulinglichkeit Zeugnis geben, wie
sehr Freiheit zu christlichem Dasein gehort, sollte Zeichen sein fiir die Kategorie der
Begegnung, in der sich letztlich christliches Dasein erfiillt. Zwar ist Mitmenschlichkeit
nicht letzter Wert, nicht , Ersatz® fiir Gottesbegegnung; doch es gilt, was wir aus den
Gerichtsreden wissen: In unserem Verhalten zum andern, im Offnen oder Verschliefen
zum Mitmenschen entscheidet sich auch unser Dasein. Im liebenden Begegnen der Men-
schen ereignet sich Gegenwart des liebenden Gottes, liflt sich Christus noch heute auf
uns ein. ,Nachfolge® heute zu vollziehen, in Realismus, Schlichtheit und in unvoll-
kommener Tapferkeit ist dem Christen unabdingbar aufgegeben. Freie Schule von
Christen muf} sich diesem Anspruch stellen, mufl im menschlichen Begegnen, im Voll-
zug von liebender Begegnung ahnen und erfahren lassen, dafl sich darin auch Begegnung
mit Christus vollzieht.
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Katholische Erwachsenenbildung im Gesamtbildungssystem *

I. Grundsitzliches zur Erwachsenenbildung im Gesamtsystem der Bildung

Es ist zundchst allgemein iiber Erwachsenenbildung innerhalb eines Gesamtsystems
der Bildung zu handeln. Ich bringe erst einen Katalog von Daten zur gesellschaft-
lichen Entwicklung und einen weiteren zur Antwort im Bildungswesen auf diese
Entwicklung. Danach einige kommentierende Ausfithrungen zu den wichtigsten dieser
Daten.

Technische, wirtschaftliche, soziale und politische Prognosen, gar Futurologien sind
fast immer ideologisch verunreinigt; der Anteil der Kalkulierbarkeit fiir die Zukunft
ist genau nicht zu bestimmen. Mit einiger Sicherheit kann jedoch das folgende gesagt
werden:

Moderne Gesellschaflen sind u. a. gekennzeichnet durch steigende Komplexitit und
Verflechtung;

rapide Steigerung und Verinderung des verfiigharen und — in welchem Sinn
immer — notwendigen Wissens;

wachsende Spezialisierung der Wissensgebiete und der Berufsausiibung (in einigen
Bereichen und fiir qualifizierte Positionen);

wachsende horizontale und vertikale Mobilitdr;

auflerordentlichen Konkurrenzdruck auf allen Gebieten;

Anwendung wissenschaftlicher Betrachtungsweisen in allen, auch in den bisher
traditionalen Ordnungen unterworfenen Bereichen;

das Ubergreifen bisher mehr auf die staatliche Ordnung bezogener Demokratie-
Anschauungen auf den gesellschaftlichen Bereich;

Pluralismus der Normenvorstellungen und -angebote, der die Meinungs-, Willens-
und Entscheidungsbildung auflerordentlich erschwert;

die Ausdehnung der vom Beruf nicht belegten freien Zeit.

Die Antwort im Bildungswesen auf diese Entwicklungen wird u. a. bringen miissen:

Quantitativen und qualitativen Ausbau auf allen Stufen;

Verwandlung des seligierenden in ein forderndes Schulwesen zur optimalen Ent-
wicklung aller Begabungen und Begabungsrichtungen, in diesem Sinn also volle De-
mokratisierung des Schulwesens;

Ersetzung der vertikalen Schulgliederung durch einen breiten und hohen Schul-
block fiir alle, mit Differenzierungen und also Ubergangsmoglichkeiten innerhalb
dieses Blocks;

* Referat vor dem Kulturbeirat des Zentralkomitees der deutschen Katholiken am 10. April 1970.
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im allgemeinbildenden Schulwesen Abgehen von der gleichen, frontalen Unter-
richtung aller Schiiler (mit Ausnahme einiger fundamentaler Wissensgebiete), in den
héheren Schulstufen in fortschreitendem Mafl, um der Férderung der individuellen
Begabungen willen und zugunsten grofierer Wahlfreiheit;

Umkehrung des bisherigen Verhiltnisses von allgemeiner Jugendbildung und Er-
wachsenenbildung, Ausbau und einschneidende Neukonzipierung der Erwachsenen-
bildung, im Sinn des lifelong learning mit auch berufsbezogenem oder doch berufsver-
wendbarem Erwerb von neuen Qualifikationen: die Jugendschule als Vorschule der
Erwachsenenbildung, Zuriididringung oder doch Relativierung der Qualifikations-
monopole der Jugendschule; _

»Sozialisierung® der Bildung als Folge der demokratischen Leistungsgesellschaft
in einem spezifischen Sinn: Hebung des Bildungsniveaus fiir alle, Erwerb der Eignung
zu weiteren Positionen und des Anspruchs auf sie auf verschiedenartigeren Wegen
als bisher; :

Reduzierung der Ausbildungszeiten, Ermdglichung fritheren Finriickens in selb-
stindige Berufsarbeit, moglich durch Ausbau der Weiterbildung in allen Berufs-
zweigen;

Verstirkung der gesellschaftswissenschaftlichen und politischen Bereiche auf allen
Stufen des Bildungssystems;

wissenschaftliche Fundierung der Curriculum-Entwicklung in allen Bildungsstufen;

Verstirkung der personalen Bildung, auch zum verniinftigen, sinnvollen Gebrauch
der freien Zeit und als Kontrapunkt zu den wachsenden Zwingen der Leistungs-
gesellschaft.

Als schodsierender, irrealistischer Utopismus mag manchen das erscheinen, was iiber
die Umkehrung des Verhiltnisses von allgemeiner, institutioneller Jugend- und Er-
wachsenenbildung gesagt worden ist. In Wirklichkeit handelt es sich hierbei um die
zwingende Folgerung aus den gesellschaftlichen Verinderungen.

Was bedeutet lifelong learning? Education permanente? Doch nicht nur einen
erweiterten Bildungsprivatismus, sondern die Anerkennung der Tatsache, daff die
Berechtigungen, die man in der schulischen Lebensphase erworben hat, nach einer
gewissen Zeit zwar nicht wertlos geworden sind, schon gar nicht fiir die individuelle
Entfaltung; daf sie aber materiell zu einem Teil in Kiirze {iberholt sind, denn , Wis-
sen hilt sich nicht besser als Fisch®. Uberholt nicht nur als Berufswissen, sondern
auch in — fast — allen anderen Bereichen. Daf} jedenfalls die stindige Korrektur alles
erworbenen Wissens unumginglich ist. Haben wir doch jetzt auch die sehr eindriick-
liche Erfahrung davon, dafl sogar das Heilswissen aus dem besten Religionsunterricht
unzureichend geworden ist.

Georg Picht leitet aus der Gleichsetzung der erworbenen Berechtigungen mit
lebenslangen Bildungsprivilegien die Folgerung ab, daff ,,unser iiberliefertes Bildungs-
system die Grundlage fiir ein an Bildungsprivilegien gebundenes Herrschaftssystem
ist“. ,Indem die Volkshochschulen und Volksbiichereien zwar Bildung, aber nicht
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Ausbildung vermitteln, verleihen sie Zugang zu jenen héheren Weihen, die frither
als das Vorrecht der gebildeten Stinde gegolten hatten, ohne das soziale Gefiige zu
verindern. Sie dienen zudem dem Interesse der herrschenden Schicht, indem sie eine
Ideologie verbreiten, die das System der Bildungsmonopole gegen jede Konkurrenz
von auflen wirksam abschirmt.®

Nun, ich selbst habe vorsichtiger formuliert: , Zuriickdringung der Qualifikations-
monopole der Jugendschule, Relativierung dieser Monopole.“ Das gilt allerdings fiir
die hihere Monopolisierung, etwa den Doktor, nicht weniger als fiir die blof schu-
lischen. Trotzdem ist den Thesen Pichts im wesentlichen zuzustimmen. Vor allem:
,...daf in der Zeit, in der wir leben diirfen, die Bildungsaufgaben weder allein
unter der Perspektive der freien Entfaltung der Einzelpersonlichkeit noch unter der
Perspektive des sozialen Status verstanden werden konnen; Bildung ist vielmehr in
erster Linie eine gesamtgesellschaftliche Aufgabe, und die Gesellschaft selbst ist das
primire Subjekt der Bildung.“ ,Gebildet ist eine Gesellschaft nur dann, wenn alle
Gruppen und Schichten dieser Gesellschaft in ihren aktiven Minderheiten iiber die
Weltorientierung, die Kenntnisse und die Fertigkeiten verfiigen, die sie zur Losung
ihrer spezifischen Aufgaben brauchen.® -

Damit ist aber das gesamte Schul- und Hochschulwesen zum bloflen, allerdings
unentbehrlichen Unterbau eines stindig fortzufithrenden Bildungssystems geworden.
Die Erwachsenenbildung stellt diese Fortfithrung dar; genauer: mufl dazu instand-
gesetzt werden.

Es ist einsichtig, daf ein solches Maff von Fort- und Weiterbildung nicht mehr vom
einzelnen geleistet werden kann, sondern dafl es eines Systems verschiedenartiger
Bildungseinrichtungen bedarf, das vom Staat, den Gemeinden und allen tragenden
gesellschaftlichen Kriften geschaffen und unterhalten werden mufl.

Es ist einsichtig, dafl unter Systematisierung nicht nur eine vermehrte Organisation
der Erwachsenenbildung verstanden werden darf, sondern das Angebot von Bildungs-
gingen, die nach den Bildungsvoraussetzungen von einzelnen und Gruppen abge-
stuft sind; die fiir jede Berufsgruppe und jede soziale Situation methodisch aufgebaut
sind; die den vielfiltigen und gegliederten Bediirfnissen entsprechen, die sich aus
den anzustellenden Analysen ergeben.

Diese sind in der Weise, wie das fiir die Erwachsenenbildung nétig ist, bisher nicht
in geniigender Weise angestellt worden. Zu untersuchen ist, was das alles fiir eine
Neukonzeption der Erwachsenenbildung bedeutet: fiir das Mafi an Rationalisierung;
fiir die Frage etwa von Zertifikaten; fiir die Ausbildung der in der Erwachsenen-
bildung Lehrenden, ihre Bezahlung und Sicherung; fiir die zeitliche Freistellung der
Weiterlernenden — man denke an die Diskussion um den Bildungsurlaub; fiir die Art
und den Umfang der Finanzierung der Triger der Erwachsenenbildung; fiir die
Koordinierung und Planung.

Jedenfalls scheint mir einsichtig, daf solcher zusitzlicher Bildungserwerb, also eine
gesamtgesellschaftlich bedeutungsvolle Leistung, auch der sozialen Anerkennung be-
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darf. Das aber bedeutet einschneidende Veridnderungen im Verhiltnis der Erwach-
senenbildung zu jenen Institutionen, die bisher das Auslesemonopol besafien. Die
Erwachsenenbildung wird selbst zu einem Instrument stindiger Auslese — anderer,
andersartiger Auslese.

Zu bedenken sind selbstverstindlich auch die mit solcher Entwicklung verbundenen
Gefahren: z.B. die der Verschulung; die der Entstechung eines Zwangs zur Weiter-
bildung, der dem Wesen der Erwachsenenbildung sicher widerspricht; die Gefahr
von unerwiinschten gesellschaftspolitischen Verinderungen, wenn nicht sehr aufgepafit
wird und die kulturpolitischen Sicherungen ins Wanken geraten. Denn das eine ist
sicher: eine so verstandene Erwachsenenbildung bringt stindige Verinderungen der
Gesellschaft selbst mit sich; sie kann also zu einem Instrument von politischem Willen
gemacht werden, gegeniiber dem die Devise von einst, im 19. Jahrhundert: ,Wissen
ist Macht®, die die Bildungsbemiithungen der Arbeiterschaft getragen hat, harmlos
erscheint. Der Sozialisationsprozefl, der mit solcher Erwachsenenbildung in Gang
gesetzt wird, mufl untersucht, prognostiziert und kontrolliert werden.

Das ist nicht als skeptische Warnung gemeint, die Chancen einer solchen Entwick-
lung fiir die Demokratisierung der Gesellschaft liegen ja doch auf der Hand. Die ent-
scheidende Frage ist, ob man solche Demokratisierung wirklich will; wenn ja, wie
man den Gefahren, die nicht nur der Konservative sicht oder doch vermutet, be-
gegnet.

Zum Abschluf dieser Uberlegungen bedarf es nur noch eines Hinweises darauf,
welches Maf von Koordinierung der verschiedenen Triger der Erwachsenenbildung
zur sachgerechten Erfiillung solcher Aufgaben notig ist, und darauf, dafl diese Auf-
gaben ohne Mitwirkung aller Trigergruppen gar nicht zu verwirklichen sind, schon
rein quantitativ, von der qualitativen Andersheit der verschiedenen Triger der Er-
wachsenenbildung abgesehen. Es wire also notig, zu diesem Teil unserer Uber-
legungen noch einen Katalog dessen zu bringen, was planbediirftig und planbar ist.
Ich muf} aber aus zeitlichen Griinden davon absehen.

IT. Auflerschulische Jugendbildung und Erwachsenenbildung

Damit kénnen wir zu der zweiten Uberlegung iibergehen, nimlich zum Verhilinis
von auflerschulischer Jugendbildung und Erwachsenenbildung. Dazu ist zunichst
festzustellen, dafl nach einer Aufstellung der Kultusministerkonferenz die Hilfte
der Teilnehmer an Veranstaltungen der Erwachsenenbildung Jugendliche bis zu
25 Jahren sind. Der Begriff Erwachsenenbildung ist also zumindest nicht voll zu-
treffend. Die Vokabel ,, Auflerschulische Bildungsarbeit® wire richtiger, weil sie die
Wirklichkeit ganz decken wiirde. Aber auch diese Vokabel wire wieder nur partiell
richtiger, denn es gibt ja auch vielfiltige auflerschulische Bildungsarbeit fiir Schiiler,
die sich nicht unter Erwachsenenbildung subsumieren lifit.
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Der Begriff Erwachsenenbildung ist historisch zu verstehen: er hat den der ,, Volks-
bildung® ersetzt. Dieser Begriff Volksbildung erwies sich als untragbar in dem Maf,
wie sich der Wandel von dem zu bildenden Volk zu der zu bildenden Gesamtgesell-
schaft vollzog; wie also klar wurde, daff Erwachsenenbildung sich nicht nur an das
,Untervolk® zu wenden hat, sondern dafl ,akademische Bildung® nicht weniger dem
Prozefl der Veralterung ausgesetzt ist als eine nichtakademische Bildung. Ideologische
Vorstellungen, etwa ,Volkwerdung durch Bildung®, haben eine Zeitlang eine Rolle
dabei gespielt.

Jedenfalls: der Begriff Erwachsenenbildung wird schwer zu ersetzen sein. Eigent-
lich gemeint war ja mit seiner Kreierung auch gar nicht so sehr die Teilnehmerschaft
bei diesen Veranstaltungen, sondern eine bestimmte Methode der Bildungsarbeit, die
sich von den damals gebriuchlichen schulischen Methoden unterschied: Seminar, Dis-
kussion usw.

Inzwischen ist auch diese Abgrenzung wieder fliissig geworden, denn die Frontal-
methode der Schule ist dort einer Vielfalt von Methoden gewichen und die Metheoden
der Bildungsveranstaltungen des Rundfunks und Fernsehens wenden sich gleicher-
maflen an die Jugendlichen wie die Erwachsenen. Ebenso sind Vorstellungen und
Begriffe der Lerntheorie, der kybernetischen Pidagogik und der Lernpsychologie nicht
auf die Erwachsenenbildung beschrankt.

Was an Unterscheidendem bleibt, ergibt sich aus der simplen Notwendigkeit, alters-
stufengemifle Interessen, Bildungsvoraussetzungen, Verlaufsprozesse, Mentalititen
zu beriicksichtigen. Auflerdem spielt der sich erweiternde Generationsunterschied eine
Rolle, das Dringen etwa auf Verbindung von Lehre und Aktion bei den Jungen usw.
Fiir die Frage, ob eine von der Erwachsenenbildung getrennte auflerschulische Jugend-
bildung nétig ist fiir jene vielen Jugendlichen, die in keinem Verband organisiert sind,
genauer: ob die sogenannte Erwachsenenbildung ein solches Bediirfnis nicht weiterhin
erfiillen solle und kénne, ist aus solchen Unterscheidungen keine Entscheidung zu ge-
winnen. Das Argument aber, man kénne nicht einen zweiten Bildungsapparat neben
dem der Erwachsenenbildung aufbauen, hat sehr viel fiir sich.

Aber das alles ist auch fiir die gegenwirtige Fragestellung gar nicht das Wichtigste.
Wir haben uns im verflossenen Bundesjugendkuratorium mit dieser Frage mehr als
einmal befaflt. Dabei waren wir uns klar, dafl eine Anderung des gegenwirtigen
Zustands im Sinn einer Vereinnahmung der auflerschulischen Jugendbildung durch
die Erwachsenenbildung schon an bestimmten fiskalischen Regelungen scheitert. Die
Geldtdpfe fiir die Jugendbildung sind andere als die der Erwachsenenbildung, und
warum soll man auf staatliche Subsidien verzichten?

Ein anderer Grund wird gegen eine solche Vereinnahmung vorgetragen oder ist
doch mindestens im Hintergrund wirksam: das Miftraven der Jungen gegen jedes
Establishment, auch das der Erwachsenenbildung. Es richtet sich gegen Inhalte und
gegen Methoden, gegen die Indoktrination, die von den Inhalten und von den
Methoden ausgeht oder doch ausgehen kann. Man wird, meine ich, dafiir Verstindnis
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haben miissen. Der Wunsch des Jugendhauses Diisseldorf, iiber diese Fragen mit den
eigentlichen Triigern von Bildungsmafinahmen, etwa mit den katholischen Verbdnden,
zu sprechen, scheint mir verniinflig. Wahrscheinlich erwartet man sich von diesen
Gesprichspartnern eher eine wirksame Mitbestimmung als von den Einrichtungen
der Erwachsenenbildung unmittelbar. Und um ein hheres MaB von Mitbestimmung
von seiten der zu Bildenden geht es in der Erwachsenenbildung in der Tat, nicht nur
im Bereich der auferschulischen Jugendbildung. Aber damit habe ich mich im Zu-
sammenhang dieses Themas nicht zu befassen.

II1. Gibt es eine katholische Erwachsenenbildung?

Ich komme zu meinem dritten Punkt, nimlich zur Frage, ob es eine spezifisch
dhristliche oder katholische Erwachsenenbildung gibt. Die Frage ist gewifl fiir viele
Katholiken noch immer schockierend.

In den zwanziger Jahren beschiftigte uns die Frage, ob es eine christliche Politik,
einen christlichen Staat, eine christliche Gesellschaft gebe. Wir einigten uns damals
auf die Antwort: es gebe eine Politik, die von Christen gemacht wird und von ihnen
su verantworten ist. Fine ,Politik aus dem Glauben® also, dies der Titel eines damals,
1926, bedeutsamen Buchs von Ernst Michel. Der terminologische Unterschied hat
Gewicht. Damals handelte es sich darum, loszukommen von der blofien Verkiindigung
allgemeiner, ,ewiger® Prinzipien, etwa in der Art der damaligen Sozialenzykliken;
damit kann man nicht ordnend und entscheidend in die Angelegenheiten dieser Welt
eingreifen. Den damaligen Politikern der Zentrumspartei hat man Pragmatismus vor-
geworfen; sicher hat hier ein Mangel an theoretischen Vorklirungen bestanden. Christ-
liche Politik beginnt dann, ,wenn der politisch verantwortliche Mensch im Christen
gliubig wird und den christlichen Glauben in seinem politischen Handeln bewéhrt®
(Ernst Michel). Solche Bewihrung geschicht immer in der Spannung zwischen gebun-
denem Gewissen und der konkreten Situation. Wie die konkrete Entscheidung ausfillt,
kann nicht vorwegbestimmt werden oder doch nur in einigen extremen Situationen.
Politik ist Giiterabwigung. Staat kann nicht als iiberzeitliche Norm betrachtet werden,
aus der das fiir den Menschen gute politische BewuBtsein nur deduziert zu werden
briuchte. GewiB, der aristotelische oder der christliche Riickgriff auf die Frage nach
dem guten Leben ist immerzu notwendig; aber die Rezeption solcher Fragen und fun-
damentalen Antworten mufl auf die Moglichkeiten der heutigen und morgigen Gesell-
schaft projiziert und bedacht werden. Ahnlich verhilt es sich mit dem Begriff des Ge-
meinwohls.

Die Analogie zu unserer Frage liegt auf der Hand. ,Katholische Erwachsenenbil-
dung® ist die abkiirzende Formel fiir die von Katholiken getragene Erwachsenen-
bildung. Diese terminologische Wendung ist fiir das Selbstverstindnis und die Wirk-
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samkeit katholischer Erwachsenenbildung in der Gesellschaft entscheidend, was zu
zeigen sein wird.

Diese Welt kann, was ihre Welthaftigkeit anlangt, nicht geschieden werden nach
Getauften und Nichtgetauften; es kann keine Bildung geben, die nur den einen oder
nur den anderen zukommt. Subsidiir oder regional kann jedoch katholische Erwach-
senenbildung die gleichen Aufgaben wie die anderen Erwachsenenbildungstriger tiber-
nehmen und insofern also auch tun wie die anderen. Es gibt kein Monopol in der Er-
wachsenenbildung, kein liberales, kein sozialistisches, auch kein katholisches. Darin ist
man sich heute — wenigstens verbal, mit einigen nicht einbekannten Mentalreserva-
tionen — einig. Die Erwachsenenbildung ist ein konkurrierendes System; in diesem
System ist die konkurrierende und aktive Prisenz auch des katholischen Bevolkerungs-
anteils selbstverstindlich. Sie braucht in einer pluralistischen Gesellschaft nicht gerecht-
fertigt zu werden.

Dennoch: dieser Sachverhalt enthebt nicht der Notwendigkeit, den Anspruch auf
Prisenz zu begriinden, vielleicht gar nicht so sehr nach auflen hin, sondern uns selbst
gegeniiber, damit das, was uns aufgetragen ist, richtig erfiillt werden konne. Das blofie
,Wir auch® geniigt nicht, auch nicht, wenn wir in diesem Bereich wahrlich auf bedeu-
tende historische Leistungen hinweisen kdnnen; etwa auf all das, was mit dem Namen
Anton Heinen verbunden ist. Uberhaupt auf die sikularen Leistungen der Kirche fiir
die Volksbildung in allen Epochen.

Es ist aber fiir die heutige Begriindung katholischer Erwachsenenbildung nicht un-
niitz, die Unterschiede zu bedenken zwischen einst und jetzt. Die Kirche war, als
Volkskirche, die grofle Erzieherin der europiischen Vélker. Aber wir verstehen heute
diese Leistung als subsidiires Werk. Fiir die Oberschicht der Volker gab es friih eine
nichtkirchliche, eine weltminnische Bildung, z. B. die ritterliche. Auch sie hat kirch-
liche Initiativen zur Voraussetzung, vor allem die epochale Wirkung der Reformen
Gregors d. Gr. Aber alles das war Erzichung zur Miindigkeit der Volker. Auch die
Aufklirung wire ja ohne diese Erzichung und Bildung nicht méglich gewesen. Es gab
sie auch nur im Raum der lateinischen Kirche. Die Kirche hat also Aufgaben aufge-
griffen, die nicht gesehen oder doch vernachlissigt worden waren, in den Jahrhunder-
ten der Neuzeit vor allem gegeniiber dem Untervolk. Sie hat solche Aufgaben, wenn
auch nicht ohne Kimpfe, die wir ja noch erlebt haben und wahrscheinlich weiter erle-
ben werden, der Gesellschaft und dem Staat tibergeben, als diese selbst miindig dazu
geworden waren. Solches Loslassen gehdrt zum Selbstverstindnis christlicher Bildungs-
arbeit.

Ist dieser Prozef} nun abgeschlossen? Kann oder soll also die Kirche sich wenigstens
aus den intentionalen Veranstaltungen der Bildung zuriickzichen? Von ihrer funktio-
nalen Rolle braucht in diesem Zusammenhang nicht die Rede zu sein.

Ich habe von der terminologischen Wendung gesprochen. In ihr ist auf diese Frage
eine Teilantwort enthalten: Erwachsenenbildung ist Werk der Weltverantwortung
der Gliubigen, insbesondere der gliubigen Laien. Das schliefft weder den Theologen
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noch den Kleriker aus, selbstverstindlich nicht. Aber bei diesem Werk wirkt er nicht
in seiner kirchenamtlichen Funktion mit, sondern als gleichberechtigter Mitbruder und
als Fachmann unter Fachleuten. Daher bin ich auch entschieden gegen die Uberlegun-
gen, katholische Erwachsenenbildung den Seelsorgedmtern anzuvertrauen. Dort eben
gehort sie nicht hin,

Damit ist aber die Kirche als Amtskirche keineswegs aus ihrer Mitwirkung ent-
lassen. Von unten, vom Kirchenvolk her gesehen, ist die Amtskirche auch die Grofi-
organisation aller Glaubigen. Das ist nicht ihre einzige Funktion. Aber aus ihr ergeben
sich heute Aufgaben und Pflichten, die nur sie erfiillen kann. Zum Beispiel kann nur
sie mit ihrer Organisation jene Mittel bereitstellen, die zur notwendigen Errichtung
der zentralen, helfenden, speisenden und auch steuernden Institute und zur mit sol-
chen Instituten zu verbindenden Forschung gebraucht werden. Eine gelingende katho-
lische Erwachsenenbildung bedarf einiger solcher Institute dringender, als es z.B.
Kirchenbauten sind, womit gar nichts gegen Kirchenbauten gesagt ist. Solche Institute,
die wir brauchen, wenn wir nicht zuriickbleiben wollen, wenn wir das Besondere un-
serer Aufgabe herausarbeiten wollen, sind teuer, wenn sie dienliche Leistungen erbrin-
gen sollen, wenn sie katholische Erwachsenenbildung sowohl konkurrenzfihig wie im
Sinn der neuen Zielsetzungen eigenstindig machen sollen, eigenstindig gegeniiber den
anderen Trigern der Erwachsenenbildung. Ob die Kirche zur Neubegriindung katho-
lischer Erwachsenenbildung, damit auch zu neuen Strukturen wirklich ja sagt, also im
Sinn ihrer eigenen Bildungsgeschichte traditionelle Formen und Vorstellungen loslafit
und Verantwortung in der Erwachsenenbildung delegiert, wird sich darin erweisen,
ob sie zu solchen Anstrengungen bereit ist. Damit wird kirchenamtliche Mitverant-
wortung und Kontrolle in gemifen Formen nicht abgewiesen, sondern im Gegenteil
gefordert. Was heute fiir den Staat gilt, gilt auch fiir die Kirche: dafl Interesse und
Aufwendungen fiir die Bildung bisher in keinem Verhiltnis zu den Bildungsnotwen-
digkeiten der modernen Gesellschaft stehen. Mir ist unbegreiflich, wie man angesichts
dieser Situation von einer Senkung der staatlichen Steuern und der Kirchensteuern
reden kann. Das ist die Primitivreaktion von Leuten, die sich nicht die Mithe nehmen,
sich ein Bild vom wahren Zustand unserer Gesellschaft und der Grifle der Aufgaben
zu machen, vor denen wir stehen, wenn wir unsere Lebensform, unsere Freiheit, ja
auch nur unseren Lebensstandard sichern wollen.

Aber wenden wir uns nun der zentralen Frage zu, worin denn das Eigentliche der
katholischen Erwachsenenbildung begriindet ist. Die Fragestellung ist als wenig er-
giebig bezeichnet worden. Um so schlimmer fiir eine ,éducation permanente catho-
lique®. Wenig ergiebig allerdings erscheint mir die Fragestellung dann, wenn man die
Unterscheidungsschwelle zu tief oder zu hoch ansetzt. Begriindungen von katholischer
Erwachsenenbildung, die noch immer davon ausgehen, es sei moglich, in ihr eine um-
fassende katholische Weltdeutung zu vermitteln, sind nicht nur iiberzogen, sondern
schlicht falsch. Daraus kénnen nur weitere Muster jener katholischen Ideologien ent-
stehen, von denen kiirzlich A. Burghardt in ,,Wort und Wahrheit® einige beschrieben
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hat. Vergessen wir doch nicht die unser heutiges Bewuftsein bestimmende Erfahrung,
was wir fiir unser Verstindnis von Welt und Geschichte Nichtkatholiken und Nicht-
christen verdanken, jene Erfahrung, die uns in Politik, Wissenschaft und Bildung erst
voll kooperationsfihig gemacht hat. Auch die einfachere Formulierung: ,Motivation
und Zielsetzung katholischen Glaubens durchziehen unsere ganze Bildungsarbeit®
macht mich, offen gestanden, ratlos. Nimmt man schon den Begriff der Motivation
ganz ernst, dann mufl man zu dem Ergebnis kommen, dafl — ich lasse iiber Zahlen mit
mir streiten — 90 %o katholischer Erwachsenenbildung von ihr nicht gedeckt werden.
Ich habe gegen diesen Deckungsmangel, wie schon ausgefiihrt, nichts einzuwenden,
wenn die Bildungsarbeit selbst sachgerecht ist. Aber wozu dann solche nicht erfiill-
baren Unterschiebungen? Sie verfilschen allzu leicht, was uns als Christen mit anderen
zusammen aufgetragen ist; verkiirzen das uns heute mogliche Verstindnis einer zu
ihrer geschopflichen Welthaftigkeit befreiten Welt; stammen meist aus dem illegalen,
sublim unchristlichen Bediirfnis, diese Welt religids zu schliefen; aus dem Mangel an
Mut und Kiithnheit, die Ungeheuerlichkeit dieser Welt auszuhalten und sich dem Zwei-
fel zu stellen, die den Glauben grofi, aber auch zum biblisch gebotenen Wagnis machen.
Sie fithren leicht dazu, das sacrificium intellectus allzu tief und frith anzusetzen, weil
Fragen als beantwortet behauptet werden, die offenbleiben miissen.

Fiir die katholische Erwachsenenbildung gehe ich lieber von dem Negativwort aus:
»non in dialectica complacuit Deo salvare mundum® — wenn Sie mir die Deutung
abnehmen wollen, fiir das in keine andere Sprache zu iibersetzende Wort Bildung
sei die Vokabel ,dialectica® vorweggenommen. Man darf diesem Satz keine bildungs-
stiirmerische Absicht unterlegen; wohl aber jene ,definitio critica®, also jene duflerste
Grenzziehung, die vor dem Bildungshochmut und der Erkenntnisarmut bewahrt,
die sich aus dem grundsitzlichen, entschlossenen Verbleib in der reinen Weltimmanenz
so leicht entwickelt. :

Nach Karl Rahner ist Christentum ,das ausdriickliche und gesellschaftlich (Kirche)
verfaflite Bekenntnis dazu, dafl das absolute Geheimnis, das in und iiber unserem
Dasein unausweichlich waltet und Gott genannt wird, als vergebend und vergottli-
chend sich uns in der Geschichte des freien Geistes mitteilt und dafl diese Selbstmittei-
lung Gottes in Jesus Christus geschichtlich und irreversibel siegreich in Erscheinung
tritt”, Auch im Bereich der Erwachsenenbildung die Menschen fiir diese Selbstmit-
teilung Gottes offenzuhalten und zu 6ffnen, ist der eigentliche Grund eigenstindiger,
aber kooperativer katholischer Erwachsenenbildung. Dieses Offenhalten jedoch kann
im Geschift der Bildung nicht in der kleinen Miinze geschehen, in der dieses ausdriicklich
als solches bezeichnete Geheimnis ausgegeben werden mufl, wenn man die Unter-
scheidungsschwelle so tief ansetzt, wie das in manchen Formulierungen zum Ausdruck
kommt. Pragmatisch gesprochen: es handelt sich um den Unterschied der vielleicht
90 %o der Veranstaltungen, von denen vorher die Rede war, und der vielleicht 10 /o
Veranstaltungen, in denen diese Perspektive wirklich durchschligt. Diese Perspektive
ist dennoch entscheidend. Davon ist nun zu sprechen.
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Die ganze Bildungsdiskussion von heute ist von einem wahrlich unerlaubten,
schlicht primitiven Optimismus durchwirkt, der von der wirklichen Lage der Welt
nicht Kenntnis nimmt und der weder vom wachen Zeitgenossen noch gar vom Christen
geteilt werden kann. Gehen wir aus vom Begriff der Toleranz. Er ist einer freiheitli-
chen und pluralistischen Gesellschaft schlechthin unentbehrlich und mufl jedem Chri-
sten teuer sein. Aber in seinem neuzeitlichen Verstand schligt immer stirker die
Haltung der Indifferenz durch. Damit bewirkt er mit geschichtlicher und psycholo-
gischer Logik Skepsis gegeniiber jeder letzten Position. Daraus entsteht die moderne
Unfihigkeit, in dem, was Sinn des Lebens heifit und was eine menschlich geordnete
Welt konstitutiert, iiberhaupt noch Stellung zu bezichen. Gegen diese Unfahiglkeit
und Unbestimmtheit ist ja auch lingst eine Gegentendenz am Werk und stofit immer
starker durch: das Wort von der repressiven Toleranz mufl dazu fihren, dafl pro-
phetisch-ideologische Gruppen und Parteien eine bestimmte Deutung des Daseins fiir
verbindlich erklidren und sie mit allen das persdnliche Gewissen zerstorenden Konse-
quenzen durchsetzen. Das kann von oben, also durch etablierte Diktatur geschehen,
aber auch durch die amorphe Diktatur der Interessen und Gruppen, der stindig wit-
kenden Anpassungszwinge und Standardisierungen, die zur Wirkung haben, daff
andere als bestimmte Meinungen kaum mehr entstehen, jedenfalls sich nicht behaupten
kénnen.

Ein Weiteres: dem modernen Bildungsoptimismus liegt die Uberzeugung zugrunde,
Wissen, Wissenschaft, Erkenntnis, je umfassender und riickhaltloser sie sich darstellen,
seien stets und an sich ein fragloser Gewinn fiir den einzelnen und die Menschheit;
die Okonomie der Erkenntnis sei durch eine pristabilierte Harmonie sicher in die
menschliche Gesamtexistenz eingefiigt.

Dafl das sich so nicht verhilt, daf die Zusammenarbeit der Wissenschaft mit der
Technik in allen Bereichen bis hin zum biologischen unvorhersehbare Folgen hat, diese
Einsicht dringt doch mehr und mehr durch. Die aus der ersten Aufklirung stammende
Sicherheit ist, jedenfalls in kleineren Kreisen, erschiittert. Der Eindruck wichst, die
Menschheit sei an eine Grenze gelangt, die zu iiberschreiten méglicherweise die abso-
lute Zerstérung bedeuten werde; dafl es jedenfalls durchaus offen ist, ob der Mensch
fihig ist, die Energien zu meistern, die er gewonnen hat. Dabei ist keineswegs, nicht
einmal in erster Linie, an die Atomenergie gedacht.

Die sich daraus ergebende Frage wird immer dringlicher, ob an der absoluten Sou-
veridnitit der Wissenschaft festgehalten werden kann; ob sie in der Tat berufen ist,
die Stelle fritherer Autoritit einzunehmen. Ob sie nicht als ein wichtiges, aber eben
auch gefihrliches Element im Ganzen des Daseins verstanden werden mufi, soll sie
nicht zur Explosion der Existenz fiithren. Ich weiff, das gab es einmal; aber diese die
Wissenschaft umfassende Sorge hat den Fall Galilei hervorgebracht. Trotzdem bleibt
die Aufgabe, nach einer Analogie jener Sorge zu suchen; nach einer Form der autonom
gewordenen Einzelbereiche der Kultur, der Wissenschaft, der Technik, die deren
Freiheit nicht zerstort, aber auch nicht die menschliche Ordnung. Davon hingt ab,
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was ich anfangs mit Aristoteles das gute Leben genannt habe, hingen ab nicht nur
die wissenschaftliche Forschung, auch die Entwidklung der staatlichen Funktionen,
der Wirtschaft, des Verkehrs, des Informationswesens, der Formung des 6ffentlichen
Bewuf3teins. Alles ist ein einziges Ganzes geworden.

Man mifiverstehe mich bitte nicht: Ich meine nicht, die Zukunft der Menschheit
sei in die Hand der Bildung gegeben: ,non in dialectica complacuit Deo salvare
mundum®. Aber ecine Bildung, in der diese Sorge nicht perspektivisch geworden ist,
ist eine kiimmerliche Sache, mag sie wissenschaftlich so hoch angesetzt sein wie immer.
Ich meine auch nicht, eine christliche Erwachsenenbildung unterscheide sich mit solcher
Perspektive von der Erwachsenenbildung anderer Gruppen; diese Uberlegungen
standen im Zusammenhang mit der Frage nach der wirklichen Lage einer Welt, in
der, offen oder geheim, die Tendenz nach einer kiinftigen Weltgestalt aus absoluter
Herrschaft wirksam ist. Ich meine allerdings, daf es christlichen Lehrern und einer
christlichen Erwachsenenbildung aufgegeben ist, in dieser generellen Sorge um den
Menschen das eigentliche Prinzip ihrer Arbeit zu erkennen und in die Einzelpro-
gramme und -themen zu transponieren. Und ich meine weiter, dafl sich aus dem
Glauben wie aus der christlichen Tradition Aspekte und Kategorien fiir eine so begrif-
fene Erwachsenenbildung ergeben, die in diese Gesellschaft eingebracht werden miissen.
Geht man diesen Fragen nach, so stofit man unweigerlich auf die groflen christlichen
Themen und Wirklichkeiten. Die Rede vem ,christlichen Menschenbild® meint eben
das recht eigentlich; nur wire es besser und sinnvoller, von christlichen Menschen-
bildern, also in der Mehrzahl zu sprechen, und dann auch von einer Bildungsarbeit,
die aus ihnen ihre Ziele gewinnt. Geschieht das richtig, so wird auch die fundamentale
Problematik, die in dem Satz ,non in dialectica® zum Ausdruck kommt, als Eigen-
kritik wie als christlich begriindete Kritik an jeder Bildung im Sinn der Niichternheit
und der Offenheit nach oben wie zu allen Menschen hin wirksam werden. Diese Kritik
der Bildung darf nicht Resignation erzeugen; das wire die falsche, die unchristliche
Reaktion. Aber es ist gerade fiir die Bildung gut, wenn in ihr das Wissen wirksam
bleibt, dal die Vollendung des Menschen nicht aus einem wie immer gearteten Bil-
dungsvorgang zu erwarten ist, sondern aus dem Argernis eines Eingreifens Gottes
auf einem Weg, auf dem das Kreuz steht.

Bedeutet das Gesagte, dafl die eigentliche Thematik katholischer Erwachsenen-
bildung Theologie sei? Gar Pastoral? Nein. Auch hierfiir gilt, was ich zur Einleitung
dieser Uberlegungen gesagt habe, nimlich, dal die Rezeption solcher Fragen und.
fundamentalen Antworten auf die Méglichkeiten und Fragestellungen der heutigen
und morgigen Gesellschaft projiziert und bedacht werden miisse. Und das heifit,
dafl theologische Sprache in profane Sprache iibersetzt werden muf}, theologische
Erkenntnis in die uns heute zugingliche profane Erkenntnis.

Es wire also auch ein Unrecht, aus den behandelten Zielsetzungen Argumente
gewinnen zu wollen gegen die Anwendbarkeit der ersten Voraussetzung aller Erwach-
senenbildung auch auf diese Ziele: dafl die Einrichtungen der Erwachsenenbildung
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von ihrem Bildungsansatz her Dienst an der Allgemeinheit tun, dafl sie nicht der
Gruppenisolierung dienen diirfen, sondern eine integrierende Zielsetzung haben miis-
sen. Wahrhaftig, das haben diese Inhalte und Perspektiven im allerhdchsten Maf.
Mit ihnen trigt katholische Erwachsenenbildung auf ihre Weise zu der Aufgabe
bei, eine vielfiltig gegliederte, wenn man will: zergliederte, sozial, wirtschaftlich,
weltanschaulich, religios uneinheitliche, also plurale Gesellschaft in eine Ordnung der
wachsenden Zumutbarkeit zu binden, ohne alle ihre Gotter in einem unverbindlichen
Pantheon zu versammeln, so zu entmachten und dann, zur Vorsicht, hoch iiber ihm
den Thron eines Pontifex Maximus zu errichten — das ist das wirklich groflie Unter-
nehmen des 20. Jahrhunderts. Thm gegeniiber gehdren die totalitiren Ordnungen
in der Rangordnung des Geistes zu den kleinmiitigen Ordnungsversuchen. Ich bin
also der Meinung, dal Pluralitit der Gesellschaft nicht blofle Faktizitit sei, sondern
betrichtlich mehr. Die totalitire Ordnung kann man interpretieren als das Brechen
der Spannungen, die in einer offenen Gesellschaft notwendig wirken und die nicht
aus der Holle kommen; als die Unfihigkeit, diese Belastungen auszuhalten, sie zu
bewiltigen und zu einer tragfihigen Gesamtordnung zu bringen.

Wer aber von religiosen Gesichtspunkten aus Bedenken gegen diese Deutung des
Pluralismus hat, der sei an die Sitze Karl Rahners erinnert: ,Die absolut durch-
schaute und konkrete Einheit der Wirklichkeit ist fiir den Menschen als metaphysisches
Postulat und eschatologische Hoffnung da, nicht aber als verfiigbare Grofie. Dieser
Pluralismus ist der Index seiner Kreatiirlichkeit; nur in Gott ist alles eins; im End-
lichen ist der Antagonismus der Wirklichkeiten unaufhebbar ... Diesen Pluralismus
gibt es in allen Dimensionen des menschlichen Daseins und daher auch im gesellschaft-
lichen: 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 adiquat zugleich steuert und als Vollzug ihres einzigen eigenen Wesens
begreift.”

Von solchen FEinsichten her ist das volle Verstindnis und sind die Ordnungsprinzi-
pien der Vielfalt auch der Trigerschaft der Erwachsenenbildung zu bedenken. Das
schliet das Wirken verschiedenartiger Gruppen nicht aus, sondern setzt sie voraus.
Die Notwendigkeit eines fundamentalen Konsensus in einer pluralistischen Gesell-
schaft entsteht ja doch erst aus der Anerkennung der legitimen Verschiedenheiten.
Thr Recht, sich rein auszuprigen, darf ihnen in einer freien Ordnung nie bestritten
werden, sollen wir nicht in eine mindestens kryptototalitire Unordnung hineingleiten.
Gesellschaft und Staat haben sogar ein Interesse an solcher Ausprigung — unter der
Voraussetzung, dafl keine der Gruppen einem Imperialismus huldigt, sondern daff
sie das Prinzip der wachsenden Offenheit anerkennen und bereit sind, das je Eigene
in die Gesamtordnung einzubringen. Diese Gruppen haben ihre Berechtigung, ihre
Unentbehrlichkeit nicht nur fiir die, die zu diesen Gruppen gehdren, sondern fiir die
Gesamtgesellschaft. Deren Festigkeit hingt ja doch von der Zahl derer ab, die nicht
dem Flugsand gleichen im Wind der Zufilligkeiten und blofien Interessen.
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Der verstummte Dialog

Probleme des modernen Dramas

WINE o

R,

Nein ...

Javss:
Nein. ..

T
Und ich sage Ihnen: nein! Vorsicht: die Blumentipfe!
Und ich sage Ihnen: ja! . .. Vorsicht: die Blumentopfel®

Die Hinde hinter dem Riicken verschrinkt, laufen Dupont und Durand, gleichgeklei-
det, aufgeregt um den Tisch in der Mitte der Biihne. Wenn sie sich begegnen, drehen -
sie sich um und rennen weiter ringsum, ein jeder in jeweils umgekehrter Richtung. Ein
jeder beharrt auf seinem Standpunkt. Weil der sich weder dem Inhalt noch dem Umfang
nach beschreiben und fassen lifit, ist er eben keiner. Die Jas und Neins fliegen hin
und her, werden wie Bille zuriickgeschlagen. Damit wird der dramatische Dialog auf
die simple Frontstellung zweier Ichs reduziert, die eigensinnig auf keinem Standpunkt
bestehen und den Antrieb zur Fortsetzung ihres Ballspiels daraus gewinnen, sich gegen-
seitig ,sprichwortliche® Verstindnislosigkeit vorzuwerfen. Als sachlichen Bezugspunkt
auflerhalb ihrer selbst benutzen die beiden Minner die BlumentSpfe auf dem Tisch.
Die ,Vorsicht® vor deren etwaigem Sturz gestattet es ihnen, einer immerhin mog-
lichen unmittelbaren Gegeniiberstellung auszuweichen. Der dritte Mann, gleichgeklei-
det, wird in das Ja-Nein-Spiel mit einbezogen. Er dndert daran nichts. , Vorsicht: die
Blumentdpfe!“ warnt auch er. Die hiibsche Dame taucht auf, und die drei Minner sind
zundchst erfreut iiber die Ablenkung: ,Sie werden uns aus der Verlegenheit helfen.“
Dazu aber ist die Dame nicht imstande. Auch sie hat nichts zu sagen, steht nur da.
Schlieflich wird sie, die erst ein bifichen eitel wegen ihrer dreifachen Wirkung war, von
den dreien buchstiblich auseinandergenommen. Ionescos kurze ,Szene zu viert® ist
beendet 1. :
Purer Unfug? Gewifl. Keine Fuge ohne Kontrapunkt. Ein Dialog, ein Zwiegesprich,
ohne zweiten Pol, ohne Gegenpol, muf etwas Ungefiiges sein und bleiben. ,Ich-
Dramatik® sei keine Dramatik, schreibt Peter Szondi in seiner ,, Theorie des modernen
Dramas®, worin er die Wendung des Dramas (seit Ibsen) zur ,inneren Sicht* unter-
sucht und auch beklagt®. Wenn der ,Dialog® nur als Kunstgriff zur durchsichtigeren

! Eugéne Tonesco, Stiicke 3 (Neuwied 1964).
# Peter Szondi, Theorie des modernen Dramas (Frankfurt 1966).

29



Frinzi Maierhofer

Gestaltung einer Auseinandersetzung des Autors ausschlieflich mit sich selbst und zu
deren exhibitionistischer Darbietung dient, diirfte dieses Verdikt auch zutreffen. Des
1912 geborenen, franzdsisch schreibenden Rumiénen Eugéne Ionesco Angst- und Alp-
triume, die er, zu eindrudssvollen Theaterstiicken geformt, auf die Biihne projiziert
und damit objektiviert, sind allerdings keineswegs nur privater Natur. In ihnen wird
der Bankerott des Scheindialogs, der bloflen Ich-Behauptung und Ich-Erkldrung offen-
bar, die asozialen Folgen asozialen Verhaltens offenkundig.

Tonesco, seit 1969 ,, Unsterblicher® der Académie Frangaise, zihlt neben Beckett zu
den prominentesten Autoren des sogenannten jabsurden® Theaters, wozu er u.a.
auch Shakespeare, Tschechow und Pirandello rechnet. Er selbst zieht die Bezeichnung
yungewohnlich® vor. Denn er m&chte wieder das Staunen lehren, das vor aller Erkennt-
nis liegt, das Staunen iiber die ,ungewdhnliche® Verkommenheit und Verrottung
menschlicher Beziehungen, iiber das oft gewollte Verlorensein in der Kontaktarmut,
iber das verstdrte Umbherirren im ,Unzusammenhingenden®. Besonders Ionescos
friihere dramatische Dialoge bestehen — wie das eingangs zitierte Beispiel in drastischer
Knappheit beweist — aus einander ablosenden verkappten Monologen. Seine Monolo-
gisierer bendtigen Zuhdrer, um nicht ins Leere sprechen zu miissen, horen aber selbst
nicht zu.

Der Funktionsschwund des Dialogs im Drama, das Erléschen des Interesses an Mit-
teilung und Aussprache, das Einfrieren im eigenen Ich, die Krise des Dramas haben
ihre Ursache in einer tiefer liegenden Bewufltseinskrise, deren derzeitige Peripetie die
Entwidklung des europiischen Dramas schon lange ankiindigte. Nicht umsonst bemerkt
Canetti, von allen Mdglichkeiten des Menschen, sich zusammenzufassen, sei das Drama
die am wenigsten verlogene. Abgesechen von allen Theorien iiber seine Struktur,
abgesehen auch von allen Wandlungen, denen es im Lauf seiner Geschichte unter-
worfen war, ist das Drama eine Urform der Dichtung, deren Bezeichnung auf ihren
Ursprung hinweist: drin = handeln. Dem dramatischen Dialog fallt die Aufgabe zu,
die Handlung voranzutreiben, durch Worte Taten zu provozieren, Worte Taten
sein zu lassen, durch Worte menschliche Beziehungen herzustellen, zu erhalten und zu
entwickeln und als eigentliche ,, Tat* mittels der Worte in der Kunstform des Dramas
mitzuteilen. Auch im iibertragenen Sinn ist ein Drama kein action theatre, weder die
Abbildung irgendwelch blindwiitiger Aktionen. noch deren direkte Vorfithrung. Unter
dem nunmebr bewuft gewordenen Postulat der Unverinderlichkeit aber eriibrigt sich
jeder Versuch zu handeln, damit der Dialog als Ursache und Wirkung der Handlung.
Menschen erstarren zu unverinderlichen Gréfien, Rechnungsfaktoren, Rollenfunk-
tionstrigern, deren Charakterstirke sich erweist, indem sie weder sich noch ihre Mei-
nung indern, sondern allein die Funktion der Rollen-Bilder in Rechnung stellen. In
dieser Situation erstirbt der Dialog. Wer sollte mit wem woriiber reden? Es bleibt das
Gerede um des Geredes willen, in dramatisierter Form das verbissen-verspielte Hin-
und Herwerfen beliebiger Jas und Neins. Wovon kénnte das Drama, das nach Lessing
~Begebenheiten als Handlungen® darstellt, dann handeln?
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Von diesem deprimierenden und korrumpierenden Nicht-Vollzug des Dialogs gab
schon Anton Tschechow (1860-1904) mit seinen zarten und stimmungsvollen, zugleich
kristallharten und scharfen dramatischen Zustandsschilderungen des Befindens der
Menschen (nicht nur) seiner Zeit Rechenschaft. Tschechows schon vielfach erwihnte
nahe Verwandtschaft zu Bedkett, seine auch in Deutschland einsetzende Renaissance
scheinen die Prophezeiung des frith verstorbenen russischen Arztes zu erfiillen, der
seinem Werk erst spitere Wirksamkeit voraussagte. Etwa zur gleichen Zeit verfafite
Aungust Strindberg (1849-1912) seine quilenden Tragtdien von Menschen, die nicht
miteinander leben kénnen, weil sie ihr ,Repertoire® nicht lieben, und doch zusammen-
bleiben. Tragddien, in deren Zentrum meistens die extrem verklemmte Verklammerung
eines Mannes und einer Frau steht. Der Einfluf des Schweden, im besonderen seines
»Traumspiels®, im allgemeinen seiner ,Stationentechnik®, d.h. der Auffassung des
Dramas als eines zuriickzulegenden Wegs und dessen Wiedergabe in Stationen-Bildern,
auf die moderne Dramatik (einschlieflich Brecht) kann kaum hoch genug eingeschitzt
werden. Auch der jiingste der hier genannten Autoren, der Amerikaner Edward Albee
(geb. 1928), der andererseits sein , Ausgesetztsein® Beckett gegeniiber nicht verschweigt,
ist unmittelbar und mittelbar (iiber den spiten O’Neill) von Strindberg angeregt 2.

Die Auswahl der besprochenen Dramatiker ist thematisch orientiert, nicht syste-
matisch oder chronologisch geordnet, orientiert am Thema des erloschenen Dialogs,
des dadurch bedingten fast apathischen Gefiihlsmords — der bleiernen Miidigkeit und
erstickenden Langeweile. Wer nach einem Indizienbeweis fiir die Rechtfertigung der
gebotenen Auswahl sucht, findet ihn in der Person Arthur Adamovs (1908-1970),
Verfasser eines Stiicks mit dem Titel ,Ping-Pong®, der Tschechow iibersetzte und
eine Arbeit {iber Strindberg schrieb4. Eine weniger oberflichenverhaftete Erklirung
fiir die tiefe Zusammengehorigkeit dieser Schriftsteller liefert Ionesco, wenn er berich-
tet, ein Kritiker habe ihm einmal nachgewiesen, dafl er von Strindberg beeinflufit sei.
Da habe er sich gezwungen gesehen, den skandinavischen Dramatiker auch zu lesen.
Und er miisse zugeben, die Behauptung des Kritikers treffe zu®.

Beredte Sprachlosigkeit

Poesie sei die Muttersprache des menschlichen Geschlechts, meinte J.G. Hamann
(1730-1788), einer der ersten deutschen Kritiker der Sprache, auf den sich Stiirmer
und Dringer beriefen, der die Romantik mit anregte und den Expressionisten wieder-
entdeckten. Auch Herder (1744-1803), mit Hamann befreundet und wie der junge

9 An Interview with Edward Albee, in: American Newsletter for Teachers of English in Germany
(Stuttgart 1969) 24 ff.

4 Arthur Adamov, Theaterstiicke (Darmstadt 1951).

5 Vgl. Eugene Ionesco, Bekenntnisse. Nach den Gesprichen aufgezeichnet von Claude Bonnefoy
(Ziirich 1969) 45, und: Argumente und Argumente (Neuwied o. J.) 82.
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Goethe nachhaltig von ihm beeinfluflt, vertrat die Auffassung, Aufgabe der Sprache
sei weniger praktische Verstindigung, sachgerechte Wiedergabe von Begriffen, sondern
Quelle und Speicher des Denkens und Fiihlens. Wilhelm von Humboldt (1767-1835)
nannte die Sprache ,kein Werk (Ergon), sondern eine Thitigkeit (Energeia)®. Ihre
wahre Definition kénne daher nur eine genetische sein. ,,Sie ist nemlich die sich ewig
wiederholende Arbeit des Geistes, den articulirten Laut zum Ausdruck des Gedanken
fahig zu machen.* &

Heute ist die Sprache, die fiir den alten Hamann unbestreitbar géttlichen Ursprungs
war, extrem verzweckt und damit zum profanen Problem geworden; das Wort, in dem
sich fiir Hamann ,das geheimnisvolle Wesen unserer Seele® offenbarte, zum fragwiir-
digen, kommerzialisierten Tauschobjekt heruntergekommen. Allein die wachsende Zahl
der Abhandlungen dariiber, was denn die Sprache sei, dokumentiert das gebrochene
Verhiltnis zur Sprache. ,,Es ist, so notiert Ionesco, ,als merkten die Leute plotzlich,
daf sie seit Zehntausenden von Jahren reden. Jetzt versucht man herauszufinden, was
reden heifit.“ An anderer Stelle bemerkt er: ,Wenn soviel von der Sprache geredet
wird, heiflt das, man ist besessen von etwas, das einem fehlt.“7

Eben dieses Fehlen der Sprache bringen seine Stiicke zur Sprache, zwingen den Man-
gel an Sprache — anders als Handkes monomanische Nur-Sprech-Stiicke — ins sicht-
bar machende Bild8. Schon in Ionescos erstem Stiick (,Die kable Singerin©)?, das nur
aus einer Anhiufung plattester Sprachbanalititen zu bestehen scheint, geht es nicht etwa
darum, die tétende ,ungewshnliche® Gewdohnlichkeit im Verbrauch und Verschleifd
der Worte als ein Versagen anzuklagen. In diesem ,Anti-Stiick“ hat der ,Dialog*
als Gedankenaustausch, als Ballspiel mit in Worte gekleideten Informationen, als
blofe Meinungsiufierung, die Gegeniufierung hervorruft, seine Funktion ganz und gar
verloren. Teils aus Unvermdgen, teils aus Schmerz iiber ihr Unvermdgen spielen seine
Figuren nicht mehr mit. Sie nehmen den Ball, und das ist hier das wie der Ball aus-
wechselbare Gesprichsthema, nicht auf, scheinen die Regeln des Gesellschaftsspiels
,Dialog® nicht zu kennen. So sitzen in den ausschliefllich aus rhythmisiertem Gerede
komponierten Szenen Mr. und Mrs. Martin, schon lange miteinander verheiratet, nun
gerade einander gegeniiber. Abwechselnd ausdruckslos vor sich hinredend, kommen sie
zu dem Ergebnis, daf sie beide in der gleichen Stadt, in der gleichen Strafle, ja in der
gleichen Wohnung hausen und die gleiche Tochter haben. ,Wie sonderbar! Wie unbe-
greiflich und welch ein Zusammenspiel !

.Die kahle Singerin® bringt Elementareres zum Ausdruck als die — nach etwaigen

¢ Wilhelm von Humboldt, Schriften zur Sprachphilosophie, hrsg. v. Andreas Flitner und Klaus Giel
(Darmstadt 1963) 418.

7 Eugéne Ionesco, Tagebuch (Journal en miettes) (Neuwied o. J.) 46, 117.

& Hans Mayers Meinung, Ionesco betreibe Kulturkritik, ,die sich fast ausschlieflich als Sprachkritik
versteht®, hat Peter Ronge (Polemik, Parodie und Satire bei Ionesco, Hamburg 1967) widerlegt.

9 _Die kahle Singerin®, ,Die Unterrichtsstunde®, ,Jakob oder Der Gehorsam®, ,Die Stithle, SAmé-
dée oder Wie wird man ihn los® u. a. in: Eugéne Ionesco, Stiicke 1 (Neuwied 1959).
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moralischen Mafistiben meflbare — Weigerung, am Schlagabtausch mit Worten weiter
teilzunehmen. Das Stiick beschwdrt den ,Dimon der Unwirklichkeit® (Titel eines
Werks von Jean Tardieu). Die Un-Sprache, deren sich Ionescos Figuren bedienen, ist
unfihig, zum ,Ausdruck des Gedankens“ (Humboldt) zu werden, muff dazu unfihig
sein, denn der Autor zeigt Menschen, deren ,, Wesen vom Denken geschieden® ist (Iones-
co). Abgetrennt vom Wesen, oder, wie Artaud, einer der bedeutendsten Anreger der
gegenwirtig wirksamen Literatur, sagen wiirde, ,ohne das Gesetz des Herzens®, be-
wirkt die Sprache, die auch bei Ionesco Titigkeit ist, nicht etwa nur nichts, sondern
etwas Negatives, Todliches: Der Professor in Ionescos zweitem Stiick (,Die Unter-
richtsstunde®) erstickt erst jede spontane Regung, jede Selbstindigkeit in seiner wohl-
erzogenen, doch lebhaften Schiilerin. Er vergewaltigt und totet sie, zuerst mit den
Worten, saugt ihr das Leben aus, nimmt ihres fiir dasjenige, das ihm und seiner ,,Sprech-
sprache” fehlt.

Schonungslos komisch legt die tragische Farce ,Die Stithle® den Ausfall des Dialogs
und den Einfall des vernichtenden Nichts der Unwirklichkeit bloff. Aufer den beiden
Alten, mit ,Mann® und ,,Frau® bezeichnet, spricht das ganze Stiick hindurch niemand
ein Wort. Sie sind allein auf ihrer Eheinsel, die durch ein abgewohntes, in Halbdunkel
gehiilltes, von kreisformigen Mauern umschlossenes und von fauligem, stagnierendem
Wasser umspiiltes Zimmer dargestellt wird. Mann und Frau reden, einander abwech-
selnd, aber nie miteinander, sondern, oft Riicken an Riicken, voneinander oder iibet-
einander iiber das, was sie ihrer verblichenen Erinnerung nach hitten gewesen sein
kénnen oder iiber das, was sie meinen hitten sein zu konnen. Nicht iiber das, was ist.
Die Sprache, die, wie der in der Tradition Hamanns stehende Ferdinand Ebner schreibt,
ihrem Wesen nach etwas ist, ,.das sich zwischen dem Ich und dem Du zutrigt, zwischen
der ersten und zweiten Person, wie man in der Grammatik sagt; etwas, das also das
Verhiltnis des Ichs zum Du einerseits voraussetzt, andererseits herstellt®, entfdllt
hier10, Mann und Frau existieren lediglich in der irrealen dritten Person des anonymen,
vertauschbaren ,,man®. Zwanghaft und fiir sie notwendig — sind sie doch Menschen —
reden die beiden und reden, liefern das Negativ eines Dialogs, reden im Negativ-Bezug
auf das gemeinsam produzierte Nichts. Mit jedem Wort, das sie, alternierend, von sich
wegsprechen, zu den unsichtbaren Gisten, die nicht antworten, hinsprechen, mit jedem
der Stiihle, die sie fiir die nicht anwesenden Giste herbeischleppen, vergroflert sich
der lebendig und iibermichtig werdende Hohlraum. Die leeren Stiihle stecken ihn ab,
der tote Dialog hohlt ihn weiter aus. Thr Eheleben lang hat die erinnerungslose Ehefrau
ergeben das Echo gemimt, wihrend er an einem unfehlbaren ,System® bastelte, wo-
durch das Universum gerettet werden konnte.

»Mann: Wenn man meine Anweisungen genau beachtet.
Frau: Wenn man seinen Anweisungen folgt.
Mann: Retten wir die Welt.

10 Ferdinand Ebner, Gesammelte Werke, Bd. 1 (Miinchen 1963) 86.
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Frau: Seine Secle retten, indem man die Welt rettet.
Mann: Eine Wahrheit fiir alle.

Frau: Eine Wahrheit fiir alle.

Mann: Gehorchen Sie mir.

Frau: Gehorchen Sie ihm.

Mann: Denn ich habe absolute Gewiflheit.

Frau: Er hat die absolute GewifSheit.

Mann: Niemals. ..

Frau: Im groflen Niemals. . .*

Das Theater im Theater, das Theater mit den Stiihlen verdeckt die Leere nicht, es
entdeckt sie. Das wortreiche Leben der beiden ,im groflen Niemals® endet im Nichts,
das zum Schluf des Stiicks durch die weitgedffneten Tiiren im Hintergrund herein-
bricht: Fiir heute nimlich hat der Mann einen ,,Berufsredner® bestellt, um sich bei der
Verkiindigung seiner ,Botschaft® stellvertreten zu lassen. Der Redner, ein komddian-
tenhaft herausgeputzter, selbstgefilliger ,wirklicher Mensch®, soll irrealer wirken als
die ertriumten, erhofften oder gefiirchteten Giste, deren Abwesenheit die leeren Stiihle
bezeugen. Dieser bezahlte Redner, ein abgetakelter Schauspieler, kann niemandes Bot-
schaft verkiinden, sei sie vorhanden oder nicht. Er ist taubstumm. Im verzweifelten
Bemiihen, sich verstindlich zu machen, stéfit er hervor: ,He, mme, mm, mm, dsche, gu,
hu, hu, be, kr, krr.®

Neben dem Spiel mit der ,offiziellen® Sprache, deren Wortbedeutungen vom all-
gemein anerkannten Marktwert des jeweiligen Worts bestimmt werden, neben dem
Spiel ,Ein Wort fiir das andere, dessen Beteiligte so tun, ,als ob sie die Worte auf
gut Gliick aus einem Sack schdpfen wiirden®, zeigt das Stiick auch noch das Aus-
weichen und Absinken der Sprache in den subanimalischen, unartikulierten Laut.
Symptomatisch fiir den erstorbenen Dialog ist die Figur des Taubstummen, in dessen
Mund die Worte in Lautmaterial zerfallen, der nicht sprechen kann, weil er nie zu
horen gelernt hat, auch nicht sich selbst. ,Es kann in der Seele nichts, als durch eigne
Thitigkeit vorhanden seyn und Verstehen und Sprechen sind nur verschiedenartige
Wirkungen der nemlichen Sprachkraft* (Humboldt).

Kiuze und Kinderfrauen

Iwan Petrowitsch Woinitzkij, Tschechows ,Onkel Wanja®, schiefit voll erbitterter
Verzweiflung auf seinen Schwager, den Professor Serebriakow, von dem er sich um
sein Leben und sein Gliick betrogen wihnt 12, Wanja trifft nicht. Kontaktaufnahme, auch
in der Form der Aggression, ist mifflungen. Wanja wird auch nicht des Mordversuchs

11 Aus Jean Tardieu, Ein Wort fiir das andere (Aus den nachgelassenen Werken des Professors
Froeppel) in: Kammertheater (Darmstade 1960).

12 Tschechow wird zitiert in der Ubersetzung Johannes von Guenthers, die in mehreren Ausgaben
vorliegt. A. Tschechow, Dramen (Berlin 1955).
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angeklagt. Wie vor den Schiissen, so geschieht auch nachher nichts. Deshalb zieht es
Wanja vor, sich fiir verriickt zu halten. Doch der kauzige Arzt Astrow klire ihn auf:
,Alte Witze. Du bist nicht verriickt, du bist nur ein Kauz. Ein rechter Hanswurst.
Vormals hielt auch ich jeden Kauz fiir krank und unnormal, jetzt freilich bin ich der
Meinung, dafl es der normale Zustand des Menschen ist, Kauz zu sein. Du bist absolut
normal.®

Der Kauz, der Sonderling, kann auf eine stattliche Ahnenreihe in der europiischen
Literatur zuriickblicken, in der Laurence Sternes , Tristram Shandy“ eine Sonder- und
Schliisselstellung einnimmt. Seiner passiven Natur nach gehort der Kauz in die erzih-
lende Literatur 18, Seine Unfihigkeit zu leben und zu lieben, seine besondere Begabung,
sich die Wirklichkeit seinem kindischen Schutzbediirfnis entsprechend zurechtzuschach-
teln und -zuschieben, seine Flucht- und Fehlhaltungen kénnen beschrieben und gezeigt,
seine auf den ersten Blick nur ulkigen Schrullen nachgezeichnet werden. In der dra-
matischen Literatur hat er, der wie Wanja stets auf sein ,,Stichwort® und auf einen
Wirter wartet, doch selbst weder Stichwort noch Hilfe gibt, eigentlich nichts zu tun.
Er ist dialogunfihig. Im Vergleich zu ithm ist der Verriickte der Stirkere, da er iiber
irregeleitete Krifte verfiigt, die ihn aus der Ordnung riickten. Anders der grofle Zau-
derer Hamlet, auf den Tschechow hiufig ironisch zielt, der den Verriickten spielt, des-
sen Rolle annimmt, bis ihn die Wirklichkeit tiberspielt.

Tschechow zihlt zu den ersten Dramatikern, die den Kauz, durchaus in Kenntnis
seiner undramatischen FEigenschaften, als ,normale® Erscheinung in die dramatische
Literatur einfithrten und dadurch eine Anderung ihrer Struktur und ihrer Einschitzung
erzwangen. Des Russen Kauz-Komposition ,Onkel Wanja® besteht im wesentlichen
aus verschiedenen Kombinationen von Sonderlingen unter sich. Freunde sind sie nicht.
Nur unfreiwillige und hilflose Gefihrten auf dem ziellosen Gang durch den von
menschlichen Bezichungen freien, durch den Verzicht auf Begegnung endlos zerdehn-
baren zwischen-menschlichen Spielraum. Astrow beispielsweise, ein tiichtiger Arzt, der
sich in angestrengte Arbeit stiirzt, um der zehrenden Langeweile zu entgehen, liebt die
Menschen nicht, die er heilt. ,Fiir mich erwarte ich schon nichts mehr. Ich liebe die
Menschen nicht. .. Schon lingst liebe ich keinen mehr.” Der unschénen Sonja tiefe
Zuneigung sieht er nicht. Dafiir beklagt er den Raubbau an der Natur, den Schwund
des Waldes, ohne selbst noch — wie etwa Jean Pauls Schulmeisterlein Wuz — in naiver,
pflanzenhafter Ubereinstimmung mit der Natur zu leben. Astrow forstet den Wald
planmiflig auf, trigt Planskizzen bei sich. Die vegetative Verbindung zur Natur hat
er mittels der Ratio durchschnitten, als Vegetarier schreckt er halbherzig vor dem
Tier in sich zuriick. Den Durchschritt vom Natur- zum Kulturmenschen kann er nicht
vollziehen. Prophetisch fast spricht er von einem neuen und besseren Leben, das einmal
auf Erden sein wird, woran er selbst jedoch keinen Anteil hat. Scharfsinnig analysiert

13 Dafiir liegt eine mustergiiltige Untersuchung vor: Herman Meyer, Der Sonderling in der deut-
schen Literatur (Miinchen 1963).
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und kommentiert er die Stagnation der Gesellschaft, in der er lebt, spielt jedoch nach
ihren Regeln mit. Damit nihert er sich, auch in seiner dramatischen Funktion, dem
Risoneur der Boulevardkomddie an. Eine modernisierte Neuauflage dieser degene-
rierten Abkémmlinge von Shakespeares Narren, die wohl alles besser wissen, doch
nichts besser machen, prisentiert Edward Albee in Gestalt seines kommunikations- und
handlungsunf’é’.higen Milliondrs in ,,Alles im Garten®.

Titelfigur Wanja, der Astrow vergebens anfleht, ihm doch den Anfang eines neuen
Lebens zu ,soufflicren®, ist in Jelena, die junge Frau des Professors Serebriakow,
verliebt. Gegenliebe steht so wenig zu befiirchten, dafl der Verdacht naheliegt, Wanja
verhalte sich wie der Bruder der ,,Drei Schwestern®, der sich bei seinem schwerhorigen
Diener deshalb ausspricht, weil der ihn kaum horen kann. Das Verhiltnis Wanjas zu
Serebriakow dhnelt in der Anlage dem des Clov zu Hamm in Becketts ,Endspiel®.
Serebriakow, ein Kauz-Popanz, auch in der Aufmachung dem Hamm vergleichbar,
erreicht wie dieser durch den Riidkzug in sein ,,Futteral® eine negative Unberiihrbarkeit
und dadurch vermeintliche Sicherheit 4. Er verbraucht die Kraft und Intelligenz Wanjas
ganz selbstverstindlich, der seinerseits keine andere Verwendung dafiir hatte als den
Professor damit zu subventionieren und ihn stellvertretend sein Leben leben zu lassen.
Die nicht treffenden Schiisse, die der enttiuschte Wanja auf den Professor abfeuert,
beweisen daher nicht allein seine Ziellosigkeit, sondern das Fehlen eines Gegenspielers,
somit die Unméglichkeit eines Dialogs.

Ein anderer Schufl trifft: der des auch in Gegenwart anderer nur iiber sich selbst
monologisierenden Kauzes Iwan Iwanowitsch Iwanow auf sich selbst. Das Stiick
wIwanow®, von Tschechow als Studie eines ganz gewohnlichen Menschen konzipiert,
steht in der Tradition der russischen ,toten Seelen®15, der von Miidigkeit und Er-
schopfung gelihmten, von Selbstanalysen paralysierten, wurzel-, kraft-, lust- und
hoffnungslosen, wie Wanja vom ,scharfen Gefiihl der Schande® gejagten, unglidubigen
und nichtsnutzigen Parasiten. Der unreflektierten, bei Puschkins Eugen Onegin z.B.
sogar noch romantisch verbrimten Absonderung des Sonderlings, fiigt Iwanow ein
Neues und Wesentliches hinzu: er hat sich selbst im Spiegel gesehen und voll Verach-
tung und iiber die eigene Schwiche hohnend abgelehnt. Und das ist der Kern des
Ubels. Iwanow weif}, dafl er sich ,iibernommen® hat, so hochgeschraubte Erwartungen
in sich setzte, dafl er sie nicht erfiillen konnte. Angewidert von der Enttduschung {iber
sich selbst und abgestoflen von sich selbst, geplagt vom nagenden Schuldgefiihl, dem
Leben, das ihn unbefriedigt lief}, seinerseits etwas schuldig geblieben zu sein, unterwirft
er sich der Last bleierner Gleichgiiltigkeit. ,,Ich bin zu trige, um iiber die Schwelle zu
treten.“ Aus Angst, ein Schuldner zu werden, lehnt er jede menschliche Hilfe ab, wei-

14 Der Mensch im Futteral® ist eine Erzihlung Tschechows, in der die Endspiel-Thematik vorweg-
genommen ist: dem Menschen im Futteral, einem Lehrer, ist nur Verbotenes klar und deutlich, Erlaubtes
erfiillc ihn mit Zweifel und Unsicherheit (5. ..ach, dafl nur nichts daraus entstehe . ..%).

15 Die toten Seelen® (Titel eines Romans von Nikolaj Gogol) sind verstorbene Leibeigene, die der
Schmarotzer Tschitschikow aufkauft und weiter verbucht, um Kapital aus ihnen zu schlagen.
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gert sich also, einem anderen der mégliche Gegenspieler zu sein. Seine unbestimmte
Schuld erfihrt damit ihre Bestimmung. Als Produkt und Produzent einer mérderischen
Autarkie-Ideologie (, Jede Hilfe ist eine Demiitigung®, schreibt Strindberg), ist er un-
fihig und unwillens, ins Kraftfeld menschlicher Beziehungen einzutreten und es zu
verstirken. Sich absondernd, fillt er als Energiepotential aus.Konsequent endet Iwanow
durch Selbstmord, spektakulir und theatralisch vor aller Augen.

Der drohende Tod seiner Frau entlockt Iwanow keine Reaktion, das Midchen
Sascha, das ihn liebt, findet er deshalb ,komisch®. Sie sind fiir ihn Randerscheinungen,
sEpisodenfiguren®. So nennt sich Jelena, die Frau des Serebriakow, die sich nixenhaft
und substanzlos, im Gefiihl der eigenen Uberfliissigkeit, untitig und gelangweilt an der
Kriicke vermeintlicher Tugend durchs Leben schleppt. Die ,Episodenfigur® in ver-
schiedenen Schattierungen erginzt den Kauz im Nicht-Dasein. Zugeordnet aber ist
ihm die Kinderfrau. Nur fiir die Kinderfrau Marina empfindet Astrow eine gewisse
Zirtlichkeit, da sie seiner eigenen Pflegerin Zhnelt. Nicht als Person. Denn sie ist
keine. Sie ist der Hort der unbewegten und unbeweglichen Ruhe, ohne eigene Ent-
wicklung, ohne eigenes Leben, alters- und geschlechtslos, falls {iberhaupt einem Glau-
ben, dann einem archaischen Kinderglauben anheimgegeben, ausschlieflich ums leibliche
Wohl ihrer Pfleglinge besorgt, ordnungsliebend, fiir seelische Differenzierung und
geistige Anspriiche unempfinglich, in diesem Sinn taubstumm. Auch sie ist kein Dialog-
partner, soll es gar nicht sein. Mit der leiblichen Mutter ist die Kinderfrau, die Verkor-
perung rein biologischer Mutterfunktion, selten identisch, bei Tschechow kaum 16,

Die ungeheuerliche Unmenschlichkeit des lieblos infantilisierenden Mutterinstinkts,
der das Fliiggewerden des schiichternen Jungen verhindern will und dadurch seelische
Kriippel ziichtet, zusammen mit der stupid-unterwiirfigen Dienstwilligkeit einer un-
weiblichen Frau, spielt Ionescos Dienstmidchen Marie in der genannten ,,Unterrichts-
stunde® vor. Energisch wehrt Marie Anniherungen des Professors ab, ohrfeigt ihn
dafiir kréftig und behandelt ihn, der folgsam kliglich wimmert, wie ein Iistiges Klein-
kind: ,Na, Sie kleines Morderchen!® Bereitwillig hilft sie ihm, die 40 Leichen der
bisher ermordeten Schiilerinnen zu beseitigen, 138t ebenso bereitwillig das nichste
Opfer ein.

Kiuze und Kinderfrauen, Muttersurrogate, hingen voneinander ab und bedingen
sich gegenseitig. Kiduze unter sich, nicht miteinander solidarisch, fallen sich zur Last.
Episodenfiguren hingen mit niemandem zusammen, auch wenn sie das méchten (vgl.
Sonja). Mangels dialektischer Spannung fillt der Dialog aus. Das wahre Drama findet
statt, wihrend Worte ohne Sinn und Gefiihl ins Leere fallen, indem es ausfillt.

16 Der ,Vater® in Pirandellos beriihmtem Stiick ,Sechs Personen suchen einen Autor® sagt iiber die
»Mutter®, seine Frau: ,Sie ist vor allem eine Mutter, nicht eine Frau.*
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Mami und Papi

»Aber, dachte ich mir, ich bin nicht verheiratet. Ich bin doch noch ein Kind. Man
wird mich aber in demselben Augenblick verheiraten, nur um mir das Gegenteil zu
beweisen . . . Gott sei Dank, meine Frau hat mir Vater und Mutter ersetzt®, sagt der
Mann in ,Die Stiihle®, als er einmal von seiner Frau, seinem lieben ,Schisserle® spricht.
Sie nennt sich ihrerseits die ,Mutti* ihres Ehemanns. Die Gefiihle der beiden sind
infantil, verkiimmert. Thre Sprache verrdt sie. Lippisch ahmen sie die Kleinkinder-
sprache nach: ,Li lo lala, li lo laldd.“ Der Pegel ihrer vagen Empfindungen steigt und
fillt mit den Schwankungen ihres zwischen Auto- und Homoerotik lavierenden ,,Ver-
hiltnisses®. Die zum Teil sogar gewollt ungeniigende Polarisation zwischen ihm und
ihr entzieht dem Dialog die Méglichkeit, vollzogen zu werden. Denn beide Pole
fehlen. Der Mann fiihlt sich als ,, Waise® im Leben und sucht in seiner Ehefrau einen
Mutter-Ersatz, um kein Mann sein zu miissen — sie iibernimmt die Mutter-Rolle, um
keine Frau sein zu diirfen. Er, im Hauptberuf ,,Haus-Marschall®, verwaltet sein Amt
iiberhaupt nicht. Sie tut, wie sie sagt, was sie kann. Und das ist nichts, weil er nichts
tut. Beide sind bescheiden, haben entsagt, erwarten nichts mehr vom Leben, verhindern
sich gegenseitig an Wachstum und Entfaltung, driicken sich auf immer niedrigere Ent-
wicklungsstufen zuriids. Aus Angst vor sich selbst und dem Unbekannten auflerhalb
ihres Turms krallen sie sich, einander ausbeutend, aneinander und schrumpfen, sich aus-
saugend, immer mehr voneinander weg. Mann und Frau enden durch , Doppelselbst-
mord®. Getrennt springen sie durch verschiedene Fenster hinaus ins verfaulte Wasser,
ehe der taubstumme Redner des Mannes ,Botschaft“ nicht verkiindet.

In vielen seiner Stiicke nimmt Ionesco das Thema von Strindbergs ,, Totentanz® wie-
der auf, einem Ehedrama, das in der effektvollen, wenn auch etwas vergréberten Be-
arbeitung Diirrenmatts als ,, Play Strindberg® wohl auch im Sog des Erfolgs von Albees
»Wer hat Angst vor Virginia Woolf?“ wieder zu Biihnenruhm gelangte. Wie ,Die
Stiihle®, so spielt auch Jonescos Stiidk ,Amédée oder Wie wird man ibn los® in der
Strindbergischen Szenerie einer turmihnlichen Ehefestung, einer Art nach auflen abge-
schlossenen, lichtarmen Hungerturms fiir zwei. Das Stiick , Totentanz® kann noch
(keinesfalls nur) als Kritik an der bisher geiibten Form der Institution Ehe gelesen
werden, auch als psychologische Studie eines verqueren Paars und als verallgemeinerter
Sonderfall nur privaten Ungliicks. Bei Ionesco aber erreicht die Teilnahme an einem
todlichen Totentanz — und d.h. am lebenslinglichen selbstmdrderischen und morde-
rischen Versuch zweier Menschen, die auf verschiedenen Wellenlingen senden, nach
einer Melodie zu tanzen — Ausmafl und Gewicht einer kosmischen Katastrophe.
»Amédée® zeigt den Umschlag des leibhaftigen Nichts in die sichtbare positive Negation
mit der in Ionescos Stiicken oft fast makabren und aufdringlichen Symbolik: In der
Atmosphire vergifteter Stagnation, die das Zusammenleben von Amédée und Made-
leine erzeugt, gedeihen nicht nur Giftpilze mitten im Zimmer. Ein Leichnam wichst in
»geometrischer Progression® vom Nebenzimmer her unaufhaltsam in den ohnehin
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beschrinkten Lebensraum der beiden hinein, dringt sie beiseite. Die Leiche ist stirker
als die toten Seelen.

Sie verkdrpert die mit jeder Sekunde anwachsende Schuld der beiden, die gemeinsam
gemordete Zeit, das in stumpfer Bescheidenheit geduldig ertragene Nicht-Leben. Beide
leiden an ihrer Schuld, die sie niederdriickt und die sie doch nicht fassen kénnen. Nach
ihren biirgerlichen Anstandsbegriffen sind sie ordentliche und brave, dem Zusammen-
kleben treu ergebene Leute. ,Und in einem solchen Fall®, klagt Amédée fassungslos,
,niemand, den man um Rat fragen kénnte! . . .%

Die gegenseitige Mami- und Papi-Fixierung wird in diesem Stiidk nicht ausdriicklich
angesprochen, dafiir die seelische Konstellation dahinter und deren zwangsliufige
Folgen stdrker herausgearbeitet. Amédée, ein Schriftsteller, bar jeder Initiative, ent-
schuldigt sich unentwegt fiir seine Existenz. Was er heute tun sollte, verschiebt er stets
auf morgen. Selbst dann muf} er noch dazu getrieben werden. Vom Universum glaubt
er, dafl es darauf warte, von ihm ,gemacht® zu werden. Er liflt es weiter warten.
Weil Amédée auch nichts verdient, hat Madeleine neben der Hausarbeit noch fiir den
Lebensunterhalt zu sorgen. Obwohl den ganzen Tag in Betrieb, tut auch sie im Grund
nichts. Gereizt, ungeduldig und abweisend, unwillig dominierend, lehnt sie verichtlich
das Mitleid ab, das er ihr anbietet. In bezug aufeinander sind beide seelisch steril,
Eltern einer Leiche. Thre ,Gewohnheitsapokalypse® (Ionesco) hat sie so abgestumpft,
dafl sie unfihig sind, wahre Furcht und echten Schrecken zu empfinden. Den riicksichts-
los auf die Auflentiir zuwachsenden Leichnam betrachten sie eben als ihr Pech, als eine
der vielen Ungerechtigkeiten des sogenannten Schicksals. Aber beide leben furchtsam wie
»Gefangene®, um den Nachbarn ihre ,,Schande® zu verheimlichen.

Hiufig treten in Jonescos Stiicken die Doppelginger der dargestellten Figuren auf,
die im gleichen Raum und doch auf anderer Darstellungsebene bis dahin unsichtbar
gebliebene, verdringte Eigenschaften erscheinen lassen. Amédée 2 und Madeleine 2
sprechen mit den ,Stimmen leidender Tiere®. Madeleine 2, die verzweifelt um Hilfe
schreit, stellt die thematische Verbindung her zur Martha in Albees ,Wer hat Angst
vor Virginia Woolf¢“17. Beide Frauen, so sehr sie sich sonst unterscheiden, sind aus
panischer Angst, allein und wehrlos in der Dunkelheit zu versinken, unweiblich aggres-
siv. Denn sie haben, wie Madeleine 2 sagt, kein Messer, um die Nacht zu schneiden.

Urspriinglich sollte Albees beriihmtes und beriichtigtes Stiick den Titel ,,Exorzismus®
erhalten. Obwohl nun nur der dritte und letzte Akt diesen Titel trigt, trifft er das
ganze Stiids. Wer oder was aber wird hier ausgetrieben? Das Zusammenleben des
Mannes und der Frau in ,Die Stiihle® produziert nichts, Amédée und Madeleine
erzeugen eine Leiche, Albees Martha und George suchen ihr lebensgefihrliches Gesell-
schaftsspiel mit der Existenz des imaginiren Sohns Jimmy zu rechtfertigen. Das gegen-

17 Edward Albee, Stiicke 1 (Frankfurt 1968). Die Ubersetzung von Pinkas Braun ist oft und mit
Recht angegriffen worden. Das Verdienst Brauns, Albee ,entdeckt® zu haben, sollte dariiber nicht ver-
gessen werden.
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seitige einander Einrasten und Niederhalten nur auf der Vater- und Mutter-Funktion
liefert hier die Genese der statisch adramatischen Situation, deren unfruchtbare Folgen
mittels des Dramas exorziert werden sollen: Martha, 6 Jahre dlter als George, ist
die Tochter des Prisidenten jenes College, an dem ihr Mann Geschichte unterrichtet.
Unter dem EinfluR und Eindrudk ihres allmichtigen Vaters wuchs sie auf, von der
Mutter ist kaum die Rede. Zwischen Martha und ihrem Vater besteht eine spiirbare
»Beziehung®. Mit seiner Unterstiitzung suchte Martha einen , Thronfolger®. Im Schat-
ten ihres Vaters, der personlich niche auftrite, verschwindet jeder andere Mann. George
erzihlt, unaufgefordert und etwas aufdringlich, die Geschichte eines Jungen, der ver-
sehentlich seine Mutter erschol und bei einem Unfall auch seinen Vater zugrunde
richtete. Nach der faktischen Wahrheit dieser autobiographischen Erzdhlung zu fragen
hat wenig Sinn. Diese Geschichte teilt Georges Selbsteinschdtzung mit. Er fithle sich
blind schuldig und elternlos, als Gberfliissige ,Waise“ wie Ionescos Amédée, als schi-
biger Beinahe-Odipus, dem nicht einmal die Rache der Gotter droht. Auch George ist
ein ,,Ubergangener® (Strindberg), einer, der sich iibergehen 14t und, wie Amédée, das
Universum nicht macht, sondern sich von ihm machen lift, sich auch nicht auf die
,Suche nach einer wesentlichen, vergessenen, unbenannten Realitdt® (Ionesco) begibt,
somit personlich unwirklich bleibt. ,Ich schwére es dir“, sagt Martha, ,wenn es dich
gibe, ich lief’ mich von dir scheiden.®

An Stelle des zusammengebrochenen Patriarchats, dem Martha noch immer nach-
trauert, trat nichts. So wird Martha, die einzige echte Heidin der ganzen Ostkiiste (,Ich
bin Mutter Erde, und ihr seid alle Versager!®), keine Atheistin, wie George schul-
meisterlich berichtigt, zu einem grotesken Matriarchat gezwungen, in dessen Ausiibung
sie die Hosen anhat. Als Ersatz fiir das mangelnde personliche Verhaltnis zwischen
ihnen (George gibt Martha zwar Alkohol zu trinken, so viel sie will, gibt ihr jedoch
kein Feuer) fiihren beide ein gekonntes Streit-Spiel vor, sind einander, sich die Einsdtze
zuspielend, tatsichlich die besten ,Begleiter® (Ivan Nagel). In dem wilden Spiel, getrie-
ben vom Verlangen, einander ,unterzukriegen®, durch sado-masochistische Demiiti-
gungen den klaffenden Leerraum zu durchstoflen und Kontakt zu erzwingen, scheint
Martha zunichst die Stirkere zu sein.

Der Form nach ist dieses Austreibungs-Stiick ein klassisches ,aristotelisches* Drama,
vorbildlich in drei Akte eingeteilt. Korrekt werden die drei Einheiten gewahrt, die
Einheit des Orts, der Zeit und der Handlung. Das Bithnenbild 4ndert sich nicht. Die
Idealspieldauer von etwa zweieinhalb Stunden ist mit der Handlungsdauer identisch.
Die einheitliche Handlung wird durch den Dialog, n#r durch den Dialog vorangetrie-
ben — bis die Nicht-Handlung durch den Dialog ausgetrieben ist. Den harten Realismus,
die sogar naturalistische Glaubwiirdigkeit dieses auf seine Explosion hinzielenden iiber-
hitzten Exhibitionismus zweier Nicht-Paare erreicht Albee, indem er seine Akteure
konzentriert saufen 1ift, was sie zur Zeit der Austreibung schon etwa neun Stunden
lang getan haben. Entwaffnet und erniedrigt von Marthas erbarmungslosen Attacken,
greift George schlieflich zum Messer des Worts und tétet den illusiondren Sohn, opfert
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ihn der Wirklichkeit. Allein dieser ,Sohn®, die Illusion (die mit einem Schods wirk-
licher Kinder nichts zu tun hat), bot Martha und George die Moglichkeit, ihren
»Dialog® in der bisherigen Form fortzusetzen.

Wihrend der stufenweisen Austreibung wechselt die kunstvolle Wechselrede, die
beide viele Jahre lang einiibten, zur Parallel-Rede. Beide reden gleichzeitig, um sich
nicht horen zu miissen. Den frenetischen Zweikampf mit Worten gewinnt George. Er
spricht Martha nicht mehr mit dem Kinderreim ,, Wer hat Angst vor Virginia Woolf?“
nieder. Statt dessen rezitiert er den Traktus aus der Allerseelenmesse und dann, gleich-
zeitig mit Marthas Wortergufl, das Tumbagebet. Mit dem ,Requiescat in pace...”
klingt die Zeremonie aus. Georges Totengesang gilt den anwesenden lebenden Toten,
nicht dem ,Sohn®, den es nie gab. In der groflen Stille nach der turbulenten Hektik
zerstiebt die Illusion vom Sohn. Nach deren Austreibung gestehen sich George und
Martha ihre (seelische) Unfruchtbarkeit ein. Martha bekennt ihre Angst offen.

Mit diesem entsetzlichen Stiick hat Albee den Reigen der Totentinze zum Stillstand
gebracht. Das Ende seines Schauspiels ist weder positiv noch negativ. Haarscharf zielt
es auf die Grenzlinie zwischen Ende vom Anfang und Anfang vom Ende und trifft sie
auch. Mehr kann es nicht leisten. Denn es ist, wie erwihnt, ein ,klassisches® Stiick, das
Raum und Zeit als statische Groflen anwendet. Unter dieser Voraussetzung sind Martha
und George Schachfiguren auf einem geometrisch ausmeflbaren Spielfeld. Thr Spiel ist
nun zu Ende. Keiner mehr ist am Zug. Keiner zieht und keiner wird gezogen. Wenn
das Spiel weitergefiihrt werden soll, dann fiir beide, einzeln oder zusammen, auf einer
anderen Ebene, die fiir das ,klassische® Stiick nicht mehr ausdriickbar ist.

Auch das Ehepaar Washington hie8 George und Martha, worauf des fteren hin-
gewiesen worden ist. Die sozialkritische Spitze des Werks zielt allerdings nicht auf
Mr. und Mrs. Washington personlich. Albees scharfer Angriff auf den American Way
of Life und dessen Tradition als konkrete Zielscheibe fiir das, was er den allzu starren
westlichen Sittenkodex nennt, manifestiert sich noch deutlicher in dem zweiten Un-Paar
des Stiicks. Der gutaussehende ,,Zuchtbulle® Nidk, Biologe von Beruf, der seine Ahn-
lichkeit mit Albees Entwurf eines gleichsam einem Reklameplakat entstiegenen keim-
freien und herzlosen Ideal-Amerikaners in ,Der amerikanische Traum® nicht verleug-
nen kann, und die alberne, aber reiche Gore Putzi sind als Ehepaar ein unseliges
Produkt des Heiratszwangs, nicht nur Ionescos spezifischem Alptraum 18,

Das eigentliche Anliegen dieser intravendsen Methode der Gesellschaftskritik wird
klar: es ist die Kritik der Preisgabe an die ,,Vernichtung®, die Strindberg als ein Er-
sticken und Erl8schen des ,gottlichen Funkens® unmiflverstindlich vom Tod als Weg
zur Auferstehung unterscheidet. Menschen, die sich — mehr einem anonymen Zwang
gehorchend als aus bosem Willen — gegenseitig ,, vernichten®, fallen nicht nur, wie es

18 In ,Jakob oder Der Gehorsam® — eine ,naturalistische Komodie® — besteht ein junger Mann, um
nicht verheiratet zu werden, auf einer Braut mit drei Nasen. Er bekommt sie und heiratet sie auch, weil
sie 50 ,reich® ist, eine meunfingrige Hand zu haben.
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von George und Martha heifft, auf der Stufenleiter der Evolution zuriidk, sie fallen
als produktive Sozialpartner im Gefiige der Gesellschaft aus. Amédée z.B., der in den
fiinfzehn Jahren seines Zusammenlebens mit Madeleine nicht iiber den zweiten Satz
seines geplanten Werks hinausgekommen ist, weigert sich sogar, vom Brieftriger einen
deutlich adressierten Brief anzunehmen. Mehr noch — die Giftpilze, die bei ihnen ge-
deihen, brandmarken sie als Infektionsherd.

Ping-Pong

Im zuerst entworfenen zwolften und letzten Bild seines Stiicks ,Ping-Pong™ bringt
Arthur Adamov zwei weillhaarige, siebzigjihrige Greise auf die Biihne, verbiirgerlicht
der eine, asozial geblieben der andere. Beide Freunde spielen miteinander Ping-Pong.
Das taten sie schon ihr Leben lang. Warfen sich den Ball zu, stritten sich um die Spiel-
regeln, die Ausfithrungsbestimmungen, die Grofie der Spielfliche, die Beschaffenheit der
Schliger; gaben Taten vor, indem sie an der Apparatur herumhantierten, mit der sie
den ,zwischenmenschlichen® Raum verstopften. Nun, als altgewordene, aber nicht
gereifte Manner, bauen sie, gereizt und angewidert, die Apparaturen ab. Kraftlos
springen sie dem Ball nach, wollen ihn mit blofen Hinden erhaschen. ,Nun ja, weifit
du, in Wahrheit...* sagt Victor noch, ehe er, von der ungewohnten Anstrengung
iiberfordert, zusammensackt. Was in Wahrheit aber? ,— (das Herz?)“ fiigt Adamov
scheinbar beildufig hinzu.

Die anderen elf Bilder vorher schildern der Freunde Arthur und Victor undurch-
schaubare Machenschaften mit einem michtigen, polypenhaft iiber der Welt der beiden
lastenden und sie an sich saugenden, obskuren und korrupten ,Konsortium® und dessen -
ebenfalls obskuren und korrupten Agenten. Die Geschifte drehen sich um Spielauto-
maten, die das Konsortium herstellen und verbreiten 148t. Das Midchen Annette, das
sich ,gleichberechtigt® als Spielpartnerin in dieser von Apparaten beherrschten Welt zu
betitigen versucht, wird selbst zum Spielgegenstand, zum Ping-Pong-Ball.

Diese realen Apparate, Spielautomaten in diesem Fall, stehen zeichenhaft fiir jede
Art der Versachlichung menschlicher Bezichungen, fiir die emotionsfreie Bezugnahme
auf die Sache, die dem sachdienenden Menschen dann Prestige verleihen soll, da er
keinen Wert hat. Das kann die Sprache als blofes Sach-Informationsmittel, als Fach-
Kauderwelsch sein, das Einhalten von und Festhalten an Spielregeln um der Regeln
und der Ordnung willen, die Arbeit um der Arbeit wie die Pflicht um der Pflicht
willen, die Aktion als Aktion genauso wie Georges und Marthas nicht-existenter ,Sohn®
oder der Dialog als unmenschlich versachlichtes Ding an sich. Warum dann nicht auch
Blumentopfe?

Immer dann, wenn ein Zwischenschiebsel den Leerraum zwischen Menschen aus-
fiillen und eine Sache deren fehlende Beziehung verdecken und zugleich rechtfertigen
soll, wird die Sache iibermiichtig wie der Leichnam in ,,Amédée oder Wie wird man ihn
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los?“. Hier ist der Ort, um auf Ionescos ,Requisiten-Ballett® einzugehen, auf das
Lebendigwerden und In-Bewegung-Geraten der Dinge auf der Bithne. Die Requisiten
filhren eine Energie-Ableitung bildlich vor Augen, einen klaren Sieg der versachlichten
und d. h. hier getiteten Materie iiber den versachlichenden Geist. Auf diese Weise brin-
gen auch Mann und Frau in dem Stiick ,Die Stithle® sich selber um: jeder sieht in sich
und dem anderen eine Art Vorrichtung, Leistungsnachweise zu erbringen. ,, ... sprich
von meiner Gefdhrtin®, schluchzt der Alte, ehe er aus dem Fenster springt, ,, . . . was sie
fiir wunderbare Pfannkuchen buk, was sie fiir Hasenpfeffer kochte . . .* Und Becketzs
zu Lebzeiten ihres Gefshrten verwitwete Winnie (in ,Gliickliche Tage“) plappert, als
der lebend entschlafene Willie sich ihr noch einmal, fein ausstaffiert, zu nihern versucht:
»Hast du es auf mich abgesehen, Willie . . . oder auf etwas anderes?

Becketts Seelenaufrifl ,Gliickliche Tage“ spielt hinter der raumzeitlich faflbaren
Szenerie der Totentidnze, jenseits der Welt der Kiuze und Kinderfrauen. Winnie, eine
Frau um die Fiinfzig, fiirchtet nicht mehr im Ionesco-Schlamm zu versinken, hofft nicht
mehr auf eine bergende und verbergende Ionesco-Mauer, versucht nicht unsichtbare
Gaste anzureden, putzt keine Giftpilze weg, starrt keine Leiche an, versucht nicht ein-
mal mehr ein Streit-Spiel aufzufitlhren. Winnie ist bis zur Taille in einem Hiigel ein-
gemauert (eine Situation, die, nach C.G. Jung, auf ein gestortes Verhiltnis zur Mutter
hinweist). So gut es geht, wiegt sie sich dabei gelegentlich im Takt der aus der Spieldose
ertonenden Musik von Franz Léhars Operette ,Die Lustige Witwe®. Sonst redet sie
und redet weiter, da sie, wie sie sagt, nicht weitermachen kann. Willie liegt rechts hinter
ihr, vom Hiigel verdeckt, und schlift meistens. Keiner befindet sich im Blickfeld des
anderen. Uber Winnies Monolog, auf den Willie reagiert, aber nicht antwortet, legt
sich das Licht greller, versengender Sonne, die Stimmung des unwiederbringlich und
hoffnungslos verlorenen Paradieses, des ohne schiitzenden Schatten zur ,Flamme hal-
lischen Lichts® verbrannten ,heilig Licht®. ,,Fiirchte nicht mehr der Sonne Glut!® zitiert
die konfuse Winnie ausnahmsweise richtig aus dem durcheinander geratenen Vorrat
ihrer ,wundervollen Zeilen“. Das Zitat stammt aus Shakespeares Drama ,,Cymbeline®
(IV, 2), als dessen direkte oder indirekte Quelle wohl die neunte Novelle des zweiten
Tags aus Boccaccios ,Decamerone” anzuschen ist. Es ist die erste Zeile ciner bewe-
genden Totenklage, die Imogens Briider singen, als sie ihre Schwester tot glauben 19,
Winnies Willie bestitigt wiitend: ,Fiirchte nicht mehr!“, als sie von ihm wissen will,
was eigentlich noch zu fiirchten sei.

In diesem Stiick gibt es keinen Ping-Pong-Gegenstand mehr. Es fragt nicht mehr
nach irgendeinem Etwas, das Winnies und Willies Zusammenleben hitte hervorbringen
sollen oder konnen, Das Stiick gestaltet ein Ohne, das Winnie vergebens mit Worten
auszufiillen versucht, doch mit ihren Worten aufreifit: von den ,vielen Gnaden®, den
»groflen Gnaden®, den ,wundervollen Gnaden® redet Winnie immer dann, wenn ein

19 Zur Anspielung auf John Miltons , Paradise Lost® (1667) und Shakespeares ,Cymbeline® vgl. Ruby
Cohn, Samuel Beckett, The Comic Gamut (New Brunswick, New Jersey, 1962) 255,
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Etwas ausfillt, sei es die Migrine, und das Ohne deutlich wird. ,,Oh, ich weifl“, sagt
Winnie wieder nach vorne, als sie sich leiernd fiir Willies Auskunft iiber das Fiirchten
bedankt hat, ,wenn zwei versammelt sind — sie stockt — in dieser Weise — normal
~ folgt daraus nicht, daf weil man den andern sieht man auch vom andern gesehen
wird, das Leben hat mich das gelehrt . .. auch das. Pause. Ja, das Leben, nehme ich an,
es gibt kein anderes Wort.®

Keiner der genannten Autoren behandelt in einem der scheinbar amoralischen Stiicke
Probleme #uflerlich anwendbarer Seelenhygiene. Lang schon gibt die Dichtung Kunde
davon, wie stark und in welchen Tiefen Schichten der menschlichen Seele in Bewegung
geraten sind. Dort unten hilft Hygiene nicht mehr. Gemifl seiner Aufgabe stellt das
moderne Drama hartnidkig die Frage nach einer menschlichen Seelenskonomie, stellt
die von auflen gesehen vielleicht zweckmifig erscheinende stabilisierte Harmonie ge-
schlossener Monaden als Muster menschlichen Zusammenlebens in Frage, unterscheidet
unzweideutig zwischen Opfer und Defizit, beklagt die Vergeudung der Kraft mensch-
licher Gefiihle als jeweils neuen Sieg der ,Vernichtung“: ,Da haben Sie mein Leben
und meine Liebe. Wohin soll ich beide tun? Was soll ich damit beginnen? Mein Gefiihl
geht umsonst unter, gleich einem Sonnenstrahl, der in die Grube geraten ist, und auch
ich gehe unter®, sagt Tschechows Wanja zu Jelena, die ihn nicht horen kann. Und
Winnie beginnt den einen ihrer ,gliicklichen® Tage noch mit dem Anruf: ,Um Jesu
Christi willen Amen.® Als sie am nichsten Tag bis zum Hals in den Hiigel einge-
sunken ist, unterlft sie auch das. Mit gutem Grund. Schon den Tag vorher, die vielen
Tage vorher, als Winnie alterte und sank, sagte sie nicht, was eigentlich ,um Jesu
Christi willen“ geschehen solle. Sie kann es gar nicht sagen kénnen. Zwischen Winnie
und Willie ereignete sich nicht etwa das Nichts, sondern blof§ nichts, so daff Winnies .
keinesfalls nur rhetorisch angesprochene ,,Gnaden“ verwirkt wiren, nichts bewirken
konnten und auch zunichte gemacht wiirden. Nichts aber ist zu wenig, um eine An-
rufung zu rechtfertigen, und es ist viel zuviel, um allein dadurch getilgt zu werden.
Das Gewicht des Haufens der geist- und lieblosen, also nichtigen Augenblicke (in denen
Winnie versinkt), erstickt mit dem Leben und der Liebe auch den Glauben und die
Hoffnung, hier und jetzt und fiir immer.

Wie Winnie haben auch die anderen vorgestellten Figuren begonnen sich zu ,fragen”
— allerdings ohne zu ahnen wonach. Wie Winnie sprechen und agieren sie noch im
»alten Stil%, gehen fragend und klagend daran zugrunde, ohne einen neuen zu suchen.
Davon haben sie nie etwas gehort.
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Die Theologie im interdisziplindren Gesprich
der Wissenschaften

Welche Rolle die Theologie interdisziplinir innerhalb des Kreises der Wissenschaften
zu spielen hat, ist eine Frage, die sich heute Theologen aller christlichen Konfessionen
mehr und mehr stellt. Dabei scheint es sich hier nicht nur um eine der vielen an die
Theologie von heute gestellten Einzelfragen zu handeln, sondern um die Frage, was
Theologie innerhalb des Gesamtgefiiges der Wissenschaften heutzutage iiberhaupt
noch leisten soll und kann — im besonderen: welchen Platz heute Theologie innerhalb
einer staatlichen Hochschule hat, ist zu einer Grundfrage fiir Wesen und Existenz der
Theologie iiberhaupt geworden. Ist Theologie iiberhaupt eine Wissenschaft? Wenn
nicht, wie kann Theologie dann noch eine Funktion in der Welt von heute erfiillen?
Und wenn ja, wie verhélt sich dann diese Theologie als Wissenschaft zu den anderen
heute betriebenen Wissenschaften? Fiir viele scheinen dies Fragen zu sein, von deren
Beantwortung sogar die Existenzberechtigung der Theologie iiberhaupt abhzingt.

Das Problem

Diese Grundfrage betrifft keineswegs nur die Theologie. Andere geisteswissenschaft-
liche Disziplinen, namentlich die ,reine® Philosophie, werden heute gleichermaflen
von diesem Problem betroffen; und man kann feststellen, daf sich die Philosophie —
vielfach auch auflerhalb des Hochschulbereichs — diesem Problem zu stellen beginnt.
So wird auch verstindlich, dafl sich innerhalb der Philosophie zwei wichtige Stré-
mungen mehr als frither herausentwickeln: die Philosophie der Wissenschaften und
die Philosophie der Gesellschaft. Dadurch beginnt die Philosophie allmihlich einen
inneren neuen Bezug zum Gesamtkomplex der modernen Wissenschaften zu be-
kommen. ‘

Wie verhilt es sich diesbeziiglich mit der Theologie? Hier sicht es um einiges
schlechter aus. Theologie muf} es sich heute im ganzen gefallen lassen, als , Wissen-
schaft in den Wolken®, als weltfremde und — trotz oft gegenteiliger Beteuerungen —
letztlich auch als weltfeindliche Disziplin bezeichnet zu werden. Diese Isolation der
Theologie wird auch nicht durch die Meinung vieler Theologen aufgehoben, Theologie
habe wohl einen Bezug zu anderen Wissenschaften, aber doch nur so, dafl die einzelnen
Wissenschaften in den Dienst der Theologie zu stellen seien, welche sich ihrerseits wie
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eine Kuppel iiber alle anderen Wissenschaften erhebe, diese Wissenschaften umspanne
und woméglich sogar absorbiere. Eine solche Haltung der Theologie, in der die ande-
ren Wissenschaften als ,ancillae® der Theologie betrachtet werden, dringt aber die
Theologie nur noch weiter in ihr Getto-Dasein, macht im besonderen ihre Stellung
innerhalb der Universitit fragwiirdig. Trotzdem sind auch in der Theologie von heute
gewisse erste Ansitze zu einer ,partnerschaftlichen® interdisziplinidren Ausrichtung
durchaus vorhanden. Vor allem ist ein Bezug zur Soziologie, teilweise auch zur mo-
dernen Psychologie, zu erkennen, in der evangelischen Theologie vielleicht noch
mehr als in der katholischen. Eine solche ,, Theologie der Welt* erstreckt sich heutzutage
aber meist nur auf anthropologisch-soziologische Fragen, kaum noch auf die philo-
sophisch-theologischen Probleme, die sich aus den grundlegenden Naturwissenschaften
ergeben.

Es wire indes falsch anzunehmen, die verschiedenen empirischen ,Weltwissen-
schaften® seien ihrerseits im ganzen in einer so beneidenswerten Lage, daff die Theo-
logie es sich zum Ziel zu machen brauche, sich diesen Wissenschaften in jeder Beziehung
soweit wie moglich anzugleichen. Die Situation dieser Wissenschaften schwankt natiir-
lich von Disziplin zu Disziplin. Auch mufl man unterscheiden zwischen dem Fortschritt
der jeweiligen wissenschaftlichen Disziplin selbst und den Ergebnissen dieser Disziplin
fiir den Menschen als solchen. Die Erfiillung dieser eigentlichen Aufgabe der Wissen-
schaften beginnt heute angesichts der zunehmenden Zersplitterung und Spezialisierung
der Wissenschaften mehr und mehr fragwiirdig zu werden. Die Fortschritte vor allem
der grundlegenden Naturwissenschaften wie auch der Strukturwissenschaften sind —
rein empirisch und praktisch gesehen — frappant, geradezu unheimlich. Niemand weifl
aber, wohin diese Wissenschaften den Menschen fithren, solange es um das menschliche
, Weiterfragen® bzw. ,Infragestellen® innerhalb der verschiedenen empirisch-wissen-
schaftlichen Disziplinen so karg bestellt ist und solange diese Wissenschaften von so
einseitig technologisch-8konomischer Rationalitit beherrscht sind wie heute. Man kann
das konkret im Hochschulbereich sehen, wo gerade unter jungen, noch unbelasteten und
kritischen Studenten der Naturwissenschaft die Frage nach dem Sinn ihrer Tatigkeit
laut zu werden beginnt. Eine antipositivistische Haltung unter studierenden Natur-
wissenschaftlern macht sich heute bald ebenso stark bemerkbar wie eine anti-idealisti-
sche Einstellung unter den Geisteswissenschaftlern.

Auf den Fortschritt der Wissenschaft selbst wirkt sich ein radikaler, alles nicht ein-
deutig Objektivierbare ausklammernder Positivismus vor allem in der empirischen
Psychologie aus. Hier wird zwar im einzelnen Glinzendes geleistet, aber eine einiger-
mafen einheitliche Methode und Fragestellung fehlt hier heute so wie in keiner anderen
Wissenschaft. Psychologie kennt daher als Ganzes ihre eigene Zukunft noch weniger
als andere wissenschaftliche Disziplinen. Diese Unkenntnis wiederum wirkt sich hinder-
lich aus auf den Fortschritt der Psychologie als Wissenschaft, insofern jeder wissen-
schaftliche Fortschritt ein Kind ist aus der Ehe zwischen positiver Wissenschaft und
Philosophie als ,, Weiterfragen® in der Wissenschaft (C.F. von Weizsicker). Diese These
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gilt im besonderen von einer Wissenschaft, die den Menschen selbst zum Objekt ihrer
Untersuchung macht. Sicherlich ist die These von A.Buchholz richtig, dal die Ent-
wicklung der Wissenschaften zu einem wesentlichen Teil in sich selbst determiniert sei
und sich dem Zugriff des planenden Menschen sogar ziemlich weitgehend entziehe.
Diese These eines Naturwissenschaftlers ist eine unerlifiliche Warnung an jeden iiber-
tricbenen metaphysischen Idealismus, an exaltierten Freiheitsglauben. Aber sie ist um
so mehr eine dringliche Aufforderung an den Wissenschaftler, den kleinen ihm verblei-
benden Freiheitsraum fiir eine wohlreflektierte Gestaltung seiner Wissenschaft voll aus-
zunutzen. Das ,Weiterfragen® (zunichst einmal auf rein empirischer Ebene!) scheint
gerade in der empirischen Psychologie fiir deren Weiterentwicklung besonders vor-
dringlich zu sein, wenn man bedenkt, daf} einerseits die ungeldsten Weltprobleme von
heute vor allem menschlich-psychologische Probleme sind, andererseits die Psychologie
als Wissenschaft heute noch nicht einmal den Stand erreicht hat, den die Physik zur
Zeit Newtons hatte (P. R. Hofstitter).

Welche Rolle hat nun speziell eine moderne Theologie bei der Aufhebung des heute
bestehenden Zwiespalts zwischen wissenschaftsloser Philosophie (und Theologie) und
philosophieloser Wissenschaft zu spielen? Wie kann eine solche Theologie als Theologie
in dem interdiszipliniren Gesprich zur Entwicklung einer humanen Wissenschaft in
die Zukunft beitragen?

Zum Verhiltnis von Philosophie und Theologie

Um diese Frage im einzelnen beantworten zu kdnnen, miissen wir uns erst einmal
iiber den Standort der Theologie innerhalb der Geisteswissenschaften einigermafien
im klaren sein, vor allem iiber das Verhiltnis von Philosophie und Theologie. Diese
Frage stellt sich in der Theologie von heute neu. Wir kénnen hier nicht im einzelnen
auf sie eingehen, sondern lediglich feststellen, dafl auch hier gewisse ,,Entmythologi-
sierungen® der Theologie im Gang sind. Die Grenzen zwischen Philosophie und Theo-
logie werden heute nicht mehr so scharf gesehen wir frither. Theologen sehen vor
allem ein, dafl auch die Theologie — sachlich wie hermeneutisch — nicht nur ein Feld
des stindigen , Weiterfragens® und ,,Immer-wieder-neu-Fragens® ist, sondern auch —
wie die Philosophie — sogar ihre eigenen Voraussetzungen immer wieder radikal ,in
Frage stellen® mufl.

Hier beginnt man — wenn auch spezifisch am Wort der Offenbarung ausgerichtet —
immer grundsitzlicher das Wesen des , Weiterfragens® (biblisch: des ,,Glaubens®) selbst
zu reflektieren. Der Hinweis, nur Philosophie habe die Moglichkeit, ihre eigenen Vor-
aussetzungen in Frage zu stellen — im Gegensatz zu einer christlichen Theologie, die
doch an eine Offenbarung ,gebunden® sei —, iiberzeugt heute nicht mehr. Denn diese
»Gebundenheit® ist ja gerade die Pflicht der Destruktion aller falschen Gétter (zu
denen auch jedes Gott manipulieren wollende theologische System gehort) vor dem
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wahren Gott, von dem her allein es die letzte Freiheit der Selbstkritik gibt. Uberdies
hat umgekehrt auch das ,In-Frage-Stellen® in der Philosophie seine Grenzen: auch
die Philosophie kann nur in sehr begrenztem Umfang Begriffe und Bilder aufgeben
und durch neue ersetzen; auch ihre Aufgabe ist es, vor allem anhand neuer Erkenntnisse
immer wieder Bezichungen herzustellen zwischen bestehenden Begriffen und in diesen
Begriffen ausgedriickten Erkenntnissen und Erfahrungen. Hierin scheint Theologie -
trotz oder gerade wegen ihrer Bindung an eine bestimmte Uberlieferung — lediglich
ein Ausschnitt aus dem Gesamtbereich des Philosophierens zu sein. Theologie steht
nicht einfachhin iiber anderen Geisteswissenschaften. Sie befindet sich vielmehr als eine
Moglichkeit philosophischen Denkens (im weitesten Sinn!) innerhalb derselben. Dies
darf vor allem dann gesagt werden, wenn Theologie nicht einfach mit ,Glaube®
identifiziert, sondern als sehr menschliche Reflexion auf den Glauben verstanden wird.

Nur unter diesen Voraussetzungen konnen wir sinnvoll an die Frage herangehen,
welche Rolle die Theologie interdisziplinir innerhalb der Wissenschaften spielt. Es
geht dabei um die Grundfrage, wie Theologie (als Ausschnitt aus dem Bereich der
Geisteswissenschaften) in den Gesamtkomplex aller Wissenschaften einzuordnen sei.

Die Theologie im Gesamtkomplex der Wissenschaften

Hierzu modchte ich zuerst das Verhiltnis der Hauptbereiche der Wissenschaften unter-
einander mit einem Bild veranschaulichen, welches uns C. F. von Weizsicker am An-
fang seiner ,Geschichte der Natur® (kl. Vandenhoeck-Reihe, 51962) vermittelt. An-
schlieflend werde ich versuchen, kurz auf die Bedeutung dieses Bilds fiir die Theologie,
im besonderen fiir eine wissenschaftliche Theologie im Hochschulbereich, hinzuweisen.

Den Bereich der Naturwissenschaft (die die materielle Welt um uns objektivierend
untersucht) und den Bereich der Geisteswissenschaft (die das erkennende Subjekt in
seiner Subjektivitdt zum Gegenstand hat) vergleicht von Weizsicker mit zwei Halb-
kreisen. Diese beiden Halbkreise sind so aneinanderzufiigen, dafl sie zusammen einen
Vollkreis ergeben; und dieser Vollkreis mufl mehrere Male durchlaufen werden. Damit
werden die Phinomene eines jeden der beiden Halbkreise jeweils mit dem Vorver-
stindnis des gerade vorher durchlaufenen anderen Halbkreises thematisiert. Je Gfter
dieser Kreis als Ganzer durchlaufen wird, desto mehr nihern wir uns einer Einheit
zwrischen den beiden scheinbar entgegengesetzten Polen Natur- und Geisteswissenschaft.
Damit ist folgendes gemeint: Einerseits ist die Natur dlter als der Mensch, der ganz
den Gesetzen der Natur untersteht. Insofern ist Naturwissenschaft eine Voraussetzung
der Geisteswissenschaft. Andererseits ist der Mensch ilter als die Naturwissenschaff, die
vom Menschen mit menschlichen Begriffen gemacht wird, als ein Teil seines Geistes-
lebens gelten kann. Insofern ist Geisteswissenschaft eine Voraussetzung der Natur-
wissenschaft.
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Was mit diesem Bild letztlich ausgedriickt sein will, ist folgendes: Trotz des tiefen
Risses zwischen heutiger natur- und geisteswissenschaftlicher Denkweise besteht ein
enger Zusammenhang zwischen beiden Wissenschaftsbereichen. Die urspriingliche Ein-
heit zwischen Mensch und Natur ist durch das begriffliche Denken in den Gegensatz
von Subjekt und Objekt aufgeteilt worden. Diese Einheit mufi aber letztlich wieder
gesehen und hergestellt werden.

Dieses Bild liefle sich vielleicht noch durch die Einfiigung der Sozialwissenschaften
in diesen Kreis vervollstindigen. Man kénnte die Sozialwissenschaften als ein Kreis-
drittel in die beiden Hilften Natur- und Geisteswissenschaft aufteilen und erhielte
dann einen sowohl in die Natur- als auch in die Geisteswissenschaften eingeordneten
Bereich der Sozialwissenschaften.

Diese Forderung nach der Einheit von Natur- und Geisteswissenschaften, von Objekt
und Subjekt, ist kein Produkt rein subjektiver Wiinsche und Vorstellungen. Diese
Forderung kann vielmehr durch Erkenntnisse der modernen Naturwissenschaft selbst
empirisch begriindet werden; denn die philosophisch bedeutsame Entdeckung der mo-
dernen Physik besteht in der Hauptsache in der Feststellung, dafl die zu beobachtende
Natur nur innerhalb gewisser Grenzen, d.h. nicht vollstindig, objektivierbar ist. Das
heift: Welche Bestimmungsstiicke eines mikrophysikalischen Objekts wir genau (im
wahrsten Sinn des Worts) messen wollen, hingt ab von der Position, die das beob-
achtende Subjekt bei der Messung einnimmt. Simtliche Bestimmungsstiicke kdnnen
prinzipiell nie gleichzeitig (d.h. innerhalb derselben Versuchsanordnung) genau ge-
messen werden. Durch diese Einfithrung des beobachtenden Subjekts in das Natur-
geschehen ist innerhalb der Naturwissenschaft selbst eine zu einfache Spaltung der
Welt in Subjekt und Objekt hinfillig geworden. Diese Aussage ist freilich bereits eine
philosophische Interpretation eines empirischen Faktums. Sie baut aber unmittelbar
auf diesem Faktum auf, geht geradezu zwingend daraus hervor. Andererseits wirkt
diese philosophische Einsicht entscheidend auf das naturwissenschaftliche Denken iiber-
haupt (wie auch auf die Beziehung der Naturwissenschaft zur Philosophie) zuriick: Die
Frage nach dem Verhiltnis von Subjekt und Objekt, von a priori und a posteriori,
von Begriff und Inhalt — ja sogar von Tradition und Gegenwart (was naturwissen-
schaftliche Begriffe betrifft) wird fiir die Naturwissenschaft selbst bedeutsam.

Natiirlich ist mit der Feststellung, dafl jede mikrophysikalische Messung ein Ergebnis
ist aus der Interaktion von beobachtendem Subjekt und beobachtetem Objekt selbst
noch kein direkter Hinweis auf das, was wir philosophisch oder theologisch , Tran-
szendenz® nennen, auf den letzten und tiefsten, im Selbstvollzug des Menschen erfahr-
baren inneren Sinn unseres Daseins. Dennoch liegen in den grundlegenden, sich aus
der Quantenphysik ergebenden philosophischen Einsichten entscheidende erste Ansitze
zu transzendentalphilosophischen resp. transzendentaltheologischen Reflexionen. Von
den Begriindern der Quantenmechanik selbst ist auf wesentliche Ubereinstimmungen
zwischen der philosophischen Interpretation der Quantenmechanik und der Philosophie
Kants hingewiesen worden (besonders: W. Heisenberg, Physik und Philosophie). Diese
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Ubereinstimmung besteht im wesentlichen in der Einsicht, dafl unsere Erkenntnis von
der Natur (im weitesten Sinn) nicht so sehr ein Bild der Natur selbst als vielmehr ein
Bild von unserer Beziehung zur Natur ist. Und in dieser Einsicht liegt wiederum ein
erster moglicher Ansatz fiir transzendentaltheologische Reflexionen. So kann heute von
Gott als von der umgreifenden, ungegenstindlichen ,Bedingung der Mdglichkeit des
Begreifens von Endlichem®, als vom Ort der radikalen Aufhebung der Subjekt-Objekt-
Trennung gesprochen werden (K. Rahner).

Sicherlich ist die Quantenphysik allein ein recht schmales empirisches Fundament fiir
philosophische Uberlegungen eben erwihnter Art. Zwischen Quantenphysik und Tran-
szendentaltheologie klaft letzten Endes noch eine erhebliche Liicke. Es ist nicht aus-
geschlossen, daf in den nichsten Jahrzehnten die empirische Psychologie (in der das
Subjekt-Objekt-Verhiltnis sich eigentlich am schirfsten zuspitzen sollte) diese Liicke
wird ausfiillen helfen.

Es kann natiirlich nicht genug betont werden, dafl Natur- und Geisteswissenschaften
zwei grundverschiedene Bereiche bleiben und daf8 eine Begriffsvermischung unwissen-
schaftlich und verwirrend ist. An dieser sehr alten Grunderkenntnis hat sich heute
nichts gedndert. Neu ist heute nur die Einsicht, dafl beide Bereiche, Natur- und Gei-
steswissenschaft, keine in sich abgeschlossene Systeme bilden, sondern vielmehr beide
ohne scharfe Grenzen aufeinander hin gedffnet, ja letztlich voneinander abhingig sind.

Diese neue Situation ist fiir eine Theologie der Zukunft grundsitzlich von unge-
heurer Bedeutung. Genau wie naturwissenschaftliches Denken letzten Endes auf eine
Ausrichtung auf auflernaturwissenschaftliche, philosophisch-theologische Bereiche an-
gewiesen ist, kann auch Theologie in Zukunft nicht mehr existieren ohne innere Be-
ziehung zu anderen Disziplinen. Die Bedeutung dieser ,anderen® Disziplinen ist fiir
die Theologie natiirlich je nach Disziplin verschieden grofl. Theologie war in ihrer
Geschichte im ganzen immer stirker anthropozentrisch als kosmozentrisch gepragt.
Insofern ist ihr Bezug zur empirischen Psychologie wohl enger als etwa zur Physik,
obwohl man nicht vergessen darf, dal auch heute die Beziechung zwischen Psychologie,
Mathematik und Physik immer enger wird. Was damit gesagt sein soll, ist nur, daff
eine wissenschaftliche Theologie sich in Zukunft immer wieder von neuem an empi-
rischen Fakten vor allem der Natur- und Sozialwissenschaften orientieren muff, will
sie sowohl zu sich selbst kommen als auch die anderen Wissenschaftsbereiche befruchten.
Es ist die Aufgabe ciner solchen Theologie, den vorher beschriebenen ,Vollkreis®
standig neu zu durchlaufen.

~Metasprachliche® Ansitze in der Theologie
Ein enormes Problem, das hier nur angedeutet werden kann, ist dabei das Sprach-
problem. Trotz einer heute angestrebten Vereinheitlichung der wissenschaftlichen Spra-

che sind die verschiedenen wissenschaftlichen Disziplinen begrifflich vollig auseinander-
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gewachsen. Da jeder Wissenschaftler von heute nur in seiner eigenen Begriffswelt zu
Hause ist, ist ein Gesprich zwischen einer philosophischen Theologie und naturwis-
senschaftlichen Disziplinen nur von begrenztem Erfolg. Denn die Grundbegriffe der
verschiedenen Disziplinen kdnnen nicht einfach aufgegeben werden, sie kénnen héch-
stens durch eine einheitliche, interdisziplinire Formulierung und Formalisierung von
wissenschaftlichen Erkenntnissen verschiedener Disziplinen in eine einheitliche ,Meta-
sprache® ,iiberhht® werden. Dieses sprachtheoretische Problem stellt sich als erstes
den einzelnen Wissenschaften, sobald diese den Willen haben, miteinander ins Ge-
sprich zu kommen. Das gilt in besonderer Weise fiir ein so universales Gebiet wie die
Theologie. In der Theologie von heute liegen in der Tat die ersten kleinen Ansitze
zu einer ,Metasprache® vor. Hier wird schon mit einigen Grundbegriffen operiert, die
einerseits klassische theologische Begriffe ersetzen oder zumindest neu umschreiben,
andererseits Begriffe sind, die auch dem naturwissenschaftlichen oder zumindest natur-
philosophischen Sprachgebrauch angehdren. Ich denke dabei an die zentralen Begriffe
~Mbglichkeit®, ,Zukunft® und ,Freiheit®, die in der Theologie den Gottesbegriff in
seiner blof traditionellen Gestalt allmihlich zu verwandeln beginnen.

Praktische Konsequenzen

Ich méchte versuchen, in wenigen kurzen Thesen die praktische Bedeutung des bisher
Gesagten fiir eine zukiinftige Theologie zu umreifien.

1. Theologie (und Philosophie) gibt sich durch eine Integration in das interdiszipli-
nire Gesprich der Wissenschaften nicht selbst auf, sondern befreit sich gerade durch
die Befreiung der einzelnen empirischen Wissenschaften selbst und kommt zu sich selbst.

2. Durch diese Integration gibt die Theologie auch nicht ihre eigene Vergangenheit,
ihre Tradition auf, sondern erhebt diese nur in eine hohere Ebene (man denke hier
wieder an das Bild des Vollkreises; hier werden simtliche Erfahrungen beim Durch-
laufen der Halbkreise in das gegenwirtige Durchlaufen ,mithiniibergenommen®). Es
ist fiir Theologen von heute relativ einfach zu erkennen, inwiefern traditionelle theo-
logische Aussagen fiir heute ,veraltet* sind; keine leichte Aufgabe ist es hingegen,
herauszufinden, inwiefern die groflen Theologen der Vergangenheit uns heute noch
etwas, wombglich entscheidend Wichtiges, zu sagen haben. Die Tatsache, dal manche
theologische und philosophische Begriffe neu definiert oder sogar durch andere ersetzt
werden miissen, indert nichts an der Notwendigkeit, sich immer wieder an der Tra-
dition zu orientieren.

3. Theologie kann ohne engen Bezug zu anderen Disziplinen nicht mehr dauerhaft
existieren. Diese Einsicht sollte praktische Konsequenzen fiir eine theologische Ausbil-
dung an den Hodhschulen haben. Wieweit ein Theologe von heute parallel zur Theo-
logie sich auch in einer anderen Disziplin ausbilden lassen soll, kann hier nicht erSreert
werden. Dafi aber Theologie allein als Ausbildung heute ungeniigend ist, sollte hier
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hingegen ausgesprochen sein. Unerldfllich wichtig scheint mir auch die Benutzung jeder
Gelegenheit fiir interdisziplinire Begegnungen zwischen Theologie und anderen Diszi-
plinen, sei es innerhalb der Universitit, sei es an wissenschaftlichen Tagungen aufler-
halb des Hochschulbetriebs.

4. Eine entscheidende Voraussetzung fiir eine Entwicklung der Theologie in die
Zukunft ist auch die Fihigkeit der Theologen, sich zur Gruppenarbeit zusammenzu-
schliefen. Die Zeit, in der grofle theologische und philosophische Gedanken von
einzelnen Individuen allein entwickelt werden konnten, ist vorbei. Philosophie und
Theologie kann heute nur noch das Ergebnis der Zusammenarbeit vieler Theologen
(und Philosophen) sowohl untereinander als auch mit zahlreichen Spezialisten anderer
Fachrichtungen sein. Besonders diesbeziiglich ist ein Nachholbedarf der Theologie
geradezu enorm. Um Gruppenarbeit ist es innerhalb der theologischen Fakultiten im
ganzen duflerst schlecht bestellt.

5. Den ersten praktischen Ansatz zu einer interdisziplinir ausgerichteten Theologie
konnte die Umgestaltung vor allem systematisch-theologischer Seminare bieten. Hier
miifiten Grundbegriffe, die sowohl in der Theologie als auch in anderen Disziplinen
von Belang sind (ich denke z.B. wieder an den Freiheitsbegriff), interdisziplindr (wo-
moglich unter Hinzuziehung von Spezialisten anderer Disziplinen) und in diesem Zu-
sammenhbang theologisch untersucht werden. Damit ergeben sich fiir eine philosophische
Theologie der Zukunft neben den vorhin erwihnten sprachtheoretischen Problemen
auch entscheidende didaktische Probleme. Auch hierzu mdgen heute schon konkrete
Ansitze vorliegen. Aber es liegt hier noch ein weites, unbebautes Feld vor uns.
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»Ende des Kirchenbaus”

Die Diskussion um den Kirchenbau gibt zwar ,keinen Anlafl zu optimistischen Pro-
gnosen®1; aber die erregten Gemiiter, die sich dem Diskussionspartner im schrillen
Diskant verstindlich zu machen suchten, beruhigen sich2. Man hat begriffen, daff
die Frage nach dem Kirchenbau weder ,dogmatisch® noch ,progressiv® ,durchge-
paukt® werden kann. Auch Giinter Rombolds Aufsatzsammlung versteht sich als
Sammelwerk verschiedener Meinungen und Sachfragen3. Selbst Walter M. Forderer,
dem es von je her eigen war, seine extremen Meinungen lautstark vorzutragen, weist
auf die Beziehungen unseres heiklen Themas zur Gesamtsituation hin: ,Der heutige
Kirchenbau ist nicht fragwiirdiger als der anspruchsvoll exklusive Theaterbau oder
der respektable Museumsbau usw. aus jiingster Vergangenheit.” ¢ Tatsichlich hat die
gesamte christliche Uberlieferung nie den ,Sakralbau® als ,heilsnotwendig“ verstan-
den. ,Christen und Juden...haben...nicht blof Abscheu vor Tempeln, Altiren
und Bildern, sondern sind auch bereit, wenn es sein muf}, eher zu sterben, als die
Vorstellung, die sie von Gott dem Allmichtigen haben, durch irgendeine unerlaubte
Handlung zu entweihen“5. Deshalb hat sich auch bei den Auseinandersetzungen in
Fragen um den Kirchenbau ein toleranter Pluralismus an Stelle der rigorosen Alter-
nativen gesetzt. Seine elementaren Modelle werden hier nach Peter Poscharsky kurz
vergegenwirtigt, weil gerade dieser Autor neben einer iiberlegenen Sachkenntnis ein
sicheres und ausgeglichenes Urteil bietet

Zukunftsmodelle

Die Logik, mit der Poscharsky seine vier ,,Zukunftsmodelle des modernen Kirchen-
baus entwickelt, erscheint zwingend, man kdnnte sagen mathematisch. Das Quanti-
tative, die dufleren Notwendigkeiten der ,Bevolkerungsexplosion®, der ,Grofistadt®
und das damit verbundene Raumbediirfnis sind fiir drei seiner Baubeispiele bestim-

1 Peter Poscharsky, Ende des Kirchenbaus? (Stuttgart; Kohlhammer 1969) 80 S., 20 Abb., Kart. 6,—.

2 Hans Eckhard Bahr, Kirchen in nachsakraler Zeit (Hamburg 1968).

3 Giinter Rombold, Kirchen fiir die Zukunft bauen. Beitrige zum neuen Kirchenverstindnis (Wien,
Freiburg, Basel: Herder 1969) 224 S., 16 Tafn., Kart. 19,50.

4 Walter M. Forderer, Kirchenbau — Hindernis fir den kirchlichen Auftrag? In: G. Rombold,
a.a, O, 153,

% Origines, Contra Celsum VII, 64.
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mend. Die ,Hauskirche® bietet der kleinen Gemeinde im Wohnblods den Raum
fiir ihr religidses Leben. Die ,Kathedrale® als ,Zentralkirche® bemitht sich um eine
,Gegenwirkung zur Dezentralisation® (J. M. Busmann). Der ,Mehrzweckraum® —
ein ,mobiler Raum® — sucht der Skumenischen Bewegung und den wirtschaftlich-so-
zialen Beschrinkungen Rechnung zu tragen. Allein der ,Kultraum®, der auf die
besonderen religitsen Vorstellungen der Gemeinde eingeht, fillt aus der Disposition
der vier Zukunftsmodelle heraus; denn er ist zunichst nicht von technisch-sozialen
Voraussetzungen her entwickelt. Die ,Spiritualitit® prigt seine Gestalt. Trotz dieser
Divergenz in der Aufreihung der Modelle hat Poscharsky das Wesentliche gesagt.
Die vordringlichen Probleme des Sakralbaus sind sozialer Natur. Die Struktur der
Gesellschaft oder konkret der Pfarrei steht am Anfang jeder Diskussion iiber den
Kirchenbau.

Kirchenbau als ,Ornament der Masse®

Die Einsicht, dafl die mittelalterliche Organisation der Kirche — die Pfarrei — iiber-
holt ist, scheint allgemein. Jedoch gibt es kaum einen neuen Gesellschaftsentwurf, der
diese alte Organisation vollwertig ersetzen kinnte. Diese Aporie belegt, wie elementar
das mittelalterliche Modell der Gemeinde war. In alten Stidten wie Venedig miifite
man die Pfihle aus der Lagune reifien und die Stadt von Grund auf zerstoren, wenn
man ihre Organisation in Pfarreien ausloschen wollte. Diese ,kirchliche Grofi-
familie* und ihre patriarchalische Struktur scheint uniiberbietbar. Verbinde und
Studentengemeinden, Berufsgruppen und Betriebsgemeinschaften, Familiengruppen
und Bibelkreise sind dagegen peripher und abgeleitet. In der Pfarrei scheint sich die
Struktur des ,Stamms® ins Christliche heriibergerettet zu haben. Die Pfarrei, dieses
,soziale Fossil“, bewegt uns immer wieder dazu, auch die Frage des Kirchenbaus
auf soziologischem Weg anzugehen. Dabei bedenken wir zu wenig, dafl die moderne
Gesellschaft durch einen Charakter geprigt wird, den Siegfried Kracauer unter dem
Titel ,Das Ornament der Masse® iiberzeugend gezeichnet hat®.

Anregung zu seinen Studien boten Kracauer die ,unaufhorlichen Midchenkom-
plexe® der Revuen grofler ,amerikanischer Zerstreuungsfabriken®. Die Bewegungen
ihrer Ballette sind ,mathematische Demonstrationen, ,Die Struktur des Massen-
ornaments spiegelt die der gegenwirtigen Gesamtsituation wider. Da das Prinzip des
kapitalistischen (und fiigen wir ruhig hinzu, auch des sozialistischen) Produktions-
prozesses nicht rein der Natur entstammt, muf} es die natiirlichen Organismen spren-
gen, die ihm Mittel oder Widerstinde sind. Volksgemeinschaft und Personlichkeit
vergehen, wenn Kalkulabilitit gefordert ist; der Mensch als Massenteilchen allein
kann reibungslos an Tabellen emporklettern und Maschinen bedienen. Das gegen

6 Siegfried Kracauer, Das Ornament der Masse (Frankfurt 1963) 50.
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Gestaltunterschiede indifferente System fithrt von sich aus zur Verwischung der natio-
nalen Eigenarten und zur Fabrikation der Arbeitermassen, die sich an allen Punkten
der Erde gleichmifig einsetzen lassen. Der kapitalistische Produktionsprozef ist sich
Selbstzweck wie das Massenornament.7?

Diesen Einsichten in die Struktur der Gesellschaft entspricht der Entwurf der bil-
denden Kunst. Es gibt in der zeitgendssischen Kunst kaum noch ein ,Gruppen-
portrit® oder ein ,Genrebild®. Selbst der Einzelmensch wird im Siebdruck im Raster
zerlegt und aus Quanten, aus gleichwertigen Teilen, plakathaft aufgebaut. Aus der
Person wird ein Programm. Der ,programmierte Mensch® erhilt zwar im ,Star®
als ,Massenidol® seine ,Aura® zuriidk, er verliert jedoch gleichzeitig ,sein Gesicht®,
das heiflt seine Identitit. Die ,Portrits® der ,Marilyn Monroe® von Andy Warhol
und die monumentalisierten ,,Comic Strips® von Roy Lichtenstein sind dafiir beispiel-
haft. Die Gestalten von Escobar Marisol, die aus Pfihlen und alten Klamotten auf-
gebaut werden, wirken wie ,dgyptische Mumien“. Die Gipsfiguren von Georges
Segal erscheinen wie ,Hohlgiisse verkohlter Pompejaner®. Die Epoxyfiguren (= Kunst-
harz) von Frank Gallo, die man ,Sirenen des 20. Jahrhunderts® genannt hat, sind
,Falsifikate®, ,imitierter Marmor®. Aus farbigen Stoffresten und Papierschnitzeln
erstellt Bernhard Schultze seine ,Seelenbiume®. Curt Stenvart errichtet seine ,Reli-
quienkisten® mit falschen Skeletten, als wollte er Barockaltire neu ausstatten8. Bei
einem Grof3teil dieser Kiinstler wird der Mensch zur Sache, wihrend der Gegenstand
psychisiert, das heifit beseelt wird. Dieser Tatbestand demonstriert deutlich, dafl die
Begriffe ,Mensch® und ,Gesellschaft mehr als fragwiirdig geworden sind. Die
Begriffsinhalte haben sich zu Schemen und Abstraktionen verfliichtigt.

Deshalb kann man heute den Kirchenbau — obwohl er eine eminent soziale Kunst-
form reprisentiert — nicht von der Gesellschaft her begreifen und erneuern. In den
Theorien von der ,Mahlgemeinschaft® ,hypostasiert® man gelegentlich ein ,abstraktes
Soziales“. Der italienische Kiinstler Ceroli hat in seinem Werk ,Ultima Cena® zwolf
vollig gleiche Sitzfiguren aus Brettern ausgesigt und die ,Holzsilhouetten® additiv
nebeneinander gestellt, um eine solche Eucharistieauffassung zu ironisieren. Die ,ma-
thematischen Demonstrationen® der ,Leerform Mensch®, das ,Ornament der Masse®
kann fiir eine Ordnung des Bauens in der Kirche keine Fundamente bieten. Die
»Mahlgemeinschaften® sind oft rhetorische und schemenartige Gebilde. Die Gesellschaft
geridt in Gefahr, sich selbst zu zelebrieren. Nicht zuletzt deshalb begriinden Minner
wie Ernst Fuchs ihre Vorschlige zum Kirchenbau nicht vom Gesellschaftlichen, sondern
von der Schopfung oder einer religits gedeuteten Welt her®.

7 Ebd. 53.

8 Curt Stenvert, Die funktionelle Kunst des 21. Jahrhunderts oder Die Programmierung der Er-
kenntnis- und Erlebnisprozesse. (Miinchen: Heinz Moor 1968) 103 S., 48 Abb. Lw. 29,

9 Ernst Fuchs, Das Kunstwerk als Tempel Gottes, in: G. Rombold, a. a. O. 195-199.
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»Kulththlen®

Es gehort Mut dazu, einen modernen Vorschlag fiir den Kirchenbau unter dem
Titel , Tempel® herauszugeben. Die Vorstellungen vom ,Tempel® hat Fuchs schon
in seiner ,Architectura caclestis® beschricben1. Als charakteristisch fiir diese Vor-
stellungen konnte man die Formel Wolfram von den Steinens wiederholen, mit der
dieser grofie Deuter der Geistesgeschichte das Kirchenverstindnis des Mittelalters
gefaBt hat: ,Ecclesia, die Kirche: das war im alten Sinne nicht der Stand der Priester,
nicht eine Organisation der Gliubigen oder eine Anstalt mit benennbaren Zwedcken.
Ecclesia war die Christenheit, die Christenheit aber war das pochende Herz des
sichtbaren Alls.“1! Ein derartiger Kirchenbegriff ist unabhingig von allen Gesell-
schaftsverinderungen und allen theologischen Ideologien. Er ist krisenfest. Es sei denn,
Sonne und Mond fielen vom Himmel.

Schon fiir Philo von Alexandrien (1. Jh. n. Chr.) waren das ,Zelt“ des Moses und
der ,Tempel® in Jerusalem ein Bild des Weltalls. Auch die Kleidung des Hohen-
priesters und die Liturgie selbst vergegenwirtigen Abbilder der kosmischen Vor-
ginge 12, Die Tradition verstand seit Philo dieses ,Heiligtum® auch als ,urbildliche
Zeichnung® und ,rein geistiges Muster. Im 19. Jahrhundert ignorierte man diese
anthropologische Interpretation zugunsten einer ,muscal-archiologischen® Auffassung
der traditionellen Symbolik im Kirchenbau. Ernst Fuchs macht in seinem Werk die
urspriinglich ,archetypische® Symbolik wieder lebendig, und zwar so intensiv, dafl
man bei Fuchs von einer religidsen Interpretation der Triebstruktur sprechen kann.
Diese religidse Deutung der ,Welt® und gerade der Triebstruktur scheint eine zentrale
Aufgabe der Kirchenkunst in der ,Konsumgesellschaft“. Nur die religidse Deutung
yon Traum und Trieb ermbglicht eine anthropologische Ordnung. Die ,Selbstzele-
bration der Gesellschaft“ vermag Liturgie nicht zu begriinden. Deshalb sollte man
Ernst Fuchs, der eine Kirche als religiosen ,Bildraum® heute noch zu konzipieren
vermag, in Deutschland eine Mdglichkeit zu bauen geben. Derartige Begabungen und
Gelegenheiten sind selten. Bei Emil Nolde, Max Beckmann und Pablo Picasso hat die
Kirche diese Gelegenheit verpafit.

Die Wiederentdedsung der ,,Welt als Bild“ verbindet die ,Ikonostase® von Wien-
Hetzendorf — ein , Triptychon® von Ernst Fuchs — mit den elementaren Anliegen der
sogenannten Pop-Art, das heiflt der Kunst im Informationszeitalter. Die Pop-Art
arbeitet mit der ,Konfektionsware®, der ,technischen Reproduzierbarkeit®, mit
oPlatten® und ,Filmstreifen®.

Der Mensch des Informationszeitalters befindet sich in seinen ,Fernsehzimmern®
und ,Lichtspieltheatern® vor einer ,bewegten lkonostase“. In seinen ,Bildhohlen®
verwandelt sich alles Seiende zur ,,Information®, das heilt zur Mitteilung von Wort

10 Ernst Fuchs, Architectura Caelestis. Die Bilder des verschollenen Stils (Salzburg 1966).
11 Wolfram von den Steinen, Der Kosmos des Mittelalters (Bern, Miinchen 1959) 12.
12 Philo von Alexandrien, Leben Mosis II (III), 72-77; 117.
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und Bild. Diese Interpretation der ,Welt als Mitteilung® revolutioniert die Gesell-
schaft. Der Mensch befindet sich gleichsam unter der ,,Glasglocke® eines selbstgeschaffe-
nen Bewuf3tseins. Diese ,kinetischen Ikonostasen® der Industriegesellschaft, vor denen
wir Nacht fiir Nacht hocken, werden zu ,Kulththlen®; denn sie zwingen uns zur
sMeditation®, zur ,Verehrung® oder ,Verdammung®. Das technisch-rationale Er-
kennen ist zwar eindeutig, quantitativ, logisch und wertfrei. Das Bilddenken aber
ist mehrdeutig, qualitativ, a-logisch und wertbestimmt. Wihrend das technisch-ratio-
nale Denken uns keine Wahl ldft, weil es schliissig und notwendig abliuft, stellt uns
das Bilddenken vor Alternativen und vor Entscheidungen, das heifit es aktiviert die
hochste Potenz des Menschen, seine Freiheit.

Der Entdecker dieser elementaren anthropologischen Situation in der Kunst war
Max Becdkmann. In seinem Triptychon ,Die Versuchung® hat der Maler das Hohlen-
gleichnis Platons fiir die moderne Welt realisiert 18, Dieses Hohlengleichnis, das Beck-
mann, durch die Kabbala und die Philosophie Arthur Schopenhauers angeregt, in
seinen Bildmodellen paraphrasierte, verdanken wir nicht zuletzt dem einzigartigen
Zusammentreffen von kiinstlerischer und philosophischer Begabung im Werk des
Malers. Der Mensch, , Antonius®, befindet sich im Triptychon der ,Versuchung® in
einer ,Bilderhdhle®. ,Antonius® mufl die an ihm vorbeihuschenden Bilder auf ihr
»Mysterium®, ihr ,Geheimnis“ hin befragen. Diese Entscheidungsfihigkeit zwischen
»Schwarz® und ,Weill“ ist fiir Beckmann Inbegriff des ,Gotelichen®. Wir konnten
dieses ,Gottliche® als Freiheit niherhin definieren. Diese , Kulththlen®, die wir in den
groflen Bildriumen des romanischen und gotischen Kirchenbaus finden, erfahren in
der bildenden Kunst des 20. Jahrhunderts eine bemerkenswerte Renaissance. Sie wer-
den ,surreal® und ,technoid®.

Zur ,Multi-Medien-Messe“ und den ,sakralen Beatschuppen®

Die moderne liturgische Bewegung bemiihte sich vorwiegend um die Uberwindung
der ,sakralen Distanz“. Das heifit, man wollte die Trennung in ,,Chor® und ,Lang-
haus®, in ,Klerikerkirche® und ,Volkskirche® aufheben. Die Idee der ,Circum-
stantes“ brachte die Integration der Gemeinden und die ,,Demokratisierung der Li-
turgie®. Dieser Vorgang war notwendig und bemerkenswert. In seiner Folge aber
kam es zu einer ,Eliminierung der Bildwelt“, einer ,Funktionalisierung des Raums®
und einem ,sakralen Konstruktivismus*. In den Kirchen dominierte die ,leere Wand*.
Selbst der lutherische und rémisch-katholische Kirchenbau wurden ,calvinisch. Sicher
bot diese Spiritualitit des ,Gesichtslosen® und der Betonwand die Mboglichkeit, den
Wortgottesdienst und das soziale Engagement zu vertiefen. Aber ,Gedankenblisse®
und , Farblosigkeit der Worte* machten sich empfindlich bemerkbar. Die Liturgie war

13 H. Schade, Max Beckmann: ,Gestaltung ist Erlosung®, in dieser Zschr. 183 (1969) 231-242,

9 Stimmen 186, 8 ' 121
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zwar ,sozialisiert®, aber sie blieb weiterhin ,reglementiert®. Das Fehlen von Sponta-
neitit und Phantasie wurde schmerzlich spiirbar. Neben der ,Bildleere® der Kirchen
wurde die ,Blutleere® der , Wortgottesdienste® immer stirker erlebt. Von ,Passion®
und ,Opfer® durfte man kaum noch reden. Dafl unter dem Altarstein ,Reliquien® —
ein Grab — vorhanden waren und auf dem ,Altar-Berg® die ,Geburt der Kirche aus
der Seite Christi“ rituell wiederholt wurde, war nicht mehr bewufit. Die Liturgie
vollzog sich ,edel und ,a-vital“. Das kosmische Drama von Leben und Tod wurde
verdrings. Der Raum der Kirche war ,kitschfrei” und ,avfgerdumt® und ihre Ver-
kiindigung ,rational®.

Dann kam die ,Revolte®. In der Malerei stand, wenn man von Picasso absieht,
der immer gegen eine abstrakte Kunst polemisiert hat, der Amerikaner Jadkson Pollock
gegen das ,Monopol der abstrakten Kunst“ auf. Er erfand das »action painting®
(Formhandlung). Die vitalen Bewegungen seiner Triebwelt versuchte der Maler mit
Aluminiumfarben auf die Leinwand zu spritzen. Yves Klein lieff in seinen »Anthro-
pometrien® eingefirbte Midchen sich auf Leinwinden abrollen (als Bilder des ,Auf-
erstehungsleibs®) 4. SchlieRlich erstand neben und mit der Op- und Pop-Art das
,Environment® (der gestaltete Umraum), das ,Happening® (die Darbietung spon-
taner Ereignisse) und die zahlreichen Spielarten der kinetischen Kunst 5. ,Ist die Ver-
nunft allein getauft? Sind die Leidenschaften Heiden? Das Leitmotiv von Sren
Kirkegaards ,Entweder-Oder® wurde wieder als Frage in die Debatte geworfen.

Eine intensive Form des totalen Erlebens bieten wohl die ,Tie-dye-caves® (Farb-
Band-Hohlen). Diese farbigen Héhlen, in denen der Besucher auf einer sich drehenden
Bank liegt, reproduzieren die farbigen Kaskaden, die man im Drogenrausch erfihrt 18,
Diese Kunst nannte man ,psychedelisch® (bewufltseinserweiternd). Bemerkenswert
bleibr, daR bei solchen Vorgingen der Mensch sich auf chemischem Weg seine
Einheit mit der Welt und Gesellschaft, sein ,Selbst® erzwingt. Auch hier erhilt er die
Aura wieder, seine ,Mandorla® — wie die Maiestas frithmittelalterlicher Kunst —
allerdings als Palliativ und Surrogat. Der ,Konsumgesellschaft“, einer religids unge-
deuteten Welt, ist es unmoglich, den Sinn des Daseins zu definieren. So benGtigen wir
viele , Utopien® und ,Ersatzillusionen®, ,Erfolge® und ,Leistungen®. ,Die Gotter und
Dimonen des heutigen Menschen haben nur neue Namen bekommen; sie sind nicht
etwa verschwunden, sondern sie halten ihn in Atem mit Rastlosigkeit, psychischen
Komplikationen, einem unstillbaren Bediirfnis nach Pillen, Alkohol, Tabak — und
vor allem einer grofien Zahl von Neurosen.“?” Der Rausch kann uns keine Ldsung

14 Paul Wember, Yves Klein (Kéln 1969).

15 Lucy R. Lippard, Pop Art (Minchen, Ziirich 1968); Gyorgy Kepes, Wesen und Kunst der Be-
wegung (Briissel, Paris 1969).

16 Robert E. L. Masters u. Jean Houston, Psychedelische Kunst (Miinchen 1969) 154, Abb. 89.

17 C. G. Jung, Der Mensch und seine Symbole (Olten, Freiburg 1968) 82. Zu dem Problem der
Kunst in der ,Industriegesellschaft® s. die Analysen von Hans Sedlmayr, Gefahr und Hoffnung des
Technischen Zeitalters (Salzburg 1970).

122



wEnde des Kirchenbaus®

der modernen Problematik bringen, aber die Entwiirfe der Kiinstler verbinden den
Rif} zwischen Trieb und Geist, bauen Briicken zwischen Person und Gesellschaft und
weisen uns Wege zwischen Mensch und Welt.

Immer wieder bemiihten sich die Kiinstler, die technischen Méglichkeiten der Indu-
striegesellschaft, Film und Malerei, Licht und Farbe, Plastik und Bewegung, Zeit und
Raum zu. integrieren, um ein Gesamtkunstwerk zu schaffen. Die ,Multi-Medien-
Kunst® entstand oder wie die Franzosen sagen ,l’art total®.

An ihrem Beginn erfand der Futurist Giacomo Balla mit seinem ,,Feu d’Artifice®
(1914-17) einen licht- und farbkinetischen Ambiente-Raum, in dem zum russischen
Ballett von Diaghilew und Strawinsky sich Licht im farbigen Raum bewegte. Es folgte
das ,Bauhaus® mit dem ,, Triadischen Ballett* von Oskar Schlemmer. Nicolas Schéffer
und Julio Le Parc mit der ,Groupe de Recherche d’Art Visuel® intensivierten die
Bemithungen. Schlieflich gelang es Alwin Nicolais mit dem ,New Yorker Tanz-
theater® Tanz, Elektronenmusik, farbiges Licht und eine surreale bis ins Religidse
reichende Symbolik zu einem einzigartigen Gesamtkunstwerk der ,Industriegesell-
schaft® durchzuformen!8. Hier setzten religidse Gruppen an und versuchten ,Jazz-
und Rhythmus-Messen® zu schaffen. Der Rhythmus des Orffschen ,Schulwerks®
iibersetzt traditionelle Klangvorstellungen in die Gegenwart. Einige Geistliche nah-
men den Projektor in den Kirchenraum und warfen farbige Dias an die Wand ®.
Religitse Gruppen der amerikanischen ,Underground-Kirche® schufen die ,Multi-
Medien-Messen® 20, Der i{iberkommene ,Erinnerungsritus® an das Abendmahl und
die Passion Christi mit seinen Lesungen und Ansprachen wurde dabei mit rhythmi-
schen Bewegungen und Gesingen, mit Filmstreifen und Diaprojektionen verbunden.
Zeitgendssische Vorginge, traditionelle Malereien christlicher Kunst der Vergangenheit
und ,farbige Kaskaden® kénnen dabei Rede und Ritus untermalen, paraphrasieren
oder kontrastieren. Dadurch wurde der Opfertod Christi nicht nur ,aktuell mit dem
Geschehen der Gegenwart interpretiert, sondern in der ,Metallisation des Traums®
(Eduardo Paolozzi) auch mit der Triebstruktur identifiziert. Nach einer Zeit rationa-
listischer und formalistischer Versteppung der Liturgien zu bloflen ,Wortgottesdien-
sten® und ,Mahlgemeinschaften® scheint in den ,sakralen Beatschuppen® der Ame-
rikaner wieder der Anschluff an das barocke Gesamtkunstwerk méglich. Sicher kénnen
derartige ,Experimente® und ,Bauten® nicht verbindlich gemacht oder allgemein
vorgeschrieben werden. Aber man sollte solchen religidsen ,Spontangruppen ein
Versuchsfeld einrdumen.

In der Barockzeit haben in St. Michael in Miinchen die Jesuiten mit ihren ,Dra-
men“ vor der Kirche, deren Charakter man sich mit Hilfe der ausgezeichneten Insze-
nierungen der ,Feenkonigin® oder der ,Platia“ des Miinchener Theaters am Gértner-

18 Douglas M. Davis, The Artist and the Machine. In: Dialogue Vol. 2, Nr. 4 (Washington 1969) 65.

1% Studentenpfarrer H. Rupprecht zeigt in der Evang. Kreuz-Kirche in Miinchen-Schwabing Liche-
bilder zeitgendssischer Kunst (s. Das Miinster [1970] Nr. 2, 145).

20 Myron B. Bloy, Jr., Multi-Media Worship: A model and nine viewpoints (New York 1969).
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platz vergegenwirtigen kann, religiése Schauspiele mit Balletten, Prozessionen und
Hochamt verbunden?®!. Tradition und Gegenwart, Traum und Wirklichkeit, Enthu-
siasmus und Aufklirung bildeten eine Einheit.

Vielleicht kénnten unsere ,modernen® Liturgen und Kiinstler, die gerade im ,, Abend-
land“ in einem gewaltigen ,Entsakralisierungsfeldzug® im Begriff sind, ihre eigenen
,Sakralbauten® zu liquidieren, ihr ,soziales Engagement® ein wenig einschrinken. Sie
konnten von den Amerikanern lernen, wie man aus dem ,Horizontalismus® der
,Konsumgesellschaft“ herauskommt. Die Kirche hat in den vergangenen zweitausend
Jahren nicht eben wenig fiir die Armen und Notleidenden getan. Sie wird auch in der
Zukunft ihre Sozialarbeit, die ,Nichstenliebe“, als die vordringliche Aufgabe ihres
Betens und Bauens ansehen. Sie wird aber niemals ein blofles ,karitatives Unterneh-
men®, eine ,Arbeiterwohlfahrt“ oder ein ,Gelder-Verteilungs-Biiro“ werden. Thre
erste Aufgabe bleibt, den ganzen Menschen zu Gott zu fithren; denn das Gliick der
Menschheit fiir Zeit und Ewigkeit besteht in der Verehrung des unsichtbaren Vaters
und seines gekreuzigten Sohnes, der auferstanden ist und im Himmel thront.

21 H. Schade, Die Berufung der Jesuiten nach Miinchen und der Bau von St. Michael, in: Der Ménch
im Wappen (Miinchen 1960) 209-257.

124



Jorg Splett
Zum Thema ,Person” heute

Ein Literaturbericht

Es besteht wohl Einverstindnis dariiber, daf8 mit dem Thema ,,Person“ einerseits nicht
eine Randproblematik heutigen Denkens benannt ist, sondern eine Fragestellung, die —
in Philosophie und Theologie und von dort her auch in den Humandisziplinen {iber-
haupt — das Denken unseres Jahrhunderts wesentlich bestimmt, zumindest mitbe-
stimmt. Oder sagen wir noch vorsichtiger — im Blick auf bestimmte Entprivatisierungs-
Forderungen der jiingsten Gegenwart — eine Thematik, die das Denken der Gegen-
wart auf jeden Fall bis jetzt entscheidend mitbestimmt hat.

Andererseits ist mit dem Thema Person eine Problematik genannt, die frither wohl
nicht dieses Interesse gefunden hat. Das bekannte Schema: Antike: Kosmos, Kosmo-
logie — Mittelalter: Gott, Theologie — Neuzeit: der Mensch, Anthropologie ist zwar
in einem solchen Maf vereinfacht, daf} es vielleicht mehr verdeckt als erhellt. Fiir die
antike Philosophie etwa schligt Heinrich Rombach geradezu die Bezeichnung ,bio-
graphisch® vor; er meint damit die Tatsache, dafl die Beschreibung von Welt und
Mensch ganz im Dienst des rechten Lebens des einzelnen stehtl, Trotzdem ist dieser
einzelne in die Polis, spiter in den Kosmos der Vernunft gebunden. Es geht eigent-
lich nicht um ihn, sondern um die Ordnung des Ganzen. (Auch ein Sokrates stirbt ja
fir die Gesetze seiner Vaterstadt, nicht um seiner ,eigenen Wahrheit“ willen — siche
im ,Kriton“.) Bezeichnenderweise ist die crux dieses Denkens nicht die Frage der
Schuld, sondern das Problem des Irrtums.

Das Thema des christlichen Mittelalters (um es so verkiirzt zu sagen) ist demgegen-
iiber (ebenso verkiirzt gesprochen) eher die Siinde als die Schuld, d. h. die Schuld des
Menschen vor Gott, und das wiederum heift konkret: das zentrale Thema ist die Fr-
I6sung, das Erldsungsgeschehen, der Erléser, der erlosende Gott.

Der Kult des Heros in der Renaissance hingegen wie die Begriindung der neuzeit-
lichen Universalwissenschaft im ,Ego cogito — Ich denke® haben beide eher etwas
Naturales, als daf8 sie personal zu nennen wiéren. Natural heifit im einen Fall soviel
wie vital-naiv (etwas ,Naturburschenhaftes, wenn auch eigener Art, liegt tatsdch-
lich in einem Hymnus wie der Rede des Pico della Mirandola iiber die Wiirde des
Menschen). Natural heifit andererseits: system-theoretisch, oder wie man heute sagen
miifite: struktural. Das Ich im ,Ich denke® bin ja nicht ich personlich als dieser, son-

1 H. Rombach, Die Gegenwart der Philosophie (Freiburg 21964) 27.
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dern es ist die allgemeine Form und Struktur auch des personlichsten Verhaltens; ent-
sprechend wird es dann bei Kant heiflen: ,Das ,Ich denke‘ muf} alle meine Vorstellun-
gen begleiten konnen . .. als urspriingliche Synthese des Bewuftseins®.

Wenn schlieBlich im Humanismus der deutschen Klassik die Personlichkeit zum
hochsten Gliidk der Erdenkinder erklirt wird, dann ist auch dieses Programm noch-
mals mit dem anderen Goethe-Wort zusammenzunehmen, dafl der Mensch sich krank
finde, wenn er iiber sich nachdenkt.

Mag man demnach frither zu gesund dafiir gewesen sein, mag man also zu sehr
Person gewesen sein, um iiber sie als Thema nachzudenken. Oder mag man heute jene
,Gesundheit® belicheln (interessanterweise wird in der Neuzeit mit ihrer ,skeptischen
Methode“ [O. Marquard] das Urteil ,naiv® zu entscheidender Disqualifikation):
jedenfalls bestitigt sich damit die These, daff das Thema Person fiir das Denken un-
serer Zeit nicht nur sehr zentral, sondern auch unterscheidend charakteristisch sein
diirfte.

Charakteristisch ist aber auch die Riicksicht, unter der die Person zum Thema ge-
worden ist; der dialogische Aspekt. Person-Denken ist vor allem Begegnungsphilo-
sophie.

»Begegnungsphilosophie“ lautet so der Titel einer umfangreichen, allerdings eher
handbuch-, ja lexikonartigen Bestandsaufnahme, die Josef Béckenboff in diesem Jahr
vorgelegt hat3. Im Anschluf an einen geschichtlichen Riickblick von den Vorsokrati-
kern bis Descartes und von Descartes bis zum ,Man® Ortegas und Heideggers nennt er
nach den ersten Ansitzen bei Fichte und Feuerbach als die eigentlichen Begriinder der Be-
gegnungsphilosophie Scheler, Buber, Ebner und Grisebach (wihrend der Name Rosen-
zweigs im ganzen Buch nur dreimal erwihnt wird). Es folgen die dialektischen Theo-
logen (darunter Tillich!), die Philosophen (u. a. N. Hartmann, K. Jaspers, A. Brunner,
K. Lowith und H. Kuhn), die Pidagogen (Buber, Flitner, Guardini, Bollnow, Der-
bolav, Englert, Prohaska, Riickriem, Heitger [nicht Petzelt]) und die Arzte (Ch. Biih-
ler, Binswanger, V. von Weizsicker). Schlieflich berichtet Bockenhoff {iber Vertreter
dieses Denkens in Frankreich (Marcel, Nédoncelle, Merleau-Ponty, Sartre, Levinas)
und den Niederlanden (Buytendijk, Langeveld, Peursen, Strasser, Kwant, de Wael-
hens). Und das ist nur eine Auswahl aus Béckenhoffs Namensliste zur Vergegenwirti-
gung der Breite, in der unser Thema von verschiedenen Seiten her zur Aufgabe ge-
macht wird. — Im zweiten Teil seines Werkes gibt Bockenhoff eine systematische Dar-
stellung vom empirischen Begriff der Begegnung bis zu deren ontologischer Proble-
matik.

Diese vor allem wird — weniger extensiv, doch ungleich intensiver — in dem Buch
behandelt, mit dem Bockenhoff seine Philosophen-Portrits abschliefit, che er zu den

2 Kritik der reinen Vernunft B 131 ff.
3 J. Bockenhoff, Die Begegnungsphilosophie. Ihre Geschichte — ihre Aspekte (Freiburg, Miinchen:
Alber 1970) 464 S.
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Pidagogen iibergeht: in den Studien zur Sozialontologie der Gegenwart unter dem
Titel ,Der Andere® 4 von Michael Theunissen.

»Der Andere® spricht nicht weniger als ,Begegnung® den Aspekt aus, unter dem
heute Person zum Thema geworden ist. Dieses Moment der Beziiglichkeit sowie —
damit engstens verbunden — das der Geschichtlichkeit vermifit man ja vor allem bei
den klassischen Persondefinitionen.

Ich zitiere als unverdichtige Zeugen M. Miiller und A. Halder, unverdichtig, weil
sie durchaus auf dem Boden der klassischen metaphysischen Tradition stehen, um von
hier aus das Gesprich mit dem Denken der Gegenwart (vor allem M. Heideggers) auf-
zunehmen. In ihrem Artikel ,Person® in dem jiingst abgeschlossenen internationalen
theologischen Lexikon ,Sacramentum Mundi® heifit es: ,Fraglich bleibt indes, ob die
klassischen Persondefinitionen der ihnen zugrundeliegenden religiésen Erfahrung und
ihrer (auch in natiirlich-philosophischer Reflexion aus der Erfahrung des Gewissens
nachzuvollziehenden) Struktur allein und vollkommen adiquat sind; ob in ihnen
neben der Subsistentialitit und Inkommunikabilitit die anderen wesentlichen Mo-
mente der Person- und Freiheitserfahrung hinreichend zum Ausdruck kommen: das
geschichtlich-aktuale Handeln und die Partnerschaft von Person und Person, in denen
die Person (auch die gottliche) als solche sich zuallererst der anderen erschliefit und
bekundet.“5

Wie aber ist diese Partnerschaft, wie ist der Andere philosophisch zu fassen? Bis
jetzt hat man es auf zwei Weisen versucht: vom Ich her und vom Du als Du bzw. von
der Begegnung als solcher aus.

Theunissen untersucht einmal den transzendental-philosophischen Entwurf einer
Sozialontologie, in dem der Andere als anderes Ich angesetzt wird: Husserl, Heideg-
ger, Sartre; sodann die Philosophie des Dialogs: Buber, daneben Rosenstock-Huessy,
Marcel, Ebner, Grisebach, Haim (schliefflich Ansitze einer Vermittlung beider An-
sdtze bei Reinach, Lowith und Binswanger).

Im Riickblick auf seine eindringliche Analysen kommt Theunissen nun zu dem Er-
gebnis: ,Entweder wird die unmittelbare Begegnung mit dem Du zwar in ihrem eigen-
tiimlichen Medium, der existenziellen Praxis des dialogischen Selbstwerdens, aufge-
sucht, aber nicht eigentlich analysiert, sondern blof8 verkiindet. Die Theorie ergibt sich
der Praxis und verliert sich in Erbaulichkeit. Oder die unmittelbare Begegnung mit
dem Du wird in die Sphiire der Intentionalitit abgedringt und dann zwar analysiert,
aber mit inadidquaten Begriffen und an unzureichenden Modellen. Die Theorie weicht
vor ihrer Aufgabe, der Erhellung der existenziellen Praxis, zuriick und versetzt den
ihr zugemuteten Gegenstand in das Element, dem sie verwandt ist. Beide Tendenzen
zusammen machen die Negativitdt der historisch verwirklichten Philosophie des Dia-
logs aus® (495).

4 M. Theunissen, Der Andere. Studien zur Sozialontologie der Gegenwart (Berlin: de Gruyter 1965)

538 S.
5 Sacramentum Mundi, Bd. 3 (1969) 115-1127: 1119.

127



Jérg Splett

Ist diese zweifache Negativitit der Person-Philosophie (genauer: der Philosophie
des Anderen als ihrer heutigen Gestalt) nur eine faktische oder zeigt sich hier eine
grundsitzliche Grenze der Philosophie iiberhaupt?

Sicher ist die relative Jugend dieser Tradition zu beriicksichtigen. Aber trotz der
Aufgabe weiterer Ausarbeitung, der Forderung einer Theorie der existenziellen Praxis,
fiir die Theunissen auf Kierkegaards indirekte Mitteilung verweist (ebenso auf das
Sprachdenken des spiten Heidegger), sieht er eine prinzipielle Grenze der Philosophie
in dem radikalen Vorrang, der uneinholbaren Urspriinglichkeit des Zwischen vor dem
Einander-Gegeniibertreten von Ich und Du aus ihm.

Nun haben inzwischen Arbeiten gezeigt, daff die Erhellung des Personalen als Inter-
personalitit tatsichlich ein Stiick weiter voranzutreiben ist, als die Untersuchungen
Theunissens darstellen.

Einmal seitens der Transzendentalphilosophie. Vielleicht noch nicht so sehr bei
Fichte selbst als im Ausbau seines Grundansatzes. Ich verweise hier auf das Buch von
E. Simons, Philosophie der Offenbarung (Stuttgart 1966) sowie auf entsprechende
Kapitel von E. Simons/K. Hecker, Theologisches Verstehen. Philosophische Prole-
gomena zu einer theologischen Hermeneutik (Diisseldorf 1969). Das ,Ich“ durchvoll-
zogener Transzendentalphilosophie ist ja nicht individuell-empirisch zu verstehen, son-
dern steht als Name fiir Bewuf3tsein iiberhaupt, und dieses Bewuf8tsein ist prinzipiell,
mit Notwendigkeit Wir-Bewufitsein, weil Bewufitsein als Selbstbewufltsein, als Be-
wufltsein eines Ich, nur gegeniiber einem anderen Ich zu sich erwachen kann, Das ,Ich®
Fichtes meint ein Wir als ,Reich der Freiheiten®.

Sodann seitens der Dialogik: bei Rosenzweig, der doch wohl der spekulativste Den-
ker des vielgenannten Dreigestirns Rosenzweig, Ebner, Buber ist. Hier ist vor allem
das Werk von Bernhard Casper: Das dialogische Denken zu nennen (Freiburg 1967)€.

Und jiingst ist eine Arbeit erschienen, die beide Richtungen ausdriicklich ins Ge-
sprich bringt: Hans Duesberg, Person und Gemeinschaft. Hier werden die Sinnzu-
sammenhinge von personaler Selbstindigkeit und interpersonaler Beziehung an Texten
von Fichte und Buber untersucht. Und zwar in allen drei Dimensionen dieser Frage.
Es sind diese 1. die Dimension Person-Natur (Dingwelt); bereits hier bedarf es ja der
Intersubjektivitit, wenn vielleicht auch nicht der Interpersonalitit (und es ist wohl
diese Dimension, in der vor allem Husserl zum Anderen gelangt®); 2. die Dimension:
Person-Person (Personen); 3. die Dimension: Person(Personen)-Sinngrund. Die beiden
ersten Dimensionen werden dabei im Gesprach mit Texten Fichtes erschlossen (der
Naturrechtslehre von 1796/97 und der Sittenlehre von 1798). Die Diskussion um die
Personalitdt des Sinngrunds bei Fichte zieht Duesberg als Stiitze seiner These heran,

8 Vgl. dic Rezension in dieser Zschr. 181 (1968) 427 f.

7 H. Duesberg, Person und Gemeinschaft. Philosophisch-systematische Untersuchungen des Sinn-
zusammenhangs von personaler Selbstindigkeit und interpersonaler Beziehung an Texten von J. G. Fichte
und M. Buber (Bonn: Bouvier 1970) 362 S. (Miinchener Philosophische Forschungen. 1.)

8 Vgl. L. Landgrebe, Der Weg der Phinomenologie (Giitersloh 1963) 89 ff.
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dafl auch beim spaten Fichte die 3. Dimension nur unzureichend erfafit sei. Hierfiir
bezieht er sich darum auf Buber, dessen Ontologie des Zwischen doch nicht blof leer,
sondern aus Buberschen Ansitzen heraus durchaus zu erfiillen sei.

Dabei zeigt sich auch hier, wie in den anderen genannten Werken: Die Unfafilich-
keit und Unableitbarkeit von Freiheit, Person und Interpersonal-Ereignis wird von
beiden Seiten her nicht nur gewahrt, sondern eigens herausgearbeitet, sei es transzen-
dental-philosophisch in der Analyse des Anrufgeschehens, sei es ,dialogisch® im — mit
Rosenzweig gesprochen — ,Zwiegesang® des wechselseitigen Ja und Amen. Aber die
Struktur dieses Freiheitsgeschehens ldfit sich erhellen, und zwar gerade im Licht dieses
Geschehnisses selbst. Die Unfafilichkeit dieses Lichts selbst aber ist keine andere als die
von ,,Licht und Leben® tiberhaupt, wozu das Denken prinzipiell das Zweite ist (davon
noch spiter)®.

Dabei fithrt diese Erhellung bei beiden Richtungen (so auch am Schlufl der Arbeit
von Theunissen wie jetzt der jiingsten von Duesberg) in eine religionsphilosophische
Fragestellung hinein. Im Interpersonal-Ereignis zeigt sich ndmlich dessen absoluter
Grund und Abgrund, eben der Sinngrund, welcher selber Freiheitswirklichkeit sein
mufl.

Rosenzweig z. B. tritt so 1928 gegen die Enzyclopaedia Judaica fiir den biblischen
Anthropomorphismus ein: ,Die ,Anthropomorphismen® der Bibel sind durchwegs Aus-
sagen iiber gottmenschliche Begegnungen. Nie wird Gott — was doch die Redensart,
daf ithm etwas ,zugeschrieben® werde, still voraussetzt — beschrieben.“ 10 Und der Fichte
schon des Atheismusstreits schreibt in seiner ,Gerichtlichen Verantwortungsschrift®
gegen die Anklage des Atheismus (1799), nur im Blick auf die Schranken wunserer
Wirklichkeit und #nseres Begriffs von Bewufitsein habe er es Gott abgesprochen. ,,Der
Materie nach — dafl ich mich bemiihe, das Unbegreifliche auszudriicken, so gut ich kann!
— der Materie nach ist die Gottheit lauter Bewufitsein, sie ist Intelligenz, reine Intelli-
genz, geistiges Leben und Titigkeit.“ 1 Sein Name fiir Gott: ,Moralische Weltord-
nung®, ist ja zu verstehen als tdtiges Ordnen, gerichtet auf ein ,Du sollst® (und ,,Du
darfst“) unseres Willens, der um des zu leistenden Guten willen gesetzt ist. Diese
»Ordnung® mufl also in einem noch urspriinglicheren Sinn personal sein als diese unsere
angerufene Freiheit selbst.

Daf nicht nur der klassische Personbegriff, dafl der Begriff des Personalen iiber-
haupt erst aus der jlidisch-christlichen Glaubens-Erfahrung in das abendlindische Philo-
sophieren eingegangen ist, bedarf ja keiner Awusfithrungen. Wolfhart Pannenberg hat
in seinem Aufsatz zur ,Frage nach Gott* daran erinnert, ,dafl die Personhaftigkeit
des Menschen selbst keineswegs selbstverstiandlich ist. Was unsere humanistische Tra-
dition als die unantastbare Peronwiirde des Menschen bezeichnet, ist offenbar nicht so

9 Siehe jetzt auch: J. Heinrichs, Sinn und Intersubjektivitit, in: Theologie und Philosophie 45 (1970)
161-191.

10 Kleinere Schriften (Berlin 1937) 526-533, 528.

11 Simtliche Werke V (1845) 266.

129



Jorg Splett

geartet, dafl man nicht dariiber auch hinweggehen konnte . . . Hat seine Personwiirde
nicht mehr den Charakter eines Glaubenssatzes als den eines isoliert nachweisbaren
Elementes anthropologischer Vorfindlichkeit?* 12

Man konnte fragen, ob diese Alternative eine disiunctio completa darstellt. Mit
anderen Worten: der Begriff ,Glaubenssatz wire genauer zu untersuchen und ent-
sprechend zu differenzieren. Und dies durchaus philosophisch, also nicht fachtheolo-
gisch verstanden. Glaube kann (in diesem Zusammenhang) heiflen: Uneinsichtiges auf
Autoritit hin annehmen; es kann aber auch heiffen: sich auf eine Erfahrung einlassen,
die nur in dem Wagnis solchen Sicheinlassens zuginglich ist, sich also den Kriterien
duflerer Nachpriifung entzieht. Diese Unterscheidung hat Konsequenzen fiir die Ant-
wort auf Pannenbergs weitere Frage: ,Ist der Gedanke des Personalen dann iiber-
haupt primir am Menschen gewonnen?“ Oder ist ihr urspriinglicher Gehalt der der
Gottebenbildlichkeit? — Der Philosoph wiirde dem Theologen sagen wollen: Sie ist
primir am Menschen gewonnen, aber am Menschen in der Begegnung mit oder besser:
im Stehen vor und Sich-angerufen-Finden von Gott. Pannenberg (er hat seinerzeit
iibrigens auch eine cigene kleine theologische Anthropologie vorgelegt %) fihrt an unse-
rer Stelle fort:

»Solche Erwigungen legen die Vermutung nahe, dafl es sich bei der Personalitit
um eine urspriingliche religionsphinomenologische Kategorie handelt. Als solche cha-
rakterisiert sie die Unwverfiigharkeit der Macht, die doch zugleich in jenem Widerfahrnis,
das die religiose Erfahrung konstituiert, den Menschen konkret beansprucht® (383).
Aber man kann es auch weniger theo-logisch oder theo-zentrisch sagen, d.h. nicht
sofort als Aussage iiber den uns beanspruchenden Gott. Damit soll weder jetzt noch
iiberhaupt bestritten werden, daff man sagen konne und miisse: Gotr ist personal.
»Es fragt sich aber sofort, was damit an verstehbarem Inhalt gemeint ist. Kann mehr
damit gemeint sein als dies: ,Gott ist derart, dal wir erst in der Offenheit zu ihm
Personen sind und dafl wir uns als Personen zu ihm verhalten miissen‘?“ 14 Das mufl
Pannenberg nicht widersprechen; es sagt vielmehr — nur in der Gegenrichtung (anthro-
pologisch und anthropozentrisch) — dasselbe wie er, und es wird auf der anderen Seite
durch die Analysen Theunissens, Simons’ und Duesbergs gestiitzt.

Welche Bedeutung kime aber dann der vielberufenen Entsakralisierung der Welt,
dem Schwund an religidser Erfahrung zu?

Folgt aus ihr jener Verlust der Menschlichkeit, trotz allgemeiner Humanismus-
programme in allen Lagern, den vor Jahren schon Hans Urs v. Balthasar in seinem
anthropologischen Buch ,Die Gottesfrage des heutigen Menschen® (Miinchen 1956)
konstatierte? ,Es ist eine tragische Epoche, denn sie mufl gleichzeitig beides einsehen:
daf auf der Welt zuletzt nichts anderes sich verlohnt (weil nichts anderes da ist, wofiir

12 Grundfragen systematischer Theologie (Gottingen 1967) 382.
13 Was ist der Mensch? (Gottingen 1962, 21964).
14 E. Kunz, Glauben — Gnade — Geschichte (Frankfurt 1969) 287 32,
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man sich einsetzen kann) als der Mensch — und daf} der Mensch sich letztlich doch nicht
lohnt. Und so ist es die Zeit der Philantropie und des vollendeten Humanismus, da
alle Weltanschauungen — ostliche und westliche und jede, die sich in der Mitte da-
zwischen einzurichten versucht — sich nur noch um den Menschen drehen und um die
Hilfe und Forderung und Entfaltung, die man ihm angedeihen lassen kann, und doch
diese Sorge einen offen oder versteckt bittern, zynischen oder siifllich-faden oder sani-
tiren und unpersénlichen, unmenschlichen Beigeschmack hat. Aus dieser Tragik gibt
es keinen Ausweg, und der Mensch ist sich dariiber klar® (206 f.). Oder erwichst aus
dem Schwinden der religiosen Erfahrung im Gegenteil eine ,atheistische® Religiositit
der Briiderlichkeit, mit der Herkunft aus A. Feuerbach und der gesellschaftlichen ,Kor-
rektur® durch Marx, aufgrund der ,Stellvertretung® eines fiir den anderen und der
Verantwortung jedes einzelnen fiir alle? — Oder schliefilich — jenseits jeglicher der-
artiger ,Metaphysik® — niichterne Sachlichkeit, Funktion statt Person? 1

»Der Riickzug auf die Person ist heute die allgemein iibliche Weise, konservativ zu
sein®, wird einem in diesem Zusammenhang vorgehalten 18, Privatisierend werde den
gesellschaftlichen Forderungen ausgewichen. Dafl das Reden von Person in dieser Ge-
fahr steht, 138t sich nicht leugnen. Immerhin, die Etiketten ,konservativ® und ,revo-
lutiondr® bzw. ,progressiv® beiseite gelassen, immerhin sollte man sich dariiber klar
sein, welchen Gefahren der Unmenschlichkeit ein Programm sich aussetzt, das, um
welchen Ziels auch immer, die Person iibergehen zu kénnen (gar sie iibergehen zu miis-
sen) glaubt. Als gibe es eine menschenwiirdige Offentlichkeit, wenn sie nicht mehr
von einer erfiilllten Privatheit gespeist wird. Bezeichnenderweise ist bei dem
Denker, dem wir das Wort vom Zoon politikdn verdanken, bei Aristoteles in der
Nikomachischen Ethik zu lesen (1162a): ,,Der Mensch ist von Natur mehr ein zwei- °
sames (syndyastikon) als ein Gemeinschaftswesen.

Prinzipiell ist ja Person nicht nur als sozusagen ,endliches Absolutum®, d. h. als sehr
bedingtes Wesen von dennoch unabdingbarer ,Wiirde* (Kant) ein realer ,,In-eins-Fall
der Gegensitze®, sondern sie ist dies gerade auch beziiglich Einzelheit und Allgemei-
nem: insofern sie Ich und Selbst, also aufs entschiedenste einzelner, nur ist als Geist,
oder anders gesagt: insofern sie selbstverfiigende, unaustauschbare Freibeit nur ist als
Vernunft (z. B. gemif} logischen Gesetzen).

Allerdings ist mit dem Aufweis der prinzipiellen Uberwindung von Individualis-
mus und Kollektivismus durch das Person-Sein als solches die konkrete Uberwindung
der konkret existierenden Fehlformen menschlichen (um nicht zu sagen: unmensch-
lichen) Daseins noch nicht geleistet. Im Gegenteil gibt es ja diese Fehlformen allein als
(verfehlt) personale, als Verkehrungen gerade des Person-Seins. Person ist eben jene

15 Vgl. M. Miiller, Person und Funktion, in: Philosophisches Jahrbuch 69 (1961/62) 371—404.

16 M. Greiffenhagen, Das Dilemma des Konservatismus, in: Gesellschaft in Geschichte und Gegen-
wart (Festschrift F. Lenz, hrsg. v. S. Wendt) (Berlin 1961) 58 f.; jetzt zitiert von Th. Strohm, Theo-
logie im Schatten politischer Romantik. Eine wissenschafts-soziologische Anfrage an die Theologie
Friedrich Gogartens (Miinchen 1970) 164,
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eigentiimliche Wirklichkeit, die — nicht erst seit Pindar und nicht blof8 bis Marx — den
Imperativ hore: ,Werde, der du bist* (Pyth II, 73). Diese Aufgabe lifit sich nicht
prinzipiell-grundsitzlich 16sen (der Versuch dazu begriindet ,Ideologie®, also die
Unterwerfung von Person und Freiheit). Sie ist darum auch nicht die Aufgabe der
Philosophie als solcher, so sehr Philosophie von diesem ,emanzipatorischen Interesse®
bestimmt sein und ihm dienen soll (und muf, um iiberhaupt ,Philosophie® zu sein,
statt miiiger ,Spekulationen®). In diesem Sinn hat man, scheint mir, Johann Gottlieb
Fichtes klare Unterscheidung festzuhalten (gerade beziiglich des Themas ,Person®):
»Leben ist ganz eigentlich Nicht-Philosophieren; Philosophieren ist ganz eigentlich
Nicht-Leben.“17 (Und dies, obwohl kaum jemand schirfer als er auf der Einheit beider
insistiert hat.)

Ich breche ab. Anstfle zur Reflexion wollten diese Bemerkungen geben. Erfiillen sie
diese Aufgabe nicht durch die referierten Thesen und Fragen, dann unter Umstinden
gerade durch die anstofigen Liicken dieses Uberblicks.

Fiinf Fragen jedenfalls scheinen sich hier zu stellen, die Spannung von fiinf Alter-
nativen, die sehr wohl nur scheinbar bestehen konnen (die meiner Meinung nach tat-
sdchlich nur scheinbare sind), die dann aber eine legitime Synthese erfordern, deren
Durch-Vollzug noch aussteht (und fiir den vor allem das Verhiltnis dieser Paare zu-
einander zu bedenken wire). Sie seien jetzt nur aufgezihlt:

. Die Spannung: Klassischer — moderner Personbegriff,
. Transzendentalphilosophie — Dialogik,

. religioser — ,humanistischer® Personbegriff,

. »private® — ,politische“ Personalitit,

. Persondenken — technische Sachlichkeit.

L I N S

17 Samtliche Werke V, 343 (Medicus 111, 207).
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Die Lage der Erziehungswissenschaft im katholischen Raum

Die katholische Pidagogik hat eine ehrwiir-
dige Tradition bis in die Gegenwart hinein.
Minner wie Otto Willmann, Romano Guar-
dini oder Gustav Siewerth haben eine Aus-
strahlungskraft, der sich nicht leicht jemand
entziehen kann, der auf dem Feld der Pid-
agogik titig wird. Dafl wir es bei den Ge-
nannten eher mit einer Erziehungsphiloso-
phie zu tun haben als mit einer Erziehungs-
wissenschaft im heutigen Verstindnis, darf
den Groflen der Vergangenheit nicht angela-
stet werden. Aber bei denen, die heute das
mithselige Geschift betreiben, Eltern oder
Lehrer auf ihre Aufgabe vorzubereiten, und
die sich dabei auf die Tradition berufen, muf}
die Frage erlaubt sein, ob man sich im Namen
der Tradition von vielem dispensiert glauben
darf, was Erzichungswissenschaft heute kon-
stituiert, und ob man sich durch solche Absti-
nenz nicht um die Chance bringt, Kritik
und Korrektur an dem zu iiben, was in einer
modernen Erziehungswissenschaft einer christ-
lichen Anthropologie widerspricht.

Die gescheite Dissertation Norbert Mass-
ners ,Normative Pidagogik im Umbruch®
(Miinchen 1970) hat zur Geniige dargetan,
wie schnell eine Pidagogik in die Sackgasse
gerdt, wenn sie einerseits Grenziiberschrei-
tungen zur Theologie hin begeht und andrer-
seits bei der Formulierung ihrer Denkfiguren
und Zielvorstellungen die Erziehungswirk-
lichkeit allzu grofiziigig ausklammert. So sehr
theologische und pidagogische Anthropologie
aufeinander verwiesen sind, wo immer ein
Christ iiber Moglichkeiten und Grenzen der
Erziehung nachdenkt, so problematisch sind
Grenziiberschreitungen und unkritisches Ver-
einnahmen theologischer Aussagen. Viel Zeit
und Kraft wird in der einschligigen Literatur
damit vertan, die eigene Position zu recht-
fertigen. Die subtilen Unterscheidungsversuche
zwischen ,Pidagogik® und ,Erziehungswis-

senschaft“ und ,Wissenschaftlicher Pddago-
gik® iliberzeugen nicht immer, und was sich
als wissenschaftstheoretische Selbstdefinition
ausgibt, ist oft nur Begriffsklauberei. Im Bann
einer groflen Tradition ist es gewifl schwer,
sich dem Heute unbefangen zu stellen. Denn
das Heute ist gekennzeichnet durch den An-
spruch der Empirie im Bereich der Pidago-
gik. Verifizierung oder Falsifizierung von
Hypothesen durch Beobachtung, Befragung,
Test, Experiment hat die Spekulation iiber
Wesen und Bestimmung des Menschen gegen-
wirtig weitgehend verdringt. Eine ganze Ge-
neration amerikanischer Wissenschaftler hat
sich einem Verfahren verschrieben, das seine
Methoden den Sozialwissenschaften entlehnt.
Auf diese Weise haben wir cine Fiille von
Einsichten in Zusammenhinge bekommen, die
ohne solche Forschungen und Experimente
unaufgehellt geblieben wiren: Der Zusam-
menhang zwischen schichtspezifischem Sprach-
verhalten und Lernfihigkeit, der Zusammen-
hang zwischen elterlichen Pflege- und Erzie-
hungspraktiken und der Anpassungsfihigkeit
an schulische Lernprozesse, der Zusammen-
hang zwischen intellektuellen, sozialen und
affektiven Lernprozessen, der Zusammenhang
zwischen Frustration und Aggression, der
Einfluf} sozialer Faktoren auf den Schulerfolg
u. a. m. Die Kenntnis solcher Zusammenhinge
macht Lehrern und Erziehern bewuflt, unter
welchen Voraussetzungen ihre Arbeit steht.
Die Autonomie des Zoglings und dessen
Jfreier Wille®, den es auf das Gute zu richten
gilt, scheinen aufgehoben durch ein Geflecht
von Determinanten; zugleich hat die Propa-
gierung behavioristischer Lerntheorien die
Macht des Erziehers gegeniiber dem Zogling
in bestimmten Dimensionen fast unbegrenzt
erweitert. Wir sind heute im Besitz von Tech-
niken, die es gestatten, sehr vieles lehr- und
lernbar zu machen, was frither einem lang-
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wierigen und nur zum kleinsten Teil durch-
schaubaren Prozefl vorbehalten war.

Dafl ein erheblicher Teil der amerikani-
schen Forschung auf Tierexperimenten be-
ruht, wobei die Ubertragung auf menschliches
Lernen und seine Bedingungen allzu unkri-
tisch und eilfertig vorgenommen wurde, hat
hie und da auch in den USA Bedenken her-
vorgerufen; den grundsitzlichen Optimismus,
Lernvorginge steuern zu konnen, haben diese
Bedenken jedoch nicht brechen k&nnen.

Dafl amerikanische Untersuchungen mit
erheblicher Verspatung bei uns Eingang ge-
funden und darum wie eine Springflut alles
tiberschwemmt haben, was in der Bundesre-
publik an geisteswissenschaftlichen Theorien
im Bereich der Bildung und Erziehung vor-
handen war, hat einerseits unkritische Adap-
tion, andrerseits heftige Ablehnung hervor-
gerufen. In diesem ideologischen Kampf gin-
gen die Differenzierungen und Nuancierungen
unter, die die Amerikaner inzwischen selbst
vorgenommen hatten. Nur mithsam gelingt
es heute an einzelnen Universititsinstituten,
an einzelnen Pidagogischen Hochschulen,
eine verniinftige Adaption mit einer verniinf-
tigen Kritik zu verbinden und ein differen-
ziertes Problembewufitsein zu schaffen. Aber
das, was sich heute im katholischen Raum
zu pidagogischen Gegenwartsfragen artiku-
liert, bleibt von dem Strom lebendiger Aus-
einandersetzung merkwiirdig unberiihrt. Im
Bann der groflen Tradition wird weiterspe-
kuliert — als gibe es nicht die Bereicherung
und Erweiterung der eigenen Position durch
die Sozial- und Gesellschaftswissenschaften
und nicht ihre Gefihrdung durch deren Ver-
absolutierung. Eine ausschliefilich geisteswis-
senschaftlich orientierte Pidagogik prisentiert
sich immer noch und immer wieder als eine
mehr oder weniger gegliickte Synthese von
Theologie und Philosophie.

Die wissenschaftstheoretischen Abgrenzun-
gen sind aber inzwischen vorgenommen wor-
den, und zwar von katholischen Pidagogen
selbst. Hans Bokelmann hat sich im 1. Band
der ,Bilanz der Theologie® (Freiburg 1969)
unbefangen zu einer Kooperation von Pid-
agogik und Theologic bekannt, gleichzeitig
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aber die Grenzen abgestedst und die Offnung
zu den Sozialwissenschaften vollzogen. Dafl
die Desiderate, die er aufstellt, nicht sofort
ihre Erfiillung finden, darf nicht wundern:
Seine Uberlegungen geben den neuesten
Stand der Problemlage an und kénnen nicht
schnell zu einer lesbaren pidagogischen Lite-
ratur fithren, die dem Praktiker weiterhilft.
Aber wenn es wirklich nur eine Frage der
Zeit wire, bis Bokelmanns grundlegende Ge-
danken eine Ausfaltung und Konkretisierung
erfahren, so wollten wir gern in Geduld
warten. Nur — die Tatsache, daff frithere An-
siitze, die in die gleiche Richtung weisen (Ro-
bert Spaemann: ,Theologie und Pidagogik®
in: ,Gott in Welt* II, Festschrift fiir Karl
Rahner, 1964), bisher unbeachtet geblieben
sind, liflt etwas besorgt fragen, ob hier nicht
grundsdtzliche Vorbehalte, die in der Tra-
dition der katholischen Pidagogik begriindet
liegen, eine unbefangene Auseinandersetzung
mit soziologischen, tiefenpsychologischen, so-
zialpsychologischen, lerntheoretischen Einsich-
ten erschweren. ,Das Katholische Bildungs-
defizit®, das Karl Erlinghagen mutig diagno-
stiziert hat, scheint auch in der katholischen
Pidagogik selbst begriindet zu sein.

Dabei brauchte eine Orientierung der Pid-
agogik an der gegenwirtigen katholischen
Theologie diese Auseinandersetzung keines-
wegs zu blockieren. Der Versuch, den Josef
Speck mit seiner Einfithrung in ,Karl Rah-
ners Theologische Anthropologie® (Miinchen
1967) gemacht hat, zeigt eine Richtung an,
allerdings noch keinen begehbaren Weg. Denn
die erklirte Absicht des Verfassers, die theo-
logische Anthropologie Rahners auf ihre pad-
agogische Relevanz hin zu untersuchen, wird
durch das Bemiihen, mdglichst kein einschld-
giges Zitat aus dem umfangreichen Werk
Rahners auszulassen, eher wverstellt als er-
reicht. Aber Specks Ansatz hat auch ander-
wirts bis jetzt keine Fortfilhrung erfahren.
Antirationale, antitechnische, kulturkritische
Affekte bestimmen nach wie vor viele pid-
agogische Verdffentlichungen katholischer Ob-
servanz. Offene oder verdeckte Vorbehalte
gegen Koedukation, Sexualpidagogik, Eman-
zipation der Frau, kricisches Bewufitsein zei-
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gen, dafl ihre Verfasser wenig Notiz davon
nehmen, dafi solche Vorbehalte durch die
Theologie heute nicht mehr abgedeckt wer-
den.

Eine solche Position im pidagogischen Be-
reich ist um so bedenklicher, je gréfler die
tatsachliche Gefahr einer theoretisch fragwiir-
dig begriindeten und praktisch brutal durch-
gesetzten ,emanzipatorischen Kritik® der
,Neuen Linken® wird, die ihre ,antiautori-
tire Erziehung® als Heilslehre absolut setzt
und damit Erfolg hat. Dafi ihr Sozialarbeiter,
Eltern und Lehrer der jungen Generation
unkritisch verfallen, ist ein Symptom dafiir,
daf hier tatsichlich ein Vakuum bestand und
besteht. Der Abgrund, der zwischen bildungs-
theoretischen Spekulationen einerseits — wobei
es gleichgiiltig ist, ob ihre Verfechter sich auf
Dilthey oder Siewerth berufen — und einer
unerleuchteten, unreflektierten, aus Ressen-
timents, Verdringungen und Aggressionen
gespeisten erzieherischen Praxis andrerseits
klafft, ermoglicht einer hedonistischen Heils-
lehre, diesen Abgrund zu fiillen, sich aller
raffinierten Manipulationstechniken zu be-
dienen und ihren fragwiirdigen Auftrag in
die Praxis umzusetzen. Eine christliche Kor-
rektur kann hier nicht geleistet werden, in-
dem man iiber ,Ebenbild Gottes — Bild -
Bildung® philosophiert, sondern nur dadurch,
dafl man aus der theologischen eine padago-
gische Anthropologie entwickelt und reali-
stische Moglichkeiten aufzeigt, sie zu prakti-
zieren. Aber solange ein Sammelband, der
den vielversprechenden Titel ,Personale Er-
ziehung® (Darmstadt 1965) tragt, nur Alt-
bekanntes wiederholt und héchstens ein wenig
variiert, statt es in ein Neues, Lebendiges,
jetzt Hilfreiches zu verwandeln, besteht we-
nig Hoffnung, dafl ein entscheidender Durch-
bruch in der Bundesrepublik in absehbarer
Zeit gelingt. Marian Heitger, der hier Schule
machen konnte, ist nach Wien gegangen, und
Wolfgang Brezinka, dessen klares Bekenntnis
zur Erziehungswissenschaft grofie Hoffnun-

gen erweckte, miilte seinem Programm bald
Taten folgen lassen, wenn nicht wieder alles
im Theoretischen stecken bleiben soll. Ver-
mutlich sind solche Durchbriiche iiberhaupt
nicht von einem einzelnen zu leisten, wenn
sie nicht von groferen Instituten mitgetragen
und mitverantwortet werden. Hier hitten
das Willmann-Institut, das Institut fiir Wis-
senschaftliche Pidagogik in Miinster, das
Deutsche Instituc fiir Bildung und Wissen
eine Aufgabe. Vorerst aber scheinen diese In-
stitute der Tradition so stark verhaftet, dafl
nur hier und da zaghafte Blicke iiber den
Zaun gewagt werden, Die Praxis scheint der
Theorie davonzulaufen: Vielleicht erzwingen
mutige Reformkonzepte wie die Friedens-
schule in Miinster den Durchbruch auch in
der Theorie.

Sicher kann es zuweilen ein Gebot der
Stunde sein, allem modischen Gerede zu wi-
derstehen und den Widerspruch derer zu er-
tragen, die die Welt kraft raffinierter Mani-
pulationstechniken méglichst total verindern
mdchten., Aber dazu ist man erst legitimiert,
wenn man sich der allgemeinen Wende im
Bewuftsein gestellt hat, wenn man die eigene
Tradition kritisch befragt hat, wenn man den
Mut hat, liebgewordene Vorstellungen zu
verabschieden, weil sie im Licht des neu Er-
kannten nicht mehr haltbar sind.

Was Paul Konrad Kurz fiir die Literatur-
wissenschaft, was Albert Gorres und Paul
Matussek fiir die Psychoanalyse geleistet ha-
ben, den Ausbruch aus dem Ghetto, steht fiir
die Erziehungswissenschaft noch aus. Kurz hat
(zum Gliidk!) keine ,katholische Literatur-
wissenschaft® begriindet und Gorres keine
skatholische Psychoanalyse®. So kénnen wir
auch auf eine ,katholische Erziehungswissen-
schaft® durchaus verzichten, nicht aber auf
den Beitrag katholischer Fachleute zu diesem
Forschungsbereich, von dessen Arbeitsergeb-
nissen es abhingen wird, wie Erzichung und
Bildung in Elternhaus und Schule heute und
morgen aussehen werden.

Elisabeth von der Lieth
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Krieg und Religionen in Vietnam

Es nimmt sich wie ein Traum aus und liegt
doch im Bereich der Moglichkeiten, daff dem
gequilten Vietnam nach Beendigung des
Kriegs ein goldenes Zeitalter winkt. Der Me-
kong konnte eine Quelle des Reichtums fiir
diesen Teil Siidostasiens, einschliefilich Laos
und Kambodschas, werden, sobald der Fluff
reguliert wird. Bei groflen Uberschwemmun-
gen, die periodisch auftreten, iiberfluten seine
Wassermassen die Reisfelder und richten ver-
heerende Zerstdrungen an. Das sog. Mekong-
Projekt mit Staudimmen und Elektrizitits-
werken wird seit Jahren vorbereitet, und
diese Vorbereitungen an Ort und Stelle sind
bemerkenswerterweise von den kommunisti-
schen Partisanen nicht gestdrt worden.

Doch noch herrscht Krieg und der Krieg
hindert die weitere Ausfilhrung der grofi-
angelegten Pline. Statt dessen bringt er Elend
iiber die Bevolkerung und fordert seine Op-
fer an Blut und Leben nicht zuletzt unter den
Zivilisten. 1966 schrieb der Bischof von Da-
lat, Nguyen van Hien, an den Papst: ,Der
Krieg hat in unseren Dérfern ungeheuren
Schaden angerichtet, er hat in unseren Fami-
lien eine grofle Leere geschaffen, viele Men-
schen in das schrecklichste Elend gebracht.
Nach offiziellen Statistiken leben in unserer
Dibzese allein 22000 Fliichtlinge, aber wer
kennt schon ihre wirkliche Anzahl? Eine
Mutter, die ihre beiden Kleinen an die Brust
driickte, sagte mir eines Tags: ,Ich hatte 7
Kinder. Fiinf von ihnen wurden durch Ge-
wehrkugeln getStet. Mein Mann und ich ha-
ben mit diesen beiden Kleinen mehr als 37
Kilometer zuriickgelegt, um uns zu retten".®
Die Gegend von Dalat war 1966 noch ver-
hiltnismifig ruhig. Die Tet-Offensive 1968
hat auch dort die Lage wenigstens voriiber-
gehend verschlimmert.

Doch wire es ein Irrtum, zu meinen, dafl
der Krieg das Volk allmihlich physisch aus-
rotte. Die Bevolkerungszahl ist im Gegen-
teil stindig gestiegen und betrigt heute etwa
18 Millionen im Siiden und iiber 20 Millionen
im Norden. Jihrlich kommen 600 000 Kinder
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zur Welt. Aber die jungen Leute bis zu 30
Jahren (etwa 16 Millionen) haben Frieden
nie gekannt und die Kinder fragen ihre El-
tern: ,Frieden, was ist das?* Das grofite
Elend im Gefolge des Kriegs sind die nicht
auszumessenden moralischen Schiden. Aufler-
dem leben viele in stindiger Furcht: vor
Terrorakten, Raketeniiberfillen oder Bom-
ben, wenn auch zur Zeit in weiten Gebieten
Ruhe herrscht. Warum ein Krieg, der schon
30 Jahre dauert? Warum lifit der Friede auf
sich warten? Das sind entscheidende Fragen.

Wir sehen hier von dem Kriftespiel zwi-
schen China und USA im Hintergrund des
Kriegs ab. Diese Michte schalteten sich erst
spiter entscheidend ein. 1945 wire beinahe
dem Land echte Unabhingigkeit beschieden
gewesen. Zweierlei hinderte das Zustande-
kommen: Einmal die Haltung der Franzosen,
die nach der Kapitulation der Japaner nur
eine weitgehende innere Autonomie zugeste-
hen wollten. Diese Politik wurde damals
auch von den Kommunisten Frankreichs un-
terstiitzt. Zum andern verhinderten die viet-
namesischen Kommunisten — und das bis
heute — eine dauerhafte Ordnung. Ihr Ziel
war es, eine ,Volksdemokratie* zu schaffen,
deshalb die nichtkommunistischen nationalen
Krifte auszurotten oder in den Widerstand
zu dringen. Daher versteht sich der verzwei-
felte Widerstand, vor allem der Katholiken,
gegen die Machtiibernahme der Kommuni-
sten. J. Buttinger kommt in seinem zwei-
bandigen, sorgfiltig dokumentierten Werk
zu dem SchluB, dafl die Kommunisten sich
mit ciner filhrenden Rolle in der nationalen
Freiheitsbewegung nicht begniigten. An einem
freien Vietnam, das nicht von ihnen be-
herrscht wiirde, waren sie nicht interessiert.
,Der Kampf um die Unabhingigkeit (gegen
die Franzosen) war fiir sie nur ein Vehikel,
um die Macht zu erobern. Sie kiimpften hin-
gebend, aber einzig und allein, weil die poli-
tische Kontrolle der Nation im Krieg ihnen
mit der Erringung (des Landes) zugleich die
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Aufrichtung des kommunistischen Regimes
sichern wiirde.“!

Dieser Fanatismus, der eigentlich nur den
kommunistischen Fithrern und einer relativ
kleinen iiberzeugten Gefolgschaft eigen war,
macht den atheistischen Kommunismus in
Vietnam nicht nur zum Gegenspieler der Re-
ligionen, sondern ldflt ihn selbst als eine
Quasi-Religion oder als Religion mit nega-
tiven Vorzeichen erscheinen.

Wie stellten sich die Religionen dem Kom-
munismus gegeniiber ein und zumal die Ka-
tholiken? Wie verlief die weitere Entwick-
lung unter religivser Riicksicht sowohl im
Norden wie im Stiden nach der Teilung Viet-
nams 19542 Die erste systematische Darstel-
lung nach den vorliegenden Quellen und
eigenen Beobachtungen und Kontakten mit
vietnamesischen Bischofen und buddhisti-
schen Bonzen hat Piero Gheddo in seinem
Buch ,Katholiken und Buddhisten in Viet-
nam® vorgelegt 2. Daraus ergibt sich folgen-
des Bild.

Im Norden unterstiitzten die Katholiken
. nach 1945 als begeisterte Freiheitskimpfer die
Ho Chi Minh-Regierung, gerieten aber in
einen Gewissenskonflikt, als sie die Methoden
und Ziele der kommunistischen Fithrung be-
griffen. Schliefilich kam es zum offenen Bruch.
Die Katholiken hatten sich nun bei Phat-
Diem mit eigenen Kriften gegen die Angriffe
von kommunistischen Einheiten wie gegen
die Franzosen zu wehren. In den Gebieten,
die bereits unter kommunistischer Herrschaft
standen, begann die Verfolgung der Katho-
liken, die sich durch die Parteipolitik der
Vietminh in ihren Hoffnungen grausam be-
trogen sahen. ;

1 J. Buttinger, Vietnam: A Dragon Embattled,
Bd. 1 (London 1967) 399.

2 P. Gheddo, Cattolici e Buddisti nel Viet-
nam (Florenz 1968) 397 S.; deutsche Ubersetzung:
Katholiken und Buddhisten in Vietnam. Miinchen:
Pfeiffer 1970. 368 S. Paperback 20,-. Einige Stel-
len des italienischen Textes sind wenig klar und
entsprechend in der sonst guten und fliissigen deut-
schen Uberstzung. S.218 muf es heiflen: ,, ... sind
sich dieser Gefahr klar bewufit® (statt: ,sind die-
ser Gefahr ausgesetzt®).

10 Stimmen 186, 8

Diese erste Periode bis zum Sieg iiber die
Franzosen bei Dien bien Phu 1954 prigte
entscheidend die Haltung der Kirche in den
folgenden Jahren. Sie ist gekennzeichnet durch
bedingungslose Ablehnung des Kommunis-
mus, Abschlieflung nach auflen und defensive
Haltung der Gemeinden, die sie hinderte,
auch andere Seiten der Wirklichkeit zu se-
hen.

Die weitere Entwicklung verlduft seir 1954
im Norden und im Siiden getrennt. Im Nor-
den kam es mit der Machtergreifung der
Kommunisten zu den blutigen Ausschreitun-
gen gegen die Hunderttausende fliichtender
Katholiken und Nichtchristen, die von ihrem
in Genf vereinbarten Recht Gebrauch ma-
chen wollten, sich in den Siiden abzusetzen.
Gelegentliche wohlwollende Gesten Ho Chi
Minhs und eine verfassungsmifige, aber fik-
tive ,Religionsfreiheit® hinderten nicht den
Fortgang der Verfolgung, so dafl es 1956
zum Aufstand von Nghe An kam. Die
Kirche ist im Norden durch natiirliche Ver-
mehrung zwar zahlenmiflig weiter angewach-
sen und wird als Institution besonders wegen
der Auseinandersetzung mit dem Siiden nicht
ganz unterdriickt; doch lastet der Druds der
Verfolgung so stark zumal auf der Jugend,
daf die geistige Kraft zu erlahmen droht.

Ganz anders verlief die Entwidklung im
Siiden. Begreiflicherweise unterstiitzten die
Katholiken, besonders die Fliichtlinge aus
dem Norden, den Staatsprisidenten Diem.
Seine Regierung war kein ,katholisches Re-
gime®, wie die westliche Presse unterstellte,
als der Antikommunismus Diems ihn zum
Diktator werden lieff. 1963 begannen die
Auseinandersetzungen mit den kidmpferischen
Buddhisten. Es gab jedoch keine ,Buddhisten-
verfolgung durch Katholiken®, wie eine ge-
wisse westliche Presse stindig behauptete, die
nie gegen die Buddhistenverfolgungen im
Norden Einspruch erhoben hat. Der Buddhis-
mus breitete sich unter Diem vielmehr aus
und organisierte sich. Die Buddhisten haben
viele Pagoden und sonstige Einrichtungen
mit Staatsgeldern bauen oder erneuern kon-
nen. Auflerdem sind in Vietnam nicht 80
Prozent der Bevolkerung Buddhisten, son-
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dern, wenn man hoch greift, 20 bis 30 Pro-
zent. Die etwa 800000 Anhinger des ,reli-
gidsen Buddhismus* haben sich in dem 1963
ausbrechenden Konflikt auf die Seite Diems
gestellt und distanzieren sich bis heute von
dem ,politischen Buddhismus“. Die breite
Masse des Volks ist tief religits und wandte
sich, seiner synkretistischen Neigung entspre-
chend, zu Millionen den neuen Sekten zu,
die buddhistische, christliche und spiritistische
Elemente miteinander verbinden. Thr Entste-
hen ist als Reaktion auf die Kolonialherr-
schaft zu verstehen. Ahnenkult und Geister-
glaube sind von altersher das Grundelement
der Volksfrommigkeit.

Die Katholiken hatten nach der Ermor-
dung Diems unter Racheakten buddhistischer
Kreise zu leiden. Die Abwehr drohte trotz
der Ermahnungen der Bischofe zu einer ge-
fihrlichen kimpferischen Reaktion der Selbst-
verteidigung zu werden. Nachdem aber die
Macht des politischen Buddhismus 1966 von
der Militdrregierung Ky, der selbst Buddhist
ist, im ,Buddhistenaufstand von Hue® ge-
brochen war, kam es zu wachsender gegen-
seitiger Anniherung, wobei auch die Kirche
sich von der Politik lossagte. Die Friedens-
aufrufe des Papstes und das 2. Vatikanische
Konzil trugen zu dem Prozef des Umden-
kens wesentlich bei und stellten die Kirche
vor die Aufgabe, sich den neuen sozialen
Verhiltnissen anzupassen und sich dem Volk
mehr einzugliedern.

Nur das geeinte Vorgehen aller religidsen
Krifte kann Vietnam retten. Dariiber sind
sich alle politischen Beobachter einig. Denn
die Religionen allein haben den nétigen Ein-
flul auf das Volk, nicht die Parteien. An
mangelnder Verstindigung unter den Reli-
gionen kdnnen nur die Kommunisten interes-
siert sein. Doch haben die Bemiihungen der
fiilhrenden Stellen noch nicht 2zu einem

138

Schwinden des gegenseitigen Mifitrauens im
Volk gefiihrt.

Aus dieser skizzenhaften Darstellung der
Entwicklung wird deutlich, daff viele gin-
gige Irrtiimer iiber Vietnam zu berichtigen
sind. In Deutschland haben die meisten Mis-
sionszeitschriften, aber nur wenige Zeitun-
gen, gegen die 6ffentliche Verdrehung der Tat-
sachen Front gemacht?®. Gheddo hat das Ver-
dienst, in seinem Buch eine Fiille von Mate-
rial aufgearbeitet und die oftmals wider-
spriichlich erscheinenden Fakten zusammen-
geordnet und gedeutet zu haben. Er nimmt
in sachlicher Weise die Gegensitze der Inter-
essen und Gesichtspunkte, vor allem von Ka-
tholiken und Buddhisten, unter die Lupe
und vermag in Zusammenhinge Licht zu brin-
gen, die aus der Ferne gesehen wenig ver-
stindlich scheinen. Leider sind nicht alle
Kreise an Klarheit und Sachlichkeit interes-
siert, wie die einseitigen ,Friedensdemon-
strationen® mit ,Onkel Ho“-Rufen gezeigt
haben. Was fiir einen ,Frieden® meinten die
Linksradikalen, als sie an einem Turm des
Liebfrauendoms in Miinchen die rote Fahne
mit dem Vietkong-Emblem befestigten (20.
10. 1967)? Die Katholiken in Vietnam leiden
sehr unter der widersinnigen Verleumdung,
dafl sie nicht den Frieden wollten, sondern
Fortsetzung des Kriegs. Wer 20 oder 30 Jahre
Krieg erlebt hat, wiinscht nichts sehnlicher
als Frieden, aber einen Frieden in Freiheit.
Das ist nicht nur fiir die Christen eine Frage
auf Leben und Tod (Gheddo S. 294).

Wilbelm Hunger S]

3 Vgl. beispielsweise die Jahrginge der Zeit-
schrit ,Die Katholischen Missionen® seit 1954;
ferner A. Gomane, Wiedersehen mit Vietnam
und L. Wiedenmann, Buddhismus und Katholi-
zismus in Stidvietnam, in dieser Zschr. 173 (1963)
45-58 und 178 (1966) 332-344.
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Moraltheologie

EpMAIER, Alois: Dialogische Ethik. Perspek-
tiven-Prinzipien. Kevelaer: Butzon & Berdker
1969. 224 S. (Eichstitter Studien. NF. 3.)
Lw 25—

Es ist eigenartig, daf das dialogische Den-
ken in der heutigen Ethik so zdgernd aufge-
nommen wird. Dabei ist doch offensichtlich,
dafl Sittlichkeit wesentlich eine Bezichung
zum Mitmenschen und zur Gesellschaft ein-
schliefit und dafl dieser Aspekt vom Denk-
ansatz des Dialogismus her sehr viel deutli-
cher erfafit werden kann als von einem indi-
vidualistischen Verstindnis des Menschen her.
Obwohl den Klassikern des Dialogismus,
insbesondere Ebner, Rosenzweig und Buber,
schon ausfiihrliche wissenschaftliche Studien
gewidmet worden sind, fehlte bisher eine
umfassendere Untersuchung der Ethik dieser
Autoren. So kommt dem Werk von Edmaier
schon im historischen Abschnitt eine hohe Ak-
tualitdt zu. Die Darstellung ist klar und in-
formativ, das Urteil des Verfassers sachlich
und ausgewogen. Es sind verschiedene As-
pekte, die bei den einzelnen Autoren kriti-
siert werden. Ein Hauptmangel, der sich bei
allen behandelten Vertretern des dialogischen
Denkens mehr oder weniger bemerkbar macht,
liegt darin, dafl an die Stelle einer einseitig
sachbezogenen Ethik nun ein kaum weniger
einseitiger Personalismus tritt. Daraus ergibt
sich die Neigung zum Aktualismus, zur Situa-
tionsethik, zu einer Art personaler Mystik,
die fiir die Losung konkreter Probleme wenig
hergibt.

Nach dem historischen Teil entwickelt Ed-
maier in systematischer Darstellung ,ethische
Prinzipien im Lichte des dialogischen Den-
kens®. Er spricht u. a. vom Verhiltnis zwi-
schen Sitte, Sittlichkeit und Religion, vom
Gewissen, von den Werten und ihrer Rang-
ordnung sowie vom Pflichtcharakter des sitt-
lich Guten. Auch hier ist man dankbar fiir die
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klaren und anregenden Ausfithrungen. Trotz-
dem konnen wir uns dem Standpunkt des
Autors nicht in jeder Hinsicht anschlieflen.
Es scheint uns, daff auch bei Edmaier die
Sachbezogenheit ethischer Handlungen nicht
ganz die ihr zustehende Rolle einnimmt.
Geht die Ich-Du-Beziehung wirklich der Ich-
Es-Beziechung voraus, etwa gar zeitlich? Oder
wird die personale Beziehung nicht notwen-
dig durch die Leiblichkeit vermittelt, wobei
dann die Welt des Menschen eine Verlinge-
rung dieser Leiblichkeit darstellt? Person und
Natur diirfen ja wohl nicht im Sinn eines
absoluten Dualismus getrennt werden. Diese
Gefahr scheint uns bei Edmaier nicht ganz
gebannt zu sein — trotz gelegentlicher Hin-
weise auf den Zusammenhang zwischen Sach-
bezug und Intersubjektivitit. So ist es auch
verstindlich, dafl der Verfasser seine Ge-
danken kaum iiber die Bezichung zwischen
zwei Personen hinaus vordringen lifit. Die
Beziehung zur Gesellschaft und ihrer Ge-
schichte bediirfte doch auch in der Ethik einer
stirkeren Beachtung. Es schiene uns weiter
notwendig, die Methoden und Ergebnisse der
entsprechenden  empirisch-anthropologischen
Wissenschaften (Soziologie, Sprachwissenschaf-
ten, Kulturanthropologie, Psychologie usw.)
positiver einzubeziehen. Gerade diese Wis-
senschaften fordern heute besonders eindring-
lich ein dialogisch-strukturales Denken und
konnen dem Philosophen reiche Anregungen
geben. Voraussetzung fiir einen fruchtbaren
Gedankenaustausch mit diesen Wissenschaften
wire aber vor allem eine Klirung des Ver-
hiltnisses von Person und Natur und der
Bedeutung des Unterpersonalen fiir personale
Beziehungen. Solange diese Grundfrage of-
fenbleibt, diirfte die Wirksamkeit des dialo-
gischen Ansatzes in der Ethik weiterhin sehr
H. Rotter §]

begrenzt sein.
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NOONAN jr., John T.: Empfingnisverbitung.
Geschichte ihrer Beurteilung in der katholi-
schen Theologie und im kanonischen Recht.
Mainz: Griinewald 1969. LXII, 740 S. (Wal-
berberger Studien, Theologische Reihe. Bd. 6)
Lw. 48,—.

Der Verfasser ist Professor an der Juristi-
schen Fakultit der Universitit Notre Dame,
USA, und Mitglied der pipstlichen Kommis-
sion fiir Ehe und Geburtenregelung. Das eng-
lische Original des vorliegenden Werks er-
schien 1966 (2. Aufl. 1967). Seither hat es in
der Diskussion um die Empfingnisverhiitung
einen zentralen Platz eingenommen. Noonan
sucht nicht unmittelbar eine Antwort auf die
Frage nach der Erlaubtheit der Empfingnis-
verhiitung, sondern er will die Geschichte
ihrer ethischen Beurteilung schreiben. Dabei
zieht er eine ungeahnte Fiille von Dokumen-
ten heran, die vom jiidischen und griechisch-
romischen Altertum bis in unsere Tage herein-
reichen und Medizin, Rechtswissenschaft, Bio-
logie sowie schongeistige Literatur ebenso
umfassen wie die Bibel und theologische
Werke. Die Empfingnisverhiitung erweist sich
als ein Problem, das jedenfalls im behandel-
ten Zeit- und Kulturraum immer existierte
und in den verschiedensten Weisen angegan-
gen wurde. Da liest man von merkwiirdigen
abergldubischen Praktiken, von den Maf}-
nahmen des romischen Reichs zur Hebung der
Kinderfreudigkeit, von kinderfeindlicher
Erotik im Mittelalter und von der Entwick-
lung des Malthusianismus.

Was den Leser aber besonders interessieren
muf, ist die theologische Bewertung der
Empfingnisverhiitung. Hier liegt auch das
Hauptverdienst von Noonans Werk. Denn
die Frage nach der ethischen Bewertung emp-

fingnisverhiitender Praktiken kann wenig-
stens ein Theologe nicht beantworten wollen,
ohne um die christliche Tradition zu wissen.
Dabei geniigt es aber nicht, pauschal festzu-
stellen, was die Kirche immer gesagt habe,
sondern es ist immer auch der historische
Kontext solcher Stellungnahmen zu beriick-
sichtigen. In dieser Hinsicht ist das Werk
Noonans vorbildlich. Es verweist auf den
Kampf mit dem Manichdismus, auf die Pro-
blematik der Erbschaft augustinischer Theo-
logie und auf die Auseinandersetzungen mit
den Katharern. Noonan macht sichtbar, welch
tiefe Spuren diese Kimpfe in Theologie und
Kirche hinterlassen haben. Erst wenn man
das Ringen um eine wahrhaft christliche Ethik
kennt, weil man auch die Leistung grofler
Theologen, etwa eines Thomas von Aquin,
zu schitzen, ohne ihre Auffassung als un-
iiberholbar zu betrachten. Ahnliches ist wohl
auch noch von der Gestalt eines Pius XII.
zu sagen. Wenn manche seiner Auflerungen
heute selbstverstindlich und andere als rigo-
ros erscheinen, dann iibersieht: man leicht,
wieviel Mut und pastorales Verstindnis dabei
tatsichlich notwendig waren.

Es ist nicht moglich, den Reichtum an
Erkenntnissen auch nur anzudeuten, die dieses
Buch vermittelt. Es ist nicht nur grundlegend
fiir die unmittelbar behandelte Thematik,
sondern es bietet auch einen tiefen Einblidk
in die Geschichte der christlichen Sexualerhik,
der Naturrechtslehre und manch anderer da-
mit zusammenhingender Themen der Moral-
theologie und der Kirchengeschichte. Es ist
zu hoffen, dafl dieses Werk, das bereits in
der englischen Fassung auch im deutschen
Sprachraum viel beachtet wurde, in der deut-
schen Bearbeitung gute Aufnahme findet.

H. Rotter §]

Religionspiadagogik

Zum Religionsunterricht morgen. Perspekti-
ven kiinftiger Religionspidagogik. Hrsg. v.
Wolfgang G. Esser. Miinchen, Wuppertal:
Pfeiffer, Jugenddienst-Verlag 1970. 503 S.
Paperbadk 22,
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Der umfangreiche Sammelband enthilt an
die 30 Aufsitze bekannter evangelischer und
katholischer Religionspidagogen und Pasto-
raltheologen. Die wichtigsten Beitrige sind
schon frither an anderen Orten erschienen,
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z. B. in Fachzeitschriften und Festschriften, so
dafl der Band dem Kenner der Materie nicht
nur Neues bietet. Aber ohne Zweifel werden
viele Religionslehrer und Seelsorger die
brauchbare Zusammenstellung begriifien. Fast
alle Beitrdge gehen von den Schwierigkeiten
und Krisensymptomen aus, mit denen der RU
heute zu tun hat. Hier geht es um Fragen
wie folgende: Welches Selbstverstindnis hat
der RU? Welche Rolle kommt ihm in der
heutigen Schule zu? In welchem Verhiltnis
steht er zu Kirche, Gesellschaft und Staat?
Was ist seine Aufgabe in einer sikularen
Schule, die sich als Stdtte planmifligen Ler-
nens und als Ubungsfeld demokratischen Ver-
haltens versteht? Was bedeutet hier das Re-
den von Gott und Gnade, wie nimmt sich
in diesem Umkreis Konfessionalitit eines
Fachs aus?

Dafl viele dieser Fragen von den evan-
gelischen und katholischen Autoren, die in
diesem Band zu Wort kommen, nicht einheit-
lich beantwortet werden, ist kein Nachteil.
Erst so wird dem Leser die Vieldimensiona-
litit der Probleme deutlich. Das zeigt sich
etwa an der zuletzt genannten Frage der
Konfessionalitdt. Gert Otto (evgl.) plidiert
in seinem Beitrag ,Das Ende des konfessio-
nellen Religionsunterrichts?® fiir einen bi-
konfessionellen RU, wihrend katholische
Autoren wie Exeler und Stachel fiir einen
konfessionsgebundenen RU eintreten, fiir den
sie allerdings eine bemerkenswerte Offenheit
fordern. Auch im konfessionellen RU gelten
nicht unbefragt die Normen der betreffenden
Konfession, vielmehr miissen in ihm auch
dic anderen Konfessionen, Religionen, Welt-
anschauungen und der Atheismus zu Wort
kommen. Auch eine Kooperation mit der
anderen Konfession wird hier befiirwortet.
— Die Stimmen und Argumente derer, die
fiir einen nichtkonfessionellen RU an der
Schule plidieren — dazu gehdrt auch eine
betrichtliche Anzahl von Schiilern —, treten
dagegen in diesem Band zuriidk. — Strittig
oder doch uneinheitlich ist auch die Art, wie
das Verhiltnis des RU zu Schule, Gesellschaft,
Rechtslage und piddagogischer Forschung be-
schrieben wird.

Demgegeniiber zeichnet sich ein breites
Konsens zumindest in zwei wichtigen Sach-
fragen ab. Einmal betonen fast alle Autoren
im Anschlufl an M. Stallmann, daf sich der
RU von der Schule her begriinden miisse.
Er konne sich nicht einseitig von den Auf-
gaben kirchlicher Verkiindigung verstehen,
sondern er miisse dem Selbstverstindnis der
modernen Schule entsprechen kénnen, wenn
er einen Ort an der Schule beanspruche. Das
bedeutet, daf er sich wissenschaftlich begriin-
den muf, die Methodik und Didaktik ver-
gleichbarer anderer Ficher zu beachten hat
und zu Freiheit und Entscheidungsfihigkeit
erzichen mufl. Der zweite Konsens bezieht
sich darauf, daff der RU nicht einfach Tra-
ditionsunterricht sein darf, sondern dafl er
»Daseinsunterricht®  (Esser) werden mub,
d. h. daf er zur Erhellung unserer gegenwir-
tigen Wirklichkeit und zur Bewiltigung der
Zukunft beitragen muf. Die Lebensfragen
des Schiilers und unserer Zeit sollen in ihm
sachgemifl zur Sprache kommen. Wenn das
geschieht, kann auch die &ffentliche Schule
in einer pluralistischen Gesellschaft nicht auf
den RU verzichten (von Campenhausen,
Wegenast). Vielmehr verhilft der RU der
Schule, ihre eigenen Aufgaben zu erfiillen.

Nicht alle im Buch behandelten Themen
konnen hier besprochen werden. Es sei nur
auf ein paar besonders wichtige Beitriige ver-
wiesen, so auf den Aufsatz von A. Exeler
»Religionsunterricht im Spannungsfeld zwi-
schen Kirche und Schule®, der wvielleicht am
besten die heutige katholische Position be-
zeichnet. Hier findet man eine starke Reform-
bereitschaft, ohne daf} die Gefahr eines revo-
lutiondren Bruchs mit der Kirche oder den
bisherigen Formen entsteht. Unter pidago-
gischem Aspckt ragt cin Aufsatz von K. E.
Nipkow (evgl.) heraus ,Curriculumforschung
und Religionsunterricht®, in dem zum ersten-
mal die Fragen nach den Lernzielen und
Lerninhalten, wie sic fiir die anderen Ficher
langst im Anschluff an S. Robinson diskutiert
werden, auch auf den RU bezogen werden.
Andere Beitrige stammen von R. Padberg,
E. Feifel, W. Steck, M. Stallmann, O. Betz,
W. Langer, H. B. Kaufmann, W. Nastain-
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czyk und B. Dreher. Informativ, wenn auch
stark erginzungsbediirftig sind die Berichte
tiber die Situation des RU in den europii-
schen Nachbarldndern.

Nach der Lektiire des umfangreichen Bands
mufl man einige Fragen stellen. 1. Nach wel-
chen Gesichtspunkten erfolgte die Auswahl
der Aufsitze? Viele Uberlegungen und Ge-
sichtspunkte werden zu hiufig wiederholt,
wiahrend man Arbeiten so bekannter Auto-
ren wie Stods, Bochinger, Halbfas oder
Schilling vermifit. — 2. Warum kommen in
dem Band nicht auch Schultheoretiker, Sozio-
logen, Psychologen und Didaktiker zu Wort,
die auch ,von auflen® etwas zum RU zu
sagen haben, etwa Th. Wilhelm, H. v. Hen-
tig, W. Klafki, H. Roth oder D. Knab? —
3. Warum fehlen empirische Forschungen iiber
den RU, z. B. neuere Schiilerbefragungen,
Statistiken iiber Austritte, Schiilerwiinsche,
Themen usw.? — Vor allem vermifit man
reflektierte und operationalisierbare Unter-
richtsmodelle, Stunden- und Reihenentwiirfe,
Lehrbuchvorschlige usw. Doch sind Unter-
richtsmodelle fiir einen weiteren Band ange-
kiindigt. An ihnen wird man cher noch als
an diesem mehr grundsitzlichen Band ablesen
konnen, wie der RU morgen aussehen kann
und soll. W. Trutwin

GroM, Bernhard: Botschaft oder Erfabrung?
Tendenzen der franzdsischsprachigen Reli-
gionspidagogik. Einsiedeln: Benziger: 1970.
157 S. (Unterweisen und Verkiinden. 8.) Kart.
9,80.

Es mag erstaunlich klingen, aber es ist so:
die deutsche Katechetik und die des fran-
z0sischen Sprachraums (Frankreich, Belgien,
Kanada) haben in den letzten dreiflig Jahren
aneinander vorbeigelebt. Ging es der deut-
schen Katechetik um den ,Dienst am Wort®
in der moglichst umfassenden Verkiindigung

der Heilsbotschaft, so verstand sich die fran-
z6sische Religionspidagogik als Erhellung der
Wirklichkeit, als christliche Vertiefung der
menschlichen Erfahrung und vollzog darin
den ,Dienst am Glauben®. Grom stellt aus-
fiihrlich die Voraussetzungen, Methoden und
Ergebnisse der franzdsischen Katechetik dar
und konfrontiert sie dann mit der deutschen
Katechetik. Er meint nicht, in dieser oder
jener das Heil finden zu miissen, sondern ent-
decdkt in der theologisch gedeuteten Gestalt
des Glaubensvollzugs die Antwori auf die
Alternative: Botschaft oder Erfahrung — eben
in der inkarnatorisch-historischen und pneu-
matisch-prasentischen Dimension des Glau-
bens. Er schreibt: ,Die beiden katechetischen
Wege miissen so eingesetzt werden, dafl das
Gesamtprogramm der Katechese das kon-
krete Leben erhellt, indem es die biblische
Heilsbotschaft verkiindet und die biblische
Heilsbotschaft verkiindet, indem es das kon-
krete Leben erhellt® (109 f.).

Groms Buch zieht nicht nur die Bilanz der
bisherigen franzosischen Religionspidagogik.
Er setzt der modernen Katechese iiberhaupt
folgende Ziele: von der Warte einer theolo-
gischen Anthropologie aus die Ergebnisse von
Jugendpsychologic und Jugendsoziologie zu
deuten und mittels ciner differenzierten Re-
ligionspsychologie gerade den Glaubensvoll-
zug des Jugendlichen zu erkennen. Dafl im
anthropologischen Ansatzpunkt die Chance
einer heutigen Katechese liegt, wird durch die
Konvergenz der Forschungen und Forderun-
gen von H. Halbfas, G. Stachel, H. Gloy,
Kl. Tilmann und anderer nur unterstrichen.
Es geht um eine neue Mystagogie, die zuerst
einmal das Mysterium des konkreten Lebens
erkennt, um von dort aus dann zu den My-
sterien des Heils vorzudringen. In seinem
wichtigen Buch trigt Grom selbst bei, dieses
zeitgemifle und heilsame Ziel zu erreichen.

R. Bleistein S]

Orden

MATURA, Thaddée: Ehelosigkeit und Gemein-
schafl. Die Grundlegung des Ordenslebens
nach dem Evangelium. Hrsg. der deutschen
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Fassung mit Vorwort Stephan Richter. Werl:
Dietrich-Coelde 1969. 120 S. Kart. 7,80.
Dieses Biichlein enthilt einen Diskussions-
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beitrag zur Wesensbestimmung des Ordens-
lebens. Nach einer kurzen Darstellung der
iiblichen Auffassungen des Ordenslebens im
Kirchenrecht und im Vaticanum II wird die
Frage aus der Geschichte und Hl. Schrift
angegangen. Das Spezifische des Ordenslebens
sieht der Verfasser im Auftrag, in unserer
Welt eschatologisches Zeichen zu sein. Dies
unterscheidet die Ordensleute sowohl vom
kirchlichen Amtstriger wie vom Laien in-
mitten der Welt. Das Ordensleben ist so in
sich — also vorgingig zu jeder funktionalen
Tatigkeit in Kirche und Welt — eine Sen-
dung, d. h. Apostolat.

Im 3. Kapitel werden die Grundstrukturen
des Ordenslebens herausgestellt. Es muf} als
besonderer Lebensausdruck der einen Beru-
fung, die fiir alle Christen gleich ist, verstan-
den werden: wie jede christliche Lebensver-
wirklichung wurzelt es in der Dynamik des
Evangeliums und verwirklicht die evangelische
Botschaft als Gemeinschaft in Christus. Das
dieser Lebensform Eigene aber ist die ,Ehe-
losigkeit um Christi willen“. Dieses Charisma
gibt — trotz aller einengenden Gefahren —
dem Berufenen die Kraft, die Zeugungsbin-
dung ehelicher Du-Begegnung zu iibersteigen,
um bei Entfaltung aller affektiven Antriebs-
krifte ,universalere, doch nicht weniger tief-
greifende neue Beziehungen zu mdglichst al-
len Menschen herzustellen®. So wird diese
Form liebend gereifter Ehelosigkeit Zeichen
des Gottesreichs, weil sie die jedem Men-
schen eingesenkte Sehnsucht ,zur vollen und
ginzlichen Begegnung mit allen andern® zu
verwirklichen sucht.

Wenn der Verfasser die gemeinsam gelebte
Ehelosigkeit ,Sakrament der Begegnung®
nennt, weist er allen Ordensgemeinschaften
einen Weg, der tatsichlich zur schriftgetreuen
Erneuerung dieser Lebensform fithren kann.
Der Prozef einer solchen Conversio wird
schmerzlich sein und immer neu begonnen
werden miissen. Aber den Verantwortlichen
und allen Suchenden sei angeraten, die hier
aufgeworfenen Probleme — trotz der knap-
pen Darstellung in diesem Buch — sehr ernst
zu bedenken.

R. Silberer S]

MEeNGES, Walter: Die Ordensminner in der
Bundesrepublik Dentschland. Eine empirische
Untersuchung. Ko6ln: Wienand 1969. 156 S.
Kart. 11,40.

Im Auftrag der Vereinigung Deutscher
Ordensobern (VDO) wird hier vom Institut
fiir Sozialforschung, Konigstein/Ts. eine Un-
tersuchung iiber die Situation der Priester-
Ordensgemeinschaften in der BRD (und West-
Berlin) vorgelegt. Die Umfrage stiitzt sich
auf ca. 90% dieses Personenkreises und ana-
lysiert den Stand vom 1. Jan. 1965 in vier
Teilen: 1. Niederlassungen der Ordensprie-
ster, 2. soziale Herkunft, Ausbildung und
Titigkeiten der Ordenspriester, 3. Ordens-
priester-Nachwuchs, 4. Ordensbriider in die-
sen Gemeinschaften. Die Daten werden nach
verschiedenen Riicksichten aufgeschliisselt und
soziologisch sehr sachlich interpretiert. Dabei
finden verstindlicherweise die grofieren Ge-
meinschaften besondere Beachtung. Durch
Aufteilung in vor-reformatorische, nach-re-
formatorische und neuzeitliche Gemeinschaf-
ten wird u.a. der geschichtliche Aspekt be-
riicksichtigt.

Aus dem Inhalt: Die Verteilung der Nie-
derlassungen korrespondiert m.E. klar mit
dem katholischen Bevélkerungsanteil der Re-
gionen. Die Titigkeiten der Ordenspriester
haben ihr Schwergewicht in der unmit-
telbaren Seelsorge, vor allem in der Pfarr-
seelsorge. Damit zeigt sich ein gewisses Span-
nungsverhdltnis zwischen dem in den Sat-
zungen interpretierten Selbstverstindnis und
der ,ordentlichen Seclsorge® des Dibzesan-
klerus. Die Angaben hierzu sind aber wohl
zu global, um zu einer kritischen Abklirung
zu fithren. Der Ordensnachwuchs kommt wie
frither vor allem aus mehrgeschwistrigen
Bauern-, Handwerker- und Beamtenfamilien,
wenn sich auch ein Trend zur kleineren Fa-
milie und — besonders in neuzeitlichen Ge-
meinschaften — zum Arbeitermilieu abzeichnet.
Die Eintritte haben sich seit 1930 kontinuier-
lich verringert, vor allem bei vorreformatori-
schen Orden, so daff bald bei allen Gemein-
schaften ein merklicher Riickgang auch der
Priester zu erwarten ist. Trotzdem ist die
prozentuale Zuwachsrate besser als beim Dio-
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zesanklerus. Die Ordensbriider sind fast
iberall tiberaltert und haben m. E. fast keinen
Nachwuchs.

Derartige Untersuchungen sind zur Dia-
gnose und Prognose der Situation sicher hilf-
reich und notwendig. Wie im Vorwort vom
Generalsekretir der VDO aber zu Recht be-
tont wird, ist dies nur ein Teilaspekt des
Ordensproblems. Um die theologisch-geist-
lichen Hintergriinde werden sich bei einer
gezielten Therapie die Verantwortlichen
selbst bemiithen miissen, zumal seit Beginn
der Umfrage die soziologische Situation durch
die innere Krise des Priesterberufs sicher
nicht gebessert wurde. R. Silberer §]

MarTiN, Norbert: Der Ordenspartisan. Zur
Soziologie der Sikularinstitute in der katho-
lischen Kirche. Meisenheim: Anton Hain
1969. X, 202 S. Brosch 25,50.

Das Selbstverstindnis der Sikularinstitute
gegeniiber den herkdmmlichen Ordensgemein-
schaften und den ,einfachen® Laien in der
Welt ist bis heute umstritten. Hier wird
erstmals versucht, die Organisationsstruktu-
ren der Sikularinstitute im Verhidltnis zu
Ordensgemeinschaften soziologisch zu durch-
leuchten. Der Verfasser stiitzt sich dabei ne-
ben der theologischen und organisations-so-
ziologischen Literatur auf Quellen und Be-
fragungen bei 28 Sikularinstituten. Das ist
bei der geringen Zahl solcher (zumal appro-
bierter) Institutionen und der dort bisher
iiblichen ,Arkandisziplin® eine erstaunlich

ZU DIESEM HEFT

breite Ausgangsbasis. Nach soziologischen
Voriiberlegungen werden die Organisations-
strukturen der Sikularinstitute analysiertund
typisierend den herkémmlichen Orden gegen-
tibergestelle. Dabei zeigen sich bei den Si-
kularinstituten erstaunliche Parallelen zur
Organisationsform der militdrischen Parti-
sanen: vor allem in der Bedeutung der klei-
nen ,Gruppe® und der gesteigerten Eigen-
verantwortung des ,Einzelkimpfers®; denn
die Durchdringung der sikularisierten Welt
nach Art des ,Sauerteigs® erfordert eine ,An-
passung®, bei der die Strukturen der bis-
herigen Orden (vgl. ,militia®) wie Tracht
(Uniform) und Gehorsam (straffe duflere
Fithrung) unzureichend sind.

Der Autor erklirt die soziologischen Be-
griffe allgemeinverstindlich, bleibt aber zu
keiner Zeit im rein Soziologischen stecken
und bietet gerade dadurch den Sikularinsti-
tuten Anlafl, tber ihre eigenen Methoden
und zumal die Dringlichkeit einer krisen-
festen spirituellen Personlichkeitsformung
selbst weiter nachzudenken, sollen. sie nicht
von der ,Welt® aufgesogen werden. Auch die
bisherigen Orden sehen sich vor der Frage,
wie sie ihren apostolischen Grindungs-Im-
puls in einer soziologisch verinderten Um-
welt in echter ,Anpassung® neu verwirklichen
wollen. Dabei wird sich dann zeigen, dafl
der oft hitzige Streit um das Spezifikum der
Sikularinstitute zwar nicht iiberfliissig ist,
daB aber die Gemeinsamkeiten mit den bis-
herigen Ordensgemeinschaften grofier sind —
und werden —, als man oft wahrhaben will.

R. Silberer S]
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Ernst Feil
Die Theologie der Revolution

Eine zweischneidige Antwort auf eine eindeutige Herausforderung

»Die Kirchen haben sich allzu oft an den Status quo gehalten und Veridnderungen ab-
gelehnt und sich ihnen widersetzt. Manchmal haben sie ganz einfach der Versuchung
nachgegeben, die alten sozialen Strukturen, in denen sie ein bequemes Zuhause ge-
funden hatten, zu pflegen, und haben es dabei versdumt, die Forderungen der Gegen-
wart und Zukunft zu sehen. Manchmal waren sie dem theologischen Irrtum verfallen,
bestehende Strukturen mit einer ewigen gottlichen Ordnung zu identifizieren, und
iibersahen so den dynamischen Charakter Gottes, wie er in der Schrift offenbart wird.”

Dieser Text der Weltkonferenz fiir , Kirche und Gesellschaft® in Genf vom 12. bis
26. 7. 19661 diirfte paradigmatisch sein fiir die Debatte dieser Konferenz. Unter Be-
rufung auf den dynamischen Charakter Gottes wird der Traditionalismus der Kirchen,
ihre Gewthnung an bestehende Verhiltnisse und die damit gegebene Legitimation die-
ser Verhiltnisse durch die Kirchen scharf zuriickgewiesen und ein entschiedenes Engage-
ment der Kirchen fiir die Fragen der Gegenwart und Zukunft gefordert. Dieses in Genf
heftig umstrittene Plidoyer hat in kurzer Zeit eine intensive Diskussion ausgeldst, die
unter dem Stichwort , Theologie der Revolution® weithin Aufsehen erregt hat. Sie
verlief auf so verschiedenen Ebenen und wurde mit qualitativ so unterschiedlichen Ar-
gumenten gefiihrt, daf es schon sehr schnell nétig wurde, sich vor dem Verdacht der
Modetorheit und des Geredes zu schiitzen, wollte man zu ihr Stellung nehmen2. Die
grofle Resonanz darf aber wohl als Indiz dafiir gewertet werden, daf} in ihr tiber das
Modische hinaus tiefer liegende Fragen angerithrt werden. Nur so diirfte auch die
meist sehr emotional gefirbte Faszination oder Ablehnung dieser ,, Theologie® zu ver-
stehen sein.

Die Theologie der Revolution sucht sich der Herausforderung durch die gegen-
wirtige Weltsituation zu stellen. Wollte man diese Stellungnahme zur Welt schon als
Argument gegen sie ansehen, wiirde man der Gefahr erliegen, eine ,, weltlose® Theologie
zu entwerfen; man wiirde damit iibersehen, daf} auch eine theologische Distanzierung
von der Welt eine, wenn auch negative, Stellungnahme zur Welt impliziert. Eine

1 Appell an die Kirchen der Welt. Dokumente der Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft
(Stuttgart, Berlin 1967) 167 §69; vgl. auch in: Diskussion zur ,Theologie der Revolution®, hrsg. v.
E. Feil und R. Weth (Miinchen, Mainz 1969) 295 (zit.: ThR).

2 R. Weth, ,Theologie der Revolution* im Horizont von Rechtfertigung und Reich, in: ThR 82;
H. Assmann, Die Situation der unterentwickelt gehaltenen Linder als Ort einer Theologie der Revo-
lution, in: ThR 218.

11 Stimmen 186, 9 145
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sweltlose® Theologie kann daher die Theologie der Revolution nicht von vornherein
als falsch erweisen. Im Gegenteil, durch ihre Offenheit fiir die Fragen der Welt erfiillt
die Theologie der Revolution ein wesentliches Anliegen des christlichen Glaubens, der
ein Glaube in der Welt und — stellvertretend — fiir die Welt ist.

Indem sich die Theologie der Revolution den Fragen der Welt &ffnet, wird sie — im
Guten wie im Schlechten — anfillig fiir die Ambivalenz der ,Welt“; indem sie sich
auf die Welt einldflt, nimmt sie Teil an der Dunkelheit und Verhangenheit der Ge-
schichte der Welt. Dagegen ist aber keine Theologie gefeit, die sich ihrer Aufgabe ernst-
haft stellt. Nicht der Ausweis der ,ewigen®, das heifit {ibergeschichtlichen Wahrheit ist
die Aufgabe der Theologie, sondern die Reflexion des christlichen Glaubens in einer
geschichtlichen Situation 3.

Ehe wir nun der Theologie der Revolution des niheren nachgehen, ist der Hinter-
grund und der Kontext zu skizzieren, von dem her sie entwickelt wurde. Es mag hier
dahingestellt bleiben, ob die Neuzeit als eine von Revolution bestimmte Zeit beschrie-
ben werden muf3 4. Sicher ist in der Neuzeit ein Prozefl in Gang gekommen, der zu-
nehmend mehr als ,Bewegung in der Richtung auf die menschliche Autonomie®5 in
Erscheinung tritt. Er ist von der Uberzeugung geleitet, dafl der Mensch in der Lage
und gezwungen sei, sein Schicksal und die Bewiltigung der Welt selbst in die Hand
zu nehmen. Diese in der Aufklirung begonnene Emanzipationsbewegung hat zu tief-
greifenden Wandlungen und Erschiitterungen gefiihrt. Nach anfinglichen Erfolgen im
naturwissenschaftlichen Bereich hat die Autonomiebewegung nach und nach alle Le-
bens- und Wissensbereiche erfafit und zu einer nahezu vollstindigen Sikularisierung
gefiihre.

Es kann nicht bezweifelt werden, daff dieser Vorgang die Kirchen und ihre Theologie
vor betrichtliche Schwierigkeiten gestellt hat, denen sie sich bislang kaum gewachsen
zeigten. Denn bisher sind vielfiltige Versuche zur Bewiltigung kritischer Anfragen
seitens dieser neuzeitlich sikularisierten Welt mehr oder weniger erfolglos geblieben.
Dies gilt nicht nur fiir die eigens begriindete ,Apologetik® besonders auf katholischer
Seite, sondern auch fiir die liberale Theologie insbesondere auf evangelischer Seite;
der Riidkzug in ein Getto kann ja als Antwort ebensowenig geniigen wie die weit-
gehende Anpassung. Aber auch die neueren Versuche diirften das Problem nicht ge-
meistert haben; weder die dialektische Theologie Karl Barths noch die Entmythologi-

3 Vgl. hierzu etwa D. Bonhoeffer, Zur theologischen Begriindung der Weltbundarbeit, in: Gesam-
melte Schriften IT (Miinchen 21965) 140-158.

4 Vgl. z.B. K. Griewank, Der meuzeitliche Revolutionsbegriff (Weimar 1955, Frankfurt 21969);
E. Rosenstocdk-Huessy, Die europiischen Revolutionen und der Charakter der Nationen (Stuttgart,
Koln 21951); A. van Leeuven, Christentum in der Weltgeschichte. Das Heil und die Sikularisation
(Stuttgart, Berlin 1966); R. Kosellek, Der neuzeitliche Bevolutionsbegriﬂ' als geschichtliche Kategorie,
in: Studium Generale 22 (1969) 825-838.

5 D. Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung. Briefe und Aufzeichnungen aus der Haft (Miinchen
181966) 215; Nenausgabe 1970, 356; vgl. dazu W. Dilthey, Weltanschauung und Analyse des Men-
schen seit Renaissance und Reformation: Gesammelte Schriften IT (Stuttgart, Gottingen $1960).
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sierungsthese Rudolf Bultmanns haben den Konflikt mit der Welt theologisch hinling-
lich angenommen, wenn sie unter dem Einflufl Wilhelm Herrmanns die Wirklichkeit,
um die es dem Glauben geht, letztlich wohl als weltjenseitig oder als innerlich inter-
pretierten. Schliefllich entzog sich die ,Gott-ist-tot-Theologie® dieser Auseinanderset-
zung; denn durch den Tod Gottes ist der Konflikt von Glaube und Welt eliminiert.
Erst die Versuche einer ,, Theologie der Hoffnung“ als einer gesellschaftsbezogenen Theo-
logie haben in ihren theoretischen Ansdtzen dieses Problem in den Vordergrund ge-
stellt®. Hier mufl auch der Ansatzpunkt der Theologie der Revolution gesehen werden.

An dieser Stelle taucht die Frage auf, die uns zum Kontext dieser Theologie fiihrt,
ob nimlich die gegenwirtige Situation tatsichlich revolutionir ist, wie die folgende
These besagt: ,, Wir leben in einer revolutioniren Situation. Wir werden in Zukunft
Geschichte immer mehr als Revolution erfahren. Wir konnen die Zukunft des Men-
schen nur noch revolutiondr verantworten.“ 7 Diese These diirfte durch eine Analyse der
gegenwirtigen Situation kaum verifizierbar bzw. falsifizierbar sein, sondern allein
durch den weiteren Verlauf der Geschichte. Doch verschiebt sich die Frage damit nur
auf jene andere, ob wir auf eine Revolution hinarbeiten sollen oder nicht. Wie kom-
pliziert die Lage ist, kann ein Hinweis auf Nord- und Siidamerika leicht deutlich
machen. Abgesehen von den Gegensitzen zwischen beiden Kontinenten bestehen fiir
sie selbst jeweils schirfste soziale und rassische Gegensitze. Gleichwohl bleibt die Frage
nach der Méglichkeit und Notwendigkeit einer Revolution kontrovers, wenn auch aus
entgegengesetzten Griinden; fiir die Vereinigten Staaten, weil bezweifelt wird, ob in
einer hochindustrialisierten Zivilisation eine Totalrevolution ,klassischer® Art iiber-
haupt noch méglich ist8, fiir die lateinamerikanischen Staaten, weil zweifelhaft er-
scheint, ob eine Revolution schon mdglich ist, da es noch keine geniigend entwickelte
breite Schicht gibt, die einer Revolution zum Sieg verhelfen konnte.

Nach diesen ersten Andeutungen zum Anliegen der Theologie der Revolution, ihren
geschichtlichen Voraussetzungen und ihrer von der allgemeinen Revolutionsproblematik
bestimmten Schwierigkeiten miissen wir uns unserem Thema zuwenden. Dazu soll
zunichst genauer bestimmt werden, was denn eigentlich unter ,, Theologie der Revo-
lution® zu verstehen ist (I). In einem zweiten Schritt soll diese Theologie durch vor-
ausgegangene theologische Versuche, die in die gleiche Richtung zielten, niher beleuch-

8 J. B. Metz, ,Politische Theologie* in der Diskussion, in: Diskussion zur ,politischen Theologie®,
hrsg. v. H. Peukert (Miinchen, Mainz 1969) 267-301 (zit.: PTh); J. B. Metz, J. Moltmann, W. Oel-
miller, Kirche im Prozef der Aufklirung. Aspekte einer neuen ,politischen Theologie® (Miinchen,
Mainz 1970).

7 J. Moltmann, Gott in der Revolution, in: ThR 65.

8 So bes. A. Philip, vgl. A. Rich, Revolution als theologisches Problem, in: ThR 139 f., sowie
M. Kohnstamm, Stellungnahme zu dem Vortrag von H. Gollwitzer, in: Die Zukunft der Kirche und
die Zukunft der Welt. Die Synode der EKD 1968, hrsg. v. E. Wilkens (Miinchen 1968) 143-145. Zum
Ganzen s. Ch. West, Technologen und Revolutionire, in: Evangelische Theologie 27 (1967) 664—685
(= Zur ,Theologie der Revolution®, hrsg. v. H. Gollwitzer, Miinchen 1969); H. E. Tédt, Technische
oder soziale Revoluticn — eine theologische Alternative?, in: T. Rendtorff u. H. E. Tédt, Theologie
der Revolution (Frankfurt 1968) 76-98.
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tet werden (II). Darauf muf in einer kritischen Analyse das Fiir und Wider dieser
Theologie erwogen werden (III), um in einer abschlieBenden Uberlegung ihre durch-
aus berechtigte Intention herauszustellen (IV).

1. Bestimmung der Theologie der Revolution
1. Zur begrifflichen Orientierung

Zu Recht wird in der kritischen Auseinandersetzung mit der Theologie der Revolu-
tion immer wieder festgestellt, sie sei schon wegen der Verwendung unterschiedlicher
Revolutionsbegriffe ein sehr uneinheitliches Gebilde.

Nun ist der Begriff ,Revolution®, der urspriinglich ein astronomischer Begriff war
und den Umlauf der Gestirne bezeichnete?, heute — abgesehen von modischer Verwen-
dung — hauptsichlich als politischer, sozialer und als technischer Begriff im Gebrauch:
die Rede von , technischer Revolution® ist uns ebenso geldufig wie die von ,sozialer®
bzw. ,,politischer Revolution® 10, Man kénnte mit Arthur Rich als ,totale Revolution®
die Verbindung dieser drei Komponenten verstehen, die isoliert jeweils eine partielle
Revolution ergeben 11,

Will man den Begriff Revolution hingegen enger fassen, so diirfte er auf die soziale und
politische Komponente einzuschrénken sein. Tatsichlich hat sich auf der Genfer Kon-
ferenz ja gezeigt, dafl zwischen den Vertretern einer sogenannten ,technischen Revo-
lution®, das heifdt einer an den technischen Voraussetzungen und Moglichkeiten orien-
tierten Konzeption der kiinftigen Entwicklung der Menschheit — die man doch wohl
nur metaphorisch als ,revolutionir® bezeichnen kann - und den Befiirwortern einer
politisch-sozialen Revolution keine Ubereinstimmung erzielt werden konnte; denn die
sogenannten , Technologen® hielten eine politisch-soziale Revolution fiir unvertretbar.

Angesichts der Geschichte des Revolutionsbegriffs!® erscheint es angebracht, den Be-
griff Revolution zu beschrinken auf den grundlegenden Wandel im politisch (-sozialen)
Bereich, der dann auch 8konomische Konsequenzen nach sich zieht. Aber ein Wandel
in der Technik wird noch nicht von selbst und notwendig revolutionire Konsequenzen
im politisch-sozialen Bereich nach sich ziehen, so sehr er ihn auch beeinflufit. Daher
diirfte die Einschrinkung des Begriffs auch sachlich geboten sein.

® M. Lotz, Der Begriff Revolution in der dkonomischen Diskussion, in: ThR 18; in der Enzyklopidie
von M. Diderot und J.-L. d’Alembert (Bd. 29, Lausanne 1780, 87 bzw. 113) ist der Revolutionsbegriff
vorwiegend als poetischer, geometrischer und astronomischer Begriff behandelt, und noch bei J. de
Maistre, Examen de la Philosophie de Bacon II (Paris, Lyon 1836) 276, ist von srevolutions célestes”
die Rede.

10 Vel. die Literatur in Anm. 4 sowie in: ThR 365 f.

11 A, Rich, Revolution als theologisches Problem, in: ThR 138,

12 M, Lotz, in: ThR 17-28.
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Blickt man unter dieser begrifflichen Vorklirung auf die Theologie der Revolution,
so kann man in einer typisierenden Betrachtungsweise zwei Grundformen erkennen.

Die eine Form hilt die Revolutionsproblematik fiir das gegenwirtig wichtigste
Thema der theologischen Ethik, wodurch natiirlich die {ibrigen theologischen Diszipli-
nen indirekt betroffen werden; denn dieses Thema erfordert Uberlegungen, die den
Rahmen der Ethik iiberschreiten, und 18t daher auch exegetische und systematische
Uberlegungen (ganz abgesehen von soziologischen und politologischen Reflexionen) in
den Kontext solcher Theologie der Revolution treten.

Die andere Form geht einen Schritt weiter und versucht, den Begriff Revolution
zum tragenden theologischen Begriff {iberhaupt zu machen. Nicht nur, dafl die Theo-
logie sich mit der Revolutionsproblematik beschiftigen soll — eine unbestreitbar rich-
tige Forderung -, ist die These der Theologie der Revolution in diesem letzteren Sinn,
sondern dafl die Theologie in diesem Begriff ihr eigenes Zentralthema angedeutet
findet, dafl also der geschichtliche Revolutionsbegriff neben anderen Begriffen und bes-
ser als sie die Mitte des Glaubens bezeichnet. Diese ,systematische® Form darf als
Theologie der Revolution im eigentlichen Sinn gegeniiber der sozialethischen Form
gelten.

Fiir diese systematische Theologie der Revolution kann Gottes Heilshandeln am
Menschen nicht allein mit Begriffen aus dem Bereich des Juridischen wie etwa ,,Schuld®,
»Gericht® und ,,Strafe“ oder aus dem Bereich des Organischen wie z. B. ,,Absterben®
und ,Leben®, sondern als ganzes auch und in besonderer Weise mit dem Begriff ,Re-
volution® bezeichnet werden: das Tun Gottes wird als revolutionires Tun angesehen,
insofern Gott es ist, der den ganzen Menschen radikal verindert, aber doch so, dafl
der Mensch an diesem Geschehen beteiligt ist. ,,Der Revolutionsbegriff kann in diesem
Sinn das Zentrum christlicher Theologie decken: die schon jetzt zugesprochene, zugleich
aber verheifiene universale Verwandlung durch Gott, der die Verinderung der Verhilt-
nisse dieser gegenwirtigen Welt im Gehorsam entspricht.” 13

Nun ist es nicht einfach festzustellen, wer eine Theologie der Revolution im sozial-
ethischen oder im systematischen Sinn vertritt. Denn nicht einmal Richard Shaull, der
Promotor der so genannten Theologie, will wenigstens in neueren Stellungnahmen —
diese Bezeichnung auf seine Theologie angewandt sehen. Ausdriicklich lehnt er ab,
daf} er ,eine ,Theologie der Revolution® entwickeln mdchte ~ irgendeine Art von
systematischer Neu-Interpretation des christlichen Glaubens, die eine revolutionire
Einstellung zum Leben heute rechtfertigen wiirde und behauptet, dafl nur diejenigen
dem Glauben treu sind, die revolutionir handeln® 14,

13 R, Weth, ,Theologie der Revolution® im Horizont von Rechtfertigung und Reich, in: ThR 103.
14 R, Shaull, Glaube als Skandal in einer technokratischen Gesellschaft, in: ThR 32.
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2. Grundziige einer Theologie der Revolution

Zur Beschreibung der Theologie der Revolution im eigentlichen Sinn méchten wir
uns Helmut Gollwitzer anschliefen. Er hat die Theologie der Revolution eine Theo-
logie genannt, ,die der Situation und der Aufgabe der christlichen Kirche in einem
revolutioniren Zeitalter entspricht® 15, Die Christen, die selbst Kinder ihrer Zeit sind,
haben eine Botschaft zu bezeugen, die sich an alle Menschen zu allen Zeiten richtet.
Daraus folgt, dafl die Botschaft in der Sprache einer jeden Zeit verkiindigt werden
muR. Daher ist die Theologie der Revolution erstens ,eine Theologie, die die Christen
5finen will fiir die Erkenntnis des revolutioniren Charakters unserer Zeit und fiir die
Veridnderungen, die sich daraus fiir die traditionelle Weise kirchlichen Lebens, Redens
und Handelns ergeben®. Sie richtet sich nicht gegen jede Tradition, fiihrt aber wohl
einen entschiedenen ,Kampf gegen eine Traditionsverhaftung, die die Kirche hemmt
in dem heutigen Dienst®. Damit richtet sie sich besonders gegen die Gefahr, die Tra-
ditionen fiir sakrosankt zu halten, was deswegen so naheliegt, weil der christliche
Glaube auf die Tradition von Jesus Christus angewiesen ist.

Die Theologie der Revolution ist zweitens ,eine Theologie, die demgegeniiber den
revolutioniren Charakter der biblischen Botschaft herausarbeiten will“; denn der Gott
der Bibel ist ein ,Gott der Geschichte®, ,der sein Volk von Exodus zu Exodus fiihrt,
in die Wandlungen der Geschichte hineinstéft und fiir diese Wandlungen tiichtig
macht®; die neue Wirklichkeit Jesu Christi filhrt aus alter Wirklichkeit und steht so
immer kritisch gegen das Bestehende.

Die Theologie der Revolution ist drittens zukunftsgerichtet. ,Sie denkt nicht, wie
die Theologie der Ordnungen, von Anfang her, sondern eschatologisch auf das Ende,
das Reich Gottes hin. Zu dieser Akzentuierung der Eschatologie ist sie angeregt durch
den revolutioniren Charakter der Zeit, der das Hergebrachte in die Vergangenheit
st58t und uns damit zwingt, unsere Gedanken viel mehr als in fritheren Zeiten auf
die Zukunft zu richten und sie planend vorzubereiten.®

Daher ist die Theologie der Revolution schliefilich wiertens ,eine politische Ethik,
die die Christen freimachen will zur aktiven Teilnahme an notwendig werdender ra-
dikaler Verinderung bisheriger Gesellschaftsordnungen, auch wenn diese gewaltsam vor
sich gehen”.

Durch diese Bestimmungen Gollwitzers wird unsere Unterscheidung der zwei Arten
der Theologie der Revolution bestitigt. Eine Theologie der Revolution im weiten Sinn
wird von Gollwitzer an letzter Stelle genannt, nimlich eine ,politische Ethik*, die
tiber die Mdglichkeit und Notwendigkeit eines auch revolutioniren Engagements des
Christen nachdenkt. Indem Gollwitzer aber dariiber hinaus die gesamte Theologie als
Voraussetzung dieser politischen, revolutiondren Ethik mit einbezieht, diirfte er - min-

15 H. Gollwitzer, Die Weltverantwortung der Kirche in einem revolutioniren Zeitalter, in: Die
Zukunft der Kirche und die Zukunft der Welt (vgl. Anm. 8), 72 ff.; hier auch die folgenden Zitate.
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destens in diesem frithen Text — eine Theologie der Revolution im systematischen Sinn
vertreten. Die Botschaft des Neuen Testaments wird — nicht zuletzt auf dem Hinter-
grund des alttestamentlichen Verstindnisses des Heilshandelns Jahwes an seinem Volk
— als revolutionire Botschaft verstanden, die die alten Ordnungen umstiirzt und den
Weg freimacht fiir neue Ordnungen, die in die Richtung des Reichs Gottes (auf Erden)
weisen. Das Leitbild dieser Theologie ist Jahwe, der nicht nur ein fiir allemal sein Volk
aus Agypten gefiihrt hat, sondern von Station zu Station immer neu einen Exodus ge-
bietet, Exodus nicht mehr im riumlichen Sinn als Auszug aus einem Land, sondern
im politisch-gesellschaftlichen Sinn des Verlassens einer Lebensform um einer neuen
willen, die im Gegensatz zur alten als Verheiflung erscheint.

Die Richtung der Verinderung ist das ,Reich Gottes®, das freilich nach Gollwitzers
spiteren Ausfithrungen keine menschliche Initiative herstellen kann; denn dieses Reich
ist ,die alle anderen Verinderungen iibertreffende Revolution®, ,die die Welt aus dem
Verderben rettet® und die ,,an uns geschehen muf3*; eben diese Revolution, ,die wir
nicht machen, befihigt uns zu der Revolution, die wir zu machen haben® 16, Im Dienst
dieses Reichs Gottes also und nicht aus menschlicher Hybris, die den Turm zu Babel
selbstindig und selbstmichtig zu bauen versucht, miissen die Christen ,,der gegenwarts-
mobilisierenden Verkiindigung des Reichs Gottes® folgen 17.

Diese Bestimmungen der Theologie der Revolution finden sich zhnlich bei Jirgen
Moltmann8, auf den ja die nachhaltige Akzentuierung des Zukunftsaspekts in jiing-
ster Zeit zuriidkgeht, und, wenn auch zuriickhaltender, bei Arthur Rich1®, der sich
der Tradition des religidsen Sozialismus verbunden weifl. Letzterer spricht allerdings
lieber von der Theologie des Revolutioniren2?, um deutlich zu machen, daf ,eine legi-
time, sich im Horizont der Hoffnung entwerfende Theologie des Revolutiondren nie
zu einer theologischen Rechtfertigung revolutionirer Prozesse in Geschichte und Gegen-
wart schon als solcher werden (darf)® 21,

Diese Warnung verdient hochste Beachtung. Denn mindestens von ihrem Ursprung
her kann man die Theologie der Revolution nicht immer von dieser Gefahr freispre-
chen. Doch ehe wir darauf niher eingehen, soll als Restimee der bisherigen Uber-
legungen hervorgehoben werden, dafl entsprechend der eingangs zitierten Feststellung
auf der Weltkirchenkonferenz in Genf dies tatsichlich als positives Anliegen der Theo-
logie der Revolution akzeptiert werden mufl, daf} die Kirchen sich jahrhundertelang
viel zu sehr an alten sozialen Strukturen festgehalten haben, die sie nur zu schnell als

18 H, Gollwitzer, Die Revolution des Reiches Gottes und die Gesellschaft, in: ThR 45.

17 Ebd. 56.

18 A. a. O. 65-81; vgl. auch ders., Die Revolution der Freiheit, in: Ev. Th. 27 (1967) 595-616
(= Zur Theologie der Revolution, hrsg. v. H. Gollwitzer [Miinchen 1969]).

19 In: ThR 133-158.

20 Ebd. 144; ebenso mdchte P. L. Lehmann, Christliche Theologie in einer Welt der Revolution, in:
ThR 174-204, lieber von einer ,Theologie fiir die Revolution® sprechen (180).

21 A, Rich, a.a. O, 146; gegen die ideologische Funktion der Theologie vgl. auch H. Gollwitzer,
in: ThR 59,
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gottgegeben ansahen. Die in dieser Situation entstandene ,, Theologie der Ordnungen®
hat zweifellos eine sehr gefihrliche Konsequenz, nidmlich eine faktisch vorhandene
Ordnung schon als gottgewollt anzusehen und hinzunehmen. Daher hat die Theologie
der Revolution eine selbstkritische Spitze, auf die wohl Jirgen Moltmann am deut-
lichsten aufmerksam gemacht hat22. Auf diese zielt auch Vitalij Borovoj, einer der
drei wichtigsten Referenten in Genf, der die Aufforderung zur Bufle mit dem Thema
Revolution verbindet: ,Die Bufle ist ein Aufruf zur Erneuerung, zur Revolution, zum
neuen Leben, der sich an jedes Individuum einzeln und an die Gesellschaft als Ganzes
richtet. So ist das Christentum von Natur aus revolutionir.” 2?

11. Vorldufer der Theologie der Revolution

Nach dieser Bestimmung der Theologie der Revolution als einer Theologie, die an-
gesichts der gegenwirtigen revolutioniren Weltsituation traditionskritisch die revo-
lutioniren Aspekte der neutestamentlichen Botschaft herausarbeitet, um auf diesem
Fundament eine politische Ethik zu entwickeln, scheint es notwendig, den theologi-
schen Traditionsstrom zu umreifien, der die Theologie der Revolution mitbestimmt
hat. Merkwiirdigerweise ist er nahezu unbeachtet geblicben im Gegensatz zu zahl-
reichen Hinweisen auf die konservativen Theologien, gegen die sich die Theologie der
Revolution wendet.

Richtig ist, daf die Theologie der Revolution einem aktuellen Anlaf entspringt.
Richard Shaull war jahrelang als Theologe in Lateinamerika. Diese Erfahrungen
haben ihn bestimmt, seinen theologischen Appell zu formulieren. Aber es gab doch auch
theologische Vorbereitungen. Hier ist zunichst Panl Lehmann zu nennen, der Lehrer
Shaulls, der in seiner Ethik Gottes Konigtum in den Vordergrund gestellt hat. Dabei
versteht Lehmann dieses Kénigtum durchaus als politisches, wenn auch nicht unbedingt
als revolutionires Handeln; ,God’s political activity® ist gleichsam Leitmotiv seiner
Konzeption 24.

Die Konzeptionen Lehmanns und Shaulls miissen jedoch in einem grofleren Zusam-
menhang gesehen werden. Zwar blieben erste Anfinge einer theologischen Aufarbei-
tung der Revolutionsproblematik im Anschluf an die Franzdsische Revolution im

22 Tn: ThR 68-70.

23 V. Borovoj, Christliche Revolution, in: Neues Forum/Dialog 15 (1968) 306; zugleich beklagt
Borovoj: .Die systematische Theologie und die historischen Kirchen waren nie auf seiten der Revolu-
tion, weil sie gefangen waren in der Statik einer fiir allemal etablierten gesellschaftlichen Ordnung.® (!)
— Auf die Notwendigkeit der Bufle weist auch R. Weth, a.a.O. 95, hin.

24 P, L, Lehmann, Ethik als Antwort. Methodik einer Koinonia-Ethik (Miinchen 1966) bes. 66-93;
vgl. dazu kritisch H. E. Tédt, Revolution als neue sozialethische Konzeption, in: T. Rendtorff — H. E.
Todt, Theologie der Revolution, a. a. O. 26 f.; gegen Todt, der Lehmann unrevolutiondr versteht, inter-
pretiert Shaull Lehmanns Position revolutionir, vgl. Revolution in theologischer Perspektive, ebd. 125 ff.
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ganzen gesehen unwirksam. Die Bemiihungen eines Hugo Lamennais (1782-1854),
Philippe Buchez (1796-1865) und Jean B. Lacordaire (1802-1861) konnten sich nicht
durchsetzen; ihre Versuche, so etwas wie eine Theologie der Revolution zu entwidseln
— fiir Buchez sind ,Christentum und Revolution eins, und das einzige Unrecht der
Kirche ist, nicht revolutiondr zu sein“25 — wurden vom franzdsischen Traditionalis-
mus erstickt 26, Dies ist trotz aller theologischen Mingel dieser Versuche zu bedauern.
Aber das Erschrecken vor der franzdsischen Revolution und ihren Folgen stirkte die
Restauration immer mehr, nachdem auch die antikirchliche und antichristliche Inten-
tion dieser Revolution offenkundig geworden war, zu deren Gelingen Christen und
besonders die einfachen Kleriker nicht unbetrichtlich beigetragen hatten 27,

Nach anfinglich begeisterter Aufnahme der franzdsischen Revolution in Deutsch-
land setzt sich auch hier sehr bald die Restauration durch, stark beeinflufft vom fran-
zbsischen Traditionalismus. Die immerhin ambivalente Einschitzung der Revolution
bei Johann Gottfried Herder (1744-1803)28 und Friedrich Schleiermacher (1768 bis
1834)29 wich bald genereller Ablehnung; es geniigt, als Beispiel fiir viele auf Fried-
rich J. Stahl (1802-1861) zu verweisen ®. Statt sich den Fragen der Zeit zu widmen,
blithte die bis in die jiingste Vergangenheit hinein wirksame Romantik mit ihrer anti-
demokratischen politischen Finstellung3!. Konservatives Ordnungsdenken und staats-
erhaltender Obrigkeitsgehorsam dominierten eindeutig. Nicht, als ob man schon dar-
aus die Legitimitdt einer Theologie der Revolution ableiten kdnnte! Aber wenn schon
theologische Kritik gegen sie erhoben werden muf}, so sicher nicht vom Boden einer
noch hinter sie zuriidkfallenden traditionalistischen politischen Theologie.

Angesichts dieser Tradition darf es nicht verwundern, dal die Versuche zu Beginn
dieses Jahrhunderts ziemlich unbeachtet und unwirksam geblieben sind, wie sie vor

25 Zit. nach D, Rops, L’%église des révolutions (1960) 650; fiir diesen Hinweis danke ich H. Cordon-
nier.

26 Zu dieser frithen ,Theologie der Revolution® und einer gegen sie konzipierten ,politischen Theo-
logie® vgl. die kurzen Andeutungen in: ThR 128 f. und 123-125 (Lit.). Eine genauere Untersuchung
dieser fiir unser Thema bedeutsamen Positionen miissen wir uns auch hier versagen.

27 H. Maier, Revolution und Kirche. Studien zur Friihgeschichte der christlichen Demokratie (1789—
1902) (Freiburg 21965).

28 VY, Schweitzer, Der entmythologisierte Staat. Studien zur Revision der evangelischen Ethik des
Politischen (Giitersloh 1968) 235-246, bes. 243 f.

20 Bhd, 247-251; vgl. Y. Spiegel, Theologie der biirgerlichen Gesellschaft, Sozialphilosophie und
Glaubenslehre bei Fr. Schleiermacher (= Forsch. z. Gesch. u. Lehre des Prot. X 37) (Miinchen 1968);
K. G. Steck, Revolution und Gegenrevolution in der theologischen Ethik des 19. Jahrhunderts, in:
T. Rendrorff und K. G. Steck, Protestantismus und Religion (= Th. Ex. h. 161) (Miinchen 1969) 37 ff.

30 Zu Stahl vgl. H. J. Iwand, Nachgelassene Werke II (Miinchen 1966) 153-192; zum Ganzen vgl.
W. Schweitzer, a.a. Q. passim; Steck, a.a. O. 27-62 sowie ThR 124 Anm. 45-47. — Demnichst wird
hierzu die umfassende Studie von R. Strunk, Politische Ekklesiologie. Revolutionskritik und Theorie
der Kirche in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts, zu vergleichen sein.

31 V. Schweitzer, a.a. Q. 255-354; Th. Strohm, Theologie im Schatten politischer Romantik. Eine
wissenschafts-soziologische Anfrage an die Theologie Gogartens (= Gesellschaft und Theologie, Abt. Syst.
Beitr, 2) (Miinchen, Mainz 1970) 42-60; beide Autoren kritisieren C. Schmitt, Politische Romantik
(Miinchen, Leipzig 21925).
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allem unter dem theologischen Einfluf Christoph Blumbardts (1842-1919)% von
Hermann Kutter (1863-1931) und Leonhard Ragaz (1868-1945) entwickelt wurden.
Diese unter der Bezeichnung ,religiéser Sozialismus® eher diskreditierten Bestrebungen
diirfen mit gewissem Recht als Vorldufer der Theologie der Revolution gewertet wer-
den38. Durch die Aufnahme der Reich-Gottes-Hoffnung wurden hier Impulse frei fiir
ein ernsthaftes Engagement in der Welt, das nicht von vornherein dem revolutioniren
Engagement widersprach, sondern im Gegenteil in ihm durchaus verwandte Ziige ent-
deckte. So wird bereits von Kutter Gott als Revolutionir verstanden, der eine Re-
volution vorbereitet; er war davon iiberzeugt, dafl die Christen, wenn sie sich ,im
Leben Gottes zusammenfinden®, die ,Menschheit in einer Weise revolutionieren (wer-
den), von welcher auch die extremsten Strebungen der Welt keine Ahnung haben® 3.
Und bei Ragaz ist davon die Rede, dafl der religise Sozialismus an den lebendigen
Gott glaubt, ,der nicht nur geschaffen hat, sondern vorwirts schafft, die Welt ver-
indern, erneuern will, an den Gott, der die ewige Revolution der Welt ist“ 3, ,Revo-
lution Christi war ein von Ragaz bevorzugter Ausdruck; sie ist ,dem Wesen nach
ungleich radikaler, wilzt die vorhandene Welt viel tiefer um, reicht in viel groflere
Hohen, aber sie erscheint gerade darum weniger radikal, weniger greifbar, weniger
nahe. Darum reifit die andere (sc. Revolution der Gewalt) die Gemiiter fort. .. Eine
ungeheure Tragodie!“ 30

Ganz unwirksam ist dieser religiose Sozialismus freilich nicht geblieben, fiihren doch
von ihm direkte Verbindungslinien zum ,politischen® Karl Barth wie vor allem zu
Paul Tillich. Freilich hat sich Barth schon friihzeitig theologisch vom religitsen So-
zialismus distanziert®7; fiir ihn hat die wahre Revolution Gottes nichts mit der welt-
lichen zu tun, wie das Reich Gottes eben kein Reich dieser Welt ist. Nach Barth hat
sich der Revolutionir geirrt: ,Er meinte, die Revolution, die die unmégliche Moglich-
keit ist, die Vergebung der Siinden, die Auferstechung der Toten.“ 38 Doch ,das Reich
Gottes fangt nicht erst mit unseren Protestbewegungen an. Es ist eine Revolution, die

32 G, Sauter, Die Theologie des Reiches Gottes beim ilteren und jiingeren Blumhardt (= Stud. z.
Dog.gesch. u. syst. Theol. 14.) (Ziirich, Stuttgart 1962); Chr. Blumhardt einfach zum religidsen Sozia-
listen zu machen, weist Sauter 195-215 zuriick.

33 A. Rich, a.a. O. 135 f.; zu Kutter vgl. H. Kutter jr., Das Lebenswerk Hermann Kutters (Ziirich
1965), zu Ragaz die umfangreiche Studie von M. Matemiiller, Leonhard Ragaz und der religitse Sozia-
lismus. Eine Biographie. I-II (Ziirich 1957 u. 1968).

34 H, Kutter, Die Revolution des Christentums (Leipzig 1908) 237 f. — Hier und fiir den religitsen
Sozialismus wurden z. T. Arbeitsergebnisse eines Seminars vom WS 1969/70 dankbar aufgenommen.

35 L. Ragaz, Was ist religioser Sozialismus?, in: Zs. f. Religion und Sozialismus 1929, H. 1, 9.

36 L. Ragaz, in: Neue Wege (April 1919) 159, zit. bei M. Mattmiiller, a. a, O. IT 553.

37 K. Barth, Der Christ in der Gesellschaft (Vortrag auf der religios-sozialen Konferenz in Tambach
1919), in: ders., Das Wort Gottes und die Theologie (Miinchen 1924) = Anfinge der dialektischen
Theologie, hrsg. v. J. Moltmann I (Minchen 21966) 3-37; vgl. die ausfihrliche Darstellung bei
M. Mattmiiller, a.a. O. II 201-256.

38 K, Barth, Der Romerbrief, 2. Aufl. (Nachdrudk Ziirich 1967); dieser Text steht unter deutlichem
Einfluf des lteren Blumhardt, vgl. zu letzterem G. Sauter, a. a. O. 16-44.
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vor allen Revolutionen ist, wie sie wor allem Bestehenden ist.“3? Gegen die Gefahr
einer Verwechslung von Reich Gottes und der Aufrichtung eines Reichs Gottes auf
Erden, der der religitse Sozialismus nicht geniigend entgangen ist, warnt Barth ent-
schieden vor dem ,Irrtum, als wollten wir durch Kritisieren, Protestieren, Reformie-
ren, Organisieren, Demokratisieren, Sozialisieren und Revolutionieren, und wenn da-
bei das griindlichste und umfassendste gemeint wire, etwa dem Sinn des Gottesreichs
Geniige leisten® 9, Jedoch kann Barth selbst wohl nicht mehr deutlich genug zeigen,
wie denn der christliche Glaube es mit dem Leben in dieser Welt zu tun hat; sein theo-
logisch-systematisches Konzept diitfte zu sehr im Rahmen einer Negation der Welt
und der Geschichte verbleiben 1.

Findet sich schon hier eine Kritik einer Theologie der Revolution, die freilich zu-
gleich eine Kritik eines theologischen Konservativismus ist, so kann auch Paul Tillich
nicht einfach als ihr Vorldufer bezeichnet werden, und zwar deswegen, weil er — syste-
matisch-theologisch iiber Barth hinausgehend — unter Wahrung des Anliegens einer
Theologie der Revolution ihre Fehler zu vermeiden suchte. 1919 hatte er, wenn auch
allzu pointiert, als Aufgabe formuliert: ,Ein neues Zeitalter der Einheit hebt an; der
Sozialismus wird seine wirtschaftliche und gesellschaftliche Grundlage bilden. Das
Christentum aber steht vor der Aufgabe, dieser Entwicklung seine sittlichen und reli-
giosen Krifte zuzufilhren und dadurch eine neue grofle Synthese von Religion und
Gesellschaftskultur anzubahnen.® 42 Zieht man einmal das Emphatisch-Identifizierende
dieser Aussage ab, so bleibt die Problemstellung des Verhiltnisses von christlichem
Glauben und , Welt“. 1930 hat Tillich dann sein Bemiihen einer Verbindung von ,Re-
ligion® und ,Sozialismus® in seinem Vortrag ,Religitser Sozialismus* gerade im Be-
zug auf unser Thema so formuliert, daf} es die Aporien einer Theologie der Revolution
iiberwindet. Seiner Meinung nach entfillt ,der Gegensatz von revolutiondrer und re- -
ligivs-konservativer Haltung. Solange die Religion lebendig war, hat sie die Welt
revolutioniert, hat Gesellschaftsordnungen zerbrechen und neue schaffen helfen ... Wo
die Religion zur Dienerin der herrschenden Klassen geworden ist, da war sie schon
nicht mehr Religion, sondern dimonischer Miffbrauch des Heiligen. Und wo der Sozia-
lismus gegen solchen Miflbrauch gekimpft hat, da stand er in der echten prophetischen
Linie der Religion selbst. Darum haben Minner wie die Blumhardts in Wiirttemberg,
wie Kutter und Ragaz in der Schweiz mit Recht behauptet, dafl zu bestimmten Zei-

8 K. Barth, Der Christ in der Gesellschaft, in: Anfinge der dialektischen Theologie, 20.

40 Ebd. 33.

41 Vgl, dazu die durchgingige Kritik bei D. Bonhoeffer, bes. ausgeprigt in: Akt und Sein (= Th.
B. 5) (Miinchen 31964) 77, 103, — Zum politischen Barth vgl. D. Cornu, Karl Barth und die Politik.
Widerspruch und Freiheit (Wuppertal 1969), wo leider die Zeit vor 1933 ausgespart ist; zudem fehlt
eine Uberlegung zum Verhiltnis dieser politischen Auflerungen Barths zu seinem systematischen Ansatz.—
Ob die zu erwartende Arbeit von Fr.-W. Marquart diesen Zusammenhang nachweisen kann, mufl abge-
wartet werden.

42 Zir nach P, Tillich, Fiir und wider den Sozialismus (= Siebenstern 132) (Miinchen, Hamburg
1969) 16.
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ten das Gottliche stirker in der scheinbar religions- und kirchenfeindlichen Sozial-
demokratie als in der offiziellen kirchlichen Vertretung der Religion sich finden
kénne.“ 43

Eine in Europa nahezu unbekannt gebliebene, dem religitsen Sozialismus verwandte
Bewegung in den Vereinigten Staaten, das .social gospel® (soziale Evangelium) 44, muf}
als weiterer, nicht unwesentlicher Vorldufer der Theologie der Revolution angesehen
werden. Mit dem social gospel teilt sie nicht nur das unmittelbare Engagement im
weltlich-sozialen Bereich, sondern auch den eschatologischen Aspekt der Reich-Gottes-
Botschaft. Der Hauptvertreter, Walter Rauschenbusch (1861-1918), entwickelte sein
Konzept vor allem unter dem theologischen Einflufl von Albrecht Ritschl und Adolf
won Harnack. Er hat uns Aussagen hinterlassen, die auch bei Shaull stehen konnten:
»Gott denkt im Geschehen und spricht im Ereignis.“ Und: ,Gott ist in der Geschichte.
Er hat die Initiative.“ % Das social gospel, das als Korrektiv des individualistischen
»personal gospel® zu verstehen ist, sicht Christus als Sozialreformer und das Christen-
tum als revolutionire Bewegung an. ,Das Christentum begann als eine geschichtliche
Bewegung mit aller Sinngebung und Hoffnung, aller Entschlossenheit und Kraft einer
groflen revolutioniren Bewegung mit dem Ziel, die Welt, wie sie ist, zu verwandeln
in die Welt, wie sie sein soll.“ 4% Dieser Optimismus brach mit dem Ersten Weltkrieg
zusammen. Reinbold Niebubr (geb. 1892), der grofle Kritiker dieser Richtung, for-
mulierte daher: ,Wir leben noch immer in einer Welt, die dem Reiche Gottes nicht
entspricht, obwohl das Gesetz dieses Reiches Gottes ihr enthiillt ist.“ 47 Zugleich aber
suchte er ihre Anliegen zu wahren, wenn er sagte: Das Reich Gottes ist ,nicht von
dieser Welt, weil die Welt bestindig die Grundgesetze menschlichen Daseins ableugnet.
Und doch ist es von dieser Welt. Es ist kein Reich ewiger Vollkommenheit, welches
nichts mit dem geschichtlichen Dasein zu tun hitte. Es wirkt dauernd auf jeden mensch-
lichen Entschluf} ein und reicht in jede Handlung hinein.* 48

Selbst wenn erhebliche Einwinde gegen das social gospel erhoben werden miissen,
so kann doch nicht bestritten werden, daf} es in der Akzentuierung der christlichen Tat
in dieser Welt ein Grundanliegen des christlichen Glaubens eingeschirft hat.

43 Ebd. 24, vgl. 128 f.

44 Zyr Information vgl. H.-H. Schrey, Soziale Verkiindigung oder Social Gospel, in: ZEE 1 (1957)
24-35.

45 W, Rauschenbusch, A Theology for the Social Gospel (New York 1917) 221 f.; zit. nach R. Miil-
_ ler, Walter Rauschenbusch (Leiden, Koln 1957) 29.

46 7. Rauschenbusch, Christianity and the Social Crisis (New York 1907) 143; zit. nach R. Miiller,
2. 2.0, 31,

47 R. Niebuhr, Jenseits der Tragddie. Betrachtungen zur christlichen Deutung der Geschichte (Miin-
chen 1947) 109.

48 Ebd. 159 f.
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ITI. Zur kritischen Analyse der Theologie der Revolution

Im Rahmen dieser auf die Praxis ausgerichteten Bemithungen des religitsen Sozia-
lismus und des social gospel, die um der eschatologischen Hoffnung willen das Reich
Gottes auf Erden bauen wollten, gewinnt die Theologie der Revolution historische
Konturen. Sie ist ein neuer und wohl auch radikaler Beitrag zu einem legitimen, ja
dringlichen Anliegen des christlichen Glaubens, indem sie iiber die bedeutenden Lei-
stungen der ,Inneren Mission® bzw. der , Caritas® hinaus nicht nur das Leid und die
Not innerhalb der bestehenden Strukturen, sondern eben diese Strukturen selbst zu
korrigieren sucht.

Ehe wir im letzten Teil unserer Uberlegungen die praktische Bedeutung der Theolo-
gie der Revolution erdrtern, ist es notwendig, ihre systematisch-theologischen Implika-
tionen kritisch zu analysieren. Wie dem religidsen Sozialismus und dem social gospel,
so ist auch der Theologie der Revolution die Frage zu stellen, ob sie nicht mit thnen der
gleichen Versuchung erlegen ist wie die von ihr bekimpfte Theologie der Ordnungen.
Wihrend diese unter Berufung auf Gott, den sie fiir einen Gott der Ordnung hile,
menschliche Ordnungen als gottgegeben meist eben dann zu stabilisieren sucht, wenn sie
geschichtlich {iberwunden werden miissen, suchen religiser Sozialismus und social
gospel unter Berufung auf einen sozialreformerischen Gott die gesellschaftlichen Struk-
turen in Bewegung zu bringen, wobei sie Gefahr laufen, Reich Gottes und weltliches
Reich vorschnell zu identifizieren. Die Theologie der Revolution aber sieht, tiber diese
Bewegungen hinausgehend, die Revolution als Gottes Werk und daher als den eigent-
lichen Ort heutiger Gotteserfahrung an. Doch beide, sowohl die auf die Stabilisierung
der bestehenden Verhiltnisse gerichtete ,politische Theologie® als auch die gegen diese
Stabilisierung gerichtete Theologie der Revolution, identifizieren ihr Gottesbild mit
einer bestimmten politischen Situation bzw. entwerfen ihre Gottesvorstellung von ihren
politischen Vorstellungen und Intentionen her., Damit aber ist die Theologie der Re-
volution, der es schlieRlich um den Umsturz der bestehenden politischen Verhiltnisse
geht, nicht grundsitzlich iiber die traditionelle politische Theologie hinausgegangen,
die letztlich restaurative Interessen hat 2.

Tatsichlich ist ja von aufertheologischer Seite die Kritik erhoben worden, dafl die
Theologie der Revolution nur die dynamische Variante der statisch-konservativen poli-
tischen Theologie ist 5. Theologisch lautet diese Kritik, dafl es unmdglich, aber auch un-
notig ist, Gott und besonders Jesus in der Art der Leben-Jesu-Forschung als Sozialrefor-
mer bzw. alsRevolutionir zu interpretieren 51, um als Christ sich der Revolutionsproble-

49 Vel. ThR 110-127 (Lit.).

50 H, Albert, Traktat iiber kritische Vernunft (Tiibingen 1968) 158-182.

51 M, Hengel, War Jesus Revolutionir? (= Calwer Hefte 110) (Stuttgart 1970), mit zahlreichen
Belegen hinsichtlich bisheriger Versuche, ein sozial-revolutiondres Jesusbild zu entwerfen, wie auch
solcher, Jesus den Zeloten zuzurechnen; s. ferner O. Cullmann, Jesus und die Revolutiondren seiner
Zeit (Tiibingen 1970).
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matik zu stellen. Die Theologie wird ideologisch miffbraucht, wenn sie zur unmittel-
baren Losung weltlicher Probleme und zur direkten Legitimation politisch-gesellschaft-
licher Verhiltnisse herangezogen wird. Nachdem inzwischen die Kriegspredigten beider
Konfessionen aus den beiden Weltkriegen ein bestiirzendes Anschauungsmaterial dafiir
bieten®2, zu welchen Verirrungen die identifizierende Einbeziehung des christlichen
Glaubens in eine bestimmte politische Situation fiihrt, sollten wir gewarnt sein, es nun
mit Revolutionspredigten zu versuchen; eine ,subversive® Predigt ist um nichts besser
als eine ,imperialistische®. Eben weil die Theologie der Revolution sich zu Recht gegen
einen restaurativen Miflbrauch Gottes wendet, miifite sie ein um so kritischeres Be-
wufltsein fiir diesen Fehler bei sich selbst entwickeln. Nicht umsonst hat Reinhold Nie-
buhr davor gewarnt, dafi die Religion ,zum blofen Werkzeug der Empérung der
Schwachen gegen die Starken® wird 58,

Die These vom ,politischen Handeln Gottes“ in der Geschichte, wie Paul Lehmann
sie vertritt, macht nicht geniigend deutlich, daf8 Gottes Handeln zugleich und zuvor
ein ,unpolitisches* Handeln ist. Wird diese Dialektik von politisch-apolitischem Han-
deln Gottes aufler acht gelassen, die ja keine Dialektik von verbindlich-unverbind-
lichem Handeln ist, so ist eine kurzschliissige Identifizierung der christlichen Botschaft
mit einem bestimmten politischen Programm unvermeidlich. Diese Identifizierung mufl
aber um der Treue zur eschatologischen Botschaft Jesu willen unbedingt vermieden
werden, die vom Reich Gottes spricht, das in dieser Welt nicht Wirklichkeit werden
kann.

Der Theologie der Revolution in dieser Weise zu widersprechen, bedeutet keine
Neuauflage einer — noch weithin wirksamen — Fehlinterpretation der Zwei-Reiche-
Lehre, nach der christlicher Glaube und Welt nichts miteinander zu tun haben 3. Aber
so wenig Gott ausschlieflich der ,ganz Andere® ist, so wenig ist er der uns Gleiche in
dem Sinn, dafl menschliche Vorstellungen ins Absolute verldngert werden. ,Das ist
keine echte Gotteserfahrung, sondern ein Stiick prolongierte Welt.“ % Hinzu kommt
noch ein anderes: Sowenig wie man Gott heute noch wie selbstverstandlich als ,Sein®
beschreiben kann, das nahezu zwangsldufig im Sinn des (wohl mifiverstandenen) aristo-
telischen ,unbewegten Bewegers® ,statisch® interpretiert wird, so wenig kann man
unter Berufung auf den ,dynamischen Charakter Gottes* die Erstarrung der Kirchen
anprangern, wie das der eingangs zitierte Text der Weltkonferenz in Genf getan hat;

52 Vgl. bes. die Monographien von W. Pressel, Die Kriegspredigt 1914-1918 in der evangelischen
Kirche Deutschlands (= Arb. z. Pastoraltheol. 5.) (Gottingen 1967); H. Missalla, ,Gott mit uns®. Die
deutsche katholische Kriegspredigt 1914-1918 (Miinchen 1968).

53 R. Niebuhr, a.a. O: 128.

54 Gegen sie wandte sich D. Bonhoeffer, z. B. Ethik (Miinchen 71966) 212; zum Problem s. Reich
Gottes und Welt. Die Lehre Luthers von den zwei Reichen, hrsg. v. H.-H. Schrey (= Wege der
Forschung. 107.) (Darmstadt 1969); U. Duchrow, Christenheit und Weltverantwortung. Traditions-
geschichte und systematische Struktur der Zweireichelehre (= Forsch. u. Ber. d. Ev. Studiengem. 25.)
(Stuttgart 1970).

55 D. Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung, 259; Neuausgabe 414.

158



Die Theologie der Revolution

denn hier wird die analoge Struktur unseres Redens von Gott aufler acht gelassen 56,
die derart unmittelbare Applikationen auf menschliche Wirklichkeiten verbietet.

Gleichfalls ist zu bezweifeln, ob man die Rede von der Bufle so umformulieren
kann, dafl man Bufle als Revolution bezeichnet. Die These, daff das Christentum von
Natur aus revolutiondr ist, scheint uns ebenso falsch wie jene entgegengesetzte, dafl
es von Natur aus konservativ ist.

Darum eignet sich u. E. der Begriff ,Revolution® nicht zur Erfassung des Grund-
anliegens des christlichen Glaubens. Zwar kann man im metaphorischen Gebrauch ein-
mal davon sprechen, dafl das Christentum revolutionir gewirkt hat, aber den Revo-
lutionsbegriff zum theologischen Zentralbegriff zu machen, nimmt ihm seine politische
Bestimmtheit oder iibersicht, dafl die revolutioniren Einwirkungen des Christentums
indirekt als zwar stringente, aber abgeleitete Konsequenz der neutestamentlichen Bot-
schaft selbst anzusehen sind, die dem Menschen das eschatologische Heil verheifit und
im Hinblick darauf mit Entschiedenheit auch zur Verantwortung fiir das irdische Heil
aufruft.

Wir konnen unsere Argumentation verdeutlichen durch einen Hinweis auf die Stel-
lung der Kirche zur Revolutionsproblematik im Rahmen der Frage nach dem poli-
tischen Mandat der Kirche. Ohne daf die Kirche als Amtskirche ein direktes politisches
Mandat hat, ist sie doch — im duflersten Grenzfall — zur politischen Stellungnahme ver-
pflichtet, falls nidmlich der Staat seiner politischen Verantwortung extrem zuwider-
handelt. Jene, die der Kirche ein politisches Mandat absprechen, haben nur insoweit
recht, als die Kirche keine politische Institution ist; sie sind aber im Unrecht, wenn
sie der Kirche als Institution eine politische Stellungnahme fiir den Grenzfall ver-
weigern wollen und die Christen, die einer solchen Stellungnahme politisch entspre-
chen, nicht mehr zur ,Kirche® rechnen. Eine politische Stellungnahme der ,Kirche“ und
ein ihr entsprechendes christliches Handeln kann ausschlieflich fiir eine ganz be-
stimmte Situation erfolgen; Beispiele — besonders fiir diesbeziigliche Unterlassungen —
gibt es gerade in jiingster Vergangenheit und Gegenwart genug. Daf} aber auch in
diesem Grenzfall kein direkter Aufruf zur Revolution seitens der Amtskirche und erst
recht nicht die Durchfiihrung einer Revolution durch die Kirche als Institution er-
folgen kann, wird jedem einleuchten, der Kreuzziige und Religionskriege inzwischen
fiir illegitim hilt.

Zur kritischen Analyse der Theologie der Revolution miissen noch zwei Problem-
kreise angedeutet werden, die iiber die Herausarbeitung der strukturellen Identitit
einer statisch-konservativen politischen Theologie und der dynamischen Theologie der
Revolution? hinausgehen, namlich der systematische Ausgangspunkt der Theologie
der Revolution und die Sikularisierungsthese.

Offenkundig ist fiir die Theologie der Revolution der Riickgriff auf die prophetisch-
eschatologischen Aspekte des Alten Testaments. Der eschatologische Horizont, der der

5 Vgl. ThR 131, 57 Ebd. 127-132,
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christlichen Theologie nicht zuletzt von Ernst Bloch wieder deutlich vor Augen gestellt
worden ist, wird als Gegensatz und Uberwindung eines statisch-ungeschichtlichen
Denkens angesehen. Jedoch scheint uns die hiermit angesprochene Alternative von
hebriischem Denken, das allein Geschichte zu erfassen vermag, und griechischem Den-
ken, das die Welt der verginglichen Dinge auf ein unwandelbares Sein zu transzen-
dieren sucht, sehr problematisch. Zunichst besteht wohl kein Zweifel, dafl man es sich
mit dieser Alternative von hebriischem und griechischem Denken zu leicht macht5;
als Indiz dafiir mag hier der Hinweis geniigen, dafl man sich kaum des Verdachts
erwehren kann, das hermeneutische Instrumentar zur Erfassung des hebriischen Ge-
schichtsdenkens sei ,griechischen® Ursprungs. Sicher aber ist, dafl die Klassifizierung
des griechischen Denkens als geschichtslosen Denkens unzureichend ist; es sei hier nur
an die Konzeption der Freiheit erinnert, die ja konstitutiv fiir Geschichte ist. Auf unsere
Frage angewendet, folgt aus dieser Uberlegung, dafl der Riickgriff auf das hebriische
Denken als Grundprinzip der Theologie der Revolution mindestens ungekldrt ist, so
dafl man zbgern mufl, hieraus den ,,dynamischen® Aspekt einer Theologie zu entwik-
keln. Die Theologie der Revolution ruht daher auf Argumenten, deren Tragfahigkeit
bezweifelt werden mufl.

Der zweite Problemkreis fithrt uns auf die Sikularisierungsthese. Abgesehen von der
Ambivalenz der theologischen Einschitzung der Sikularisierung darf man von der
Voraussetzung ausgehen, dafl theologisch gesehen eine relative Autonomie der welt-
lichen Bereiche nicht bestritten werden kann. Fiir die Theologie folgt daraus, daf sie
sich keiner Unterlassung schuldig macht, wenn sie nicht auf jedes Problem mit einer
entsprechenden ., Theologie® antwortet. Man hat den Eindruck, daff die Theologie der
Revolution viel zu unkritisch eine gegenwirtig dringende Frage dadurch zu 16sen sucht,
daf sie von ihr her eine theologische Systematik entwirft, statt umgekehrt von der Bot-
schaft des Neuen Testaments her, die — um mit Tillich zu sprechen —iiber den Gegensatz
von konservativ und revolutionir hinausgeht, ihren Beitrag zu diesem Thema zu leisten.

Unsere Ablehnung einer systematischen Theologie der Revolution trifft sich mit den
Bemiihungen einer gesellschaftsbezogenen Theologie, in denen entschieden abgelehnt
wird, diese in eine Theologie der Revolution zu iibersetzen. Sie kann vielmehr ihre
Handlungsorientierung nur indirekt auf dem Weg iiber eine politische Ethik gewin-
nen ™. Dadurch vermeidet sie zugleich eine illegitime Universalisierung und eine damit
notwendig verbundene, fiir die konkrete Handlungsorientierung ineffiziente Abstrak-
tion des Revolutionsbegriffs.

58 Von linguistischer Seite vgl. die pointierten Aussagen von J. Barr, Bibelexegese und moderne
Semantik. Theologische und linguistische Methode in der Bibelwissenschaft (Miinchen 1965). — Das
Thema bediirfte dringend einer Erginzung durch eine Analyse griechischer Philosophie, bes. in ihren
anthropologischen und politologischen Aspekten.

50 So J. B. Metz, ,Politische Theologie® in der Diskussion, in: PTh 280; der scharfe Angriff gegen
Metz bei G. Mainberger, Ist eine Theologie der Revolution iiberhaupt mbglich?, in: Was treibt die
Revolutionire? Motive, Aktionen, Ziele (Freiburg 1969) 90-117, geht daher ins Leere, weil er poli-
tische Theologie im Verstindnis von Metz und Theologie der Revolution auf die gleiche Ebene stellt. -
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IV. Die berechtigte Intention der Theologie der Revolution

Damit sind wir zum letzten Teil unserer Uberlegungen gekommen. Wir haben die
Theologie der Revolution eine zweischneidige Antwort auf eine eindeutige Heraus-
forderung genannt, weil sie teilweise von falschen Voraussetzungen ausgeht, von daher
falsche Begriindungszusammenhinge konstruiert und so zu falschen Ergebnissen kommt.
Damit macht sie es aber ihren Gegnern leicht, zu leicht, sie abzulehnen. Paxl Lebmann,
ein sicher unverdachtiger Autor, was ihr Anliegen betrifft, konstatiert: ,Der Ausdruck
,Theologie der Revolution® bezeichnet in {iberzeugender Weise die falsche Sache.“ Und
er fahrt fort: ,Wie bei vielen falschen Formulierungen ist der Irrtum nicht vollstin-
dig.“® Man kann aber betrichtlich weiter gehen: Grundlegendes an ihr ist sehr ernst
zu nehmen.

Zunichst ist ihrer Intention zuzustimmen, die bislang tibliche Weltlosigkeit des christ-
lichen Glaubens, wie er sowohl in der liberalen wie auch in der dialektischen Theologie
vorherrschend ist, zu iiberwinden. Wenn die Vertreter dieser Theologien zur Welt
Stellung bezogen, geschah dies unter Berufung auf die vom Glauben unabhingige eman-
zipierte Vernunft oder aber aus einer Reaktion auf totalitire Ubergriffe in den Innen-
bereich des Glaubens und der Kirche. Beide Verfahrensweisen sind theologisch unzu-
reichend.

Dariiber hinaus ist die Revolutionsproblematik ein dringliches Thema theologischer
Ethik. Hier beginnt allerdings erneut die Notwendigkeit einer Differenzierung. Wenn
Richard Shaull als Aufgabe der Kirche postuliert, zur Vermenschlichung durch Ver-
anderung beizutragen, so ist ihm v6llig zuzustimmen; wenn er aber daraus folgert, die
Kirche sollte dann ,den Rahmen schaffen, in dem die Menschen dazu befreit und er-
mutigt werden, diese revolutionire Verpflichtung anzunehmen, und ... eine Ethik fiir
die Revolution auszuarbeiten® 81, unterstellt er wohl die Notwendigkeit einer globalen
Revolution %2, Aufgabe der theologischen Ethik ist es, die Frage zu iiberpriifen, ob und
wo eine Situation besteht, die eine revolutionire Verinderung unhaltbar gewordener
Zustinde als einzige Losung erscheinen ldfit. Dies ist der Sinn jenes Abschnitts von
»Populorum progressio®, der soviel Aufsehen erregt hat: ,, Jede Revolution — ausge-
nommen im Fall der eindeutigen und lange dauernden Gewaltherrschaft, die die Grund-
rechte der Person schwer verletzt und dem Gemeinwohl des Landes ernsten Schaden
zufiigt — zeugt neues Unrecht.“ 8 Wenn der Christ zu der Erkenntnis kommt, daff die

Dafi die Diskussion um die Theologie der Revolution noch immer weit verbreitet ist, zeigt die Fiille -
jlingst erschienener Literatur (nach der Bibliographie in ThR 366-373), vgl. bes. Luth. Rundschau 19
(1969) H. 1; ZEE 13 (1969) H. 4; ferner demnichst A. Th. van Leeuwen, Revolution als Hoffnung
(Stuttgart, Berlin); R. Shaull, Gesammelte Aufsitze (Miinchen, Mainz).

60 P, L. Lehmann, in: ThR 175.

61 R. Shaull, Die revolutionire Herausforderung an Kirche und Theologie, in: Appell an die Kirchen
der Welt. Dokumente der Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft, hrsg. v. H. Kriiger (Stuttgart,
Berlin 1967) 96.

62 H. E. Tédt, a. a. O. (vgl. Anm. 24) 32.

8 Enzyklika Pauls VI. vom 26. 3. 1967, Nr. 31, zit. nach ThR 328.

12 Stimmen 186, 9 161



Ernst Feil

Revolution der einzige Ausweg ist, dann kann und muf} er die Konsequenz aus dieser
Erkenntnis ziehen. Die Revolution aber fiir ein globales Phinomen zu halten, ent-
stammt eher den unreflektiert iibernommenen Thesen des Marxismus als den auch von
ihm gebotenen Situationsanalysen, denn eine solche These miifite etwa den afrikanischen
Kontinent von der Weltkarte streichen.

Eine zweite Frage an die Ethik der Revolution ist, ob nicht durch die unzuldssige
Generalisierung der Revolutionsproblematik eine Fixierung der ,kreativen Phantasie®
in eine Richtung erfolgt, die die Suche nach anderen Wegen vorzeitig beendet. Aber auch
hinter dieser Verengung steht eine positive Erkenntnis, da es nimlich Zeit ist, ent-
schiedene Anstrengungen zu unternehmen, die gegenwirtige Situation der Welt insge-
samt wie auch aller einzelnen Bereiche in Richtung auf eine Humanisierung zu ver-
indern. Hierin besteht eine eindeutige Herausforderung fiir die Kirchen und ihre
Theologie. Diese zu bewiltigen ist primires Anliegen der Theologie der Revolution.
Man tut daher Shaull vermutlich unrecht, wenn man ihn vor allem als Vertreter einer
systematischen und spiter etwas gemildert einer ethischen Theologie der Revolution ver-
steht. Shaull selbst mochte wohl zuerst seine Aussagen als Appell an das christliche
Gewissen aufgefafit wissen. Besonders in der deutschen Diskussion ist der Unterschied
zwischen solchem hypothetisch-appellativen und wissenschaftlichem Sprechen zu sehr
iibersehen worden. Nimmt man einen derartigen Unterschied an, so kommt die durch-
aus richtige Intention einer sozialethischen Theologie der Revolution deutlich zum
Vorschein, die die Kriterien fiir oder gegen die politisch-soziale Revolution zu bedenken
hat. Diese Entscheidung kann sie freilich nicht theoretisch antizipieren. Andererseits ist
eine solche Entscheidung zu respektieren, selbst wenn es auch die gegenteilige Entschei-
dung geben kann. Um es mit den Worten von Camilo Torres zu sagen: ,,Ich habe die
Vorrechte und Pflichten eines Priesters aufgegeben, aber ich habe deshalb nicht aufge-
hort, ein Priester zu sein. Ich glaube, aus Nichstenliebe habe ich mich der Revolution
verschworen. Ich habe es aufgegeben, die Messe zu lesen, um in der Lage zu sein, den
Nichsten zu lieben auf dem irdischen Feld der Wirtschaft und der sozialen Spannungen.
Wenn mein Nichster nichts mehr gegen mich hat, wenn die Revolution durchgekdmpft
ist, dann will ich wieder die Messe lesen, falls Gott es so haben will.* &4

Dieser Entscheidung ist theologisch nichts mehr hinzuzufiigen.

64 C. Torres, Revolution als Aufgabe des Christen (Mainz 1969) 26 f.
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Hemmnisse der sozialen Mobilitit

Kraft seiner Intelligenz und Leistung bewirkt der moderne Mensch einen technischen
Fortschritt, der ihn aus den letzten Winkeln der Ruhe herausscheucht. Ob dies dem
Homo faber gefillt oder nicht, er muf} sich der Bewegung anpassen, die er hervor-
gerufen hat. Gewif8 erfihrt er diesen Zwang nicht selten als die willkommene Mog-
lichkeit, Wiinsche, die er lange gehegt und die er ebensolange vor sich selbst und
anderen versteckt hat, endlich zu erfiillen. Immer wieder aber ist ihm die Dynamik
listig, zu der er sich gezwungen sieht. Denn vielfach méchte er bleiben, wo er gerade
ist. Nicht wenige Menschen und zahlreiche Institutionen reden ihm sogar zu, er solle
nicht in die girenden Strudel der Umwelt eintauchen. Dabei sind zudem in der Regel
hohe und hochste Werte zitiert. Umgekehrt gesehen stehen Werte zur Debatte, die
sowohl dem einzelnen wie dem Ganzen entgehen, wenn der Biirger bei der Stabilitdt
verharrt, an die er gewohnt ist.

Nach dem zweiten Weltkrieg spitzte sich der Zwiespalt zu. Es begann eine Phase,
die sowohl durch eine lebhafte wie durch eine verzégerte Mobilitit gekennzeichnet ist.
Lebhaft ist der Positionswechsel vieler, wenn man ihn mit den Bewegungen fritherer
Perioden vergleicht; gemessen an den funktionalen Erfordernissen heutiger Volkswirt-
schaft ist er zu gering. Zu gering ist er offenbar vor allem im Hinblick auf die begin-
nenden 1970er Jahre. Denn in diesen Jahren und wohl auch weiterhin diirften sich
die durch die Technik gebotenen Moglichkeiten in einem ungleich héheren Grad aus-
schipfen lassen, wenn mehr Menschen fihig und bereit sind, ihre gesellschaftlich-wirt-
schaftliche Position den anders gewordenen Bedingungen anzupassen oder sie sogar
villig zu verlagern. Eine bessere Ausnutzung der Technik, das heifit ein hoheres Sozial-
produkt; sie ist mit hheren Gewinnen, Gehiltern und Léhnen identisch, die sich viel-
fach in immaterielle Giiter tibersetzen lassen, so dafl sie wahrscheinlich oder mit Sicher-
heit den Verzicht auf jene Werte, um derentwillen die Stabilitit gepriesen wird, mehr
als wettmachen. Allerdings ist nicht zu verkennen, dafl in diese Analogie zur Input-
Output-Rechnung der Volkswirte nicht wenige Schitzungen und zahlreiche Erwar-
tungen eingehen, also gerade Faktoren, die dem stetigen und auf Stetigkeit bedachten
Teil der Bevolkerung nicht zusagen, wenngleich auch deren auf die Zukunft bezo-
genes Kalkiil ganz und gar nicht ohne Erwartungen auskommt.

Wahrscheinlich ist die Idee der sozialen Mobilitit nicht auf einen Sektor der Gesell-
schaft beschriankbar. Wird sie an einer Stelle systematisch gefordert, so ist sie im Prin-
zip verkiindet. Kraft ihrer eigenen Logik dehnt sie sich, einmal bejaht, auf jeweils
weitere Sektoren der Gesellschaft aus. Die regionale Mobilitit, also die Bereitschaft
zum Umzug am Ort, zur Binnenwanderung, zur Einwanderung oder Auswanderung,

.
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wird um so deutlicher zutage treten, je intensiver die vertikale Mobilitit ist, also der
berufliche Aufstieg oder Abstieg innerhalb einer Generation oder von dieser Genera-
tion zur nichsten. Ahnlich mit den iibrigen Formen der Mobilitdt verkniipft ist die
Fluktuation der Arbeitnehmer in bezug auf die Arbeitsplitze und ist die Bereitschaft,
den Beruf zu wechseln, die interprofessionelle Mobilitit. Alltdglichster Ausdruck der
Mobilitit ist die innerberufliche Elastizitit, ist die Fihigkeit des Titigen, sich stindig
der neuesten Materialien, Energieformen, Werkzeuge und Fertigungsmethoden zu
bedienen. Alle Erscheinungsformen der sozialen Mobilitit leben letztlich aus derselben
Waurzel. Sie scheuen im Prinzip die Anderung nicht; deshalb ist damit zu rechnen, dafl
Menschen, die in einer Richtung mobil sind, auch jedem anderen Positionswechsel un-
befangen gegeniiberstehen. Diese Haltung macht nicht nur sie, sondern die Mobilitdt
als solche fiir viele verdichtig.

Die prinzipielle Zustimmung, die der sozialen Mobilitit zuteil wird, sobald man
sie auch nur in einer ihrer Ausdrucksformen ernsthaft vertritt, besagt allerdings nicht,
daf} jede Gestalt der Mobilitit bejaht werden miisse, sobald man die erste bejaht habe,
Denn manche gesellschaftlich bedeutsame Position ist so sui generis, daff es nicht legi-
tim ist, sie allein im Namen des Werts, der in der Mobilitit als solcher liegt, zu wech-
seln. Der generelle Wert der Mobilitit ist gegen den Wert der hier und jetzt akuten
Stetigkeit zu wigen; das Ergebnis kann sein, dafl jener generelle Wert hinter diesem
speziellen zuriidkbleibt. Bei einer derartigen Abwigung beruht das Resultat so gut
wie immer auf weltanschaulichen oder personlichen Pramissen. Naheliegende Beispiele
zeigen sich im Bereich der interkonfessionellen und vollends der intermaritalen Mo-
bilitit.

In Anbetracht der mobilen, erst recht der allzu mobilen Menschen stellt sich die
Frage nach den Konsequenzen der sozialen Mobilitit. In bezug auf die Industrie-
nationen hat man diese Konsequenzen vor allem unter dem Stichwort ,,Fluktuation
der Arbeitnehmer® analysiert. In der Mitte der 1960er Jahre war vom sinkenden
Arbeitsethos die Rede. Hinsichtlich der Entwicklungslinder fafit man die Folgen einer
in diesen erstmals ausgeldsten sozialen Mobilitdt gern unter den Titeln ,Entwurze-
lung®, ,Kulturschods®, ,Absterben {iberkommener Autorititen® zusammen.

Bedauerlicherweise ist die Mobilititsforschung lingst noch nicht so mobil, wie sie
es in Anbetracht der Bedeutung ihres Beobachtungsbereichs sein miifite. Lange Zeit
bestand sie im wesentlichen aus Herkunftsstudien, deren Ziel es war, die Angeh&rigen
eines bestimmten Tétigkeitsbereichs durch ihre Herkunft zu beschreiben. Dann kam
es zu einem ausgedehnten Bestand von Monographien zur regionalen Mobilitit, also
zu den Wanderungsbewegungen. Erheblich spirlicher ist die vertikale Mobilitit unter-
sucht worden. Neuerdings verlangt alle Welt nach einer systematischen Behandlung
der interprofessionellen Mobilitit und der Motive des Arbeitsplatzwechsels; zu beiden
Vorgingen gibt es bisher nur sporadische Erhebungen. Vollends fehlt eine iibergrei-
fende und in sich geschlossene Theorie der sozialen Mobilitit, obgleich Sorokin seit
1927 entsprechende Ansitze vorgelegt hat.
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Da unter mehrfacher Hinsicht eine groflere soziale Mobilitit erwiinscht ist, sind
die Hindernisse und Hemmnisse zu analysieren, die bewirken, daf deren Niveau
niedriger ist, als es den legitimen Erwartungen nach sein miifite. Unter den einschli-
gigen Behinderungen finden sich metasubjektive Faktoren, die von aufen her binden.
Zu ihnen gesellen sich innere Bindungen dessen, der zu einer Anpassung seiner gesell-
schaftlichen Position aufgerufen ist. Nicht selten sind beide Momente so eng mitein-
ander verflochten, dafl man sie praktisch nicht zu trennen vermag.

Hemmnisse der sozialen Mobilitdit beim Namen nennen und die ethischen Aus-
sagen Uiberpriifen, die diese Hemmnisse begleiten und abstiitzen, heift nicht, dafl man
die Mobilitdt als Allheilmittel der heutigen Gesellschaft betrachtet. Mitnichten geht
es darum, dem Wert der sozialen Mobilitit einen Monopolanspruch zuzuerkennen.
Wer Hemmnisse anvisiert, um es moglich zu machen, dafl man sie iiberwindet, behaup-
tet auch nicht ipso facto, der unbehinderten sozialen Mobilitit komme der hochste
Rang auf der Skala der gesellschaftlichen Werte zu. Ziel solcher Analysen ist es nur,
einen bisher behinderten Wert zu seiner Qualitit als Wert hervorzuheben, ihm mehr
Raum zu geben, als ihm bislang zugestanden wird.

Vor den grofien Revolutionen der Newuzeit war die herrschende Meinung so den
bestindigen, fast standhaften Strukturen zugetan, dafl die Bereitschaft, die eigene
gesellschaftliche Position und mit dieser auch die Position anderer zu verindern, nicht
gerade beliebt machte. Gewif war der Widerstand am stirksten, sooft die Neuerungs-
siichtigen, die Unruhigen, die Labilen oder wie immer man damals die dem Ideal
sozialer Mobilitit entsprechenden Biirger zu bezeichnen pflegte, das politische Regi-
ment in ihre Uberlegungen einzubeziehen die Neigung zeigten. Von dem Augenblids
an war selbst die Narrenfreiheit zu Ende. Doch auch lingst vor diesem Casus belli
zogen strenge Vorschriften aller sozialen Mobilitit ihre Grenzen: Horigkeit, Schollen-
bindung, Zunftzwang, Exportverbote, Andienungspflichten und hundert andere Fes-
seln mehr. Eine Thorner Zunfturkunde vom Jahr 1523 erklirte in klassischer
Kiirze: ,Kein Handwerksmann soll etwas Neues erdenken oder erfinden oder ge-
brauchen.“ Offenbar konnte diese Maxime nur Geltung gewinnen und lange Zeit
in Geltung bleiben, weil sie einem Bediirfnis vieler Menschen entsprach. Es wire
unklug, nicht mit Nachwirkungen solcher Wiinsche zu rechnen. Vielleicht 16st dem-
nichst die Tatsache, dafl in den 1960er Jahren Wahlkimpfe der Bundesrepublik von
der einen Seite mit dem Slogan ,Keine Experimente® und von der anderen mit dem
Slogan ,Sicher ist sicher® gefiihrt worden sind, ein ebensogrofies Verwundern aus, wie
es heute die zitierte Thorner Zunfturkunde tut. Vielleicht versteht man dann vollends
nicht, dafl die groflen Parteien, die sich der erwihnten Formeln bedienten, gar nicht so
schlecht abgeschnitten haben. Mit GewifSheit voraussagen 1afit sich jedoch nichts.

Unter den Vorreitern der sozialen Mobilitit, der Fihigkeit und Bereitschaft, die
eigene gesellschaftliche Position und mit dieser die Stellung anderer zu verdndern,
finden sich auffallend viele Fremde, Emigranten, Hugenotten, Kosmopoliten, Pilgrim-
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fathers und so fort. An deren Merkmalen Liflt sich ablesen, wie ein Mensch sich ver-
hilt, der mobil ist. Noch deutlicher diirfte diesbeziiglich die Stellung sein, die die
Juden lange Zeit in Volkswirtschaft und Gesellschaft innegehabt haben. Bei ihnen
haben sicher rassische Besonderheiten und die aus der Antike iiberkommene Gewoh-
nung an Handelsgeschifte mitgewirkt, dafl sie beweglich blieben; ausschlaggebend
aber war vermutlich die rechtliche Sonderstellung. Der geschilderte Sachverhalt
macht darauf aufmerksam, dafl redhtliche Privilegierungen, etwa die einer Stamm-
bevolkerung, einer Stammbelegschaft, eines Stands oder einer Kaste die Privilegierten
dort festhalten, wo diese augenblicklich leben und titig sind. Die Privilegierung braucht
dabei nicht notwendig auf geschriebenem Recht zu beruhen; eingespielte Abstinde tun
denselben Dienst. Schichtungen behindern in erster Linie die Mobilitit der Arri-
vierten. Ceteris paribus wichst die soziale Mobilitit in dem Maf}, in dem die Beson-
derheiten ihre rechtlichen Fixierungen verlieren.

Einwohner der Grofistadt sind in der Regel stirker befihigt und eher bereit, ihre
gesellschaftliche Position zu verindern. Nicht nur deshalb, weil ihnen zahlreichere
Institutionen zur Verfiigung stehen, die es erlauben, eine erworbene Ausbildung zu
erweitern oder sich auf eine vollig andere Titigkeit umzuschulen. Im Vergleich zu
den Bewohnern kleiner Landgemeinden sind die persénlichen Beziehungen unter den
Biirgern der Grofistadt erheblich geringer. Darin sieht man nicht selten einen Mangel.
Man rit der Landbevilkerung ab, sich in bezug auf die Mobilitit den stidtischen Biir-
gern anzupassen, weil man die Einbufle an persénlichen Kontakten beklagt. Es wird
hiufig iibersehen, daf die personliche Bekanntschaft mit jedem beliebigen Nachbarn
durchaus eine Last sein kann, Nachbarn sind keineswegs immer wohlwollende Mit-
biirger. Nicht nur, daf sie jeden Schritt, den man tut, beobachten und skeptisch kom-
mentieren. Meistens verzogern oder verhindern sie durch ihren Rat und ihren Einflufi,
dafl man eine giinstige Moglichkeit zum Wechsel des Arbeitsplatzes, des Arbeitsorts
oder des Berufs wahrnimmt, Sie interpretieren den Willen zum sozialen Aufstieg gern
als Strebertum und machen einen unvermeidlichen Abstieg schwerer als er sein mufl.
In einem Gefiige personlicher Kontakte konnen ethische Normen gelten, die ihrer
Art nach repressiv sind. Solche Bindungen niichtern gegen die individuellen und gesell-
schaftlichen Vorteile zu wigen, wie sie bei hoherer Mobilitit zuginglich sind, ist nicht
leichtfertig.

Kltere, gleichsam lingst stabilisierte Siedlungen stabilisieren das Verhalten ihrer
Einwohner. Deshalb haben sich die Stidte der Kolonisten immer schon von der Stadt
unterschieden, durch die sie begriindet wurden. Nicht selten sind bereits die Bewoh-
ner der Vorstidte mobiler als die Biirger der City. Kleinere Residenzstidte sind der
duflerste Gegenpol zur Bannmeile einer Grofistadt und zur Pflanzstadt. Symbol der
duflersten, regionalen, arbeitsplatzspezifischen und interprofessionellen Mobilitdt sind
die grofen Trailer-Camps der USA, endlose Siedlungen aus Wohnwagen, bald so
zusammengesetzt, bald anders. Mégen die Anhingerwohnungen dieser Camps noch
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so komfortabel sein, Fernsehgerite, automatische Waschmaschinen und alles umgreifen,
was sich auch in jeder Reihenhaus-Wohnung findet, Beobachter, die durch europiische
Augen zu sehen gewohnt sind, greifen rasch auf die Kategorie der Zigeuner zuriick.
Ohne Zweifel handelt es sich beim Phinomen solcher Camps um den Grenzfall der
sozialen Mobilitat. Eines aber leistet dieser Grenzfall: In den Reaktionen, die er aus-
16st, macht er sichtbar, wie wenig die soziale Mobilitdt bereits im Prinzip dem {iber-
kommenen Typ des Menschen liegt. Nur, daf} dieser bei seiner Abneigung nicht von
seinem Geschmack und von seiner Vorliebe spricht, sondern von der Ethik.

Hinsichtlich der vertikalen Mobilitit liegen Untersuchungen vor, die sich mit dem
Einflufl befassen, den die Tradition der Familie ausiibt. Der bekannteste Hinweis auf
diesen Einfluf} ist die Tatsache, dafl sich unter den Studenten weitaus weniger Kinder
aus Arbeiterfamilien finden, als es dem Anteil der Arbeiter an der Gesamtbevlkerung
entspricht. Der vorwiegende Grund ist heute offenbar nicht mehr das geringere Ein-
kommensniveau vieler Arbeiterfamilien. In diesen Familien ist das Klima dem Stu-
dium der Kinder nicht hold. Gewif! auch insofern nicht, als die Eltern den Kindern
hier bei den Fichern der durchschnittlichen héheren Schule nicht zu helfen vermdgen.
Aber es ist nicht dieses Moment allein. Verwandte und Arbeitskollegen sechen es als
Kritik an, wenn ein Mann wie sie seine Kinder auf die Schulen der anderen schickt.
Solidaritit wird zum Hemmnis.

Zu den gesellschaftlichen Momenten, die den Werten entgegenstehen, die durch
eine héhere soziale Mobilitit erreichbar sind, gehort das Institut des Beamten auf
Lebenszeit, gehdrt vor allen Dingen das Renommee, das diesem Institut zuerkannt ist.
Gewifl gibt es gerade unter den Beamten die vertikale Mobilitét; sie werden befordert.
Regional gesehen aber sind die Beamtenkader oft schottendicht gegeneinander abge-
grenzt. Thr Weg ist gleichsam vorprogrammiert. Einmal auf eine bestimmte Bahn
gesetzt, tun sich die Beamten schwerer als andere, Chancen, die sich rechts oder links
bieten, so wahrzunehmen, daff der Vorteil nicht durch unerwiinschte Nebenwirkungen
verlorengeht. Englische Lehrer beispielsweise sind erheblich elastischer in der Wahl
ihres Arbeitsorts als ihre deutschen Kollegen. Solange begabte junge Menschen frith
darauf bedacht sind, Beamter auf Lebenszeit zu werden, argumentieren sie einschlufi-
weise gegen die soziale Mobilitit. Offenbar ist deren Wert noch wenig bekannt.
Namentlich wo es um Sicherheit geht, zihlen hohere, aber unsichere Moglichkeiten
wenig. i

Aufruhend auf einer jahrhundertealten Tradition wird die sich linger durchhaltende
Titigkeit des Menschen als dessen Beruf bezeichnet. Bis auf den heutigen Tag ist dem
Beruf eine hohere Dignitdt zuerkannt als einer noch so intensiven Serie verschiedener
Titigkeiten. Zudem soll der Beruf in einer Weise in Pflicht nehmen, die sich von der
Pflicht, zu arbeiten, unterscheidet. Religitse Epochen haben dabei offen auf Gott
Bezug genommen. Und bekanntlich kam es dazu, dafl der Satz des Ersten Korinther-
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briefs, jeder solle der Berufung, die an ihn ergangen sei, treu bleiben, auf das profane
Arbeitsgebiet des einzelnen Christen angewendet wurde. Was Wunder, dafl dem
Beruf eine bindende Kraft zu eigen ist. Trotz aller Entideologisierung des Berufs,
die die grobsten Uberlagerungen mittlerweile abgetragen hat, bedarf es nach wie vor
zusitzlicher Energie, den Beruf und nicht nur den Arbeitsplatz zu wechseln. Denn
hinter der Idee des Berufs tauchen zum mindesten noch die Kategorien der Eignung
und Neigung auf, die den Ausschlag gegeben haben sollen, als die Vielen ihren Beruf
gewihlt haben. Wer geht hinterher schon unbefangen aus dem Bereich seiner Eignung
und Neigung hinaus? Dafl sich unter diesen Chiffren ganz andere Faktoren verborgen
haben konnten, wird im spiteren Leben gern vergessen. Die oft zitierte Neigung war
hiufig das Resultat einer zu begrenzten Information oder die Folge einer optimisti-
schen Idealisierung. Eignungen erstrecken sich meistens auf eine ganze Gruppe von
Titigkeitsbereichen, so dafl sie just nicht als Unterbau des speziellen Berufs fungieren
konnen. Dazu kommt, daff die Besitzverhiltnisse nicht wenig zur ,Eignung® der
jungen Menschen beisteuern und somit ziemlich unbefangen in den Vorgang der Beru-
fung einbezogen sind.

So entschieden die Berufsidee auch sikularisiert worden ist, nach wie vor ist sie
durch metapositive Momente untermalt. Gewif’ ist das Subjekt, von dem die Berufung
zum Beruf ausgeht, fiir die modernen Heiden nicht Gott. Berufender ist das Schicksal
oder die Natur oder das geschichtliche Gesetz der Grofisippe. Mit dem Ergebnis, dafl
es besonderer Rechtfertigungen bedarf, wenn ein Mitglied der Familie den Schritt in
eine ganz andere Position zu tun beabsichtigt. Unterwegs noch zu wechseln, das macht
vollends verdichtig. Nie fehlt es in der unmittelbaren Umwelt an Anwilten der fiir die
Familie traditionellen Stellung oder des einmal gewihlten Berufs. Selbst kritische
Analysen der Berufsidee werden manchmal mit einer Definition des Berufs abge-
schlossen, die kaum von den gewohnten Formulierungen abweicht. Trotz aller war-
nenden Bemerkungen, die er vorbringt, bleibt beispielsweise fiir Scharmann der Beruf
seine freie, moglichst kontinuierlich ausgeiibte, vorwiegend auf Eignung und Neigung
gegriindete, erlernte und spezialisierte sowie entgeltliche Dienstleistung, die als Funk-
tion einer arbeitsteilig organisierten Wirtschaft der Befriedigung materieller oder
geistiger Bediirfnisse dient®, Da sind sie alle wieder, die positiv-wertgeladenen Aus-
driicke: frei, kontinuierlich, Eignung, Neigung, Dienst, Funktion, und zwar dem
Beruf als Merkmal zugeordnet. So als gibe es ein Recht auf diese Begriffe aulerhalb
des Berufs, etwa fiir die wechselnde aktuelle Titigkeit, nicht. Scharmann weifi um die
Ratlosigkeit, mit der er sich zu der zitierten Definition entschieden hat. Er weiff um
die Schwierigkeit, in einer vormaligen Sprechweise die Gehalte der dynamischen
Gegenwart und der sich abzeichnenden Zukunft zum Ausdruck zu bringen. Viele seiner
Leser aber horen nur ,Beruf®. Beruf aber bedeutet fiir sie Kontinuitdt in einem sehr
speziellen Verstindnis.

Obschon nicht nur Dérschel der Ansiche ist, es sei ,,nichts fragwiirdiger, umstrittener,
verfithrerischer glinzend und nichts mehr miflbraucht® als der Begriff Beruf, zdhlt
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dieser unverindert zu den Merkmalen, durch die sich der Mensch vom Menschen
abhebt. Auch die Behrden bedienen sich des Berufs, um die Biirger zu unterscheiden.
Threr Auffassung nach ist der Beruf etwas Bestindiges wie die Farbe der Augen;
denn sie tragen diese und jenen in ihre Akten und Ausweise ein, so als wire es ein
ebenso unglaublicher Vorgang, zwischendurch einen anderen Beruf wie eine andere
Augenfarbe anzugeben. Der Beruf stabilisiert. Diese Tatsache war durch Jahrhunderte
eine ausschlieflich positive Qualitit. Es zeichnet sich ab, dafl eher von einem ambi-
valenten Moment zu reden ist.

Nach wie vor wird die Idee des Berufs mit dem Gedanken des Standes verkniipft,
sind die Berufe als qualitativ verschiedene Volksteile verstanden. Hinter Vorstellungen
dieser Art verbirgt sich die These, ein wirkliches Gemeinwesen lasse sich nur mit Hilfe
stetiger Strukturen iibersichtlich aufgliedern; alles andere sei amorphe Masse, und
eine hohe Mobilitit sei der typische Ausdruds des Amorphen. Wieder sind ethische
Untertone erkennbar. Im Namen besonnener Ethik wird gewarnt. Derartiges zu tun,
ist das Recht eines jeden. Nur darf auch der Mahner nicht iibersehen, was alles an
Fragen hinter den angeblich so natiirlichen und stetigen Berufen auftaucht. Dazu ist
die Erfahrung zu konsultieren. Erfahrung aber ist es, dafl sowohl die wechselnden
wie die perpetuierten Positionen und Bezichungen den Menschen belasten und das
Gemeinwesen stéren konnen. In Anbetracht der technischen Moglichkeiten, die sich
durch eine grofiere Mobilitit erfolgreicher ausschdpfen lassen als durch eine geringere,
steht den bei Stetigkeit zu gewinnenden Werten ein rasch wachsender Bestand an sol-
chen Werten gegeniiber, die in dem Grad Wirklichkeit werden, in dem mehr Biirger
fihig und bereit sind, ihre jeweilige Position zu adaptieren.

Welche Merkmale des titigen Menschen knnten fiirderhin dazu dienen, den gesell-
schaftlichen Standort des einzelnen zu bestimmen, wenn der Begriff des Berufs weiter
an Renommee einbiiflt? Um diese Frage zu beantworten, diirfte es angezeigt sein, dafl
man auf einen Gedanken zuriickgreift, der dlter ist als der des Berufs. Gemeint ist
die Tatsache, daf alle Kulturen das Prestige des Biirgers nach dem Beitrag bemessen,
den dieser in das Ganze einbringt, qualitativ und quantitativ. Wie versucht worden
ist, die verschiedenen Beitrige durch die verschiedenen Berufsbezeichnungen zu defi-
nieren, sie damit gleichsam im voraus zu wiirdigen, so liegt es nahe, dafl man die
Beitrige der Mitglieder des Gemeinwesens nun jeweils aktuell miflt. Denn verfihrt
man auf diese Weise, so entgeht man der Gefahr, dafl ein Berufstitel, der aufgrund
einer vormaligen Leistung erworben wurde, zu einer Riicksicht verpflichtet, zu der in
Anbetracht der augenblicklichen Leistung kein Anlaff besteht. Nicht der Beruf, also
nicht ein im voraus habitualisierter Titigkeitsbereich verleiht nach der Verinderung
der Schauweise Ansehen und innere Befriedigung, vielmehr die Fihigkeit, auf die
rasch wechselnde Umwelt einzugehen. Im Sinn einer Idee, die ilter ist als der Beruf,
ist das Prestige des einzelnen und seiner Familie in einer Epoche, die erst bei hherer
Mobilitidt die Vorteile der hochgeziichteten Technik voll ausschépft, um so grofler,
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je weniger er darauf pocht, dal man ihn in der Titigkeit, an die er gewohnt ist,
belafit. An die Stelle des zwar im Riickblick, im Kern jedoch ex ante definierten Pre-
stiges tritt die Anerkennung, die dem gebiihrt, der mit einem gepflegten Respekt auf
die wechselnden Wiinsche der Bevolkerung einschwenkt, und zwar meflbar, nicht
lediglich per definitionem.

In der Ubergangsphase, in der sich die Volkswirtschaft und die Gesellschaft zur
Zeit befindet, bleibt es offenbar noch lange bei der Klage, die soziale Mobilitit sei
zu gering; dadurch betriige sich der Mensch um eine nennenswerte Quote seiner tech-
nischen Erfolge; und was das Schlimmste sei, er kimpfe um Werte, die bei Licht
besehen entweder nicht viel taugen oder leicht mit den Werten einer hheren Mobi-
litait kombiniert werden konnten. Solche Klagen verhindern jedoch nicht, dafl nach
wie vor vieles geschieht, was die Mobilitdt eher drosselt als erleichtert.

Zu den retardierenden Bemiihungen gehort das Pathos, das allenthalben der Treue
zum Betrieb gewidmet wird. Tragen doch die ,goldene Uhr®, das Betriebsjubilium,
die Ehrenurkunde und Zhnliche Symbole zu der Meinung bei, ein Wechsel in Beruf und
Betrieb sei so etwas wie das zweitbeste Verhalten. Selbst Unternehmer, die ihrem
Begriff nach mit Begeisterung sehen miifiten, dafl ringsum alle Welt etwas unternimmt,
schitzen es nicht sonderlich, dal ihre Mitarbeiter elastisch sind. In Anbetracht der
Fluktuation sprechen sie zuerst von den Kosten, die entstehen, weil sie anders geiibte
Arbeitnehmer einstellen miissen, und davon, dafl der Neue anfinglich das Team
stort, in das er eintritt. Sie machen auf die erhthte Unfallgefahr aufmerksam und
berechnen die Verwaltungskosten der Fluktuation. Alle diese Hinweise erfolgen zu
Recht. Nur wird die andere Seite der Bilanz verschwiegen. Von den positiven Gehal-
ten der Fluktuation ist nicht die Rede. Gewif8 sind diese eher volkswirtschaftlicher
und gesellschaftlicher Natur. Dennoch miifite gerade das Unternehmertum auch solche
Werte hervorheben. Sonst spricht es doch so gern im Namen der Wirtschaft schlechthin.

Aufgrund einer vagen Erinnerung an die h&chst unbefriedigende Stellung, in der
sich in der Friihzeit der Industrie alle Arbeitnehmer befunden haben, werten auch
heute noch viele selbst eine ziemlich kiimmerliche Selbstindigkeit hoher als den gesell-
schaftlichen Rang des Facharbeiters oder des durchschnittlichen Angestellten. Passagen
der iiberlieferten Ethik reden der Bevdlkerung diesbeziiglich sogar zu, offenbar in
dem Glauben, man tue den Angesprochenen auf diese Weise einen Dienst. Dabei wird
auf den Wert der personlichen Verantwortung verwiesen, auf die individuelle
Gestaltungsmoglichkeit, auf die Krisenfestigkeit und Sicherheit und andere Vorteile,
die jeder Form der wirtschaftlichen Selbstindigkeit eigen sein sollen. Dafl sich die
Situation zahlreicher Selbstindiger wesentlich verdndert hat, dafl die zitierten Werte,
sofern sie einer groflen Zahl der noch selbstindigen Wirtschaftssubjekte zuerkannt
sind, an hauchdiinnen Fiden hingen, wird naiv oder beflissen iibersechen. Wiren ganze
Kolonnen der Selbstindigen innerlich so selbstindig, wie es der Begriff andeutet, mit
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dem man sie bezeichnet, so wiilten sie mehr {iber die tatsichliche Bedrohung ihrer
Existenz, und sie wiifiten auch, welche Chancen sich hinter dem Motto der Mobilitit
fiir sie auftun.

Wie man iiber die krampfhaft durchgehaltene Selbstindigkeit vieler Handwerker
und Kaufleute nur den Kopf schiitteln kann, so auch iiber die Tatsache, dafl zahl-
reiche Landwirte so lange zdgern, bevor sie einen Betrieb, aus dem nichts mehr zu
machen ist, aufgeben. Wieder ist offenbar eine gewisse Ideologisierung beteiligt. Trotz
seiner Kiimmerlichkeit ist der Hof als Symbol der Ahnen Gesetz des Verhaltens.
Unter dem Druck derart fragwiirdiger Gesetze unterbleiben die filligen Verdnde-
rungen oder sie erfolgen zu spit. Den Hof in dem Hof eines anderen aufgehen zu
lassen, das heifit fiir manchen Bauern offensichtlich das gleiche, wie den Namen der
Ahnen gegen den flachen Namen Schneider oder Schuster zu vertauschen, der unter
ziinftigen Bauern nicht vorkommt. Wollte man den Hof gar in eine Farm umwandeln,
so hitte man die ,wurzellosen® Stidter schon frither als vollwertige Biirger ansehen
konnen, was zu tun manchem Bauern immer noch schwer genug féllt. Daf sich Men-
schen selber in den Weg treten, wird niemand verhindern kénnen; daff sie sich dabei
auf ethisch formulierte Verpflichtungen berufen, ist auch nicht zu dndern. Nur sollte
die Umwelt derlei Ethik nicht auch noch bestitigen.

So bedeutsam das Eigenheim unter vieler Riicksicht sein mag, der regionalen Mobi-
litit steht es entgegen, erst recht, solange der Verkauf eines Eigenheims mit sieben-
prozentiger Grunderwerbssteuer und anderen Lasten belegt bleibt. Je intensiver das
Merkmal des ecigenen Besitzes in dem Sinn ausgelegt wird, dafl beispielsweise das
Gebiude, in dem man wohnt, als Ausdruck des personlichen Geschmacks gilt, dafl
unterstellt wird, in diesem Gebiude hitten die personlichen Ideen und Vorlieben
des Besitzenden Gestalt angenommen, ja in ihm komme der Geist der Familie sichtbar
ins Blickfeld, desto schwieriger wird es, sich von derartigem Eigentum zu trennen.
Wert steht gegen Wert, ohne Zweifel. Nur, dafl das 19. Jahrhundert dem Wert des
eigenen Wohnhauses eine Bedeutung zuerkannt hat, die sowohl die wirtschaftlichen
Vorteile wie die funktionalen Vorziige wie das Prestige, das mit einem eigenen Wohn-
haus verbunden ist, iiberragt. In einer Epoche, in der eine bewufite Mobilitit das Mafl
des Erlebbaren erheblich zu steigern verspricht, kostet der zu hoch angesetzte Wert
des Eigenheims nicht nur den Eigentiimer, sondern auch die Gesamtgesellschaft an-
sehnliche Méglichkeiten.

Das Brauchtum der Region ist fiir manchen Biirger der anschaulichste Ausdruck
der Heimat. Die Feste, Lieder, Fahnen und Veranstaltungen etfreuen sich einer emo-
tionalen Zustimmung, wie sie kaum einmal ethischen Werten gegeniiber zutage tritt.
Obschon diese Tatsache jeden niichternen Beobachter zur Vorsicht mahnen miifite, wird
die Bindung, die sich hier zeigt, unbefangen in den Rang einer ethischen Pflicht um-
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funktioniert. Mit dem Ergebnis, dafl es nur schwer gelingt, Verstindnis fiir andere
Regionen und andere Arbeitsgebiete, deren Feste und Fahnen nur in Nuancen andere
sind, zu gewinnen. Ja, der scharfe Akzent, mit dem von den Werten der eigenen
Heimat die Rede ist, lduft nicht selten auf eine negative Kommentierung anderer
Gebiete hinaus. Wieder tritt sich der Mensch unbedacht selber in den Weg. Er hindert
sich daran, daf er andere Sitten und andere Menschen genauer kennenlernt. Er hilt
es fiir einen Verlust, wenn er ferne Menschen und ferne Linder ebenso zu schitzen
weif} wie die bisherigen Nachbarn, und das, obschon er von letzteren zu sagen pflegt,
sie seien keineswegs samt und sonders so sympathisch, wie es der Begriff der Nachbar-
schaft und der Heimat erwarten lasse. Nicht nur wirtschaftlich gesehen zahlt der Biir-
ger immer wieder fiir eine mangelnde Reflexion. Ohne irgendeiner Ukonomisierung
der Gefiihle das Wort zu reden, ist es moglich, die Werte der Mobilitdt und die Werte,
die sich hinter dem Stichwort Treue, Leistung, Eigenheim, Heimat und anderen ver-
bergen, sehr viel hiufiger miteinander zu kombinieren, als dies in der Regel zugegeben
wird.

Nene Maschinen und neuartige Apparate zeigen offenbar fiir den, der mit ihnen
umgehen soll, ebensooft feindselige Ziige, wie er die ihm vertraut gewordenen Maschi-
nen mit einem Unterton der Kameradschaft zu behandeln pfiegt. Neue Aggregate
stoflen vor allen Dingen dann auf eine betonte Skepsis, wenn sie vorher Gegenstand
offener Kulturkritik gewesen sind. Wie oft ist von den Robotern die Rede gewesen,
die mit fithlloser Grausamkeit an dem Menschen vorbeisehen, der sie erfunden, instal-
liert oder zu bedienen hat. Just der Ausdruck ,bedienen® mufl endlos oft dazu her-
halten, die Erniedrigung des Menschen durch die Maschinen zu beweisen. Obschon
er sprachlogisch analysiert nicht das Geringste beweist, findet man ihn in Reden und
Schriften, so oft man das zu tun beabsichtigt. Zudem wird der arme Zauberlehrling
allmihlich zur bekanntesten Gestalt der deutschen Klassik. Solange eine derart halb-
intellektuelle Maschinenstiirmerei die Verleger und das Publikum beeindrudkt, bleibt
die Mobilitdt gedrosselt. Thr freie Bahn zu verschaffen, heifft nicht, die von der Ratio-
nalisierung bedrohten Arbeitnehmer einfach ihrem privaten Schicksal iiberlassen.
Mobilitit kommt auch nicht der Forderung gleich, man solle den titigen Menschen
in den toten Winkel der Volkswirtschaft und der Betriebe abdringen. Sie ist eine
positive Moglichkeit, eine Herausforderung der schopferischen Phantasie. Sie bietet
sich an als ein naheliegender Weg zu hoherer Humanitit.

Gewobnbeiten binden. Auch wenn das Team, in dem der Arbeitnehmer bislang
titig gewesen ist, keineswegs aus lauter Engeln bestanden hat, scheut er davor zuriick,
in eine andere Arbeitsgruppe hiniiberzuwechseln. Ahnliche Bindungen zeigen sich
gegeniiber Vorgesetzten, deren Eigenheiten im Verlauf der Zeit ganz und gar be-
rechenbar geworden sind. Sie sind eben bekannt. In den Grofistidten und Grofi-
betrieben ist der einzelne oft auf so wenige Kontakte angewiesen, dafl die Kollegen
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und Vorgesetzten, trotz der fragwiirdigen Ziige, die sie zeigen, immer noch die ver-
trauteste Umwelt darstellen. So ist es verstindlich, daff nicht gern gewechselt wird.
Zumal sich die Erfahrung, die viele gemacht haben, wenig herumspricht, daff nimlich
der regional oder professionell Wechselnde in der Regel bald zum mindesten dasselbe
Mafl an Kontakten hergestellt hat, dessen er sich bislang erfreute, und daR er zu
diesen Kontakten nun die Vorteile geniefit, die er durch die Mobilitdt gewann.

Soziale Mobilitit als Fihigkeit und Bereitschaft, den Ort, den man in der Gesell-
schaft einnimmt, und in Nuancen damit diese selbst zu verdndern, ist der Fahigkeit
und Bereitschaft zur Kritik verwandt. Demgemif ist sie eine Funktion aller Vor-
ginge und Institutionen, die das kritische Bewufitsein entwickeln. Soziale Mobilitit
setzt ein Grundmafl an unabhingigem Denken voraus. Sie kommt der Gepflogenheit
gleich, Bindungen, die in der Umwelt als selbstverstindlich gelten, einer ruhig wéi-
genden Uberpriifung zu unterzichen, Die Wurzel der sozialen Mobilitit ist die gei-
stige Beweglichkeit. Ohne Zweifel ist diese letztere nicht {iberall gern gesehen; gern
wird sie im Namen der Ethik disqualifiziert. Doch tut sich der Gesprichspartner,
der sowohl gegen die Wurzeln und Voraussetzungen der sozialen Mobilitdt opponiert
wie gegen die verschiedenen Ausdrucksformen der gesellschaftlichen Dynamik, nicht
leicht, soll er die Ethik, auf die er sich beruft, durch mehr als seine personlichen An-
sichten uind die Ansichten einer begrenzten Schicht begriinden.

In dem Maf, in dem die soziale Mobilitdt an Boden gewinnt, wird der titige Biirger
ohne Zweifel leichter gegen seinesgleichen austauschbar. Nun konnen ihn ungezihlt
viele ersetzen; sind doch viele fihig und bereit, seine Funktion zu iibernehmen, Die
Unterschiede werden also geringer. Es wird schwieriger sein, den einzelnen durch
auflere, gesellschaftlich sichtbare Merkmale so zu identifizieren, dafl er nicht in einer
groflen Zahl gleichartiger Biirger verschwindet. Bei genauerem Zusehen zeigt sich
jedoch, dafl das Problem der Identifikation auch bisher schon bestand. Gewif} galten
Funktion und Beruf als so wichtige Kriterien, daf} sie selbst in den Todesanzeigen und
auf den Grabsteinen zitiert wurden. Aber das besagte ja nur fiir die Mitbiirger etwas,
die den so Bezeichneten ohnehin gekannt hatten. Mit der voranschreitenden Mobilitit
wird es erforderlich, endgiiltig andere Merkmale des Menschen in den Vordergrund
zu riicken. Die Einmaligkeit, die jedem eigen ist, ldf¢ sich nicht so anschaulich hervor-
heben, wie dies lange Zeit moglich zu sein schien. Die Kennzeichen, die bisher zu
diesem Zweck bemiiht worden sind, fiihrten cher zu einer Verschiebung als zur Losung
des Problems. Ahnliches gilt in bezug auf die Gliederung des Gemeinwesens. Auch
hier zeigt sich, dafl die Gesichtspunkte, auf die man so lange vertraut hat, im Grund
versagt haben und nun erst recht versagen.

Obschon die verstetigten Positionen nicht in der Lage waren, den einzelnen Men-
schen glaubhaft genug zu charakterisieren und die Gesellschaft so zu gliedern, daf}
das Ergebnis nicht zu berechtigter Kritik Anlaf gab, tauchen entschiedene ethische
Warnungen auf, da nunmehr, in Anbetracht der technischen Mbglichkeiten, einer
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sozialen Mobilitit das Wort geredet wird, die diese Mdglichkeiten zum besten des
Menschen sorgfiltiger ausschipft. Meistens operieren diese Warnungen mit den Kate-
gorien der Vermassung, der Nivellierung, der Gleichmacherei. Sie sprechen von der
Gefahr, daf der Mensch sein Gesicht verliere. Ob das, was verlorengeht, tiberhaupt
das Gesicht des Menschen war, wird zu wenig gepriift. Vollends nimmt die Kritik
den bewihrten Grundsatz des Werteausgleichs nicht ernst, eben weil sie stillschweigend
unterstellt, die traditionellen gesellschaftlichen Werte seien fiir jedermann so gewichtig,
daf es so gut wie nie angebracht sein kdnnte, sie gegen andere Ziele zu wigen.

Die human bedeutsamen Folgen steigender sozialer Mobilitit und Austauschbar-
keit sind ein weiterer Beitrag zu der uralten Frage nach dem Eigentlichen des Men-
schen. Immer schon war es so, dal die Sprecher jener Gruppen der Bevolkerung, die
vorwiegend dazu da zu sein schienen, dafl sich andere Gruppen als hoherrangig von
ihnen abheben konnten, dagegen protestieren mufiten, dafl dufiere, nicht selten auf
eine zweifelhafte Weise zustande gekommene Unterschiede ein solches Gewicht haben
sollten. Ohne Erfolg. Es hat nicht viel geholfen, auf die Tatsache aufmerksam zu
machen, daf die Unterschiede in der gesellschaftlichen Position in allen elementaren
Lagen sofort an Interesse verloren: Bei einer Bedrohung durch die Michte der Natur,
in schwerer Krankheit und vor allem im Angesicht des Todes. Man blieb dabei, ein
akzidentelles Rankenwerk wichtiger zu nehmen als den Menschen in seiner Person.
Nicht nur in den Leichenreden und auf den Grabsteinen setzte sich das Rankenwerk
immer wieder durch.

Kommt es wirklich zu einer hoheren sozialen Mobilitit und nicht lediglich zu einer
gestorten, zu einer solchen, die zunichst bejaht und dann frustriert wird, so tritt
der Anspruch des Menschen als Menschen unmittelbar fordernd vor jeden, der seines-
gleichen begegnet. Frustriert ist jede Mobilitdt, die nur die dynamische Phase zwi-
schen zwei statischen Zustinden wiire, deren Ergebnis erneut dazu herhalten miifite,
den Menschen vom Menschen im Hinblick auf formalisierte Auflerlichkeiten zu unter-
scheiden. Vielleicht ist das der grofite Dienst, den die Technik mit ihrer rasanten
Entwicklung leistet, dafl sie den Menschen durch die Mdglichkeiten, die sie erschliefit,
dazu anlockt, Bewegung in die Abstinde zu bringen. Im Hinblick auf das, was aus
dem technischen Fortschrite herausgeholt werden konnte, wirken die Igelstellungen
licherlich, durch die sich die Regionen, Stimme, Schichten, Kasten, Traditionen und
Berufe voneinander absondern. Manches 1488t hoffen, dafl die soziale Mobilitdt, die
in einer Art von Riickkoppelung durch die Technik und damit vom Menschen selbst
ausgelst wird, lebhaft genug ist, alle erneut auftauchenden Verholzungen sofort
wieder zu zerreiben.

Das Bild einer ziemlich mobilen Gesellschaft ist noch zu ungewohnt, als dafl man
damit rechnen diirfte, bald an den verbreiteten Sorgen vorbei zu sein. Es handelt sich
ohne Zweifel um Sorgen, die dem Menschen gelten, um Sorgen, die sich in ethisch
formulierte Warnungen und Beschworungen {ibersetzen. Galt und gilt doch die Ste-
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tigkeit als die groflere Garantie des Menschlichen. Stetigkeit galt und gilt auch als der
deutlichere Ausdruck fiir die Leistung und das Verantwortungsbewufltsein des ein-
zelnen. Die Vermutung, dafl die gréfere Leistung in gepflegter Elastizitit bestehen
kann, dringt nur langsam vor. Selbst der gelassene Abstieg zu einer Stufe der gesell-
schaftlichen Skala, die weiter nach unten liegt, kann eine ecate Leistung manifest
machen; dann nimlich, wenn der Abstieg die Folge nicht verschuldeter Anlage oder
fremdgesteuerter Schicksalsschlidge ist. Mangelndes Gliick ist nicht mangelnde Leistung.
Weil es dennoch so aussieht, leiden zahlreiche Menschen unnétig darunter, daf8 sie
einen Abstieg auf der Skala der Berufe und Positionen nur mithsam verhindern kén-
nen. Sie fiihlen sich zur Amobilitit verpflichtet. Vielleicht wird diese Last im Gefolge
der technischen Dynamik um einige Grade geringer. Dafl nicht neue Probleme auf-
tauchen, ist wenig wahrscheinlich. Aber sie mufl man zu ihrer Zeit angehen. Fiirs erste
fordern Hindernisse den Verantwortungsbewufiten heraus, die der Mensch sich selber
in den Weg geschoben hat und iiber die man reden kann, ohne daff man einander
herabzusetzen gendtigt ist.
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Ortsbestimmung der Philosophie im gegenwirtigen Wissenschaftsbetrieb

Ein neuer Dogmatismus

Zu allen Zeiten entwickeln sich gewisse Denkansitze zu bestimmenden Denkmustern,
nicht zuletzt infolge der Unproduktivitit und Lethargie anderer Richtungen. Von dem
Punkt an, da der neue Ansatz sich durchzuserzen beginnt, setzt schlagartig sein Auf-
stieg zu so etwas wie dem herrschenden Zeitklischee ein; je mehr sich nimlich eine
Denk- bzw. Anschauungsweise zur dominierenden entwickelt, um so weniger verlangt
man von ihr noch eine umfassende Selbstbegriindung. Mit Erreichen dieses Stadiums
aber wird ein bestimmtes Denken das, was man ,,dogmatisch® nennt, und zwar unge-
achtet seines moglicherweise urspriinglich kritischen Ansatzes. Nach auflen erscheint
solcher Dogmatismus militant, insofern keine abweichenden Auffassungen geduldet
werden — nach innen entspricht dem die vorbehaltlose Anerkennung der jeweils gel-
tenden ,, Wahrheit®. Wurde diese ,, Wahrheit® zunichst nur insoweit akzeptiert, als man
bestimmten Begriindungen zu folgen vermochte, so dafl auch Abweichungen mdglich
waren, so fordert bzw. findet sie nun unbedingte Anerkennung.

Neue Perspektiven, die vor noch nicht allzulanger Zeit einem sterilen Wissenschafts-
betrieb neue Impulse gaben, sind inzwischen dabei, sich zu etablieren und wiederum
zu einer ,herrschenden® Auffassung zu werden. Sie lassen sich auf den generellen
Nenner eines instrumentalen Denkens bringen. Der Ausdruck ,instrumentales Den-
ken®, wie er hier verwandt wird, dedkt sich nicht mit Horkheimers Begriff einer ,in-
strumentellen Vernunft®. Die hier intendierte Kritik richtet sich gegen jeglichen Ver-
such, alle Erscheinungen im Bereich menschlichen Daseins einem bestimmten System
einzuordnen und damit auf ihre Funktion innerhalb des aufgestellten Systems zu redu-
zieren — ganz gleich, ob es sich um ein auf empirisch-wisenschaftlicher oder spekula-
tiver Grundlage basierendes System handelt. Es geht hier nicht, wie bei Horkheimer,
darum, spekulative Vernunft gegen jede Art von Neopositivismus auszuspielen, son-
dern um Systemkritik im weitesten Sinn. Dabei erscheint nicht so sehr jenes Denken
als Gefahr, das mittels entsprechender Systemprojektion jeweils etablierte bzw. sich
etablierende Verhiltnisse transzendiert und so den Menschen von der Herrschaft beste-
hender Denk- und Verhaltensmuster befreit. Die akute Gefahr sehen wir in der Eta-
blierung solcher Systeme. Wir meinen allerdings, dal die Systembildung als solche
einem entsprechenden Miflbrauch Vorschub leistet und daher vermieden werden sollte
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zugunsten einer kritischen Reflexion, die, ungeachtet gewisser Ergebnisse, zu denen
sie gelangt, letzten Endes in offenen Fragen kulminiert. Der ,operative Wert® der
Vernunft (= ,ihre Rolle bei der Beherrschung der Menschen und der Natur)! wird
auch dort zum einzigen Kriterium, wo spekulative Systeme, die urspriinglich ent-
worfen wurden, um von bestehenden operativen Zwingen zu befreien, im Sinn von
Orthodoxie praktiziert werden, d.h. als vermeintlich eindeutige und liickenlose
»Lehren®,

Mit ,instrumentalem Denken® wird hier eine Erkenntnisrichtung gekennzeichnet,
die einen Kodex zur Erklirung aller Phinomene im Bereich menschlichen Denkens
und Verhaltens glaubt erstellen zu konnen, mittels dessen menschliche Zukunft ziel-
sicher geplant bzw. manipuliert werden kann. Ein entsprechender Planungsstab be-
stimmt mittels dieses Kodex jegliche Erkenntnis und entsprechendes Verhalten als
brauchbares Instrumentarium. Als die zur Zeit herrschend gewordenen Versionen
derartigen instrumentalen Denkens erscheinen einerseits die sich stetig perfektionie-
rende Technokratie eines fortgeschrittenen Positivismus und andererseits — mit Haber-
mas zu reden — ,die trostlose Apologetik der Tiirhiiter einer neuen Spielart von
institutionellem Marxismus®2. In der Hochschulpraxis deutet sich sowohl im Aufbau
von Studienpldnen wie von Erzichungs- und Schulprogrammen ein Zusammengehen
der beiden Richtungen ab. Das Tertium comparationis versuchen wir hier aufzuzeigen.

Die Wahrheitsfrage, sofern sie iiber das eigene System hinausfiihrt und es als Gan-
zes in Frage stellt, wird beiderseits reduziert auf die Frage nach psychologisch oder
soziologisch zu bestimmenden ,,Motiven®3 und auf diese Weise entschirft. Nur solchen,
die sich den innerhalb des Systems angebotenen Erkenntniskategorien unterwerfen,
wird Wahrheitssuche bzw. Wahrheitsfindung bescheinigt. In dieser Tendenz erblickt
der amerikanische Soziologe E. Merton eine iibergreifende Erscheinung, kennzeichnend
fiir ein Zeitalter des Miftrauens und wachsender sozialer Konflikte: ,Das Denken
wird funktionalisiert; es wird im Hinblick auf seine psychologischen oder wirtschaft-
lichen oder gesellschaftlichen oder rassemidfligen Quellen und Funktionen interpretiert.®
Das gelte insbesondere fiir das Verfahren so unterschiedlicher Richtungen wie: Wis-
senssoziologie, Psychoanalyse, Marxismus u. a.4,

Als gesellschaftlich-praktische Konsequenz wird das Idol einer regulierbaren, rei-
bungsfrei ablaufenden Gesellschaftspraxis transparent. Thr streben szientistisch wie
marxistisch orientierte Richtungen in dem Mafl zu, als sie zugunsten einer stérungs-
freien Gesellschaft konkurrierende Auffassungen auszuschalten suchen. Eine entspre-
chende wissenschaftliche Praxis, wie sie an unseren Hochschulen zur vorherrschenden

1 Vgl. M. Horkheimer, Zur Kritik der instrumentellen Vernunft (Frankfurt 1967) 30.

2 Vgl. Offenen Briefwechsel von Adorno-Schiilern und Jiirgen Habermas, Frankfurter Rundschau vom
3. bzw. 14. Mirz 1970.

3 im Sinn kausaler Determination.

4 R. K. Merton, Social Theory and Social Structure (Glencoe I 11. 1949) 457 f. (Zitiert nach
K. H. Wolff, Versuch zu einer Wissenssoziologie, Berlin/Neuwied 1968, 146 f.)
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zu werden droht oder schon geworden ist, zeitigt als ihr gesellschaftsrelevantes Ergeb-
nis den Techniker, der im Sinn von entsprechender Wissenschaft oder Ideologie ein
liickenloses Funktionieren derartiger Theorie in der Praxis gewihrleister. Wenn in
diesem Zusamenhang die ,Entfaltung® des einzelnen Menschen und der Gesellschaft
propagiert wird, so mufl gefragt werden, was dann noch zu entfalten iibrig bleibt
aufler besagter Funktionstiichtigkeit und allenfalls einer durch rationale Schulung ent-
wickelten Fihigkeit, im Rahmen derartiger Ideologie die gegenwirtige oder zukiinftige
Gesellschaft als funktionalen Zusammenhang zu reflektieren und zu bestitigen.

Verinstrumentalisierung im Licht kritischer Reflexion

Hier aber ist der Ort, an dem Philosophie als eine kritische Reflexion ansetzen kann,
die der Zeit ihren eigenen Spiegel vorhilt, d. h. ihre sog. Losungen oder Losungsver-
suche an dem Anspruch mift, unter dem sie angeboten werden — sie gegebenenfalls
aber auch als ,anspruchslos® entlarvt. Dieser Ansatz setzt allerdings voraus, dafl
Philosophie nicht jener tddlichen Alternative erlegen ist, sich einerseits auf eine zeitlose
und gegenwartsferne Abstraktheit bzw. entlegene historische Positionen zuritickzu-
ziehen oder andererseits dem aufgewiesenen Trend anzupassen. Was ansteht jenseits
cines von Nitzsche entlarvten ,klug und abseits®5 auf der einen und bequemer An-
passung auf der anderen Seite, ist das stets unpopuldre und insofern riskante Geschift
radikaler Zeitkritik. Wenn Philosophie sich dergestalt stets gegen das Bestehende rich-
tet, so auch gegen die bereits etablierten Sachwalter einer bestimmten Form von Kritik,
die den Trend auf ihrer Seite und damit — pointiert gesprochen — bereits das Denken
gegen sich hat, das sich immer wieder jenseits von aufkommenden Klischees ereignet.

Von ihrem philosophischen Ansatz her steht nicht zuletzt die ,Kritische Theorie®,
die angesichts des Totalitarismus des Hitlerreichs als profilierte Gegenkraft entwickelt
wurde, einer doktriniren Scholastik entgegen, wie sie beispielsweise von den Ver-
tretern der Frankfurter Schule praktiziert wird, die in der vorgeschlagenen Berufung
eines undogmatischen Marxisten wie Leszek Kolakowski eine Gefihrdung der von
ihnen betriebenen ,Kritischen Theorie* sahen. Die unmittelbar darauf erfolgte Ent-
gegnung von Habermas diirfte den Sachverhalt prizisieren: Hier erscheine sog. ,Kri-
tische Theorie® als ,eine Institution, die durch die Rekrutierung von Rechtgliubigen
erhalten werden miifite*®. — Philosophie, seit Sokrates weniger eine Sache von Recht-
gliubigen als vielmehr von Ketzern, erhilt angesichts dergestalt aufblithender Ideo-
logien, die die bisherigen ablosen, ihre Aktualitit. Von allen auf vorbehaltlose Aner-
kennung ihrer Thesen insistierenden Ideologen wurde Philosophie stets so empfunden,
wie es Horkheimer andeutet: als ,Quelle des Argernisses®, als ,unbequem, obstinat

5 Nietzsche, Jenseits von Gut und Bdse, Aph. 205.
6 Vgl. 0. a. Briefwechsel.
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und zudem ohne unmittelbaren Nutzen“?. Im Sinn dieser von Horkheimer zitierten
Tradition ,zeigen Philosophen... eine hartnickige Gleichgiiltigkeit gegeniiber der
Auflenwelt . . . Die Spannung nimmt manchmal die Form offener Verfolgung an; zu
anderer Zeit duflert sie sich blofl darin, daf ihre Sprache nicht verstanden wird. Sie
miissen im Verborgenen leben, sei es physisch, sei es intellektuell.“ Hauptziel ihrer
Kritik sei es ndmlich zu verhindern, daf} sich die Menschen an jene Ideen und Verhal-
tensweisen verlieren, die ihnen von ihrer jeweiligen Umgebung eingegeben werden?,

Die Hochschule als Ort der Wissenschaft steht heute in Theorie und Praxis, wie wir
zu sehen glauben, unter dem herrschenden Einflufi instrumentalen Denkens, das in
kurzen Ziigen umrissen wurde. Wenn wir, von den einzelnen fach- und berufsspezi-
fischen Differenzen absehend, das Ausbildungsziel betrachten, wie es in der augen-
blicklichen Diskussion seinen Niederschlag findet, so liuft es hinaus auf den Funk-
tiondr, sei es im Sinn eines orthodox-marxistisch oder pragmatistisch ausgerichteten
Apparats. Es versteht sich dann nahezu von selbst, dafl Philosophie, sofern sie sich
nicht als jeweils system-immanente Dienerin erweist, unerwiinscht ist. In dieser Situa-
tion ergeben sich im Namen einer kritischen Reflexion, die zwar allenthalben gefordert,
aber in der Regel bereits insgeheim im Sinn einer bestimmten Ideologie vorab festge-
legt wird, eine Reihe vordringlicher Aufgaben.

Allem voran geht es darum, die mehr oder weniger latente Dogmatisierung des
herrschenden Denkansatzes iiberhaupt zu durchbrechen, indem man ihn in einen um-
fassenderen Begriindungszusammenhang stellt, von dem aus das hier niher als instru-
mental gekennzeichnete Denken in seiner Problematik erkennbar wird. Dieser um-
fassendere Begriindungszusammenhang philosophischer Reflexion vermag die je prak-
tizierte Wissenschaft in einen geschichtlichen Bezug zu stellen, der die betreffende
Denkweise aus ihrer denkgeschichtlichen Herkunft begreift und damit aus ihrer ver-
meintlichen Absolutheit entldfit. Die Reflexion der denkgeschichtlichen Herkunft
befreit von der Befangenheit in die herrschende Denkweise, indem sie diese als ein spe-
zifisches Auffassungsschema versteht, und so zugleich einen Raum noch unbedachter
Maglichkeiten eréffnet. Mit solchen Méglichkeiten wird die Zukunft als Freiheitsraum
des Menschen transparent. Bleibt dieser Denkansatz von seinem Grund her unreflek-
tiert, so wirkt er sich als unkontrollierte Macht aus, die wie eine Art Naturgesetz die
Gesellschaft der Faktizitit undurchschauter Abliufe ausliefert. Wo das eigene ge-
schichtliche Wirken undurchschaut bleibt, hat alle angeblich rationale Planung und
Umgestaltung nur den Schein der Freiheit. Die angeblich im Zeichen der Befreiung
des Menschen sich vollziehende Perfektionierung eines Systems rationaler Kontrolle
bedeutet insofern eine Versklavung der Gesellschaft, als es sich nur um die Erfiillung
von Méglichkeiten innerhalb des Bannkreises instrumentalen Denkens handelt.

Ein Verschwinden der hier geforderten philosophischen Reflexion aus dem Raum

7 M. Horkheimer, Kritische Theorie Bd. II (Frankfurt 1968) 307.
BYAL 2. ©)296.
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der Hochschule diirfte sich wohl am empfindlichsten im Bereich der Erziehungswissen-
schaften auswirken. Wenn der Lehrer nur noch Funktionidr im hier angedeuteten Sinn
ist, wird er auch nur noch Funktionirsanwirter aus der Schule entlassen konnen, die
letzten Endes in jeglichem totalitiren System, gleich welcher Prigung, gut funktio-
nieren werden. Eine entsprechende Entwicklung ist bereits im Gang — gleichgiiltig ob
Philosophie als Einzelfach noch geduldet wird oder nicht —, wenn das Studium an
Pidagogischen Hochschulen, wie in neuesten Studienpldnen und -ordnungen sichtbar
wird, ausschlieflich auf eine Schulpraxis hingeordnet wird, die mit den Mitteln empi-
rischer Wissenschaft zu ,bewsltigen® sein soll.

Eine solche Zielsetzung wird nur dann einleuchten, wenn man blind dafiir ist, wie
wenig Wissenschaft selber bewiltigt ist, wenn ihre Methode ,beherrscht wird, d.h.
angewandt werden kann. Im Horizont instrumentalen Denkens positivistischer Pri-
gung ist in der Tat eine entsprechende Einsicht nicht zu erwarten. Hier zdhlt allein
der Erfolg, d. h. die Erfiillung systemimmanenter Projekte. Philosophische Reflexion
erst vermag dergestalt instrumentales Denken aufier Kraft zu setzen, und zwar in der
Berufung auf den urspriinglichen Entwurf von Wissenschaft als ,episteme®, d. h. als
einem sich rational ausweisenden Wissen im Gegensatz zu einer unreflektierten Auf-
fassung (= doxa). Wenn dieses Sichausweisen willkiirlich auf den Horizont instru-
mentalen Denkens eingeschrankt wird, so liuft das dem urspriinglichen Entwurf von
Wissenschaft zuwider, nach dem jegliche Erkenntnis ihre eigenen Voraussetzungen zu
reflektieren hat, und sich darin als Wissenschaft erweist. Wissenschaft ist danach ein
Denkprozef und damit das Gegenteil eines zur Beherrschung von Praxis tauglichen
Apparats. Wenn man sie in dem letzteren kulminieren lift, gibt man ihren wissen-
schaftlichen Anspruch zugunsten von Technik auf. Damit aber — und das ist die fatale
philosophisch-pidagogische Konsequenz — gibt sich der Mensch als vermdge des
Denkens auch iiber Technik Verfiigender auf und verfillt der Herrschaft der von
ihm selbst ermdglichten Technik,

Instrumentales Denken herrscht iiber das soeben Ausgefiihrte hinaus {iberall dort,
wo der Mensch auf ein vorab definiertes Endziel festgelegt wird, wie es etwa in gewis-
sen Spielarten eines vulgir verfestigten Marxismus der Fall ist; eine derartige Fest-
legung 1Bt nimlich der Reflexion nur die Mdglichkeit, geeignete Mittel zu bedenken,
die zum Erreichen der bereits als endgiiltig angesehenen Zielvorstellungen fithren
konnen. Eine derartige Ideologie funktioniert, indem das jeweils Besondere in seiner
Mittelfunktion auf die Zielvorstellung hin definiert und eingeordnet wird. Von dem
skizzierten technokratischen Modell unterscheidet sich eine solche Ideologie durch den
Schein von Philosophie, der durch den Entwurf entsprechender Zielvorstellungen ent-
steht. Philosophie als uneingeschrinkt kritische Reflexion kann allein diesen Schein
entlarven, indem sie die Tabuisierung entsprechender Zielvorstellungen ins BewufStsein
hebt und zum Problem werden lifit.

Philosophie erscheint von hier aus als Sachwalterin einer ideologie-kritischen
Reflexion. Dabei verstehen wir unter Ideologie den Versuch, ein liickenlos vollstin-
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diges Gesamtbild der Wirklichkeit zu entwerfen, Da ein solches geeignet ist, zu Herr-
schaftszwedken miflbraucht zu werden, braucht dieser immanent begriindete Ideologie-
begriff nicht dem soziologischen zu widersprechen. Der Mensch wird hier wie jegliches
Seiende unter der typischen Formel des ,nichts anderes als . . .“ verstanden und damit
auf einen Teilaspekt reduziert?, Philosophische Ideologiekritik erscheint damit glei-
chermaflen als Kritik angeblicher Abgeschlossenheit eines Weltbilds wie seines An-
spruchs auf umfassende und zugleich endgiiltige Erkenntnis. Diese zunichst auf ent-
sprechende Theorie abzielende Kritik erhilt ihre Dringlichkeit im Hinblidks auf die
politische Praxis, d. h. die etablierten oder sich etablierenden sog. ,Sekundiren Sy-
steme, die, indem sie den Menschen ,, ... bestimmen..., als was sie thn nehmen¥,
zugleich ,reduzieren... auf das, was sie von ihm beanspruchen: auf das Einhalten
von Spielregeln, auf bestimmte Funktionen in der Bearbeitung und Verwaltung der
Sachwele . ..“ 1%, Damit wird Philosophic zu einer unentbehrlichen zeitkritischen
Instanz und tritt in einen hdchst aktuellen Bezug zur Praxis der gesellschaftlichen
Wirklichkeit.

Bevor wir den Ansatz, von dem aus Philosophie als ideologickritische Reflexion
moglich erscheint, d. h. dem eigenen Riickfall in Ideologie vorzubeugen vermag, auf-
zeigen, versuchen wir zunichst resumierend den Angelpunkt philosophischer Reflexion
anzudeuten. Der Reflektierende gibt mit diesem seinem Tun einer bestimmten Willens-
richtung Ausdruck, die als fundierendes Moment in der Regel unreflektiert bleibt. Wird
diese Zielrichtung aufler acht gelassen, so kann das dazu fithren, die Reichweite der
betreffenden Erkenntnis zu verkennen. Es diirfte mit R. Lauth davon auszugehen sein,
dafB ,die Wissenschaftsgeschichte ein fortlaufender Beweis dafiir (ist), dafl es unreflek-
tierte praktische Ziele waren, die die Annahme gewisser Methoden . .. bestimmten.
Praktische Tendenzen waren es auch, die die Menschen veranlaft haben, bestimmte
Gegenstandsbereiche nur noch unter willkiirlich begrenzten Gesichtspunkten zu erfor-
schen. Die Resultate dieser Forschungen aber kamen auf die Menschen in ihrer Le-
bensfithrung zuritick und muflten sie, da ihre Bedeutung nicht richtig erwogen war, in
einer (spezifischen) Weise bestimmen.* 11 Dabei diirfte es sich analog der Naturgesetz-
lichkeit, der der Mensch unterliegt, um eine Fremdbestimmung des Menschen handeln
—d. h. eine solche Bestimmung, die als ein von auflen wirkendes Gesetz ihn bestimmt,
sofern nimlich der Mensch zwar von eigenen Tendenzen bestimmt wird, die aber als
solche undurchschaut sind und als verselbstindigte eigenmichtig auf ihn zuriickwirken.
Diesen Tatbestand hat Marx unter dem Begriff der Selbstentfremdung scharf ins Be-
wufltsein gehoben.

Einer entsprechenden Selbstreflexion, die jegliche vom Menschen in Gang gesetzte
Denk-"und Arbeitsprozesse in permanenter Riickfrage auf ihre Bedingung bzw. ihre

9 Vgl. K. Lehmann, Wesen und Strukturwandel der Ideologien, in: Handbuch der Pastoraltheo-
logie, Bd. II, 2 (Freiburg 1966) 113.

10 H. Freyer, Theorie des gegenwiirtigen Zeitalters (Stuttgart 1955) 122,

11 R, Lauth, Zur Idee der Transzendentalphilosophie (Miinchen 1963) 159.
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latenten Ziele untersucht und insofern den Menschen zu sich selbst befreit, wird man
mit Habermas ein emanzipatorisches Erkenntnisinteresse zugrunde legen konnen 12,
Bei Verzicht auf eine philosophische Reflexion, die die Befreiung des Menschen zu
sich selbst ins Werk setzt, wiirde die Gesellschaft unausgewiesenen und daher not-
wendig doktrindren Ideologien ausgeliefert, denen nicht zuletzt eine sich absolut
setzende analytische bzw. empirische Wissenschaft zuzurechnen ist.

Eine vorgeschobene ,Ideologiekritik ist noch kein unbedingter Ausweis kritischer
Reflexion. Solange diese Kritik nicht ihre eigenen Voraussetzungen bis zu den hier
angedeuteten Quellen zuriickverfolgt, bleibt sie selbst ideologisch im Sinn einer Welt-
anschauung, die ihre Glaubenssitze gegen andere ausspielt und ihren beschrinkten
Aspeket fiir unbeschrinkt hilt. Dagegen kann gerade das Bewufitsein der eigenen Ab-
hingigkeit von unreflektierten umlaufenden Anschauungen der erste Schritt einer
ideologiekritischen Betrachtung sein, die am Mafl permanenter Selbstkritik bemessen
werden muf}, die ihrerseits die Kritik der herrschenden gesellschaftlichen Klischees
einschlieft. ,In seinem eigenen Bewufitsein diinkt ein jeder, und noch der unselb-
stindigste Kopf sich souverin ... Keine Illusion wird ziher verteidigt. So breit und
tief wirkt Philosophie auch auf ihre Verichter.“ 18 Mit dieser Feststellung diirfte En-
zensberger wohl den entscheidenden Grund fiir Ablehnung und latente Anerkennung
der Philosophie heute getroffen haben.

Philosophie als Sachwalterin eines uneingeschrinkten Fragehorizonts

Philosophie, die ihre primire und eigentliche Aufgabe darin erblickt, den Menschen
freizukimpfen von dem bestimmenden Einfluf herrschender Ideologie, wird allem
voran sich selbst von ideologischer AbschlieRung zu bewahren haben. Sie wird daher
nach verschiedenen Seiten hin wachsam sein und sich immun halten miissen: zuvérderst
gegen die genannte Herrschaft eines sog. Zeitgeistes. Zwei weitere Gefahren lauern
gleichsam hinter der Front: einerseits die eigene philosophische Denktradition, soweit
sie sich selbst in Schulen ideologisch verfestigt und verabsolutiert hat, und andererseits
die Gefahr je eigener Verfestigung und Abschlieflung.

Dieser Gefahr wird Philosophie nur in dem Maf} entgehen, als sie sich auf den Weg
eines radikalen Fragens einliflt, das seinerseits den Anspruch auf schlechterdings vor-
aussetzungslose und absolut klare Anfinge ebenso zuriidkweist wie den auf eine bereits
erbrachte oder noch zu erbringende Gesamtordnung der Wirklichkeit14. Philosophie
als ernstzunehmende kritische Reflexion wird sich im Horizont des Fragens zu halten

12 J, Habermas, Technik und Wissenschaft als Ideologie (Frankfurt 1968) (ed. Suhrkamp, Nr. 287)
159.

18 H. M. Enzensberger, Einzelheiten I (Frankfurt 1963) (ed. Suhrkamp Nr. 63) 7.

14 Vel, meinen Aufsatz: Die Wirklichkeit und ihre Transzendenz, in: Internationale Dialogzeit-
schrift 1969, Heft 3.
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haben und bestrebt sein miissen, diesen Horizont entgegen aller ideologischen Ab-
schlieBung und Absicherung offen zu halten bzw. aufzureiflen, um so jeglicher Mani-
pulation die sie rechtfertigende Basis einer Sicherheit verheiflenden Weltanschauung,
wozu auch der Szientismus gehort, zu entziehen. Im Gegensatz zu einem senilen
Skeptizismus kann indessen kritische Reflexion nicht selbst wiederum als Position
verstanden werden, bei der man es bewenden 148t — ein Mifiverstindnis von Philo-
sophie, wie es sich jeweils in verstindlichem Gegensatz zu sich verfestigenden und
schlieflich sich absolut setzenden Systemen ausgebildet hat —, sondern als zu beschrei-
tender und durchzuhaltender Weg in der Dialektik von Frage und Antwort, nach der
jede Antwort wieder fragend iiberschritten wird. In diesem Sinn diirfte jene mit So-
krates angebahnte Philosophie aufzufassen sein, die sich stets als Wissen des Nicht-
wissens und diesen ihren kritischen Weg als gesellschaftlichen Auftrag verstanden hat.

Jedes ,,In-Frage-Stellen® — man beachte den negativen Akzent dieses Ausdrudks —
widerspricht offensichtlich der im privaten wie &ffentlichen Leben anzutreffenden
Tendenz, sich abzusichern. Der Bezeichnung ,fragwiirdig® haftet erst recht etwas
Anriichiges an, obschon es sich um eine streng genommen positive Bezeichnung handelt,
nach der es u. U. die ,,Wiirde® einer Erkenntnis ausmacht, dafl man sich mit ihr —
im Gegensatz zu unumstdfilichen Wahrheiten — als Frage beschiftigen kann. ,Unum-
stoffliche Wahrheiten®, soll Fontane einmal gesagt haben, ,gibt es nicht, und wenn
es sie gibt, sind sie langweilig®. Statt dessen miifite in unserem Zusammenhang gesagt
werden: ,, ... und wenn es sie gibt“ — d. h. wenn man es dabei beldfit —, ,.gibt der
Mensch bzw. die Gesellschaft auf, indem sie die Mdglichkeit preisgibt, iiber gegebene
oder angebliche Wahrheiten hinauszugelangen und sich so angesichts einer Welt von
bloflen Fakten bzw. vorgegebenen Wahrheiten zu emanzipieren. — Die Eliminierung
philosophisch-kritischer Fragestellung aus dem Hochschulbereich wiirde die inzwischen
allerorts geforderte ,Kritische Reflexion® zur Denkoperation im Sinn der ihrer
»Wahrheit ohnehin sicheren herrschenden Richtung herabsetzen.

Im Zusammenhang des Hermeneutikproblems deutet Gadamer mit Berufung auf
Platons Dialoge auf den offenbar schwersten Schritt aller Erkenntnis hin, nimlich auf
»die Schwierigkeit . .. zu wissen, was man nicht weifl. Es ist die Macht der Meinung,
gegen die das Eingestdndnis des Nichtwissens so schwer erreichbar ist. Meinung ist
das, was das Fragen niederhilt. Thr wohnt eine eigentiimliche Tendenz zur Verbrei-
tung ein. Sie mdchte stets die allgemeine Meinung sein, wie ja auch das Wort, das die
Griechen fiir Meinung haben, Doxa, zugleich den Beschlufl bedeutet, zu dem sich die
Allgemeinheit in der Ratsversammlung erhob.“ 15 Die Allgemeinheit hat sich offen-
sichtlich einem, wie wir es nennen, instrumentalen Denken verschrieben. Dieses kennt,
abgesehen von den fiir noch ausstehende empirische Daten freigehaltenen Leerstellen,
keinen offenen Horizont, der den hypostasierten Kreislauf eines iiberschaubaren und
somit kontrollierbaren Funktionsgefiiges, das mit der Wirklichkeit gleichgesetzt wird,

15 H. Gadamer, Wahrheit und Methode (Tiibingen 1960), 348.
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in Frage stellen und damit die Sicherheit des angesetzten Verhaltensmechanismus
unterminieren wiirde. Ein offener Fragehorizont und entsprechendes Verhalten, das
sich freihilt fiir nicht iiberschaubare, geschweige katalogisierbare Moglichkeiten, ist
dasjenige, was sich nicht in den Horizont instrumentalen Denkens einbauen ldfit und
funktioniert, vielmehr fiir diese Ideologie eine akute Bedrohung darstellt.

Dieser offene Horizont des Denkens und Verhaltens mufl solange als unaufgebbar
gelten, als das Wort ,Freiheit® nicht zu einem Fassadenschmuck werden soll, hinter
dem sich der Funktionszwang einer iiberschaubaren und insofern manipulierbaren
Realitit verbirgt, in der die angebliche Freiheit des einzelnen an seiner Funktions-
fihigkeit bzw. -willigkeit bemessen wird. Als Sachwalterin der Freiheit will Phi-
losophie im Sinn der hier entworfenen kritischen Reflexion im Gegenteil dem ein-
zelnen Funktionsglied Mensch den Blick aus dem System hinaus ermoglichen, ihm
im Sinn von Platons Hohlengleichnis — dessen Hohlenbewohner zunichst festgekettet
und mit starrem Nacken auf die Vorginge innerhalb der Hohle fixiert waren — zu
ersten selbstindigen Bewegungen befihigen und ihn an die Helle eines offenen Hori-
zonts gewdhnen, in dessen Licht die Vorginge innerhalb der Hahle in ihrem falschen
Schein aufgedeckt werden. Auf nichts anderes deutet Gadamers Hermeneutik der
Frage hin: ,Fragen heifit Offenlegen und ins Offene stellen. Gegen die Festigkeit der
Meinungen bringt das Fragen die Sache mit ihren Méglichkeiten in die Schwebe. Wer
die Kunst des Fragens besitzt, ist einer, der sich gegen das Niedergehaltenwerden des
Fragens durch die herrschende Meinung zu wehren weif.“ 16

Nur von einer derartigen ,Aufklirung® ist eine tiefgreifende Verinderung der
Gesellschaft zu erwarten, d. h. ihre allmihliche Befreiung aus dem Zwang herrschen-
der Meinungen und Verhaltensmuster. Wenn Philosophie angesichts eines auf Mach-
barkeit und Perfektionierung gesellschaftlicher Praxis ausgerichteten wissenschaftlichen
Betriebs einen uneingeschrinkten Fragehorizont offenhilt, d.h. das Auffinden sog.
Losungen im wesentlichen den Einzelwissenschaften vorbehilt, selbst aber ihre vor-
dringliche Aufgabe darin sieht, Problembewufitsein dort zu entfalten, wo angebliche
Losungen als endgiiltige ausgegeben werden, die jegliche Reglementierung im Sinn
solcher , Endlosungen® rechtfertigen — dann nimmt sie eine entscheidende supradiszi-
plinire Aufgabe wahr. Sie hilt damit jene Zukunft offen, die im Namen uneinge-
schrinkter Entfaltungsmdglichkeit von Mensch und Gesellschaft — auch Freiheit ge-
nannt — als unaufgebbar zu gelten hat. Nur wo die Theorie der Wirklichkeit im
allgemeinen und der Gesellschaft im besonderen noch offengehalten wird, entgegen
aller ins Werk gesetzten Verplanung, hat die Rede von Freiheit und einer entspre-
chenden Zukunft noch Sinn.

Im unentwegten Durchhalten eines uneingeschrinkren, d. h. angesichts aller abschlie-
Renden Entwiirfe immer wieder neu ansetzenden Fragens, gibt dieses Philosophieren
einer Grundhaltung zwischen skeptischer Lethargie und fanatischem Alktivismus Aus-

18 A, a. O. 349.
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druck, die man in noch zu differenzierendem Sinn mit ,Hoffnung® umschreiben knnte.
Es handelt sich nicht um ein angeblich gesichertes Wissen von einem in rationalem
Vorgriff bereits erschlossenen Endzustand, sondern um das Eingestindnis der Unab-
geschlossenheit des Daseins, verbunden mit der Bereitschaft, sich auf das Denken als
moglichen Weg einzulassen. Wie das Ziel, so erscheint auch der Ursprung, zu dem kri-
tische geschichtlich-philosophische Reflexion zuriickgeht, noch keineswegs begriffen.
In Gegeniiberstellung zu einer ihres eigenen Grundes sicheren Metaphysik kénnte sich
solche Reflexion, wie es Ernst Bloch umschrieben hat, als eine ,,Ontologie des Noch-
nicht® verstehen, die Geschichte nach vorwirts wie riickwirts als unabgeschlossenen
Prozel} transparent macht, dessen Grund das Novum schlechthin darstellt. ,, Wahre
Handlung in der Gegenwart selber geschieht®, wie Bloch sagt, ,einzig in der Totalitit
dieses riickwirts wie vorwirts unabgeschlossenen Prozesses.“ 17 Geschichte erscheint so
als reine Méglichkeit nicht von einem Anfang oder antizipiertem Ende her festgelegt:
»Philosophie bewihrt sich... als Expedition... in dem... unabgeschlossenen Pro-
zef“ und handelt als gegenwirtige nicht von einem Absolutum ,als wire hier ein
Fixum, ein Definitum, gar ein Realissimum ohnegleichen und aller Prozefl lediglich
Pidagogik zu solchem Fixum hin oder von ihm her®18.

Ein entsprechendes Fixum oder Definitum, das Denken an die Kette legt, stellen
jene gegenwirtigen Projektionen dar, die wir unter dem Stichwort ,instrumentales
Denken® anvisiert haben. Ein diisteres Bild einer Welt, auf die ein solches Denken
hinauslduft, wurde kiirzlich von Horkheimer in einem Interview entworfen®, Der
dort aufgezeigten Konsequenz einer bis zum letzten durchorganisierten automatischen
Gesellschaft verwalteter Massen, die sich einer rationalistischen Norm soweit anpassen,
daf sie den bestehenden Regeln schliefllich instinktiv gehorchen, sollte man auch oder
gerade dann besondere Beachtung schenken, wenn man den pessimistischen Unterton
des 75jihrigen Horkheimer nicht zu teilen bereit ist und eine solche Entwicklung zu
verhindern sucht. Ob eine solche Praxis einrastet, in der ,alles dirigiert und der Spiel-
raum fiir die freie Initiative immer geringer wird®, wie Horkheimer befiirchtet, wird
entscheidend davon abhingen, ob wir — entgegen einer philosophischen Tradition,
die stets das Bestehende, gleich welcher Prigung, in Frage stellte und damit transzen-
dierte — die Welt als ,,Ordnungsprodukt unserer intellektuellen Funktionen® absolut
setzen. Eine solche Absolutsetzung wiirde auf einer Linie liegen mit den seit jeher
immer wieder unternommenen Versuchen, Transzendenz eréffnende denkerische Ent-
wiirfe in scholastischer Manier auf einen Nenner zu bringen, um mittels seines so
»beherrschten Begriffsapparats die Wirklichkeit in den Griff zu bekommen.

Bei aller Teilkritik ihrer eigenen Tradition kann sich eine philosophisch-kritische
Reflexion, deren Moglichkeit, solcher Entwicklung entgegenzuwirken hier aufzuzeigen

17 E. Bloch, Das Prinzip Hoffnung, Bd. I (Frankfurt 1959) 7.
18 A, 2. O. Bd. II, 1625.
19 Der Spicgel, Nr. 1/2, 1970, 75 ff.
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versucht wurde, dennoch auf diese ihre Tradition berufen, als permanentem Versuch,
die Auslieferung des Menschen an das rational auf einen Nenner Gebrachte und dann
jeweils Geglaubte zugunsten des Selberdenkens und Uberschreitens vorgegebener Dog-
matik zu verhindern. Mit der Abdringung der Philosophie aus dem Raum der Hoch-
schule beraubt sich die Gesellschaft des Korrektivs, das sie zu immunisieren vermag,
gegen das Vorriicken eines auf totale Verplanung absehenden Kalkiils. ,Die Klarheit,
die wir anstreben®, sagt Wittgenstein mit bemerkenswerter Deutlichkeit, ,ist. .. eine
vollkommene. Aber das heiffit nur, daff die philosophischen Probleme wvollkommen
verschwinden sollen.” 20

20 L, Wittgenstein, Schriften, Bd. I (Frankfurt 1960) 347.
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Sind Religionen Heilswege?

Seit 1961 erscheint in einem Stuttgarter Verlag eine wissenschaftliche Buchreihe unter
dem Titel: Die Religionen der Menschheit. Sie ist auf 36 stattliche Binde geplant. Eine
ganze Anzahl davon liegt bereits vor. Dieses Mammutwerk stellt, wenn es einmal
abgeschlossen ist, die bisher umfassendste Bestandsaufnahme jenes eigenartigen Phino-
mens dar, welches Religion heiflt. Es zeigt auf eindrudssvolle Weise, dafl gerade die
Formenwelt der Religionen zu den interessantesten und fesselndsten Schépfungen der
Kulturgeschichte gehort.

Wer anfingt, sich mit den Religionen der Menschheit zu beschiftigen, dem ist, als
wire er in ein Marchenland versetzt. Die absonderlichsten und faszinierendsten Dinge
finden sich hier. Nirgends kann man so wie hier zu Augen gefithrt bekommen, welch
unbegreifliches Wesen der Mensch ist und welche wunderlichen Welten er sich schaffen
kann, ein Reich der Phantasien, der Hoffnungen und Enttiuschungen, des Glaubens
und des Aberglaubens, der erhebendsten und der abstoflendsten Praktiken, zugleich
Ausdruds menschlichen Elends, menschlicher Gréfle und unablissiger Heilsbemii-
hungen.

Religionskritik und Religionsbejahung

Das Verhiltnis des modernen Menschen zu dieser Welt der Religionen ist unsicher
und gespalten. Uber das erste Stadium naiver Entdeckerfreude ist man hinaus.
Wihrend antike Geschichtsschreiber und mittelalterliche Chronisten, aber auch noch
die Helden der Entdedserzeit von fremden Religionen berichten konnten wie jemand,
der eine exotische Reise macht und von bunten Papageien, Paradiesvdgeln und son-
stigen kuriosen Dingen zu erzihlen weif}, sind uns heute wenigstens die grofien Welt-
religionen niher auf den Leib geriickt. Bedrohlich und verlockend zugleich stehen sie
vor der Tiir. Viele erwarten, daf} sie von den fremden Religionen etwas fiir das
eigene Leben lernen konnen. In der Religionswissenschaft riickt das anthropologische
Interesse in den Vordergrund. Indem man andere Weisen menschlichen Existierens
und andere Moglichkeiten religiosen Verhaltens entdeckt, biifit nicht nur die eigene
Religion ihre fraglose Einzigartigkeit ein, sondern es tun sich neue Dimensionen auf
fiir die Wissenschaft vom Menschen. Es zeigt sich, dafl das Problem der Religion, das
sich im Vorhandensein von Religionen anmeldet, fiir das Verstindnis des Menschen
von grofler Bedeutung ist.
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Von daher erklirt es sich, daf} wir heute neben den schirfsten Formen der Religions-
kritik deutliche Tendenzen zu einer positiven Wiirdigung der Religionen feststellen
konnen. Am meisten {iberrascht, daf8 selbst aus der Ecke der entschiedensten Religions-
kritik uns eine gewisse Wirme und Sympathie fiir die Religionen entgegenweht. Man
wertet dort die Religionen als ungeheure Fliigelbildungen der Menschheit und als
groflartiges Engagement des Menschen an seinem grofleren Selbst, dessen Ertrag in
eine bevorstehende religionslose Zeit hiniibergerettet werden mufi.

Auch in der Theologie hat sich in der Einstellung zu den Religionen vieles geindert.
Das Bild ist zwar nicht einheitlich. Ja und Nein zu den Religionen stehen sich schroff
gegeniiber. Auf der einen Seite sehen wir eine radikale Verdammung der nichtchrist-
lichen Religionen, ja von Religion iiberhaupt. Die Argumente der atheistischen
Religionskritik wirken sich in dieser theologischen Richtung aus. Die Zeit der Reli-
gionen geht demnach zu Ende. Auch was am Christentum Religion war oder religids
interpretiert wurde, verschwindet. Die Zukunftschancen des Christentums liegen dem-
nach darin, daf es im Kern keine Religion ist, sondern sich nur eine Zeitlang so
verstand. Die radikale Theologie will die Aufldsung, die sie als einen Prozefl der
Befreiung versteht, noch beschleunigen.

Auf der anderen Seite und in schroffem Gegensatz dazu stehen die Versuche, die
Religionen zu bejahen und aufzuwerten. Es gibt eine ganze Anzahl von Motiven
dafiir, die in einer mehr oder weniger unreflektierten Atmosphire freundlicher Reli-
gionsbejahung Wirksamkeit entfalten. Das hiingt zum Teil mit dem Aufkommen des
Atheismus zusammen. Die Religionen gewinnen Wert als Statthalter von Religion
iiberhaupt, als Bastion gegen die Bedrohungen des Atheismus — nach dem Motto: besser
schlechte Religionen als gar keine, wenigstens so lange, bis das Christentum sie einmal
abgeldst haben wird. Das ist ein vorwiegend taktisches Argument. Es erschopft sich
aber nicht in Taktik. Schlieflich halten aus dieser Sicht die Religionen den Gottes-
gedanken wach und konnen so der christlichen Mission in bestimmter Weise den Weg
offen halten. Man macht auch geltend, dafl das im Hinblick auf die Heilsfrage notige
und erwiinschte Gottesverhilinis des Menschen immer eingebettet sei in die konkreten
Religionen, in denen der einzelne sich vorfindet, weshalb man, wenn man unter dem
Aspekt der Heilsfrage religiose Menschen wolle, auch die Religionen bejahen miisse.

Vor allem seit dem 2. Vatikanischen Konzil, das mit seiner Religionserklirung die
lingst erwartete Gewihrung der Religions- und Gewissensfreiheit brachte und auch
einige gute Worte zu den groflen Weltreligionen zu sagen wuflte, ist hier die Ent-
widslung rasch vorangeschritten. Sie tritt unter der Bezeichnung , Theologie der Reli-
gionen® auf. Die Richtung, die sie einschligt, kann man nur mit groflen Bedenken
verfolgen.

Ich habe einen Text vor mir liegen, der ein bezeichnendes Licht auf diese Entwick-
lung wirft. Der Name des Verfassers tut nichts zur Sache. Er ist iiberzeugt, ein fort-
schrittlicher Theologe zu sein. Der Kernsatz seiner Ausfilhrungen spricht von der
,nachkonziliaren Einsicht, dafl alle Religionen fiir ihre Bekenner Heilswege sind“.

188



Sind Religionen Heilswege?

Das klingt zweifellos gut, tolerant und weltliufig und kann sozusagen als der letzte
Schrei moderner Religionstheologie gelten. Er gibt sich als ,nachkonziliare Einsicht®
und unterstellt einen Konsens, der kaum einen Widerspruch zulifit. Doch ein solcher
Satz und ein derartiges Denken konnen nicht unwidersprochen bleiben.

Formen christlicher Religionstheologie

Bevor ich die Griinde darlege, weshalb mir dieser Satz als bedenklich erscheint,
mochte ich kurz die Entwicklung skizzieren, die zu ihm hinfiihrte. Wir kénnen, etwas
vereinfachend, 4 Stufen unterscheiden.

In einer ersten Stufe ging man davon aus, dafl nur getaufte und praktizierende
Christen in ihrer alleinseligmachenden Kirche das Heil erlangen konnen. Alle iibrigen,
die drauflen sind, bilden die ,massa damnata®, den verlorenen Haufen, der vom
ewigen Heil ausgeschlossen bleibt. Das ist bedauerlich, aber nicht zu dndern, es sei
denn durch Mission und Ausbreitung des Christentums. Diese Haltung war ebenso
naiv und rigoros wie intolerant und egoistisch.

Als man in der Neuzeit gewahr wurde, wie grof die Anzahl derer ist, die ,drau-
fen® sind, #Anderte sich das Bild. Die Bibel schien nun doch dazu zu ermichtigen, von
einem allgemeinen Heilswillen Gottes zu reden, gemif dem jeder Mensch seine Heils-
chance hat. Diese zweite Stufe ist charakterisiert von Sidtzen wie: Der gbottlichen
Barmherzigkeit diirfen keine Grenzen gesetzt werden; die Gnade Gottes erreicht
auch den Heiden; Christus ist fiir alle Menschen gestorben. Auch wer die wahre
Religion Christi und das Evangelium nicht kennt, kann gerettet werden, wenn er
Gott aus ehrlichem Herzen sucht und seinem Gewissen getreu sein Leben einrichtet.
Zwar gibt es Heil nur in der Kirche. Aber es gibt unsichtbare Formen der Zugeho-
rigkeit zur Kirche, und die wahre, umfassende Kirche ist grofler, als ihre sichtbare
Gestalt vermuten lifit. Das war die Geburtsstunde des sogenannten ,anonymen
Christen, dessen Erfolg man sich nur erkliren kann, wenn man an die befreiende
Wirkung denkt, die dieses weitherzige Denken mit sich brachte.

Fiir diese zweite Stufe ist typisch, dafl immer nur von der Heilschance der Nicht-
christen als einzelnen Individuen gesprochen wurde. Deren jeweilige Religionszuge-
horigkeit blieb aufler Betracht. Sie wurde sogar bewuflt ausgeklammiert, denn die
Zugehirigkeit zu einer nichtchristlichen Religion erschien eher als hinderlich. Man
konstruierte fiir das auflerchristliche Heilsgeschehen eine Art religidser Gottunmittel-
barkeit des einzelnen, die durch dessen Zugehdrigkeit zu einer Religion eher behindert
zu werden schien. Fin dieses Denken charakterisierender Satz lautet: Der Buddhist
kann das Heil erlangen, nicht weil, sondern obwohl er Buddhist ist.

Die dritte Stufe ist gekennzeichnet von Einsichten, die man der Soziologie verdankt.
Danach lebt der einzelne immer in einer bestimmten Religion. Seine personliche Reli-
giositit verwirklicht sich in den Formen der Religion, der er zugehort. Die Religionen
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sind geschichtlich objektivierte und gesellschaftlich verfafite Gebilde, die mit ihren
Riten, Gesetzen, Glaubenssitzen und Verhaltensmustern die Religiositit des einzelnen
ebenso ermoglichen und tragen, wie sie sie formen und determinieren. Der einzelne
Mensch ist also immer religids nur in der Form, die die Religion seiner Gruppe fordert
und ermdglicht. Die gesellschaftliche und objektiv religitse Geprigtheit des personli-
chen religitsen Verhaltens ist also mehr oder weniger unausweichlich fiir den einzelnen.
Soll man annehmen, daff die Menschen an ihrer Religion vorbei und gegen sie gerettet
werden? Findet man dort nicht Formen der Frommigkeit, von denen die Christen nur
lernen konnen? Gibt es nicht Wahres, Gutes und Heiliges in diesen Religionen, das
man anerkennen und bejahen mufi? Das 2. Vatikanische Konzil hat dieses Ja gespro-
chen, wenngleich zégernd und mit Vorbehalten. Es rechnet damit, dafl auch die nicht-
christlichen Religionen mit ihren Lehren, Lebensregeln und heiligen Riten ihren An-
hingern einen konkreten Weg zu Gott weisen konnen. Fast konnte man aus dieser
Sicht sagen, daf der vorhin erwidhnte Buddhist gerettet wird nicht obwohl, sondern
weil er Buddhist ist.

Damit sind wir beinahe dort angelangt, wo als letzter Schrei moderner Religions-
~ theologie der Satz laut wird, alle Religionen seien fiir ihre Bekenner Heilswege.
Diesen letzten Schritt hat das Konzil nicht getan, und mir scheint: aus guten Griinden.
Es ist doch noch ein ziemlicher Unterschied, ob man mit Riicksicht auf die geschichtliche
und soziale Verfafitheit jeder religitsen Einzelexistenz davon ausgeht, dafl die Reli-
gionen einen konkreten Weg zu Gott weisen konnen, oder ob man sie global als
Heilswege fiir ihre Bekenner deklariert, wie es auf dieser 4. Stufe religionstheologi-
schen Denkens geschicht. Hier wird nidmlich folgendermaflen argumentiert: Solange
das Christentum nicht an ihre Stelle getreten ist, sind die nichtchristlichen Religionen
von Gott gewollt und legitimiert. Denn ein durchgeformtes, ausgebildetes und leben-
diges Gottesverhiltnis ist nur in je konkreten Religionen méglich. Daraus folgt, so
wird gesagt, dafl Gott positiv die nichtchristlichen Religionen will, als Heilswege,
denen ihre Anhinger folgen miissen. Sie seien zur Ubernahme ihrer Volksreligion ver-
pflichtet. Von daher seien die nichtchristlichen Religionen als Heilswege der Mensch-
heit prinzipiell positiv zu beurteilen. Man sagt geradezu, die nichtchristlichen Reli-
gionen seien der ordentliche Heilsweg der nichtchristlichen Menschheit. Das bedeutet
— ich zitiere wortlich —, daf zum Beispiel das Gebet eines Hiuptlings, der Kult
buddhistischer Monche, die Meditation des Hindu, der Gehorsam des Moslem gegen-
tiber den rituellen und ethischen Geboten seiner Religion von der christlichen Theo-
logie nicht als belanglos erklart werden diirfen. Vielmehr seien diese Menschen ge-
halten, den Weisungen ihrer Religion zu folgen, denn in ihnen lige das Heilsangebot
und die Heilschance.
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Negative Aspekte der Religionen

Dafl das, was diese Menschen unter der Fiihrung ihrer Religion tun, belanglos sei,
wird niemand behaupten. Aber daf} es verhingnisvoll sein kann im hochsten MaB,
mufl man nun doch auch sehen. Das eben angefiihrte Zitat bringt harmlose, um nicht
zu sagen naive Beispiele. Die Sache sicht schon anders aus, wenn man etwa hort, die
geistlichen Fiihrer einer groflen Religion hiitten zum heiligen Krieg gegen den Staat
Isracl aufgerufen. Will man auch hier, als christlicher Theologe, von Verpflichtungs-
charakter, von Heilsweg und von gottlicher Legitimation sprechen? Hat man verges-
sen, welche Befreiung die Aufklirung und ihre Religionskritik gebracht haben? Die
Befreiung von Didmonenangst, Magie und Aberglauben, vom Terror religidser Tabus
und von der Irrationalitit des Numinosen? Die Befreiung vom Ausgeliefertsein an
das, was eine blinde, aber religids verehrte Natur an Nahrung und Lebenshilfen
gewdhrt oder versagt? Die Befreiung von einer Herrschaft der Religionen, die die
schopferischen Krifte des Menschen niederhielt? Hat man vergessen, dafl der #sthe-
tische Genufi, den der aufgeklirte Abendlinder bei der Betrachtung fremdartiger
Religionsformen haben kann, und das Gefangensein in die Verstrickungen konkreter
Religionen zwei sehr verschiedene Dinge sind? Darf man nur die groflen Ideale einiger
Hochreligionen im Auge haben, obwohl auch diese nicht unproblematisch sind, und
darf man sich die Ahnungslosigkeit und Harmlosigkeit leisten, einfach pauschal von
»den® Religionen als Heilswegen zu reden — gottgewollten noch dazu?

Vielleicht ist es gut, wenn ich ein Beispiel anfiihre — ein sehr altes, um niemand zu
verletzen. Es vermag immerhin eine Vorstellung von dem zu geben, was Religion
anch ist. Man konnte dieses Beispiel tausendfach variieren und in seinen Metamor-
phosen leicht bis in die Gegenwart herein verfolgen. Es ist dem Bereich der sogenann-
ten primitiven Religionen entnommen, die aber auch heute noch weit verbreitet sind,
wenngleich vielfach in gemifligteren Formen. Ich wihle ein krasses Beispiel aus, um
das Gemeinte zu verdeutlichen. Es handelt sich um das Menschenopfer aus religiosen
Motiven und in religidser Form. Menschenopfer sollten sowohl die geschichtliche wie
die naturhafte Bedrohung des Menschen wenden. Aus Palistina und Nordafrika
kennen wir den Brauch, bei Gefahr den erstgeborenen Sohn zu opfern. Im 2. Buch
der Konige lesen wir: Als Moab durch feindliche Streitkrifte hart bedringt wurde,
nahm Mesa, der Kénig von Moab, ,seinen erstgeborenen Sohn, der an seiner Statt
Konig werden sollte, und opferte ihn als Brandopfer auf der Mauer®. Als Karthago
im Jahr 310 v. Chr. von der Invasion des Agathokles bedroht war, wurden 200 Kin-
der auf diese Weise umgebracht. Derartige religiése Riten im Fall kriegerischer Aus-
cinandersetzungen sind sehr zahlreich bezeugt. Auch der Bedrohung durch eine men-
schenfeindliche Natur wurde mit nicht geringeren Mitteln zu begegnen gesucht. Der
primitive Mensch lebt in stindiger Angst, die Krifte der Natur konnten sich er-
schopfen oder feindlich gegen ihn wenden. Er hat Angst, da die Sonne um die Win-
tersonnenwende endgiiltig erlischt, dafl der Mond nicht mehr aufgeht, dafl die Vege-
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tation verschwindet. Diese Angst hat ihn Jahrtausende gequilt, zumal da er zum
Beispiel das Ernten von Getreide als Einmischung in Naturabliufe ansah. Die mexi-
kanischen Azteken enthaupteten bei Beginn der Maisernte ein Madchen unter reli-
gidsem Zeremoniell. Sechzig Tage spiter, bei der Beendigung der Ernte, fand ein
neues Opfer statt. Eine Frau wurde enthauptet und ihr sofort die Haut abgezogen.
Ein Priester hiillte sich in diese Haut und nahm weitere Riten vor. Ein drawidischer
Stamm in Bengalen brachte noch im 19. Jahrhundert solche Opfer dar. Dort wurde
der dafiir bestimmte Mensch am Opfertag in den Wald gebracht, mit geschmolzener
Butter gesalbt, mit Blumen geschmiickt und geweiht. Das Volk tanzte um das Opfer
herum und rief: ,O Gott, wir bringen dir dieses Opfer dar; gib uns gute Ernten, gutes
Wetter und gute Gesundheit.“ Das Opfer wurde erschlagen und in kleine Stiicke ge-
schnitten. Die Abordnungen der umliegenden Dérfer erhielten diese Stiicke und ver-
gruben sie mit einem bestimmten Ritual auf den Feldern, um wieder eine gute Ernte
zu sichern.

Man wird vielleicht einwenden, daf das extreme Fille sind. Das sei nicht bestritten.
Aber auch das ist Religion, und die Beispiele liefen sich vermehren. Auf den Grad
der Absurditit kommt es hier gar nicht an, sondern auf die Tatsache, dafl pauschal
die Religionen Heilswege sein sollen mit gdttlich verpflichtendem Charakter.

Man miifite hier nun doch auch fragen, von welchem Heil die Rede ist, wenn die
Religionen als Heilswege cingesetzt werden. Hat es mit dem lihmenden, betdubenden
Gift zu tun, von dem Karl Marx im Blick auf die Religionen spricht? Oder handelt
es sich um ein Heil im Jenseits, das gewihrt wird fiir brave Religionszugehdrigkeit
im Diesseits? Wird hier nicht vermeintliche theologische Weite und Toleranz bezahlt
mit einer unertriglichen Aufwertung und Tabuisierung der Religionen? Ist es nicht
selbst eine magische Vorstellung, wenn gesagt wird, die Wege der Religionen seien
Wege ins Heil? Einfach sich zu einer, zu seiner, Religion bekennen, und schon ist man
auf dem Weg zum Heil? Miiite die Aussage nicht wenigstens dahingehend abgeindert
werden, daf an die Stelle dieser Religionen mit ihren Verhaltensmustern das Gewissen
treten muR? Die Gewissensbindung jedes einzelnen an seine Religion ist zu respek-
tieren, ohne Zweifel. Aber soll man deswegen die Religionen theologisch derartig auf-
werten?

Religionen als Heilsentwiirfe

Man sollte wohl eher sagen: die Religionen sind nicht Heilswege, sondern Heils-
entwiirfe, die ein Wirklichkeitsverstindnis implizieren. In ihnen wird zu fassen ge-
. sucht, was den Menschen unbedingt angeht. Diese Auslegungen kénnen nicht von Gott
unter Heilszwang auferlegt sein. Diese Auslegungen sind auch nicht definitiv. Sie
miissen mit der Entwicklung des religisen BewuStseins der Menschheit mitgehen. Tote
Religionen sind nicht nur diejenigen, die unter den Lebenden keine Anhinger mehr
haben. Tote Religionen sind geschlossene, auf einem einmal erreichten Stand behar-
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rende Auslegungssysteme. Thnen blind vertrauen und gehorchen soll ein Heilsweg
sein? Heilige Kiihe fiittern und selbst verhungern soll denen, die sich dazu bekennen,
ein Heilsweg sein? Da scheint doch die alte Antwort noch besser zu sein: nicht des-
wegen, sondern trotzdem wird der Mann gerettet.

Wenn man daraus einen Schlufl ziehen will, mufl man dahin kommen, die Religiéns-
frage und die Heilsfrage zu trennen. Die Heilsfrage ist aller Uberlegung wert. Das
letzte Wohin-Wozu-Problem des Menschen ist mit den technischen Fortschritten
unserer Zeit nicht erledigt. Aber man kann es nicht auf Gedeih und Verderb und
unbesehen mit allen Religionssystemen verbinden. Die Religionsfrage muf enttabui-
siert und entmagisiert werden. Die von verschiedenen Religionen entwickelten und
dargebotenen Heilsentwiirfe und Wirklichkeitsdeutungen miissen kritisch unter die
Lupe genommen werden und diirfen gerade aus der Sicht des Christentums nicht -als
gottgebotene Heilswege erscheinen. Die Religionen sind Heilsentwiirfe, Deutesysteme,
Praxismodelle. Sie enthalten gewif§ viel an iiberlieferter Weisheit, und man sollte sie,
in denen der Mensch sein Heiligstes thematisierte, nicht gering schitzen. Aber sie spie-
geln ein geschichtlich je mdgliches Wissen und Bewuftsein. Sie unterstehen der kriti-
schen Auseinandersetzung. Nur was in dieser kritischen Auseinandersetzung gemifd
unserem Einsichtsvermdgen sich bewihrt, ist wert, bewahrt zu werden. Angebote, die
nicht standhalten konnen, gehdren allenfalls ins Museum, aber nicht als Heilswege
perpetuiert. Die offene Auseinandersetzung um die Zukunft des Menschen und um das,
was sein Heil sein kdnnte, ist ebenso unausweichlich wie wiinschbar. Nibelungentreue
zu einmal gefundenen Wegen als Heilswegen ist nicht angebracht, auch nicht um den
Preis eines Heils, das als Primie fiir solche Treue gewihrt wiirde. Nicht ohne Grund
ist im Neuen Testament, wo an zentraler Stelle vom »Weg“ des Menschen die Rede
ist, dieser Begriff an die Worte ,, Wahrheit® und ,Leben® gebunden. Man kann die
Wahrheitsfrage nicht vom Heilsweg trennen. Das heifit: das Kriterium fiir fiir Beur-
teilung der Religionen ist nicht das Mitleid, die Grofmut oder die Indifferenz, son-
dern die Wahrheit.

Wenn zum Beispiel die zentrale Wahrheit des christlichen Glaubens im sogenannten
Hauptgebot zur Sprache kommt, dem Gebot der Gottes- und Nichstenliebe, dann
lassen sich von daher die Heilsentwiirfe priifen. Solche, die auf Haf, Rache, Egoismus,
Unfriede, Unterdriickung aufbauen, sind als verfehlt zu diagnostizieren. Das bedeutet
nicht, dafl das Christentum einfach die Wahrheit habe und sich zum Richter der Welt
und ihrer Systeme aufschwingen miisse. Gewiff, das Hauptgebot ist formuliert. Aber
was das konkret bedeutet, heute und morgen, fiir unser Handeln, fiir die Planung der
Zukunft; wie Gerechtigkeit und Friede und Liebe aussehen miissen und wie die letzte
Vollendung — das wissen wir nicht. Das wissen auch die Glaubenden nicht, obwohl
sie an die Endgiiltigkeit der Liebe glauben,

Wenn es moglich und geboten ist, von der Wahrheit her die Systeme zu diagnosti-
zieren, dann folgt daraus, dal deren Unwahrheit keine Schonung verdient. Man kann
sogar sagen: die Unwahrheit diagnostizieren heiflt die Systeme kurieren.
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Vom Sinn der Mission

Von daher tut sich eine Moglichkeit auf, Mission neu zu verstehen. Sie wurde bisher
vorwiegend verstanden als Versuch zur Bekehrung einzelner Menschen unter dem
Aspekt der Heilsfrage. Dafl dabei auch religitser Imperialismus im Spiel war, ist kein
Geheimnis. Wenn wir heute wissen, dafl das Heil des einzelnen nicht absolut von der
Evangelisation abhingen kann, bedeutet das nicht das Ende oder die Lihmung der
Mission. Diese wiirde sich vielmehr nicht mehr nur an einzelne Menschen richten,
sondern gerade auf die Religionen, auf die Heilsentwiirfe und Auslegungssysteme.
Religionen missionieren wiirde bedeuten, sie zu dem fiihren, was sie eigentlich selbst
intendieren, was sie aber in falscher oder geringer Approximation nicht leisten. Mission
wire eine Art Geburtshelferdienst zur Neugeburt der Religionen oder dessen, was sie
eigentlich wollen — wenn man darunter versteht, dafl sie zur letzten Wahrheit des
Menschen hinfinden und hinfithren sollen. Von diesem Letzten her, von seinem Ruf
her, sind sie zustande gekommen. Wenn der Ruf sich verdeutlicht, bleiben sie gerade
darin ihrem urspriinglichen Gesetz treu, dafl sie mitgehen, auch um den Preis tiefgrei-
fender Anderungen. Ob den Religionen dies gelingt, ist eine offene Frage. Aber so,
wie sie jetzt sind, sollte man sie nicht als Heilswege ins Sakrosankte erheben und
ihnen ewiges Leben einhauchen wollen.
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Der Primat Roms in der Sicht der Ostkirchen

Papst Paul VI. sprach in einer allgemeinen Audienz am 18. Januar 1969 in St. Peter
vom Primat und bemerkte dazu: ,Wir wissen, dafl unser apostolischer Dienst fiir fast
alle getrennten Briider eines der Haupthindernisse der von Christus gewollten Wieder-
vereinigung aller in einer Kirche ist.“1

Das gilt vor allem auch von der Wiedervereinigung zwischen Ost und West. Der
Primat Roms in seiner heutigen konkreten Gestalt ist in der Tat das Haupthindernis
auf dem Weg zur Einheit. Das ist, wenn man es recht bedenkt, eigentlich eine paradoxe
Situation: Gerade die Institution, die Christus als Garantie der Einheit gewollt hat,
steht heute der vollen Verwirklichung dieser Einheit im Weg. Da muf etwas nicht in
Ordnung sein.

Der Primat des Papstes steht heute auch im Westen im Kreuzfeuer der Kritik.
Paul VI. sprach mehr als einmal selbst davon. Ich zitiere als Beispiel die Ansprache, die
er am 23. Juni 1969 — am Vorabend seines Namenstags — vor den Kardinilen hielt. Er
sagte: ,, Wir konnen nicht unempfindlich sein gegeniiber den kritischen Stimmen — sie
sind nicht alle genau zutreffend und nicht alle gerecht und sie sind auch nicht immer
respektvoll und opportun -, wir kénnen nicht unempfindlich sein gegeniiber diesen
Stimmen, die sich von verschiedenen Seiten an diesen Apostolischen Stuhl richten . . .
Wir sagen dazu nur, dal wir mit Gelassenheit die Vorwiirfe, die gegen den Aposto-
lischen Stuhl erhoben werden, in Erwigung ziehen . .., bereit, bestehende rein juridi-
sche Strukturen zu Zindern, wenn es verniinftig ist, dies zu tun.“ 2

Die Bedeutung der Tradition des Ostens

Es muff meines Erachtens die Frage gestellt werden: Was ist an der heutigen kon-
kreten Ausiibung des Primats wesentlich, vom gbttlichen Recht gefordert, und was ist
unwesentlich, durch menschliches Recht geworden? Um eine Antwort auf diese Frage
zu finden, muf} die Tradition der gesamten Kirche aller Zeiten und aller Orte, in ihrer
ganzen Breite zu Rat gezogen werden. Dazu gehdrt ganz wesentlich auch die Uber-
lieferung der Ostkirche, die tausend Jahre lang ein sehr wichtiger integrierender Be-
standteil der universalen Kirche war. Man muf sogar sagen, daf im ersten Jahrtausend

1 Osservatore Romano, 19. 1. 1969.
2 La Documentation Catholique 1969, 607 f.
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das Schwergewicht der Kirche im Osten lag. Die meisten bedeutenden Kirchenlehrer,
wie Athanasius, Basilius, Gregor von Nazianz, Chrysostomus, Cyrill von Alexandrien,
waren Bischofe der groflen Stidte des Ostens. Die acht Okumenischen Konzilien des
1. Jahrtausends, die dem katholischen Glauben seine klassische Formulierung gegeben
haben, sind alle im Osten gehalten worden. Die Konzilsviiter waren, von wenigen
Vertretern des Westens, insbesondere Roms abgesehen, Bischéfe der Ostkirche. Wir
konnen und diirfen also die Tradition des Ostens nicht beiseite schieben, wo es um das
rechte Verstindnis des Primats des Bischofs von Rom geht. Wir konnten sonst in Gefahr
geraten, den Primat in einer vielleicht verhingnisvollen Einseitigkeit zu sehen. Die
Tradition des Ostens konnte ein Korrektiv bieten gegen gewisse Ubertreibungen, zu
denen die Uberlieferung des Westens neigt.

Auch die kritischen Stimmen der heutigen Ostchristen, die nicht mehr in voller Ge-
meinschaft mit Rom stehen, sollen nicht einfach in den Wind geschlagen werden, auch
wenn sie — um mit Paul VI. zu sprechen — ,nicht alle genau zutreffend und nicht alle
gerecht sind“.

Es wird heute von orthodoxer Seite manchmal behauptet, die Uberlieferung kenne
keinen ,Vorrang der Macht des Apostels Petrus vor den anderen Aposteln und Vor-
stehern zur Zeit der apostolischen Kirche®, und ebensowenig sei ihr die Idee einer
,Obertragung dieser Macht an den Bischof von Rom*“ bekannt. So z. B. der griechisch-
orthodoxe Theologe Karmiris in einem im vergangenen Jahr erschienenen Sammelband
,Stimmen der Orthodoxie — zu Grundfragen des II. Vatikanums®. Dazu wire zunichst
7u bemerken: Im kirchlichen Bereich von ,Macht® zu reden, ist immer unzutreffend.
Besser wiirde man ,, Autoritit® sagen, und auch diese mufl immer als ein Dienst ver-
standen werden. Es wiire ein leichtes, eine Menge von Stimmen der Ostkirche aus dem
1. Jahrtausend anzufithren, die sich sowohl zum recht verstandenen Primat des hl. Pe-
trus wie zur Idee der Ubertragung dieses Primats an den Bischof von Rom durchaus
positiv duflern. Allerdings, schon sehr bald ist ein tiefgreifender Unterschied zwischen
Ost und West in der Auffassung vom Primat festzustellen, ein Unterschied, der mit der
Zeit ein Gegensatz wurde und der wesentlich zur schlieflichen Spaltung beigetragen
hat. Im Westen wurde das monarchische Prinzip in der Struktur der Kirche iiberbetont,
wihrend der Osten den Akzent zu stark auf das kollegiale oder synodale Prinzip setzte.

Papst Leo der Grofle und das Konzil von Chalkedon

Ich greife als Beispiel die Zeit Leos des Grofien (440-461) und das Konzil von Chal-
kedon (451) heraus3. Schon Leo zeigte die Tendenz, dogmatische Fragen im Allgeingang
zu entscheiden und vom Osten die diskussionslose Annahme seiner Entscheidung zu

8 Vgl. W. de Vries, Die Struktur der Kirche gemif dem Konzil von Chalkedon, in: Orientalia
Christiana Periodica 35 (1969) 63-133.
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fordern. Diese Forderung stief} damals schon auf den energischen Widerstand der Ost-
kirche, nach deren Auffassung Glaubensangelegenheiten nur kollegial durch den auf
einem Okumenischen Konzil in seinen Vertretern versammelten Weltepiskopat zusam-
men mit den Legaten Roms entschieden werden konnten.

Es ging damals um die Frage, wie das Geheimnis der Menschwerdung richtig in
menschlichen Begriffen ausgedriickt werden konnte. Die Christenheit hat sich — darin
liegt eine tiefe Tragik — {iber diese Frage heillos zerstritten. Durch sein Lehrschreiben an
Erzbischof Flavian von Konstantinopel — den beriihmten ,Tomus Leonis* — suchte
Papst Leo autoritativ eine Losung zu geben. Er gab hier der Lehre iber die Mensch-
werdung die bis heute klassische Formulierung: In Christus gibt es nur eine Person,
die gottliche, und zwei Naturen: die gottliche und die menschliche. Cyrill von Alex-
andrien hatte von ,der einen fleischgewordenen Natur des Wortes Gottes“ gesprochen
und mit dieser anderen Ausdrucksweise dasselbe gemeint. Seine Anhinger aber gingen
zu weit. Sie unterstrichen die Einheit der Natur so stark, dafl sie jede Zweiheit in
Christus auszuschliefen schienen. Auf einer Synode in Ephesos (449) kam es zu schwe-
ren Tdtlichkeiten gegen Erzbischof Flavian von Konstantinopel. Man hat dieses Konzil
»Riubersynode“ genannt. Die Verlesung des pipstlichen Lehrschreibens wurde ver-
hindert.

Um Frieden zwischen den heftig streitenden Parteien zu schaffen, hielt der neue
Kaiser Markianos ein neues Konzil fiir notwendig, zu dem er den Bischof von Rom
einlud. Leo gab dem Konzilsplan des Kaisers nur widerwillig seine Zustimmung. Fiir
ihn war die Frage bereits durch seinen Brief, der, wie er selbst schreibt, ,mit der
Autoritit des Petrus gestirkt® war, autoritativ und ein fiir allemal entschieden. Das
Konzil hatte nichts anderes zu tun, als diesen Brief diskussionslos anzunehmen und ihm
so eine stirkere Resonanz im Osten zu verschaffen. Wenn man es recht bedenkt, war
das eine starke Forderung. Stellen wir uns vor, Papst Johannes oder Papst Paul hitten
vom Vatikanischen Konzil die diskussionslose Annahme einer pipstlichen Entscheidung
in einer Glaubensfrage verlangt. Das hitte ohne Zweifel zu Schwierigkeiten gefiihrt.
Wozu ein Konzil, wenn der Papst allein vorher schon alles entscheidet? Es ist nicht zu
verwundern, wenn der Osten zur Zeit Leos der pipstlichen Forderung reserviert gegen-
tiberstand.

Das vom Kaiser berufene Konzil, das am 8. Oktober 451 in Chalkedon zusammen-
trat, hat sich in der Tat dieser Forderung nicht gebeugt. Es hat zwar keinen lauten
Protest dagegen erhoben, aber es hat durch sein praktisches Vorangehen bekundet, dafl
nach seiner Uberzeugung die Entscheidung in der Glaubensfrage nur kollegial getroffen
werden konnte. Der Brief Leos wurde in Chalkedon zur Diskussion gestellt. Die Kon-
zilsviter urteilten aufgrund ihrer eigenen Autoritit dariiber, ob die von Leo vor-
getragene Doktrin mit den allgemein anerkannten Glaubensnormen, nimlich dem
Credo von Nicda und von Konstantinopel und den Entscheidungen des Konzils von
Ephesos (431) iibereinstimme oder nicht. An diesen Autorititen wurde die Lehre des
Papstes gemessen und nach ihnen beurteilt. Am Ende nahm das Konzil nach vielem Hin
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und Her den Brief Leos mit in seine eigene Glaubensdefinition hinein und stellte fest,
daB er mit dem Bekenntnis des Petrus im Einklang stehe. Das und nichts anderes ist
nach dem ganzen Zusammenhang der Sinn der beriihmten Akklamation: ,Petrus hat
durch Leo gesprochen.® Hitten die Viter von Chalkedon wirklich die auf der Petrus-
nachfolge beruhende unbedingte Autoritit einer pépstlichen Lehrentscheidung aner-
kannt, so hitten sie nicht vorangehen kdnnen, wie sie tatsichlich vorangegangen sind.
Wir kénnen nicht erwarten, bereits im 5. Jahrhundert im Osten die klare Anerkennung
einer Wahrheit zu finden, die sich auch im Westen erst nach jahrhundertelangen Dis-
kussionen auf dem 1. Vatikanum durchgesetzt hat. Fine solche Erwartung wiirde nur
Mangel an historischem Denken verraten. Fiir den Osten gab es damals nur eine Auto-
ritit, die befugt ist, fiir alle unbedingt verpflichtende Glaubensentscheidungen zu fillen,
nimlich das auf dem Konzil in seinen Vertretern handelnde Kollegium der Bischtfe
der Gesamtkirche, das zusammen mit den Legaten des Papstes berit und den Glauben
der Kirche kraft des Beistands des Hl. Geistes verkiindet.

Wir konnen so alle folgenden Konzilien des ersten Jahrtausends durchgehen und
miiten immer wieder denselben Gegensatz zwischen West und Ost in der Auffassung
vom Primat feststellen: Rom will allein entscheiden und verlangt vom Osten die bedin-
gungslose Annahme seines Urteilsspruchs, stéfit dabei aber auf den energischen Wider-
stand des Ostens, der fiir sich das Recht beansprucht, die rémische Entscheidung in einem
kollegialen Verfahren zu priifen, und der sich ihr erst dann anschlief3t.

Aber immerhin: der Osten schliefit sich an. Auf keinem Ukumenischen Konzil des
1. Jahrtausends hat sich der Osten gegen die rémische Lehre selbst aufgelehnt. Aber er
war mit der romischen Verfahrensweise, mit der Uberspitzung des monarchischen
Prinzips durch Rom nicht einverstanden und stellte diesem sein kollegiales Prinzip
entgegen. Der Osten hat da etwas durchaus Richtiges geschen, aber auch er kann von
einer gewissen Einseitigkeit nicht freigesprochen werden. Dieses Richtige war, dafl der
Bischof von Rom als Haupt der Kirche und des Bischofskollegiums niemals getrennt
von der Kirche und im Gegensatz zu ihr handeln kann.

Das zu tun, lag auch nicht im Sinn der Pipste. Schon Leo unterstreicht in seinem
Lehrschreiben sehr deutlich, daf er im Einklang mit dem Bischofskollegium und mit
der gesamten Kirche lehrt. Er will nichts anderes verkiinden, als was alle Bischofe des
ganzen Erdkreises lehren, nichts anderes als was ,,die katholische Kirche allgemein {iber
das Geheimnis der Menschwerdung des Herrn glaubt und lehrt®. Er lehrt als der
autorisierte Sprecher der ganzen Kirchen und des ganzen Volks Gottes. Das heifit jedoch
in keiner Weise, dafl er seine Lehrautoritit als eine ihm von unten, von den Bischofen
oder dem Volk Gottes, delegierte Vollmacht versteht. Das liegt ihm vollig fern. Er
beruft sich vielmehr auf den Beistand des HI. Geistes und — viel hdufiger — auf seine
Nachfolgerschaft Petri. Er weifl, daf er von Petrus die Vollmacht ererbt hat, die Wahr-
heit zu verteidigen und zu verkiinden. Das Vorangehen Leos ist im Grund kollegial,
da er sich im Einvernehmen mit dem Weltepiskopat weif} und sich darauf auch beruft.
Aber er ist der Auffassung, dafl eine ausdriickliche Mitwirkung des Bischofskollegiums
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auf einem Konzil nicht notwendig sei, um seiner Entscheidung unbedingte Autoritit
zu verschaffen.

Da ist der Osten, wie gesagt, anderer Ansicht. Die gesamte Tradition der Kirche gibt
dem Osten insofern recht, als normalerweise endgiiltige Entscheidungen in Glaubens-
sachen durch Konzilien gefillt wurden. Auch wenn das I. Vatikanum dem Papst die
persénliche Unfehlbarkeit unter gewissen genau definierten Bedingungen zubilligte, so
sollte das nicht heiflen, dafl pipstliche Definitionen der normale Weg sein sollten, um
zur Sicherheit in Glaubenssachen zu gelangen. Tatsichlich sind solche Definitionen
immer Ausnahmen gewesen und geblieben. Der Osten sicht — in einer einseitigen Uber-
betonung des kollegialen Prinzips — nicht die Moglichkeit einer personlichen und doch
kollegialen Entscheidung des Oberhaupts der Gesamtkirche. Er erkennt nur die syn-
odale Form des kollegialen Verfahrens an.

Auch die Pipste haben diese synodale Form gekannt und geiibt, und zwar in ihren
romischen Synoden, bei denen Bischéfe, vor allem Italiens, zusammen mit dem Papst
wichtige Entscheidungen fillten. So hat auch Leo gehandelt, Er verurteilte die Riuber-
synode von Ephesus im Einvernehmen mit seiner rémischen Synode. Aber — und das
ist eigentlich merkwiirdig — er zdgert, dieses synodale Prinzip, das er auf regionaler
Ebene gelten 14Bt, auf die Gesamtkirche zu iibertragen. Vom Okumenischen Konzil
verlangt er diskussionslose Annahme seines Lehrschreibens. Das Konzil ist in seinen
Augen eigentlich iiberfliissig, da er doch im Bewuftsein, mit den Bischdfen des ganzen
Erdkreises einig zu sein, seine Lehre verkiindet hatte. Nebenbei gesagt war dies gar
nicht so evident, wie Leo es sich vorstellte. Auf dem Konzil zeigte es sich, dafl bei den
Bischtfen verschiedener Linder eine starke Opposition gegen Leos Lehre bestand. Nuach
dem Konzil zeigt sich der Papst freilich befriedigt dariiber, dal ,was er zuvor fest-
gestellt hatte, nunmehr durch die unumstofliche Zustimmung des ganzen Bruderkol-
legiums bestitigt worden war®, '

Der Gegensatz zwischen Ost und West in den spiteren Jahrhunderten

Dasselbe Widerstreben gegen kollegiales Vorangehen auf universalkirchlicher Ebene
finden wir auch bei den spiteren Pipsten, die es mit Okumenischen Konzilien im ersten
Jahrtausend zu tun hatten. Es mag dabei ein gewisses Mifltrauen gegeniiber im Osten
abzuhaltenden Konzilien eine Rolle gespielt haben. Der Osten besteht im Gegensatz zu
den Pipsten auf der Notwendigkeit eines im strengen Sinn kollegialen und synodalen
Zusammengehens zwischen dem Weltepiskopat und dem Bischof von Rom. Nur so kann
in seiner Sicht eine wirklich endgiiltige und verpflichtende Entscheidung in Glaubens-
sachen zustande kommen.

Es ging in Chalkedon und ebenso auf den spiteren Konzilien des 1. Jahrtausends um
die Frage des Zusammenspiels zwischen dem Papst, dem Haupt des Bischofskollegiums,
und dem Rest dieses Kollegiums, um eine Frage also, die auch heute noch sehr aktuell
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und im Grund ungeldst ist. Auch das 2. Vatikanische Konzil hat — nach der Ansicht
bedeutender Theologen - hier keine volle Klarheit geschaffen. Die Tradition des Ostens
kénnte zu einer Losung des schwierigen Problems mithelfen.

Der Gegensatz zwischen Ost und West in dieser Frage hat wesentlich zur schlief}-
lichen Spaltung beigetragen. Man hat auf beiden Seiten Fehler gemacht. ,Die Verant-
wortlichkeiten sind geteilt®, hat sehr mit Recht Papst Johannes gesagt. Das zu auto-
ritire Vorangehen mancher Pipste des ersten Jahrtausends hat den Osten schwer gereizt
und erkldrt — zum Teil wenigstens — das starke Ressentiment der Ostkirche gegen Rom.
Die Tendenz mancher Pipste, allein zu entscheiden und ihre Entscheidung auch dem
Osten aufzuzwingen, erschien besonders den Griechen als Mangel an Briiderlichkeit.
Schon Michael Kerullarios erhob um die Mitte des 11. Jahrhunderts gegen Rom diesen
Vorwurf. ,Diese Romer®, so schrieb er an den Patriarchen von Antiochien, ,spielen
sich auf als die einzigen Lehrer der ganzen Welt und behandeln die anderen Christen
wie unmiindige Kinder.“* Nicetas von Nikomedien formulierte 1136 den tiefsten
Grund des Grolls der Orientalen gegeniiber Rom in seinem Dialog mit Anselm von
Havelberg folgendermaflen: , Wir haben keinen Streit wegen des Glaubens mit der
romischen Kirche. Im Glauben stimmen wir tiberein. Aber wie konnten wir ihre Be-
schliisse annehmen, die, chne uns um Rat zu fragen oder uns iiberhaupt zu informieren,
gefaflt wurden? Wenn in der Tat der romische Pontifex von seinem hohen Thron der
Glorie herab uns Befehle erteilen will, wenn er iiber uns und unsere Kirchen entscheidet,
nicht zusammen mit uns, sondern nach seinem eigenen Gutdiinken und nach seiner
Willkiir, wenn er uns herrisch kommandiert, was ist das dann fiir eine Briiderlichkeit
oder Viiterlichkeit?“ 5

Der Osten begann nach der Spaltung in der Lehre vom Primat die ,Hiresie des
Papismus® zu sehen. Als Beispiel aus neuerer Zeit mag die Antwort einer Synode der
vier Ostlichen Patriarchen auf die Einladung zur Union durch Pius IX. dienen. Die
Bedingungen, die der Papst in seinem Rundschreiben ,,In Suprema Petri Apostoli Sede®
(Auf dem obersten Stuhl des Apostels Petrus®) vom 6. Januar 1848 fiir die Wieder-
vereinigung gestellt hatte, waren sehr mafivoll. Er verlangte nur die Ubereinstimmung
im Glauben und die Gemeinschaft mit dem Stuhl Petri. Von Unterordnung unter Rom
war nicht einmal ausdriicklich die Rede. Trotzdem reagierten die Patriarchen aufler-
ordentlich heftig. Der ,,Papismus® ist nach ihnen eine Hiresie, weil man dem Bischof
von Rom die Unfehlbarkeit zuschreibt und die Gnade des Hl. Geistes als Monopol fiir
ihn in Anspruch nimmt, ihn zum Stellvertreter Christi macht, thm weltliche Souveri-
nitit zuschreibt und statt der briiderlichen Autoritit, die ihm in alter Zeit zukam, fiir
ihn ein absolutes, despotisches Herrschaftsrecht iiber die ganze Kirche in Anspruch
nimmt 8.

Diese ablehnende Haltung ist in etwa verstindlich, wenn man bedenkt, dafl der
Primat in seiner heutigen konkreten Form sich in manchem erst im 2. Jahrtausend ent-

4 PG 120, 796 A. 5 PL 188, 1219 B-1220 A. 6 Mansi 40, 378 ff.
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widkelt hat. Der Zentralismus von heute ist im wesentlichen erst zu dieser Zeit ent-
standen. Jedenfalls haben ihn die Ostkirchen vor der Spaltung nicht gekannt. Damals
bestanden die sehr weitgehend autonomen &stlichen Patriarchate, in deren Verwaltung
sich Rom nur duflerst selten einmischte.

Auch nach dem 2. Vatikanischen Konzil haben wir auf orthodoxer Seite viele kri-
tische Stimmen gegeniiber dem Primat zu verzeichnen. Die Form der Kollegialitdt, wie
sie das Konzil lehrt, befriedigt die orthodoxen Christen nicht. Zum Beispiel schreibt
der russische Theologieprofessor Ogickij, der an der Theologischen Akademie von
Zagorsk bei Moskau lehrt, im Augustheft der Moskauer Patriarchatszeitschrift 1967
(S. 611F.) einen Aufsatz, in dem er es beklagt, daff die Definition des I. Vatikanums
iiber Primat und Unfehlbarkeit voll aufrechterhalten wurde. So verliere die Lehre des
2. Vatikanums tiber die Kollegialitit jeden Wert. Die Macht des Papstes verhalte sich
zu der der Bischdfe wie unendlich zu null. ,Monarchismus® und ,,Zentralismus® seien
zu schwache Worte, um dies auszudriicken. Das einzige Mittel, um solche Vorwiirfe zu
entkrifren wire, die Kollegialitdt in der Praxis im vollen Sinn ernst zu nehmen. Be-
kanntlich sind auch auf katholischer Seite Stimmen der Kritik am tatsichlichen Voran-
gehen Roms in letzter Zeit laut geworden.

Ein anderes Beispiel aus dem griechischen Raum: Bischof Emilianos von Melva, Be-
obachter Konstantinopels auf dem Konzil, schreibt in der deutschen Zeitschrift ,Ky-
rios“7: ,Die grenzenlose Autoritit, die dem Bischof von Rom bei der Definition oder
Verwerfung der Lehre zugestanden wird, entspricht nicht dem kanonischen Kirchen-
begriff, wie er vor dem Schisma in der ganzen Christenheit anerkannt war.” — Dagegen
ist zu bemerken, dafl auch nach katholischer Lehre die Lehrautoritit des Papstes nicht
grenzenlos ist, weil sie in der Uberlieferung der Kirche ihre Schranke findet. Gemdf der
Konstitution iiber die Kirche des 2. Vatikanums (Nr. 25) legt der Papst die katholische
Lehre aus, das ist die Lehre der Kirche. Er kann also nicht willkiirlich neue Lehren
erfinden.

Emilianos schreibt weiter: ,Der Papst ist in seiner gegenwirtigen Stellung als Ponti-
fex Maximus nicht in der Lage, seinen eigenen Primat mit der Kollegialitiit des Corpus
episcoporum in Einklang zu bringen.® Wir miissen, wenn wir ehrlich sein wollen, zu-
geben, dafl der orthodoxe Bischof hier ein echtes Problem sieht, das gegenwirtig weder
theoretisch noch praktisch befriedigend geldst ist. Eine stirkere Beriicksichtigung der
dstlichen Tradition knnte meines Erachtens bei der Losung des Problems dienlich sein.

Es gibt aber auch bei den Orthodoxen positivere Stimmen zum Primat. Johannes
Meyendorff, Professor am russisch-orthodoxen Priesterseminar des hl. Wladimir bei
New York schreibt zum Beispiel in seinem Buch ,The Orthodox Church“8: ,Die
Orthodoxen sollten ernsthafter als bisher iiber die Rolle nachdenken, die beim gemein-
samen Zeugnisgeben dem Bischof zukommt, der Erster unter Gleichen ist. Ost und West
sind durch eine zu lange gemeinsame biblische und patristische Tradition miteinander

111965, HL 120571, 8 New York 1962.
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verbunden, als dafl eine Diskussion {iber diesen und tiber andere Punkte nicht méglich
sein sollte.*

Die einzige Moglichkeit voranzukommen ist meines Erachtens eine gemeinsame Be-
sinnung auf die Zeit, da Ost und West noch in derselben Kirche eins waren. Wir miissen
sachlich untersuchen, wie der Primat damals ausgeiibt wurde und wie auch der Osten
den Primat anerkannt hat. Er hat den Vorrang Roms tatsichlich in viel weiterem
Umfang gelten lassen, als es die Orthodoxen fiir gewdhnlich heute wahrhaben wollen.
Es hat echte Apellationen aus dem Osten an Rom gegeben, wenn auch in jedem einzel-
nen Fall genau zuzusehen ist, ob es sich wirklich um Appellationen handelt. Sehr
positive Auferungen zum Primat haben wir auf Sstlicher Seite zur Zeit des 2. Nizi-
nischen Konzils (787) und des 4. Konzils von Konstantinopel (869/870). Auch die
Petrusnachfolge wurde damals im Osten klar anerkannt. Allerdings war man dort
niemals gewillt, einen zentralistisch und absolutistisch verstandenen Primat hinzuneh-
men. Wir miissen Verstindnis dafiir haben, dafl es den orthodoxen Christen duflerst
schwierig, wenn nicht unmdglich ist, den Primat, wie er heute tatsichlich im Westen
ausgeiibt wird, als im gttlichen Recht begriindet anzuerkennen. Der Dialog iiber diesen
heikelsten Punkt hat noch nicht begonnen, aber er mufl einmal kommen, wenn die
Wiedervereinigung Wirklichkeit werden soll. Er kann nur durch ein vertieftes, unbe-
dingt sachliches Studium der Tradition des Ostens wie des Westens ermdglicht werden.
Eine Einigung wird schwierig sein, aber sie ist nicht aussichtslos.

Zum Schluf sei hierzu nochmals Meyendorff zitiert, der in seinem Buch ,Die Ortho-
doxe Kirche in Geschichte und Gegenwart“?® schreibt: ,, Wenn zur Erreichung dieses Ziels
(der Wiederherstellung der Einheit) das Problem des rdmischen Primats das schwerste
Hindernis ist, so ist die Tat Pauls VI., der als erster einen orthodoxen Patriarchen
besuchte, ein symbolischer Akt von noch groferer Bedeutung als die Entscheidung des
2. Vatikanischen Konzils. Das Bild, das der Papst in Istanbul und in Rom von sich
selbst hat geben wollen, ist das eines Gleichgeordneten und eines Bruders. Bei diesen
beiden Gelegenheiten hat die Art, wie er sich gab und wie er sprach, eine Form des
Primats in Erscheinung treten lassen, die eventuell fiir die Orthodoxen annehmbar
wiire. Wenn es eines Tags gelingen konnte, sich auf eine Ekklesiologie zu einigen, von
der das Protokoll der Begegnungen in Rom und in Istanbul bereits inspiriert schien,
dann kinnte die Wiedervereinigung eine konkrete Moglichkeit werden.®

Wir kénnen also trotz aller Schwierigkeiten hoffen.

9 Paris 1968, 173 f.
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Ende oder Neubeginn der Berlinale?

Berlins Internationale Filmfestspiele in der Krise

Als die Internationalen Filmfestspiele in
Berlin vor 20 Jahren ins Leben gerufen wur-
den, waren sie zunichst eine Veranstaltung
fiirs Publikum. Die Zuschauer entschieden,
welcher Film den ,Goldenen Bidren® bekom-
men sollte. Und sie votierten fiir Walt Dis-
ney. Mit der Anerkennung als A-Festival
durch den Internationalen Verband der Film-
produzenten mufite sich auch Berlin an in-
ternationale Regeln halten, wie zum Beispiel
die, dafl keiner der gezeigten Filme vorher
auf einem anderen Festival oder auflerhalb
seines Ursprungslandes gelaufen sein durfte.
Die produzierenden Linder bekamen das
Recht, Filme zur ,offiziellen® Reprisentanz
zu benennen, ohne dabei Riidssicht auf die
Meinung des Auswahlausschusses nehmen zu
miissen. Zu Zeiten des groflen Star-Films er-
wiesen sich diese Klauseln nicht als hinder-
lich. Doch mit der grundlegenden Verinde-
rung der filmischen Situation in den sechziger
Jahren, mit der Notwendigkeit einer Neu-
orientierung auch fiir die Supershows des
Kinofilms wurden sie mehr und mehr zu
gravierenden Hemmnissen. Venedig setzte
sich iiber sie hinweg, hat die unter anderem
daraus resultierende Agonie des einstmals re-
nommierten Festivals jedoch bis heute nicht
tiberwunden. Cannes entschied sich eindeutig
fiir die Seite des Kommerzes und verbiindete
sich mit dem amerikanischen Kapital. Berlin
versuchte in den letzten Jahren, mdglichst
viele Filme junger Regisseure ins Programm
zu nehmen, brachte jedoch nicht die Konse-
quenz auf, sich von den Verpflichtungen des
Internationalen Produzentenverbands zu 16-
sen. Festspielleiter Dr. Alfred Bauer betrieb
die Politik des Taktierens nach beiden Seiten.
Und doch verdarb er es sich mit allen. Die

Kritik warf ihm mangelnde Entschluflkraft
vor, die Filmwirtschaft fiihlte sich von ihm
verraten, weil er zahlreiche Filme ins Pro-
gramm nahm, die entweder schon beim Fern-
sehen unter Vertrag waren oder wihrend
der Festspiele vom Fernsehen statt von einem
Kinoverleth erworben wurden. In diesem
Jahr mufite Bauer einen Brief vom Prisi-
dium des Hauptverbands Deutscher Film-
theater in Empfang nehmen, der ihm vor-
warf, das Wettbewerbsprogramm sei ,wie-
derum ganz offensichtlich nach Gesichtspunk-
ten ausgewihlt, die dem Geschmack des Ki-
nopublikums in allen seinen Schichten kon-
trir zuwiderlaufen®. Der Hauptverband
kiindigte an, sich von der Berlinale distan-
zieren zu wollen und aus Filmwirtschafts-
kreisen in einer westdeutschen Stadt (gedacht
ist offenbar an Baden-Baden oder Miinchen)
ein eigenes Festival zu veranstalten. Als die-
ser Brief den Festspielleiter erreichte, stand
die Berlinale schon kurz vor dem Zusammen-
bruch. Doch nicht Regisseure und Journali-
sten sogenannter linker Position haben die
Berliner Filmfestspiele auf dem Gewissen
(wie 1968 das Festival von Cannes), sondern
die Verantwortlichen selbst. Sie haben sich
formlich zu Tode taktiert.

Auslosend fiir den vorzeitigen Abbruch
des Wettbewerbs wirkte der Versuch der In-
ternationalen Jury, den deutschen Wetthe-
werbsbeitrag ,o0. k.“ zu neutralisieren und
damit eine Zensurfunktion auszuiiben. Mi-
chael Verhoevens ,0. k.“ ist der zwar provo-
zierende, doch keineswegs gelungene Versuch,
die Vergewaltigung und Ermordung einer
jungen Vietnamesin durch amerikanische Sol-
daten in einem bayerischen Wald von Bayern
in G. L-Uniform nachspielen zu lassen. Sie-
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ben der neun Jurymitglieder waren der Auf-
fassung, der Film verstofle gegen jenen Passus
der Festspiel-Richtlinien, in dem es heifit:
»Die Filmfestspiele sollen...zur Verstindi-
gung und Freundschaft unter den Volkern
beitragen.“ Die Jury diiberschritt mit der
Neutralisierung des Films eindeutig ihre Kom-
petenzen; denn eine Entscheidung dariiber,
welche Filme am Wettbewerb teilnehmen
sollen, hat allein der Auswahlausschufl zu
treffen und nicht die Jury. Angespornt von
dem deutschen Jury-Mitglied Manfred Dur-
niok, der glaubte, sich ,als Deutscher® fiir
diesen Film entschuldigen zu miissen, wollte
man in der Jury ,o0.k.“ offensichtlich sogar
zu Pressionen benutzen. Sie richtete nimlich
ein von dem anderen deutschen Jury-Mit-
glied, dem Journalisten Klaus Hebecker, un-
terzeichnetes Schreiben an den Auswahlaus-
schufl, bezeichnenderweise mit Durchschlag
an den Senat der Stadt Berlin. In dessen
Schlufabsatz heific es wortlich: ,Die iiber-
wiegende Mehrheit der Jury bittet den Aus-
schuf}, iiber den Senator fiir Kunst und Wis-
senschaft kiinftig dafiir Sorge zu tragen, dafl
in dem fiir Berlin zustindigen Auswahlaus-
schufl die internationalen Bestimmungen fiir
Festivals streng beachtet werden.

Durch die mutige ,Indiskretion® des ju-
goslawischen Regisseurs und Jurymitglieds
Du$an Makavejev, der sich iiber seine Schwei-
gepflicht hinwegsetzte, kamen die Zensurbe-
strebungen der vom amerikanischen Alt-Re-
gisseur George Stevens prisidierten Jury ans
Licht. Die am Festival teilnehmenden Kiinst-
ler und die Offentlichkeit reagierten heftig.
Zuerst brachen die lateinamerikanischen Re-
gisseure aus Protest die ,Woche des jungen
Films® ab, dann zogen die Chilenen und
die Schweden ihre Filme aus dem Wettbe-
werb zuriick, Nach einer nichtlichen Diskus-
sion mit der Offentlichkeit sahen sich Fest-
wochenchef Walther Schmieding und Film-
festspielleiter Bauer gezwungen, die Jury zur
Demission aufzufordern und dem Senat ihren
eigenen Riicktritt anzubieten.

Was sich danach abspielte, nahm mehr und
mehr die Ziige einer schlechten Farce an. Die
Jury weigerte sich, zuriickzutreten, tat es
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schlieflich mit einer héchst fadenscheinigen
Begriindung und stellte sich erst der Presse,
als der Wettbewerb vom Senat endgiiltig ab-
gebrochen war. Unter dem befremdlich auto-
ritiren Regiment eines beamteten Vertreters
der Berliner Pressekonferenz fand dann im
Schéneberger Rathaus eine Aussprache aller
Beteiligten statt. Jury-Prisident Stevens legte
dabei weitaus mehr amerikanisch-missiona-
risches Pathos als Sachkenntnis an den Tag.
Offensichtlich hat er nie begriffen, worum es
eigentlich ging. Er beschuldigte Schmieding
des schndden Doppelspiels. Der wiederum
wies alle Vorwiirfe zuriide und bezichtigte
Bauer des Versagens. Bauer seinerseits verfiel
bei der Suche nach einem Bosewicht auf den
ungliickseligen Makavejev. Und so sah es
denn schliefllich aus, als sei alles Schuld des
Mannes, der entgegen den Statuten die Uf-
fentlichkeit informiert hat. Ein Paradebei-
spiel dafiir, wie im Endkampf der bestallten
Amtspersonen der ,anstindige, ehrenhafte
und redliche Mensch® (so die Berliner
Journalistin Karena Niehoff) zwischen die
Miihlsteine geraten kann. Um so lieber und
um so leichter, als er das einzige Jurymitglied
war, das aus einem Ostblockstaat kam.

Das Debakel von Berlin nur als Jury-
Skandal zu veranschlagen und es auch als
solchen vor der Offentlichkeit herunterzuspie-
len, wie es Senator Stein tat, heiflt die eigent-
lichen Ursachen verschleiern. Sie liegen in
der allgemeinen Misere dieses Festivals be-
griindet, dessen Statuten lingst reformbe-
diirftig sind und dessen Leitung sich lingst
zu einer Entscheidung fiir oder gegen ein
Filmwirtschaftsfestival ~ hdtte entschlieflen
miissen. Anzeichen dazu schienen erkennbar,
als im vergangenen Jahr erstmals Walther
Schmieding in seiner Funktion als Geschifts-
fiihrer der Berliner Festspiele GmbH. das
ganze Gewicht seiner Person und seines An-
sehens in die Debatte warf. Seine Verspre-
chungen hatten auch uns veranlafit, an eine
Neuorientierung der Berlinale zu glaubenl.
Schmieding hatte sich dafiir stark gemacht,
daf zukiinftig nur noch Beitrige im Berliner

1 Siche diese Zschr. 184 (1969) 201 £,
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Wettbewerb sein sollten, die vom Auswahl-
ausschufl angenommen wurden. Fiir eine
Durchbrechung jener Klausel wollte er sich
einsetzen, die Lindernominierungen aufler-
halb des reguliren Wegs zuldfit. Dennoch gab
es mehrere Filme im diesjihrigen Wettbe-
werb, die das Auswahlkomitee umgangen
haben. Auch hatte sich Schmieding dafiir
ausgesprochen, dafl mdglichst wenig Filme
von einzelnen Komiteemitgliedern eingeladen
werden sollten. Doch abermals blieben 1970
nicht weniger als sieben Filme des Wettbe-
werbs dem Plenum des Auswahlausschusses
vorenthalten. Darunter gab es Filme, die lingst
fertig waren. Den Film ,Eine schwedische
Liebesgeschichte™ z.B. konnte man seit April
in Stockholm sehen. Also hitte man wohl
auch eine Kopie fiir das Berliner Auswahl-
komitee beschaffen konnen. Nicht genug da-
mit. Schmieding hatte 1969 verheiflen, er
werde sich dafiir einsetzen, dafl zukiinftig
bekanntgegeben werde, welche Ausschufimit-
glieder fiir einen Film gestimmt hitten. Diese
Ausschufimitglieder sollten an den Festspiel-
diskussionen teilnehmen, um ihren Spruch
zu begriinden. 1969 gesagt, 1970 schon ver-
gessen.

So, wie in all diesen Fillen der Offentlich-
keit Zusicherungen gegeben wurden, die nie-
mand in die Wirklichkeit umgesetzt hat, so
verhielten sich Schmieding und Bauer auch
bei dem Jurystreit. Die abschliefende Presse-
konferenz mit all ihren gegenseitigen Be-
schuldigungen machte einen Tatbestand glas-
klar, daf nimlich keiner der Verantwort-
lichen seiner Informationspflicht sowohl ge-
geniiber der Offentlichkeit wie gegeniiber der
Jury geniigt hatte. Vielmehr hat man aber-
mals versucht, alle Unannehmlichkeiten her-
unterzuspielen und zu vertuschen, um die
Berlinale iiber das Jubiliumsjahr zu retten.

Selbst nach Schluff der Berlinale gehen die
Peinlichkeiten weiter. Am 11. Juli 1970 gab
der Festspielleiter Dr. Alfred Bauer einen
»Bericht iiber die Vorkommnisse um den
Film ,o0. k. wihrend der XX. IFB¥ heraus.
Schon der Titel des Berichts versucht, die
Ereignisse in unverantwortlicher Weise zu
banalisieren. Bauers personliche Rechtferti-

gung scheut nicht davor zuriidk, die Teilneh-
mer der Offentlichen Diskussionen und die
beteiligten Journalisten in grobster Weise zu
diffamieren: ,Die Versammlung, die keines-
wegs einer Offentlichen Diskussionsrunde,
sondern einem Revolutionstribunal glich, bei
dem randalierende Fanatiker die Wortfiihrer
waren, erging sich zunichst in unqualifizier-
ten Beschimpfungen...“ Unqualifiziert, das
mufl nun wirklich einmal deutlich gesagt wer-
den, sind solche bewufiten Entstellungen, die
einzelne, aus dem Rahmen fallende Aufle-
rungen boswillig verallgemeinern. Sie liegen
auf derselben Linie wie jene Informationen,
die noch wihrend der Festspiele dem Jury-
Prisidenten zugetragen wurden, die APO
wolle das Festival sprengen.

Wird nun das vorzeitige Ende des Berli-
nale-Wettbewerbs etwas an der Konzeption
zukiinftiger Filmfestspiele in der geteilten
Stadt dndern? Festzustellen ist, dafl aufler
den Funktioniren der Filmwirtschaft, der
Festspielleitung und des Senats eigentlich
niemand mehr an einer Berlinale alten Stils
interessiert ist. Fiir das Publikum und die
Journalisten bietet sie keine ausreichende
Méglichkeit zu umfassender Information,
sondern bestenfalls zur Begegnung mit in-
teressanten Teilaspekten der filmischen Ent-
wicklung, die der Erginzung auf anderen

" Festivals bediirfen. Fiir die Kinobesitzer fehlt

andererseits auch die Gebrauchsware, die
nur eine reprisentative parallele Filmmesse
bieten konnte. Nach der Mammutschau von
Cannes? aber bleibt knapp zwei Monate
spiater flir Berlin kaum Neues vorzustellen.
Die Arbeitsgemeinschaft der Filmjournalisten
in der Bundesrepublik hat deshalb eine v&l-
lige Neuordnung der Berlinale nach dem
Vorbild der Filmfestspiele von Edinburgh,
London und New York vorgeschlagen. Sie
solle zukiinftig im Herbst stattfinden und
tiber alle wichtigen Entwicklungen des inter-
nationalen Films informieren, unabhingig
davon, ob die Filme bereits auf anderen Fe-
stivals oder auflerhalb ihrer Ursprungslinder
gelaufen sind. Die Programmzusammenstel-

2 Siche diese Zschr. 186 (1970) 55 f.
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lung miisse frei sein von wirtschaftlichen
Riicksichtnahmen und von politischen Pre-
stigeerwigungen. Wichtig erscheint den Film-
journalisten iiberdies eine gleichzeitig statt-
findende internationale Filmmesse, die #hn-
lich wie in Cannes umfassend iiber die neuen
Produktionen der verschiedenen Linder
orientiert. Das Festival hitte sowohl auf
einen Wettbewerb als auch auf eine Jury zu
verzichten. Ob solche Einsichten jedoch in
dem konservativen Klima der fiir die Ber-
liner Festspiele verantwortlichen Gremien
offene Ohren finden, ist zu bezweifeln. Ver-
mutlich wird man ein paar kleine Zuge-
stindnisse in der Huflerlichen Prozedur ma-
chen und im iibrigen versuchen, die Berlinale
aus den Triimmern alter Fehler und Kom-
promisse zu restaurieren.

Das offizielle Berliner Programm bot die-
ses Jahr nur wenige wegweisende Leistungen.
Selbst Regisseure wie Johan Bergenstridhle$
und Bernardo Bertolucci4, von denen man
etwas erwarten durfte, enttduschten. Bergen-
strable scheiterte bei seinem neuen Film ,Bal-
tutlimningen® (Die Ausgelicferten) an dem
zu unausgeglichenen eigenen Konzept. Der
Film rekonstruiert das Schicksal jener balti-
schen Legionire in der deutschen Wehrmacht,
die bei Kriegsende in Schweden interniert
und dann an die Sowjetunion ausgeliefert
wurden. Um dem Klischee des Kriegsaben-
teuers zu entgehen, verzichtete Bergenstrahle
auf die filmische Realisation aktionsbetonter
Ereignisse und durchsetzte die nachgedrehten
Episoden mit Interviews und Dokumentar-
aufnahmen. Leider dringen sich allzu viele
sentimentale Sequenzen in den Vordergrund,
die oftmals peinlich wirken, weil Bergen-
strahle mit den selbstgewihlten Laiendar-
stellern nicht fertig wurde.

Bernardo Bertolucci hat sich von seiner
Frau iiberreden lassen, einen Moravia-Roman
zu verfilmen. ,Il Conformista® (Der Kon-
formist) wurde Bertoluccis zwiespiltigster

3 Zu Bergenstrihles Film ,Made in Sweden®
siche diese Zschr. 184 (1969) 205.

4 Zu Bertoluccis Film ,Partner® siche diese
Zschr. 182 (1968) 416.
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Film. Zwar lifit sich auch hier das Thema
seiner fritheren Arbeiten, besonders ,Vor der
Revolution® und ,Partner, wiederfinden,
doch ersticken die Probleme des jungen Man-
nes, der seine Schwierigkeiten mit der An-
passung hat, diesmal in einer Flut schéner
Bilder. Zugegeben, es gibt wenige Filme, die
so trunken vom Dekor, so hingerissen vom
Flair der Mode, so erregt vom Widerstreit
der Stile die Zeit der dreiffiger Jahre be-
schreiben. Doch das Thema hat darunter zu
leiden. Und das Thema ist immerhin der
Faschismus, also kein gerade unwichtiges.
Bertolucci wollte nicht den Faschismus der
Vorkriegszeit darstellen, sondern im histo-
rischen Kostiim sollte der latente Faschismus
unserer Tage, sollten Empfindungen und Ver-
haltensweisen offenbar werden, die heute
ebenso wie damals zum Faschismus fiihren.
,Der Konformist® verzichtet deshalb auf alle
typischen Ausprigungen des Faschismus der
dreifliger Jahre. Nicht einmal Schwarzhem-
den kommen ins Bild. Es geht um die pri-
vaten Griinde, um psychologische Motivati-
onen. Da aber versagt die Allianz mit Mora-
via. Dessen Typen, geprigt von der Morbi-
ditit einer Gesellschaftsschicht, die nur repri-
sentativ ist fiir einen kleinen Teil des italie-
nischen Biirgertums, legen zu viele exzeptio-
nelle Motive bereit, als daff der Film zu den
Wurzeln des Faschismus kommen konnte, ge-
schweige denn zu einer Einsicht des Publi-
kums. Er bleibt ein Meisterstiick poetischer
Beschreibung, das man Bild fiir Bild und
Ton fiir Ton genieflen kann wie eine gelun-
gene Operninszenierung. Es ist ein durch und
durch schéner Film, auch dann noch, wenn
in extenso gestorben wird. Der Poet Berto-
lucci hat den Ideologen Bertolucci fiir einen
Film lang kaltgestellt.

Unter den zahlreichen mittelmifligen Fil-
men fiel der deutsche Beitrag ,Warum linfl
Herr R. Amok?® von Michael Fengler und
Rainer Werner Fassbinder positiv auf. Fass-
binder hatte am Vormittag gerade Bundes-
filmpreise und etliche hunderttausend Mark
offentlicher Gelder einkassiert, als er im
Wettbewerb ,Warum lduft Herr R. Amok?*
zeigte, einen von sieben Spielfilmen, die er



Umschan

in gut einem Jahr gedreht hat. Stoffe und
Ideen hat der heute 24jihrige Arztsohn mehr
als genug. Beim Miinchener ,antiteater® hat
er sich profiliert, mit Bearbeitungen und In-
szenierungen von Bruckners ,Die Verbre-
cher®, Marie-Luise Fleissers ,Pionieren in In-
golstadt® und Neufassungen von Gay und
Goldoni, aber auch mit eigenen Stiicken, wie
nAnarchie in Bayern® und ,Katzelmacher®.
Seit 1969 macht Fassbinder Spielfilme. Er
nennt Chabrol, Straub und Rohmer seine
Vorbilder. Die meisten seiner Filme sind un-
perfekt im Sinn eines konventionellen Kinos.
Er benutzt die Handkamera, legt Kamera-
einstellungen ebensowenig fest wie die Dia-
loge. Er vertraut auf seine Mitarbeiter, gibt
nur die Richtung einer Szene an und Iift
dann alles improvisieren. Er filmt die ver-
schiedenen Szenen durch, ohne Schnitt, ohne
Montage. In ,Warum lduft Herr R. Amok?“
gibt es innerhalb der Sequenzen nur zwei
Schnitte, Fassbinder bedauert sie: ,Sie waren
notwendig, weil die Gespriche zu lang gera-
ten sind und nicht genug hergaben.” Er dreht
solche Einstellungen nicht neu, weil er an die
Spontaneitit der Improvisation glaubt. Nur
so ist es moglich, dafl seine Filme so schnell
fertig sind. Fiir den ,Herrn R.“ brauchte er
blof drei Wochen. Eine Sonderstellung nimmt
der ebenfalls dieses Jahr entstandene Film
»Gotter der Pest™ ein. Hier macht Fassbinder
nun wirklich nur Kino. Es ist eine grofle
Hommage auf den Trivialfilm, technisch mit
beachtlicher Perfektion gemacht, voller Erin-
nerungen und Zitate, voller liebevoll wie-
derholter Klischees des Genres von Sternberg
bis zum amerikanischen Gangsterfilm — und
doch eine bezeichnend eigene Arbeit. Als
Handlung braucht Fassbinder nicht mehr als
eines der Stereotype des Kintopp-Melodrams:
Ein junger Mann wird aus der Haftanstalt
entlassen, von seinem Midchen aus Eifersucht
verraten und beim Uberfall auf einen Super-
markt erschossen.

Fassbinders Filme haben eine neue Dimen-
sion hinzugewonnen, seit er mit Michael
Fengler (28) zusammenarbeitet. Der ehema-
lige Jesuitenschiiler, der Kunstgeschichte, Ro-
manistik und Germanistik studiert hat, bringt

so etwas wie ein intellektuelles Konzept in
Fassbinders intuitive Arbeiten ein. Das duflert
sich nicht in einer Verinderung der Form,
wohl aber in einer stirkeren Profilierung der
Personen. Herr R. ist die erste Figur in Fass-
binders Filmen, die eine Vergangenheit sicht-
bar werden lif}t.

Ausgangspunkt des Films ,Warum liuft
Herr R. Amok?“ war eine Zeitungsnotiz. Ein
unbescholtener, braver Familienvater hatte
seine Frau, seinen achtjihrigen Sohn und eine
Nachbarin, die in seiner Wohnung zu Besuch
war, erschlagen. Am nichsten Morgen war er
— wie immer — ins Biiro gegangen und hatte
sich am Fensterkreuz der Toilette erhingt.
Fenglers und Fassbinders Film sucht die Ur-
sachen nicht im AuflergewShnlichen: krank-
hafter Veranlagung, ehelichen Schwieriglei-
ten, beruflichem Versagen. Er sucht sie im
»~INormalen®, in den Konventionen kleinbiir-
gerlicher Lebensweise. Der ganze Film besteht
aus nichts anderem als einer Vielzahl von
Szenen aus dem hiuslichen Leben des Herrn
R. Nichts besonderes passiert, kein Drama
spielt sich ab. Es sind nur die Banalititen
des Alltags, die kleinen Konflikte ohne Be-
lang. Die sprichwortliche Geborgenheit im
Schof einer biirgerlichen Familie, sie ist es,
die Fengler und Fassbinder der Liige bezich-
tigen, des Selbstbetrugs. Es sind die Klischees
biirgerlichen Wohlverhaltens zwischen sonn-
tiglicher Kaffeestunde und Betriebsfeier, mit
denen der Film angefiillt ist: die Primitiv-
bediirfnisse kulturbeflissener Mittelstindler,
die Kultur erst zu jenem Betrieb degradieren,
als der sie sich allenthalben darstellt; der
Mangel an Kommunikation und der dadurch
wachsende Verlust der Kommunikationsfi-
higkeit; die Entfremdung und Vereinzelung,
die ebenso aus mangelnder geistiger Beweg-
lichkeit wie aus der unkritischen Rezeption.
konsumbetonter Lebensgewohnheiten resul-
tiert. Der Film spielt diese Einsichten der
Autoren nicht in Form eines Lehrstiicks durch,
sondern er  bleibt deskriptiv, erzihlt vom
Besuch der Schwiegereltern, vom Kaffee-
klatsch mit den Nachbarinnen, von der Ar-
beit im Biiro. Dennoch will er nicht doku-
mentarisch verstanden werden, ist er auch
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alles andere als ein psychologischer Film. Die
Autoren waren sich der Mdoglichkeit eines
solchen Mifiverstindnisses bewufit und ver-
fremdeten die Bilder durch einen Blaustich
in der urspriinglichen 16-mm-Kopie, durch
fahle, wie iiberbelichtet wirkende Farben in
der ,aufgeblasenen® 35-mm-Fassung. Was
bei Theodor Kotullas ,Bis zum Happy-End*
nicht zuletzt durch die schonen bunten Bilder
verdorben wurde, stellt sich hier wie von
selbst ein: das Bewufltsein der Krankhaftig-
keit des ,Normalen®. Herr R. bewegt sich
in diesen Milieus wie ein Schlafwandler. Er
nimmt nicht so recht an ihnen teil, ist aber
vollig von ihnen aufgesogen. Seine ,Befrei-
ung®, wenn er mit bedichtigen Bewegungen
einen schweren Kerzenleuchter nimmt und
Frau, Sohn und Nachbarin damit nieder-
schldgt, entsetzt nicht, sondern erscheint wie
die erste normale Reaktion in einer durch
und durch kranken Umwelt. ,Wir sind Uto-
pisten®, sagt Fassbinder, ,wir glauben, bei
den Zuschauern etwas bewirken zu konnen.”
Bei welchen Zuschauern? ,Der Film ist eine
Auftragsproduktion des Fernsehens. Wir ha-
ben ihn fiir die paar tausend Leute gemacht,
die zu trige sind, das Programm umzu-
stellen.®

Fassbinders Grenzen liegen in seiner intui-
tiven Art zu filmen begriindet. Seine Filme
sind deshalb im wesentlichen deskriptiv und
untersuchen zu wenig die Ursachen des be-
schriebenen Verhaltens. Fassbinder zeigt — oft
verbliiffend treffsicher — Verhalten und Ver-
haltensmifistinde auf, versteht sich aber nicht
dazu, den Grundlagen und Mustern in der
Gesellschaft nachzugehen. Er entwirft in sei-
nen Filmen deshalb zwar sehr klar geschene
Bilder einer uns umgebenden Wirklichkeit,
vermittelt aber keine Hinweise auf deren
Bewiiltigung. So belifit er es auch im ,Herrn
R.* bei der Schilderung eines kleinbiirger-
lichen Verhaltens, ohne die Frage zu stellen,
woraus die Verhaltensweisen seiner Prota-
gonisten eigentlich resultieren. Diese Einsei-
tigkeit, dieses Fehlen eines Hintergrunds, der
viel zur Herausbildung eines kritischen Be-
wulltseins beim Zuschauer beitragen konnte,
haben Fassbinder hiufig den Vorwand der
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Inhumanitit eingebracht, des leichtfertigen
Sich-Delektierens an den Schwiichen der an-
deren. Doch solche Vorwiirfe gehen zu weit.
Es hiefle, die zweifellos vorhandenen Gren-
zen seiner Begabung ungerecht und polemisch
ausbeuten, wollte man Fassbinder vorwerfen,
er mache sich iiber seine Personen in billiger
Weise lustig. Das hat Ulrich Schamoni getan,
aber nicht Fassbinder. Der Bruch, der dadurch
zustande kommt, dafl realiter gar nicht Ko-
misches, sondern Alltiglich-MittelmiBiges in
der Ubersetzung auf die Kinoleinwand gele-
gentlich belustigend wirkt, hat aufs Engste
zu tun mit Gegenreaktionen wie dem Ge-
lichter angesichts einer beklemmenden Situa-
tion oder dem Lachen iiber den Schaden eines
anderen. In ‘diesem Sinn freilich sind Fass-
binders Filme komisch. Doch ist das eine
Komik, die das Bewufitsein des schlechten
Gewissens und des besseren Wissens mit ein-
schlieflt.

Von Wichtigkeit waren im Berlinale-Pro-
gramm vor allem wieder einmal die Filme
aus den lateinamerikanischen Léndern3. Es
gab eine ,Woche des jungen Films®, die dem
lateinamerikanischen Film gewidmet war. Sie
wurde aus Protest gegen die Zensurbestre-
bungen der Internationalen Jury von den
beteiligten Regisseuren vorzeitig abgebrochen.
Der aufschlufireichste der in diesem Rahmen
gezeigten Filme war der bolivianische Bei-
trag ,Yawar Mallku® (Das Blut des Condors).
Er wurde in dieser Zeitschrift bereits zu frii-
herem Zeitpunkt ausfiihrlich gewiirdigt8. Im
Wettbewerb® lief der chilenische Film ,EI
Chacal del Nabueltoro™ (Der Schakal won
Nabueltoro). Miguel Littin greift in diesem
Film eine tatsichliche Geschichte auf. Den
,Schakal von Nahueltoro“ hat es gegeben.
Er hief Jorge del Carmen Valenzuela Torres.
Sein Leben spielte sich unter den Armsten
der Armen ab. Mit acht Jahren lief er von
zu Hause fort, blieb bald hier, bald da ein
paar Monate, wo er gerade Arbeit bekam.

5 Uber lateinamerikanische Filme berichtete
diese Zschr. schon in 182 (1968) 415 £., 184 (1969)
62 f. und 184 (1969) 345 ff.

6 Siche diese Zschr. 184 (1969) 346 f.
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Erzichung fand nicht statt. Es gab nieman-
den, der ihm etwas beibrachte. Auch als Er-
wachsener war sein Verstand nicht viel weiter
entwickelt als der eines Achtjihrigen. Eines
Tages stiefl er auf eine Frau, die nach dem
Tod ihres Mannes mit ihren fiinf Kindern
aus der drmlichen Behausung vertrieben wur-
de, weil der Gutsherr die Hiitte fiir eine neue
Arbeitskraft brauchte. Der ,Schakal® zieht
eine Weile mit ihr. Am Abend gibt sie ihm
drei Liter Wein. Im Rausch schlige der
,Schakal® sie und die Kinder tot. Ein Be-
wufltsein der grauenvollen Tat stellt sich
bei ihm nicht ein. Er kommt ins Gefingnis
und wird zum Tod verurteilt. Hinter den
Gefingnismauern lernt er zum ersten Mal so
etwas wie Gemeinschaft kennen, lernt er Le-
sen und Schreiben.

Spitestens an dieser Stelle beginnt der Film
interessant zu werden. Denn was man zu-
nichst als Argumentation gegen die men-
schenunwiirdigen Zustinde auf dem ILand
begreift, wird von Miguel Littin sehr bald in
eine Demonstration der Mechanismen ver-
wandelt, mit denen man diese Menschen un-
ter dem Vorwand der Erziehung zu gefiigi-
gen Staatsbiirgern abrichtet. Alles, was sich im
Gefingnis abspielt, nicht zuletzt im Zusam-
menwirken von Kirche- und Staatsvertre-
tern, liuft darauf hinaus, den wilden ,Scha-
kal® zum konformen Gesetzeshdrigen zu ma-
nipulieren. Nicht das Bewufltsein, diesem
Menschen endlich Grundlagen zur Fihigkeit
eigenen Denkens zu vermitteln, bestimmt die
Handlungsweise der Funktionire, sondern
die Absicht, ihn als eine Figur aufzubauen,
die mit der Einsicht in die eigene Tat zu-
gleich zum willfahrigen Werkzeug der Obrig-
keit wird. Der Erfolg ist erzielt, wenn der
»Schakal® einem Rundfunkreporter berichtet:
»lch bin ein guter Katholik und ein guter
Chilene®.

Miguel Littins Film zeigt als einzige Alter-
native in seinem Land auf: das Beharren im
Stumpfsinn eines kaum vorstellbaren Sub-
proletatriats oder die von Kirche und Staat
gemeinsam betriebene Erziehung zum kon-
formen Biirger. Selbstindiges Denken wird
durch das raffinierte Zusammenspiel der Er-

15 Stimmen 186, 9

zeugung religids-moralischer Schuldgefiihle
und drohender staatlicher Gewalt mit Erfolg
verhindert.

Der brasilianische Film ,O profeta da
fome® (Der Hungerprophet) ist eine stirker
verschliisselte Geschichte. Die Begebenheiten
in einem kleinen Wanderzirkus, der am Rand
des Ruins steht, vermitteln im ersten Teil des
Films einen Eindruck von dem sozialen Elend
in lindlichen Gegenden Brasiliens. Der Regis-
seur Maurice Capovilla versucht, die allge-
meine Verelendung an den Stadien des lang-
sam zugrunde gehenden Zirkusunternehmens
zu dokumentieren. Um nicht zu verhungern,
essen die Artisten die Zirkustiere auf und
spielen in den Vorstellungen die Tiere selbst,
wozu Lowengebrill von der Schallplatte er-
tont. Der Fakir Alikan fithrt den Zuschau-
ern vor, wie sehr er leidet: Er it Rasierklin-
gen, Nigel, durchbohrt sich mit Schwertern
und liflt sich lebendig begraben. Als nie-
mand die hergebrachten Kunststiicke mehr
sehen will, kiindigt der Zirkusbesitzer Alikan
als Menschenfresser an. Doch sowie sich her-
ausstellt, dafl die Nummer nur eine Farce
ist, gerit das Publikum aufler sich, das Zelt
fingt Feuer, der ganze Zirkus brennt ab.
Alikan, seine Frau und der Tierbindiger
entkommen. Auf der Suche nach einem Ort,
an dem sie dem Hungertod entgehen konnen,
treffen sie auf einen blinden Singer. Unter
dem Eindruck seines Lieds geraten der Domp-
teur und Alikan aneinander. Als Preis fiir
ein Stiick Brot sticht der Tierbindiger Alikan
ein Auge aus. Alikans Frau erschligt den
Dompteur mit einem Stein. Verzweifelt und
auf der Suche nach ecinem letzten Ausweg
liflit sich Alikan wie Christus ans Kreuz
nageln. Die Menschen eilen in Scharen herbei,
spenden willig, so oft man es von ihnen
verlangt. Die Verehrung des am Kreuz hin-
genden Fakirs nimmt hysterische Formen an.
Frauen versinken in Anbetung, Gelihmte
werfen ihre Kriicken fort. Der Pfarrer des
Orts veranlafit die Polizei, Alikan zu ver-
haften. Im Gefingnis beschlieft Alikan, da
er dem Hunger nicht entflichen kann, ihn zu
seinem Beruf zu machen. Hundert Tage fastet
er. Ein gewaltiger Reklamerummel wird um
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den Hungerkiinstler aufgeziumt. Doch nicht
er hat den Vorteil davon, sondern die, die
sich seiner bedienen.

Wihrend der erste Teil des Films im Be-
reich des Allegorischen verbleibt, nimmt die
Geschichte im weiteren Verlauf immer kon-
kretere Gestalt an. Die bewegenden Themen
des leicht zu erweckenden Aberglaubens, der
Stiitzung staatlicher Macht durch etablierte
kirchliche Autoritdt, der Ausbeutung des Pro-
letariats treten unmifiverstindlich in den Vor-
dergrund. Dabei ist Capovillas Film, wie die
meisten engagierten Filme der Dritten Welt,
kein Stiick, in dem es um Sympathie oder
Antipathie geht, sondern eher ein dramati-
sches Gleichnis, das Bewufltsein fiir die un-

wiirdige gesellschaftspolitische Situation die-
ses Landes wecken will. Capovilla bedient
sich dabei — #hnlich seinem Landsmann Glau-
ber Rocha7 — eines exzessiven Stils, der zum
Schluf} sogar Dokumentaraufnahmen zur ve-
hementen Verdeutlichung seines humanitiren
Arguments mit heranzieht. Man mag der
Meinung sein, dafl dabei alle Mafle gesprengt
werden, dafl die erzielten Assoziationen allzu
gewollt und zufillig sind, doch der Effekt
ist zweifellos auch fiir europdische Zuschauer
aufstorend. Franz Ewverschor

7 Zu Glauber Rochas Film ,Antonio das Mor-
tes® siche diese Zschr. 184 (1969) 62 f.

Arbeiter sind nicht sprachlos

Von der Gruppe 61 zum Werkkreis 70

In einer kritischen Wiirdigung der dominie-
renden Rolle, welche bis vor kurzem die
Schriftsteller der Gruppe 47 in der bundes-
deutschen Nachkriegsliteratur spielten, schrieb
Paul Konrad Kurz 1968 in dieser Zeitschrift:
,Sie sind bis heute nicht unbeteiligt an der
gefihrlichen Kluft zwischen Arbeiter und
Intellektuellen. Auch sie haben, nicht ohne
Selbstgeniigsamkeit, Inzucht getriecben. Sie
hitten sehen und verstehen miissen, dafl der
Mann von der Strafle nicht allein vom Tisch
der Gruppe 47 leben kann und dafl der Ar-
beiter nicht auf das Brot der Gruppe 47
warten konnte. Auch dieses Verstehen wire
Sozialismus gewesen.”

Wie immer man zur Gruppe 47 steht, diese
Feststellung ist unbestreitbar. Sie diirfte
gleichzeitig auch zur Erkldrung beitragen,
warum es zur Bildung der Dortmunder
Gruppe 61 kam, eine Griindung, die sich
wihrend der beginnenden Rezession Anfang
der sechziger Jahre im Revier, bis in die Na-
mensgebung, als eine Antwort darauf bezog,
dafl den Schriftstellern der Gruppe 47 zu
jenem Zeitpunkt der Arbeiter noch, wie es
spiter Martin Walser selbstkritisch formu-
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lierte, ,ein unbekanntes Wesen® war, obwohl
doch soviel Prinzipielles zur Verdnderung
der Gesellschaft und zur Verbesserung der
Situation der Lohnabhingigen nahezu pau-
senlos von den Literaten der mittleren und
jungen Generation geschrieben wurde. Was
hinter dem Betriebstor vorging, das zu er-
griinden iiberlieflen sie Soziologen und Pfar-
rern.

Die Gruppe 61 traf sich vor neun Jahren
in Dortmund, auf Anregung der IG Bergbau,
die iiber ihre Zeitung ,Einheit® Mitglieder,
die sich das zutrauten, aufgerufen hatte, sich
zu duflern, wie sie die Kohlenkrise ,mensch-
lich trifft®, also der drohende Verlust des Ar-
beitsplatzes durch Zechenstillegung, die Um-
schulung fiir einen anderen Beruf, bei Alte-
ren die friihzeitige Pensionierung laut So-
zialplan. Der IG Bergbau war auch an Be-
richten gelegen, die ,wirkliche Verhiltnisse
unter Tage“ schilderten.

Die Gruppe 61 verstand sich folglich zu-
nichst als ein Werkkreis schreibender Berg-
arbeiter. Einer von ihnen, Max won der
Griin, wurde zwei Jahre spiter durch seinen
Ruhrroman ,Irrlicht und Feuer® zu einer
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Stimme, die Weltresonanz gewann, weil er
aus eigener vierzehnjihriger Erfahrung als
Grubenlokomotivfithrer und mit einem nai-
ven Erzihltalent das ,unbekannte Wesen
Arbeiter® genauer darzustellen wufite, als es
alle soziologischen Tests bis dahin fertigge-
bracht hatten. Die gar nicht nach literarischer
Wirkung schielende schlichte Aufrichtigkeit,
mit der er die unterprivilegierte Situation
von Menschen schilderte, die nur als Kon-
trollnummer registriert, nicht mal beim Na-
men genannt wurden, durchbrach Informa-
tionssperren, von deren Vorhandensein in un-
serer Gesellschaft weite Kreise des Biirger-
tums — das auch zu Max von der Griins Le-
sern zdhlt — kaum eine Ahnung hatten. Hier
drang tatsichlich und wdrtlich eine Stimme
aus der Tiefe ins gesamtgesellschaftliche Be-
wufitsein. Eine Stimme, wie sie sich in der
Gruppe 47, trotz aller sozialistischer Ab-
sichtserkldrung, gar nicht erst hitte zu Wort
melden kénnen. (Denn man lud dort zwar
den Verleger des ,Spiegel®, Rudolf Augstein,
einen Mann mit besten Beziehungen zum
Top-Management, aber gewifl keinen Sekre-
tir beispielsweise der Bergarbeitergewerk-
schaft ein.) Auch einen Verleger zu finden,
war fiir die Autoren der Gruppe 61 zunichst
schwer. Der katholische Paulus-Verlag in
Redcklinghausen iibernahm die soziallitera-
rische Aufgabe, bis nach dem unerwarteten
Erfolg von ,Irrlicht und Feuer® auch Luch-
terhand sich fiir das Geschift interessierte.

Der Erfolg freilich deformierte die Gruppe
61. Nun legte man nicht mehr auf die Sprache
der Arbeiter Gewicht, sondern auf, wie man
jetzt programmatisch sagte, ,kiinstlerische
Auseinandersetzung mit der industriellen Ar-
beitswelt. Von dem humanen Standort
riickte man ab. Nicht der Mensch war mehr
Mittelpunkt, der arbeitende Lohnabhingige,
sondern die ,Beschreibung® der industriellen
Leistungsgesellschaft und ihrer technischen wie
funkrionalen Mechanismen. In der Gruppe 61
wechselte die Leitung von dem Gewerkschafts-
sekretir Walter Kopping, dem es um soziale
Veridnderungen ging, auf den eher biirgerlich-
sozialdemokratischen Biichereidirektor Fritz
Hiiser iiber, der den Mitgliedern der Gruppe
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literarischen Schliff, ,Bildung®, somit Krite-
rien ,kiinstlerischer Auseinandersetzung® ver-
mitteln wollte. Seitdem schreibt auch Max
von der Griin nicht mehr unbefangen, wie
sein Roman ,Zwei Briefe an Pospischiel®
(1968 bei Luchterhand erschienen) beweist,
in dem es um Sex, Eros und Vergangenheits-
bewiltigung in Klischees eines verspiteten
»Siebenundvierziger® Romanstils geht.
Nachdem im vergangenen Jahr Max von
der Griin und seine Freunde eine Tagung der
Gruppe 61 durch den Abbruch aller Diskus-
sion mit Publizisten und Soziologen beschlos-
sen und proklamierten, kiinflig unter sich
bleiben zu wollen, war die Zeit reif zur
Griindung einer neuen Vereinigung, die sich
Werkkreis 70 nennt. Hier waren Schriftstel-
ler treibende Krifte, die mit Reportagen aus
dem Betriebsalltag und aus der Freizeitwelt
der Arbeiter bereits Aufmerksamkeit gefun-
den hatten, wie Giinter Wallraff (,13 uner-
wiinschte Reportagen®, Verlag Kiepenheuer
u. Witsch, 1969) oder Erika Runge (,Bott-
ropper Protokolle®, edition suhrkamp, 1968).
Der Werkkreis 70, im Februar dieses Jahrs in
Kéln gegriindet, nahm sich die Literarische
Werkstatt Gelsenkirchen zum Vorbild, die
schon seit 1968 besteht und gefordert von
dem &rtlichen Biichereileiter Hugo Ernst
Kiufer zusammen mit dem Volkshochschul-
direktor Rainer Kabel, Arbeiter, Hausfrauen,
Schiiler, Studenten, Angestellte zu wdchentli-
chen Diskussionsrunden versammelt. Zwei-
oder dreimal im Jahr stellt man sich in Wett-
bewerben in Gelsenkirchen der breitesten Uf-
fentlichkeit, betont anti-elitir, im Bahnhofs-
wartesaal oder im Kaufhof. Die Vorentschei-
dungen trifft das Publikum, nur in der ,End-
runde® entscheidet die Jury. Dazu gibt es
Beat und Wiirstchen. Die Benennung von
Néten und Sorgen des arbeitenden Menschen,
einschliefilich der sonst kaum angesprochenen
sozial unterprivilegierten Hausfrauen und
Miitter, die soziale Lage der Familie einmal
konkret ausleuchtend, das steht unentschieden
im Zentrum des Interesses bei dieser literari-
schen Werkstattarbeit. Kriterium ist, vor al-
lem fiir das breite Publikum, das sich in Gel-
senkirchen rege beteiligt, die subjektive Auf-
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richtigkeit des Schreibenden. Der Werkkreis
70 hat von der Literarischen Werkstatt Gel-
senkirchen das unmittelbar auf den Men-
schen zielende undogmatische, aber sozial ent-
schiedene Engagement weitgehend iibernom-
men.

Die erste Bundestagung der seit dem im Fe-
bruar gegriindeten Werkkreise fand nun, ver-
stindlicherweise, in Gelsenkirchen statt. Werk-
stitten gibt es demnach jetzt auch in West-
berlin, Hamburg, Kb&ln, Miinchen, Essen,
Wuppertal, Tiibingen, seit kurzem in Mann-
heim und Diisseldorf. Weitere drtliche Griin-
dungen folgen in den nichsten Monaten.
Durch einen Informationsdienst und durch
literarische Wettbewerbe bleibt man mitein-
ander im Bund, in Kommunikation. Die Er-
gebnisse eines ersten Wettbewerbs hat der
Miinchener Piper-Verlag verdffentlicht: ,Ein
Baukran stiirzt um. Berichte aus der Arbeits-
welt®. Ein zweiter Wettbewerb ,,Der Arbeits-
platz, wie er ist und wie ich ihn mir vor-
stelle® soll nicht nur der Bestandsaufnahme
dienen, sondern auch die soziale Phantasie
aktivieren.

Die Gruppe 61 brachte in die Literatur der
sechziger Jahre in der Bundesrepublik einen
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kriftigen Anstoff zu neuem Realismus, der
nicht unwesentlich dazu beitrug, formali-
stische Glasperlenspielereien zu iiberwinden.
Doch wie bisher noch stets Arbeitsliteratur
erlag auch die der Gruppe 61 inzwischen
weitgehend dem Licbeswerben von mancher-
lei Interessenten um ihre ,kiinstlerische® An-
passung an vorgeprigte Formen, entfremdete
sich damit wieder vom Arbeiter. (Deutlichstes
Alarmzeichen der Ausspruch von Max von
der Griin im Januar 1970 im Zweiten Deut-
schen Fernsehen, Kulturmagazin Aspekte:
JDer Arbeiter findet nur ausnahmsweise eine
eigene Sprache®.) Der Werkkreis 70 will die
Fehler vermeiden, iiber literarischen Stiliibun-
gen zum Thema ,industrielle Arbeitswelt®
den arbeitenden Menschen aus den Augen zu
verlieren, und hat vielleicht erstmals Chan-
cen, in seiner ginzlich neuartigen Werkstatt-
form — von englischen und amerikanischen
Vorbildern auf bundesdeutsche Verhidltnisse
iibersetzt — mit einer Prise Pop und Beat
human-sozial (und familiennah!) in der Spra-
che des Arbeiters den Stein des Anstofles je-
weils im Blidewinkel zu behalten. Dieses
Engagement ist jedenfalls offen und ehrlich,
unbefangen. Friedhelm Bankloh
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Philosophie

Wahrbeit, Wert und Sein. Festgabe fiir Diet-
rich von Hildebrand zum 80. Geburtstag.
Hrsg. von Balduin ScHwarz, Regensburg:
Habbel 1970. 338 S. Lw 45.—.

Diese Festgabe von Freunden und Schiilern
zeigt schon im Titel die Schwerpunkte der
Philosophie v. Hildebrands an; B. Schwarz
wiirdigt ihre Ergebnisse, Karla Mertens die
Personlichkeit. Hildebrand gehort zu den
Phinomenologen, die die Einsicht in die We-
senheiten und ihre wesentlichen Zusammen-
hinge als Grundlage alles Philosophierens an-
schen, mit Recht; er hat dies vor allem auf
die Ethik angewandt. Der ihm hierin nahe-
stehende Gabriel Marcel stellt in seinem Bei-
trag ,Philosophisches Testament die eigenen
Bemithungen gegen Mifiverstindnisse klar:
der ,Philosoph als Wichter hat ,die Ver-
inderungen einzuschitzen, die die gewaltige
technische Entwicklung tatsichlich in den Sit-
ten und Denkweisen bis in die Glaubensiiber-
zeugung hinein mit sich bringt, zugleich aber
auch unbeirrbar die Geister zum Bewuftsein
eines Unverginglichen zuriickzurufen, aufler-
halb dessen die verheiflungsvolle technische
Entwicklung nur in einer Katastrophe enden
konnte“(23). B. Schwarz zeichnet Geschichte
und Hintergrund des Unterschieds zwischen
Realkonstatierung und Wesenserkenntnis, der
heute oft verkannt wird; ebenso F. Wenisch
»Gewiflheitskriterium und Finsicht und W.
A. Marra ,Creative Negation®. Wesenseigen-
schaften der geistigen Wirklichkeit behandeln
die folgenden Beitrige. H. Sedlmayr zeigt
die Bedeutung der Uberlieferung fiir ihre
Erkenntnis nach russischen Autoren; S. J. Ham-
burger die Kiihnheit der Liebe; die Moglich-
keit zu weiterer Vertiefung St. Schwarz
»Depth; die Wertphilosophie v. Hildebrands
im besonderen R. Chervin. H. Deku ,Stu-
dium Aeternitatis imitandae® bespricht die

Notwendigkeit prinzipieller Wahrheiten und
ihre Verkennung heute; P. Stocklein die Ver-
fithrbarkeit der heutigen Jugend durch Schlag-
worte. Uber die grundlegende Notwendigkeit
von Wesenseinsichten auch in der Politik
sprechen P. Peeters ,Valeur et Réalisme Po-
litique® und W. Waldstein ,Gesetz und Ge-
rechtigkeit®. Uber die Sinnfrage handelt H. E.
Hengstenberg; iiber die ontologische Bedeu-
tung des Gewissens H. Kuhn. B. Wenisch
betont gegen allen Aktualismus die Substan-
tialitdit der Person und ihre Selbstverwirk-
lichung. Diese vollzieht sich, wie J. F. Crosby
ausfithrt, nicht allein in der Verinderung
der dufleren Welt, in der der Mensch sich
sogar selbst verlieren kann. Zum Wesen des
Menschen gehort, wie A. Ehrenreich zeigt,
die Offenheit fiir das Unendliche, gegen das
gewisse Philosophien der Existenz sich ver-
schlieen. Eine gedringte Ubersicht iiber die
Geschichte der natiirlichen Gotteslehre gibt
A. Dempf. Den Haf} Sartres gegen Gott
untersucht V. Miceli; Nietzsches These vom
Tod Gottes im Hinblidk auf die heutige Zeit
P. Wolff. Der Beitrag von J. Seifert ,Die
verschiedenen Bedeutungen von ,Sein* weist
nach, dafl die Seinsvergessenheit, die Heid-
egger der bisherigen Philosophie vorwirft,
eher ihn selbst trifft.

Die notwendig gedringte Ubersicht des
Inhalts zeigt schon dessen Reichhaltigkeit.
Thre Einheit finden die Beitriige in der Beto-
nung der grundlegenden Bedeutung der We-
senseinsicht fiir alle menschlichen Bereiche;
ohne sie gibt es keine Philosophie. Soziologis-
mus und Psychologismus iibersehen, dafl auch
Soziologie und Psychologie, ohne es wahr-
haben zu wollen, solche Einsichten voraus-
setzen, fiir die sie selbst nicht mehr zustindig
sind und die sie darum leicht aus dem Auge
verlieren. Aber ob anerkannt oder nicht, die
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geistigen Wirklichkeiten bestehen weiter und
ihre Verkennung wirkt sich schlieflich in
Katastrophen aus. Jene, die wie D. v. Hilde-
brand auf diese Grundlagen hinweisen, deren
die Kultur um so mehr bedarf, je héher sie
sich entwickelt, iibernehmen eine zwar heute
undankbare, aber um so notwendigere Auf-
gabe. A. Brunner S]

HABERMAS, Jiirgen: Erkenntnis und Interesse.
Frankfurt: Suhrkamp 1968. 364 S. (Theorie.
2.) Kart. 15,~.

Das Buch will ein , Prolegomenon® zu einer
kritischen Gesellschaftstheorie sein, die als
Einheit von Erkenntnis und Interesse die
Stelle einnehmen soll, die bisher die Philo-
sophie fiir sich beanspruchte. Die Begriindung
dafiir, daf nur noch in einer solchen Theorie
das Anliegen einer grundlegenden und fiir
die Praxis entscheidenden Selbstreflexion zu
seinem Recht kommen kann, soll durch eine
breit angelegte Darlegung der geistesgeschicht-
lichen Entwicklung von Kant iiber Fichte,
Hegel, Marx, den dlteren Positivismus (Comte
und Mach), Peirce und Dilthey bis zu Freuds
Psychoanalyse geleistet werden. Als der
eigentliche Hauptgegner erscheint dabei der
Positivismus, insofern er sich auf eine Metho-
dologie der naiv als Beschreibung der Reali-
tit aufgefafiten empirischen Wissenschaften
beschrinkt und jede Reflexion auf die letz-
ten Grundlagen der Wissenschaft im Subjekt
und seinen Interessen ausschaltet. Im Gegen-
satz dazu sprechen Kant und Fichte von
einem Erkenntnisinteresse der Vernunft. Bei
Fichte wird dieses unmittelbar praktisch; von
Marx wird dieses Interesse von der idealisti-
schen auf die materialistische Ebene iiber-
tragen; als sein Subjekt wird anstelle des
absoluten Ichs Fichtes bzw. des absoluten Gei-
stes Hegels die Menschengattung, als das die
Entwicklung vorantreibende Wirken anstelle
des geistigen Denkens und Wollens die duflere
produktive Arbeit gesetzt. Der Positivismus
bedeutet demgegeniiber ein Zuriickfallen auf
die vorkantische Stufe der Reflexion. Peirce
erkennt fiir die Naturwissenschaften, Dilthey
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fiir die Geisteswissenschaften erkenntnislei-
leitende Interessen an; jedoch vermégen sich
beide dem Bann des Positivismus nicht vollig
zu entwinden; es fehlt ihnen die Selbstrefle-
xion auf die als Bildungsprozefl begriffene
Gattungsgeschichte (243). Erst die Psychoana-
lyse Freuds ,ist fiir uns als das einzige greifbare
Beispiel einer methodisch Selbstreflexion in
Anspruch nehmenden Wissenschaft revelant®
(263). In ihr verbindet sich die Sinnzusam-
menhinge verstehende Methode Diltheys mit
der kausal-erklirenden Methode der Natur-
wissenschaften. Dem, was Habermas unter
kritischer Gesellschaftstheorie versteht, kommt
Freud dadurch zumindest nahe, dafl er die
Soziologie als eine Art Psychoanalyse der
Gesellschaft auffafit. Ahnlich wie die Psycho-
analyse von dem Interesse an der Heilung
von Zwangszustinden geleitet wird, geht das
Interesse der Soziologie auf Befreiung von
unberechtigtem gesellschaftlichem Zwang. Dies
setzt eine Aufklirung iiber die Grenzen be-
rechtigten Zwangs voraus. Diese Einheit von
Erkenntnis und Interesse scheint die zu sein,
die Habermas in der ihm vorschwebenden
kritischen Gesellschaftstheorie verwirklicht
wissen will.

Diese Einheit scheint Habermas nicht als
vollige Identitit von Erkenntnis und die Ver-
wirklichung von Zielen erstrebendem Inter-
esse aufzufassen, sondern als gegenseitiges
Sichdurchdringen von beidem in dem einen
menschlichen Lebensvollzug, wobei bald die
Erkenntnis das Interesse weckt, bald das In-
teresse fiir die Erkenntnisbemiihung der Ver-
nunft leitend ist. Vielleicht ist tatsichlich die
Bedeutung des ,Interesses” fiir die Erkennt-
nis manchmal zu wenig positiv gewiirdigt
worden; man sieht in ihm oft einseitig nur
die Ideologiegefahr. Die Ideologiegefahr er-
scheint aber unverkennbar, wenn ein parti-
kulires, wenn auch berechtigtes Interesse, wie
das an der Befreiung von nicht mehr zu recht-
fertigendem gesellschaftlichem Zwang, zum
letztbestimmenden Interesse gemacht wird.
Habermas selbst deutet an, dafl dieses Inter-
esse an einem hoheren sein Mafl finden muf.
Er gesteht auch, dafl der ,biologische Bezugs-
rahmen® der Arterhaltung nicht ausreicht
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(242). Auf den »Bildungsprozefl der Gat-
tung® kommt es letztlich an (ebd.). Welches
das ,Gute schlechthin® ist, auf das dieser Pro-
zef ausgerichtet ist, darauf vermifit man eine
Antwort. Eine blofie Gesellschaftstheorie kann
auch auf diese Frage keine giiltige Antwort
geben, wenn es wahr ist, was Thomas von
Aquin sagt, dafl ,der Mensch nicht nach sei-
nem ganzen Wesen und nach allem, was in
ihm ist, der Gesellschaft untergeordnet ist“.
Hier melden sich unvermeidliche metaphy-
sische Fragen an, zu deren Beantwortung eine
Gesellschaftstheorie nicht ausreicht.

J. de Vries S§]

ARENS, Hans: Sprachwissenschafl. Der Gang
ihrer Entwicklung von der Antike bis zur
Gegenwart. Freiburg: Alber 1969. Zweite,
durchgesehene und stark erweiterte Auflage.
816 S. (Orbis Academicus. 1/6.) Lw. 78,~.
Auch wer sich ,nur® fir Philosophie und
Theologie interessiert, wird in Zukunft nicht
mehr an der Sprachwissenschaft vorbeikom-
men. Die Einsicht, dafl unser Denken und
Glauben zwar nicht vollig, aber zu einem
guten Teil sprachdeterminiert sind, liflt sich
nicht linger verdringen. Der Tatsache wird

man auch nicht mehr gerecht, daf man ein
wenig Hermeneutik betreibt. Es bedarf inten-
siver linguistischer Kenntnisse, um die Kon-
sequenzen fiir unser Reden iiber Gott und
die Welt zu ziehen. Schien es bisher, als wire
die Soziologie der Schliissel zu manchen Un-
gereimtheiten in den Geisteswissenschaften,
so nimmt mehr und mehr die Sprachwissen-
schaft diesen Rang ein. Das ist nur die Kon-
sequenz aus dem soziologischen Ansatz, denn
die Sprache erweist sich bei niherem Zuschen
als die soziale Tatsache schlechthin, die noch
dazu am ehesten exakten Methoden zuging-
lich ist. Unter diesem Gesichtspunke ist das
Standardwerk von Arens eine empfehlens-
werte Einfithrung fiir philosophisch und theo-
logisch interessierte sprachwissenschaftliche
Laien, zumal die 2. Auflage um die letzten
30 Jahre der linguistischen Forschung fort-
gefithrt wurde. Diese Erginzung trigt den
Titel ,Die Sprachwissenschaft im Zeichen des
Strukturalismus®, der sich neuerdings als Ideo-
logie und weltanschaulich bemerkbar macht
und Christentum wie Marxismus herausfor-
dert. Eine ausfiihrliche Bibliographie zeichnet
auch diesen Band aus wie alle anderen der
problemgeschichtlichen Reihe ,Orbis Acade-
G. Schiwy S]

micus®.

Schule

LAURIEN, Hanna-Renate: Der Weg zum
Abitur. Schule, Kinder, Elternhaus. Frank-
furt: Fischer 1970. 125 S. (Fischer-Biicherei.
6009.) Kart. 2,80.

Das kleine Buch ist aus einer Sendereihe
des WDR entstanden. Die Verfasserin, die
ihre Erfahrungen auf allen Ebenen der Schule
hat sammeln diirfen, bringt diese Erfahrun-
gen ebenso ein wie ihre vorurteilslose Adap-
tion moderner erzichungswissenschaftlicher
Literatur. Die gliickliche Mischung von gesun-
dem pidagogischen Menschenverstand, um-
fassender Sach- und Problemkenntnis und
dem Willen, Eltern und Schiilern wirklich
zu helfen, kennzeichnen den ,Weg zum Abi-
tur®, Er ist nicht so dunkel und verworren,
wie viele immer noch meinen.

Die 6 Abschnitte zeigen, worum es geht:
,Ist Dummbheit angeboren?” verarbeitet ge-
schidet Ergebnisse moderner Sozialisations-
forschung und macht Eltern auf manches auf-
merksam, was sie fiir die spiteren Lernerfolge
ihrer Kinder tun konnen. ,Demokratie im
Klassenzimmer® zeigt Moglichkeiten und
Grenzen eines verniinftigen Demokratisie-
rungsprozesses in der Schule. Der 3. Abschnitt
sDas Gymnasium — ein weitverzweigtes Sy-
stem® ist ein hartes Brot auch fiir eingeweihte
Leser. Das liegt aber nicht an der Verfasserin,
sondern an der Kompliziertheit des Systems.
Wenn Eltern sich die Mihe machen, hier
genau zu lesen, bleibt ithnen manche Ratlosig-
keit erspart. Im 4. Abschnitt ,Studienridte
sind auch nur Menschen® wird das heikle
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Eltern-Lehrerverhiltnis mit Sachkenntnis und
Humor entschirft. ,,Von Noten und Noten®
bringt Licht in das verwickelte Zensuren-
system und zeigt, wie Testarbeiten das Leh-
rerurteil zwar nicht ersetzen, wohl aber er-
ginzen und objektiver machen kénnen. Und
,Von Richtlinien zum Curriculum® macht
deutlich, warum das Gymnasium heute in
einer permanenten Reform begriffen ist und
auch sein mufl und dafl es gefihrlich wire
fiir seinen Bestand, wenn man die Inhalte
und Verfahren des Unterrichts nicht stindig
tiberpriifte. Im Anhang finden sich die ,Rah-
menvereinbarung zur Ordnung des Unter-
richts auf der Oberstufe der Gymnasien®, die
sog. ,Saarbriicker Rahmenvereinbarung® von
1960 und die ,Richtlinien und Empfehlungen
zur Ordnung des Unterrichts in den Klassen
5-11 der Gymnasien® von 1966, beides pro-
blematische Zeugnisse ministerieller Weisheit,
aber zur Zeit bestimmen sie noch das, was in
den Gymnasien gilt, und darum ist es gut,
wenn auch der Auflenstehende sie kennt. In
den Quellenangaben, die das Bindchen ab-
schliefen, findet der Leser manchen niitzli-
chen Literaturhinweis.

Ein niitzliches Buch also, dessen Lektiire Ver-
gniigen bereitet. Ohne ausdriickliche Apologie
wird das Gymnasium mit solch heiterer Selbst-
verstindlichkeit prisentiert, als gibe es keine
Kritik, keinen Zweifel an seiner Existenz-

ZlJ DIESEM HEFT

berechtigung. Das kann ein Akt hoherer apo-
logertischer Weisheit sein: Das Gymnasium
existiert, es wird noch lange existieren, und
Eltern, Schiilern und Lehrern dafiir niitzliche
Informationen, Zuspruch und Ermunterung
zu geben, ist human und notwendig zugleich.
Auch zeigen die vielen Hinweise auf bereits
realisierte oder zumindest realisierbare sy-
stemimmanente Reformen, dafl das Gymna-
sium kein so starres System ist, wie viele
seiner Kritiker meinen.

Aber es darf nicht verschwiegen werden,
dafl durch die Notwendigkeit, sehr kom-
plexe Sachverhalte auf begrenztem Raum
lesbar darzustellen, manches etwas verkiirzt
geraten ist. Der tieferen Probleme unseres
Bildungswesens wird man so nicht inne, und
der durchschnittliche Leser wird wohl doch
iiberfordert, wenn er in dem ach so Plausi-
blen die Tiefendimension dieser Problematik
erkennen soll. Erst recht wird die ,Unter-
schicht® wohl kaum erreicht werden kénnen,
deren Informationsdistanz ja bekanntlich am
grofiten ist. Aber es ist schon sehr viel, wenn
die ,Mittelschicht® etwas besser informiert ist
als bisher, und der Verfasserin bleibt das
Verdienst, mit ihrem klugen Biichlein man-
ches Unbehagen an der Schule mutig ausge-
sprochen und manche Kritik auf eine sach-
liche Ebene des Argumentierens gezwungen
zu haben. E. won der Lieth
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Hegel, Marx und die Frankfurter Schule

Ein Streiflicht auf die Aktualitit Hegels

Wie sehr Hegel im Spannungsfeld heutiger Gegensdtze steht, macht das Nebeneinan-
der, um nicht zu sagen Gegeneinander der seit 1955 bestehenden 8stlich orientierten
»Hegel-Gesellschaft® und der jiingeren westlichen Gegengriindung, der ,Hegel-Ver-
einigung®, deutlich: diese beging das 200-Jahr-Jubilium des am 27. August 1770
geborenen Georg Wilhelm Friedrich Hegel in dessen Heimatstadt Stuttgart (vom
12. bis 15. Juli), jene feierte es an der Berliner Humboldt-Universitit, der Haupt-
statte seines Wirkens (vom 23. bis 29. August). Beide Tagungen setzten das Verhiltnis
des Marxismus zu Hegel auf ihr Programm; verstindlicherweise konzentrierte sich
der Ostberliner Kongref} auf die Bezichung des — genau hundert Jahre spiter gebore-
nen — Lenin zu Hegel. Man wird einriumen miissen, dafl keine geistige oder politische
Bewegung so sehr die Welt unserer Gegenwart verindert hat wie die sich auf Karl
Marx berufende Theorie und Praxis. Eine Sondierung, inwiefern Entstehung und Ent-
wicklung, heutige Interpretationen und mégliche Kritik des Marxismus verbunden
sind mit der Philosophie Hegels, ist deshalb von besonderem Interesse. Fiir den
deutschen Raum biindelt dieses Interesse die vor allem durch die Philosophen-Sozio-
logen Theodor W. Adorno und Jiirgen Habermas reprisentierte Frankfurter Schule,
die in den vergangenen zwei Jahren durch die Auseinandersetzungen mit der studen-
tischen Ultralinken einer breiteren Offentlichkeit bekannt wurde. — Daf ein kurzer
Artikel iiber das schwierige Thema Vergroberungen nicht vermeiden kann, die doch
hoffentlich die Sache nicht geradezu verfilschen, versteht sich unschwer.

Etappen des Marxismus und seines Verhiltnisses zu Hegel

Der junge Karl Marx, als Berliner Student angezogen und abgestoflen zugleich
durch die ,groteske Felsenmelodie“ des Hegelschen Denkens, schreibt eine Wider-
legung von 24 Bogen Umfang — und muf feststellen: ,Mein letzter Satz war der
Anfang des Hegelschen Systems!* Vor Arger dariiber sei er ganz krank geworden,
so berichtet er am 10. November 1837 seinem Vater 1. Diese Zwangsgefolgschaft hielt
ihn nicht lange in ihrem Bann. Im Verkehr mit den Linkshegelianern des
Doktorclubs, bei der Ausarbeitung seiner Dissertation gelangte er zur eigenen kriti-

! Werke (= WW), ed. Lieber-Furth, I 13.

16 Stimmen 186, 10 : 215
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schen Stellungnahme gegeniiber Hegel. Schon jetzt — 1841 — will er die totale Philo-
sophie aufheben in das neue Element der Praxis, wie er spater formulieren wird:
,Dic Philosophen haben die Welt nur verschieden interpretiert; es kommt darauf an,
sie zu verindern® (11. These tiber Feuerbach, 1845/46). In einem autobiographischen
Riickblids erklirt Marx, nachdem er als Redakteur der Rheinischen Zeitung 1842/43
sich erstmals mit Skonomischen Fragen befassen mufite, sei er zum Studium Hegels
zuriidegekehrt und habe daran die Grundlagen der eigenen Auffassung, des spiter so
genannten ,Historischen Materialismus®, entwickelt: ,Die erste Arbeit, unternommen
zur Losung der Zweifel, die mich bestiirmten, war eine kritische Revision der Hegel-
schen Rechtsphilosophie, eine Arbeit, wovon die Einleitung in den 1844 in Paris
herausgegebenen Deutsch-Franzosischen Jahrbiichern erschien. Meine Untersuchung
miindete in dem Ergebnis, daf Rechtsverhiltnisse wie Staatsformen weder aus sich
selbst zu begreifen sind noch aus der sogenannten allgemeinen Entwicklung des mensch-
lichen Geistes, sondern vielmehr in den materiellen Lebensverhiltnissen wurzeln,
deren Gesamtheit Hegel ... unter dem Namen ,biirgerliche Gesellschaft® zusammen-
fafit“ (Zur Kritik der Politischen Okonomie, Vorwort, 1859%). Marx will die Dia-
lektik Hegels ,vom Kopf auf die Fifle“, aus dem Reich der Gedanken-Abstrak-
tionen auf den Boden der materiellen Wirklichkeit gestellt haben; dadurch sei ihr
,rationeller Kern® aus der ,mystischen Hiille* befreit worden. Die breit angelegte
Ausfithrung des Programms soziologischer Entmythologisierung der Hegelschen Phi-
losophie stellt Marx’ Hauptwerk ,Das Kapital“ dar. In ihm, so meint Lenin, habe
Marx ,alles, was bei Hegel wertvoll ist, sich angeeignet und dies Wertvolle weiter-
entwickelt®,

Friedrich Engels, Marx’ lebenslanger Freund und Kampfgenosse, hat die dialek-
tische Systematisierung iiber den Bereich der Geschichte hinaus ausgeweitet auf die
gesamte Wirklichkeit, zumal auch die untermenschliche Natur. Der von ihm ent-
widkelte Dialektische Materialismus, der mit dem Anspruch umfassender wissenschaft-
licher Welterklirung auftritt, wurde zum weltanschaulichen Grundbekenntnis des ortho-
doxen Marxismus. Viadimir Iljitsch Lenin, der hochst erfolgreiche Praktiker der revo-
lutioniren Kaderbildung, fand es angezeigt, sich im Schweizer Exil auf die gesteckte
Aufgabe — sie wird heiflen: Oktoberrevolution 1917 — vorzubereiten durch eine
intensive Lektiire des schwierigsten spekulativen Werks Hegels, der »Wissenschaft der
Logik®, die er in den spiter unter diesem Titel herausgegebenen Philosophischen
Heften kommentierte®. Und zwei Jahre vor seinem Tod — am 12. 3. 1922 — wollte
Lenin, daf ,die Mitarbeiter der Zeitschrift ,Unter dem Banner des Marxismus® das
systematische Studium der Dialektik Hegels vom materialistischen Standpunkt aus
organisieren, das heifit jener Dialektik, die Marx in seinem ,Kapital® wie in seinen

2 Ebd. VI 838.

8 ,Man kann das ,Kapital® von Marx und besonders das I. Kapitel nicht vollkommen begreifen,
ohne die ganze Logik von Hegel durchstudiert und begriffen zu haben. Folglich hat nach einem halben
Jahrhundert nicht ein Marxist Marx begriffen!® (WW, desch. Ausgabe, XXXVIIT 170.)
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historischen und politischen Schriften praktisch angewendet hat, und zwar mit so viel
Erfolg, dafl jeder neue Tag, wo neue Klassen des Ostens (Japan, Indien, China) zum
Leben und zum Kampf erwachen, ... den Marxismus immer mehr bekriftigt.“ Die
Redakteure der Zeitschrift, die Ausziige aus den Hauptwerken Hegels verdffentlichen
solle, mbgen eine Art ,Gesellschaft materialistischer Freunde der Hegelschen Dialek-
tik“ bilden*! Von solchem Enthusiasmus war Josef Stalin allerdings weit entfernt.
In der nach ihm benannten Ara wurde Hegel, z. B. in der Grofien Sowjetenzyklo-
pidie, zum Theoretiker des reaktiondren Feudalismus degradiert; Marx® fortschritt-
liche, reale Dialektik habe mit der idealistischen Dialektik Hegels wesentlich nichts
gemein — und diese letztere Unterscheidung blieb tiber die Entstalinisierung hinaus, die
Hegel immerhin zum denkerischen Reprisentanten des relativ progressiven frithkapi-
talistischen Biirgertums avancieren lie, vorherrschend im Bereich der marxistisch-
leninistischen Orthodoxie, in der UdSSR, der DDR und auch bei manchem westlichen
Marxisten wie dem Italiener M. Rossi.

Fakten gegen den Marxismus

Die Diktatur Stalins mit ihren terroristischen Exzessen diskreditierte die rigorose
Parteilinie bei den humaner Empfindenden auch des eigenen Lagers. Die Soziologen,
unter ihnen auch Marxisten’, konnten oder mufiten registrieren, dafl fundamentale
Prognosen in Marx’ politischer Okonomie iiber den zunehmenden Verfall des kapi-
talistischen Systems sich im Lauf eines Jahrhunderts als unzutreffend erwiesen: Der
Kapitalismus entwickelte selbst not-wendige Mechanismen des sozialen Ausgleichs
(den Faktor der ,selfdestroying prophecy® hatte Marx nicht einkalkuliert), damit
schied das Proletariat als gecigneter und bereiter Triger der kommunistischen Revo-
lution aus (wie wire auch gerade von der voraussetzungsgemifl am meisten in Dumpf-
heit niedergehaltenen Menschenschicht die Erreichung des eigentlich Menschlichen zu
erwarten gewesen!), auch technische Details wie das ,Gesetz® der sinkenden Profit-
rate waren zu undifferenziert angesetzt; das von Marx angenommene einseitige Be-
dingungsverhiltnis Gesellschaft-Staat wurde dadurch aufgehoben, dafl der Staat
immer mehr gesellschaftliche Ordnungsfunktionen iibernahm, und die Basis-Uberbau-
Vorstellung iiberhaupt, wie sie seit Engels galt, erschien als zu simple Konstruktion.
Solche und andere ,Fakten gegen Marx“$, vor allem die Verleugnung des Humanen
in einem das Individuum Mensch verplanenden System, losten die verschiedenen —

4 Ebd. XXXIIT 220.

5 Vgl. zum folgenden besonders J. Habermas, Zur philosophischen Diskussion um Marx und den
Marxismus, in: Theorie und Praxis (Neuwied, Berlin 1963, 31969) 261-335; und: Zwischen Philosophie
und Wissenschaft: Marxismus als Kritik, ebd. 162-214.

8 J. Habermas ebd. 163; wvgl. 163 ff., 189 ff., 330f.; auch: ders,, Technik und Wissenschaft als
»Ideologie® (Frankfurt 1969) 74 ff., 79 f.
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von der Orthodoxie als revisionistisch disqualifizierten — Neo-Marxismen aus. In
Polen (Leszek Kolakowski) und Jugoslawien wurde ,Stalinismus“ der Titel fiir die
falschen Gestalten dogmatischer Theorie und diktatorischer Parteipraxis. Zwar schrie-
ben andere ,Revisionisten® wie Ernst Bloch und Roger Garaudy Biicher iiber Hegel 7,
jedoch nicht ein direkter Riickgriff auf dessen Philosophie war im Spiel bei den Ver-
suchen, den Marxismus-Leninismus auf mehr Menschlichkeit hin aufzubrechen, wohl
aber ein vermitteltes Zuriickgehen auf Hegel — vermittelt durch den jungen Marx,
den Marx von 1844. DaR sie sich auf ihn berufen konnten, das nicht zuletzt ermdg-
lichte es den diversen Protesten gegen den etablierten Marxismus, sich dennoch als
marxistisch zu verstehen.

Der junge Marx von 1844

Erst im Jahr 1932 sind die Okonomisch-philosophischen Manuskripte, die Marx
1844 in Paris niederschrieb, veroffentlicht worden — und Herbert Marcuse hat sie als
erster dem deutschsprachigen Publikum vorgestellt. Hier nun erschien der Diskussion,
die sich daran bis heute entziindete, ein anderer Marx als der bislang parteiamtlich,
in Histo- und Diamat, bekannte: Marxismus nimlich, mit einem Wort gesagt, als
Humanismus. Die Pariser Manuskripte des 26jihrigen Marx beschreiben und analy-
sieren die Entfremdung des Menschen, wie Marx sie infolge des kapitalistischen Wirt-
schaftssystems sich in den Industriearbeitern seiner Zeit unaufhaltsam vollziehen sieht.
Entfremdung, das will in etwa besagen: Der Mensch sucht notwendigerweise durch
die Bearbeitung der Natur, die er eben dadurch menschlich macht, sich selber hinein-
zubilden in materielle Dinge, sich aus ihnen herauszuarbeiten; der Arbeiter vergegen-
standlicht sich im Produkt seiner Arbeit, um sich mit ihm — und also sich mit sich
selbst — zusammenzuschliefen und so ausgebildet Mensch zu werden (F. Engels ver-
grobert diese Analyse spiter zur stammesgeschichtlichen Menschwerdung durch arbei-
tenden Werkzeuggebrauch). Indem nun aber der Kapitalismus, infolge des Privat-
eigentums des Unternehmers an den Produktionsmitteln, dem blofen Lohnarbeiter
das Produkt seiner Arbeit vorenthilt, enthdlt er ihm die Mdglichkeit vor, darin zu
sich, zu seinem eigentlichen Menschsein zu kommen, im Andern der bearbeiteten
Natur sein Selbst zu finden. Die Vergegenstindlichung wird verkehrt in Entgegen-
stindlichung, der Arbeiter ist sich selbst entduflert, ist entfremdet dem Produkt seiner
Arbeit, dem Arbeitsvorgang, der bearbeiteten Natur und schliefllich und vor allem
wie den anderen Menschen so sich selber. Die Aufhebung dieser radikalen und uni-
versalen menschlichen Selbstentfremdung ist nur moglich durch die Uberfithrung der
Produktionsmittel aus Privat- in Kollektivbesitz, durch Kommunismus also, der

7 Subjekt-Objekt. Erliuterungen zu Hegel (Frankfurt 21962); bzw.: Dieu est mort. Etude sur Hegel
(Paris 1962; dtsch.: Berlin, Frankfurt 1965).
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das Rezept und Vehikel ist fiir die vollendete Ubereinstimmung von Mensch und
Natur, fiir einen Humanismus, der der wahre Naturalismus, und einen Naturalismus,
der der wahre Humanismus ist.

Der Hintergrund: Hegels ,Phinomenologie®

In den Pariser Manuskripten nun ist Marx mafigeblich beeinflufit durch Hegel, und
zwar durch dessen erstes Hauptwerk, die ,Phdnomenologie des Geistes™ von 1807.
Nicht nur die Begrifflichkeit (Entfremdung, Vergegenstidndlichung, Selbst-Anderes
usw.) verrit es: Marx widmet diesem Buch und der Dialektik, die in ihm am Werk
ist, mehrere lingere Abschnitte. Und was er an ihm einzigartig riihmenswert findet,
spricht er selber so aus: ,dafl Hegel die Selbsterzeugung des Menschen als einen
Prozefl faflt, die Vergegenstindlichung als Entgegenstindlichung, als Entiuflerung
und als Aufhebung dieser Entiuflerung; dafl er also das Wesen der Arbeit fafit und
den gegenstandlichen Menschen, wahren, weil wirklichen Menschen, als Resultat seiner
cigenen Arbeit begreift.“ # Wie ist der selber beriihmt gewordene Satz, dessen Diktion
ja nicht eben ganz klar ist, von Hegels ,Phinomenologie* her zu verstehen?

Hegel will, die Denkergebnisse seiner Hauslehrer- (1793-1800) und seiner Jenaer
Dozentenjahre (1801-1807) aufarbeitend, den Weg aufzeigen, der vom naiven mensch-
lichen Alltagsbewufitsein zum Standpunkt der Wissenschaft, die fiir Hegel die Phi-
losophie ist, fithrt. Insofern hat man die ,Phinomenologie® mit den Bildungsromanen
der Zeit, Goethes ,Wilhelm Meister®, dem ,Heinrich von Ofterdingen® des Novalis,
oder mit dem spiteren ,,Griinen Heinrich® von Gottfried Keller verglichen. Aber so
hintergriindig-tiefsinnig wie die ,Phinomenologie® sind diese Romane wahrlich nicht.
Hegel 1488t das Bewufitsein mit seinen Gegenstinden seine Erfahrungen machen. Indem
es sprechend-denkend auf sie blickt, verindern diese sich — sie werden anders, als sie
zunéchst schienen. Sie riicken dem Bewufltsein gleichsam niher — und bringen dadurch
das Bewufltsein mehr und mehr zu sich selbst: das sich selbst begreifende Selbst-
bewufltsein aber ist das wissenschaftlich-philosophische! So zeigt sich z.B., dafl die
sinnlich naivsten Worte ,hier® oder ,jetzt“ durch den unmittelbaren sinnlichen Ge-
genstand nicht festgehalten werden, sie haben bereits eine Allgemeinbedeutung, da sie
von allen moglichen Gegenstinden gesagt werden kénnen, und fithren so auf den
Weg zur Allgemeinheit der Dingwahrnehmung und letztlich des Geistes. Wir kénnen
hier die vielen und schwierigen weiteren Schritte dieses Wegs nicht mitgehen. Aber
vielleicht liflt sich schon wenigstens erahnen, daff auf diesem Weg jede ,,Vergegen-
stindlichung® des Bewuf3tseins, das sich an seine Gegenstinde (indem es sich auf sie
einldflt, sich in sie hineingibt) ,entdufert®, umschligt in eine ,,Aufhebung der Ent-

8 WW, ed. Lieber-Furth, I 645; vgl. 506665 die Pariser Manuskripte, und 637-665 speziell zu
Hegel. — Marx unterstreicht allerdings (ebd. z. B. 642 f.), dafl bei Hegel alles in der Abstraktion, der
»Gedankenform® verbleibe.
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duferung® des Bewuf3tseins: die Gegenstinde selbst werden immer mehr dem Bewufit-
sein gemdf, auf seine Hohen gehoben und insofern ,entgegenstandlicht®.

Dafl Marx in diesem Prozef ,das Wesen der Arbeit* gefafit sieht und den Menschen
als ,Resultat seiner eigenen Arbeit, hat noch seinen besonderen Grund in dem ,, Herr-
schaft und Knechtschafl® betitelten Abschnitt der ,,Phinomenologie®, den die marxi-
stischen Autoren nicht zu Unrecht mit Vorliebe zu kommentieren pflegen. Aufgrund
der Beobachtung, dafl ein menschliches Ich nur durch die Anerkennung von seiten
anderer Menschen zu sich selbst kommt (als ,Ich, das Wir, und Wir, das Ich ist®),
schildert Hegel den Prozefl der wechselweisen Anerkennung als Kampf auf Leben und
Tod, in dem ein Partner sich den andern zu unterwerfen sucht. Wer sich aus Angst
vor dem letzten Lebenseinsatz unterwirft, mufl als Knecht arbeiten fiir den Herrn.
Und nun tritt jene eigentiimliche Umkehrung der Bedeutungsfronten ein, die Marx’
Enthusiasmus geweckt hat: Das Herrsein, das an dem Knecht gerade kein gemifies
Gegeniiber seiner Selbstanerkennung gefunden hat, besagt die Endstation sterilen
Konsums der von dem Knecht produzierten Giiter. Der Knecht dagegen, der schon
in der Erfahrung der Todesangst durch und durch in Bewegung geriet, arbeitet sich
am Material seiner Produkte, deren bequemer Genufl ihm versagt bleibt, in einem
bestindigen Ringen mit der widerstindigen Materie und Siegen iiber sie ab und durch:
er ist der Produktiv-Zukunftsgerichtete, der die Welt und sich voranbringt, als selbst-
bewufiter Mensch — wie uns das ja schon als Quintessenz der Marxschen Pariser
Manuskripte bekannt ist. Diese gewiff grofiartige, aber auch einseitige Analyse der
Herr-Knecht-Beziechung und der Bedeutung der Arbeit, die nur ein kleines Stiick des
langen Wegs der Hegelschen ,,Phinomenologie des Geistes® ausmacht, bestimmte Marx
zu seiner Gesamtcharakteristik derselben.

Die Marx-Deutung der Frankfurter Schule

Wie immer man die Erwigungen, die Marx 1844 in Paris anstellte, in ihrer sach-
lichen Tragweite beurteilen mag: ihr Pathos fiir das Menschsein des Menschen, fiir
sein rechtes, volles Mensch-Werden-Ko6nnen ist unverkennbar. Die Neomarxismen,
die sich auf die Pariser Manuskripte und ihre Entfremdungstheorie berufen, machen
auch geltend, daff Marx® engagiertes Interesse sich hier durchaus konzentriert auf die
Erhellung und die Behebung der schlimmsten gegenwirtigen menschlichen Misere,
ohne schon auszugreifen auf die Klassenkampf-Konstruktion der Gesamtmenschheits-
geschichte (wie dies im Kommunistischen Manifest von 1847 geschieht); und erst recht
ist er hier noch weit entfernt von Engels’ Dialektisierung auch der Natur zu einem
evolutionistischen Weltsystem (obwohl er, wie Vorwort und Schlufiparagraphen des
1. Bands des ,Kapital® von 1867 und seine spitere Mitarbeit am ,Anti-Dithring®®

9 J. Habermas (a.a. O. [s. Anm. 5] 272) apostrophiert ,die eigentiimliche theoretische Nachgiebig:
keit des ,0konomischen® Marx, seit etwa 1858, gegeniiber dem ,metaphysischen® Engels®.
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zeigen, dessen Histo- und Diamat-Systematisierung duldet und auch iibernimmt).
Engels und Lenin, von Stalin zu schweigen, bedeuten fiir diese Sicht der Theorie von
1844 objektivistische Generalisierungen — mit latenten Trends zu Inhumanitit. Engels
habe die Dialektik der Geschichte zu.einer Disziplin neben den Disziplinen der Natur-
dialektik und der Logik eingeebnet; Dialektik wurde fiir ihn, nach seinen eigenen
Worten, weiter nichts als die Wissenschaft von den allgemeinen Bewegungs- und
Entwidklungsgesetzen der Natur, der Menschengesellschaft und des Denkens insge-
samt. So sei der Marxismus, spitestens mit dem ,,Anti-Diihring® von 1877, aus einer
Revolutionstheorie zu einer Art objektivistischen Ontologie oder naturalistischen, im
schlichten-schlechten Sinn materialistischen Kosmologie umgebildet worden; und auch
Lenins ,,Philosophische Hefte®, in denen manche einen tieferen, urspriinglichen Mar-
xismus sehen wollten, machten keine Ausnahme 1,

Anders also der 1844er Marx — nach der nun zu skizzierenden Interpretation der
Frankfurter Schule. Sie beansprucht, als ,Chance des Nachgeborenen“: ,Marx besser
zu verstehen, als er sich selbst verstanden hat® 11, Marx habe nie prinzipiell-abstrakt
nach dem Wesen des Menschen und der Gesellschaft als solchem gefragt, nach ihrem
Sein oder gar nach dem Sinn von Sein {iberhaupt. Deshalb sei der historische Materia-
lismus in seiner urspriinglichen Gestalt auch nicht ,materialistisch® im Sinn der fran-
zosischen Enzyklopadisten im 18. oder gar der deutschen Marxisten im 19. Jahr-
hundert, weil er nicht Welterklidrung-schlechthin beanspruche. Positiv gewendet, ist
Marx’ eigener Marxismus ,,vielmehr als Geschichtsphilosophie und Revolutionstheorie
in einem zu begreifen, ein revolutionizer Humanismus, der seinen Ausgang nimmt
von der Anaiyse der Entfremdung und in der praktischen Revolutionierung der be-
stehenden gesellschaftlichen Verhiltnisse sein Ziel hat, um mit ihnen zugleich Ent-
fremdung iiberhaupt aufzuheben® (J. Habermas) 2. Der nicht universalgeschichtlich
oder gar kosmisch allgemeingiiltige, sondern durchaus konkret zeitgeschichtlich abge-
zweckte Umbruch tritt nicht mit unmittelbarer naturgesetzlicher Notwendigkeit ein
— dieses Mifiverstindnis brachte erst Engels’ Totaldialektik auf, und Georg Lukdcs
hat es bewufltseinslogisch-neuhegelisch neu aufgelegt —: die notwendende Revolution
der Verhiltnisse ist vielmehr vermittelt durch die freie Willenstat der zu ihr einsichtig-
bereiten Menschen. (Das sind nach Lenin die Funktiondrskader, wihrend Rosa Lu-
xemburg und mit ihr E. Bloch, H. Marcuse u.a. an der breiten Bewufitseinsbildung
der Massen selbst festhielten; nach Habermas wie schon dem jiingeren M. Horkheimer,
da das Proletariat bekanntlich ausfillt, — die Wissenschaftler, die Soziologen.)

10 J, Habermas, ebd. 268, 270.

11 Ebd. 179.

12 Ebd. 269, vgl. 169. Habermas stiitzt sich dabei zustimmend auf Untersuchungen von I. Fetscher
und H. Bollnow. — Auch nach dem jiingeren Frankfurter A. Schmidt gibt es bei Marx einzig ,endliche
Ziele endlicher raumzeitlich bedingter Menschen gegeniiber begrenzten Bereichen der natiirlichen und
gesellschaftlichen Welt®; Marx ,will dem Menschen aus dem selbstgeschmiedeten Kifig undurchschauter
Gkonomischer Determination heraushelfen® (Der Begriff der Natur in der Lehre von Marx [Frankfurt
1962] 27, 31).
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Fiir Marx bildet die funktionale Folie seiner Revolutionstheorie die schon in der
Doktordissertation von 184113 angesichts der ,absoluten® Vollendung der Philo-
- sophie durch Hegel sich stellende Frage: Was nun? Was ist danach noch Neues mog-
lich? Denkmbglich (so mag Marx’ Antwort abgekiirzt werden) nichts — wirkmdglich
alles! In Marx’ eigener Formulierung ist nach Hegel einzig mehr mdglich und so
denn auch schlechthin an der Zeit: die Aufhebung der Philosophie als ganzer durch
ihre Verwirklichung. Das Philosophischwerden der Welt bei Hegel schligt um in das
Weltlichwerden der Philosophie. Durch die totale Verwirklichung der Philosophie,
die zugleich die totale Abschaffung aller bloflen philosophischen Gedankengeltung
bedeutet, verliert nun aber die Philosophie ihren Totalitidtsanspruch, — genauer: dieser
erweist sich als je schon illegitim-iiberzogen. Illegitim ist der Anspruch der Philo-
sophie auf durch sie zu erreichende letzte Erfiillung; diese ist nur durch die Wirk-
lichkeit zu leisten, durch die revolutionire Tat zu erschwingen. Illegitim ist auch der
Anspruch der Philosophie auf von ihr darzubietende erste Begriindung. Die Philo-
sophie — ist sie nicht nach Hegel selbst ,ihre Zeit in Gedanken erfasst®14? — ist viel-
mehr bedingt durch die jeweiligen, zumal gesellschaftlichen, Zeitverhdltnisse. Und
war nicht auch Hegel — und spiter, eher pamphletistisch, Heinrich Heine — der Mei-
nung, die Philosophie des deutschen Idealismus habe im Medium des Gedankens, als
Revolution des geistigen BewufStseins absolviert, was in Frankreich auf dem Boden
der politisch-sozialen Wirklichkeit stattfand? Solche Selbstbestimmung der Hegelschen
Philosophie muf} sich nur richtig, marxistisch, verstehen: dann ist sie schon herab-
gestiegen vom Kothurn. Dann werden — nach Marx15 — nicht mehr ,ganz unterder-
hand biirgerliche Verhaltnisse als unumstofliche Naturgesetze der Gesellschaft in ab-
stracto untergeschoben®. In der relativierenden Herabsetzung und letztlich vollen
Umkehrung der Philosophie Hegels wird die entscheidende Leistung und, je nach Ein-
stellung, das bleibende Verdienst des jungen Marx gesehen, jedenfalls sofern zugleich
die ,positive®, konkret revolutionstheoretische Seite der Medaille miteinbezogen wird.
Und auch die Leistung der heutigen ,materialistischen Kritik“ bestehe, zunidchst we-
nigstens, darin, die Philosophie ,in die Einsicht hineinzutreiben, daf sie weder ihren
Ursprung in sich selbst begriinden, noch ihre Erfiillung durch sich selbst wirklichmachen
kann* 18,

Hegels dialektische Methode

Es muf} nun endlich gesagt werden, was es auf sich hat mit jenem Hegelschen Tota-
lititsdenken, von dem der Marx der Frankfurter Schule sich so entschieden absetzt.
Der Mensch hat es nach Hegel mit der Allheit der Dinge, mit der Ganzheit der Wirk-

13 Die Dissertation warf diese Frage auf am Exempel der Moglichkeit von Philosophie nady Aristo-
teles, dem Vollender der Philosophie der Antike.

14 Grundlinien der Philosophie des Rechts, Vorrede: WW VIII (1833) 19.

15 Kritik der Politischen Ukonomie (1859), Einleitung. 16 ], Habermas (s. Anm. 5) 169.
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lichkeit zu tun, weil er denkt; wodurch er sich wesentlich vom Tier unterscheidet.
Denken erschopft sich nicht im Abstrahieren und Klassifizieren des Verstands, wie es
sich etwa in Zoologie-Handbiichern bekundet. Es ist vielmehr Geschehen der Ver-
nunft: Der zuerst noch unentfaltete, inhaltsleere — Hegel sagt: ,an sich seiende® —
Geist geht aus sich heraus, 128t sich ein auf den Reichtum der Welt, entdeckt im span-
nungsgeladenen Feld ihrer gegensitzlichen Gestalten seine — ,fiir sich seienden® —
Mbglichkeiten, an die sich ent-duflernd er sich er-innert, er verliert sich an all das
Andere — und findet darin sich selbst, er schlieft sich zusammen mit den Weltgestalten,
die Erscheinungsweisen seiner selbst sind, und hat darin sein ausgebildetes, durchge-
gliedertes, gefiilltes und verwirklichtes Bei-sich-Sein gewonnen (sein ,An-und-fiir-
sich-Sein“). Am Bewegungsgesetz, Werdeprozef des Geistes hat sich uns der Gang
der Hegelschen Dialektik schematisiert17, beides ist dasselbe. Was Hegel so beschreibt
~denn um zutreffende Beschreibung handelt es sich doch wohl —, ist der Vorgang jedes
cinzelnen Erkenntnisakts wie, umfassender gesehen, der ganzen Bewuftseins- und
Bildungsgeschichte jedes Menschen. Und nicht auch der ganzen Menschheit, die durch
alles Ausgreifen nach Weltgestaltung hindurch auf dem Weg ist zu ihrer bewufiten und
bejahten Einheit?! Stets gilt: ,Die Kraft des Geistes ist nur so grof als ihre Auflerung,
seine Tiefe nur so tief, als er in seiner Auslegung sich auszubreiten und sich zu ver-
lieren getraut.”18

Das Hegelsche System

Allerdings besteht fiir Hegel 1 keine entscheidende Kluft zwischen dem menschlichen
Geist und der nichtgeistigen Natur. Die in dieser waltende Gesetzmifigkeit zeugt von
Vernunft, und zumal der Christ weifl. die Welt insgesamt geschaffen von Gott, der
aufs urspriinglichste Geist ist. Die Gedanken des Gottes-Geistes selber, ,vor der Er-
schaffung der Natur und eines endlichen Geistes* 2!, meint Hegel nach-denken zu
konnen in der ,Wissenschaft der Logik® (Niirnberg 1812-1816), die ein grofles

17 Was gemeinhin als der dialektische Dreitakt These-Antithese-Synthese liuft (eine von Hegel selbst
nicht gebrauchte Stereotype), bezeichnet Hegel scheinbar paradox auch als ,immanentes Hinausgehen®
(Enzyklopddie ® § 81): das Allgemeine legt sich aus in die, da gegensitzlich, sich erginzenden Besonde-
rungen, die es in sich einbefafit als das Einzelne, das nun nicht mehr ein abstraktes, sondern das kon-
krete (1) Allgemeine (1) ist. Dafl dieses - iibrigens auch der Seinsmetaphysik bekannte — Denkmodell
mit den Mitteln formaler Logik nicht vollends zu fassen ist, kann zum Verstindnis des anschliefend
anzuvisierenden ,Positivismusstreits® beitragen. — Zur dialektischen Bewegung des Ansich-Fiirsich-An-
undfiirsich hinfithrend: Einleitung in die Geschichte der Philosophie, ed. Hoffmeister (31959), z. B.
102 ., 108 f.

18 Phinomenlogie des Geistes. Vorrede: WW II (1832) 9.

19 Denn fiir den modernen Denker Hegel, der das Erbe Kants und Fichtes aufnimmt, ,kommt...
alles darauf an, das Wahre nichc [nur] als Substanz, sondern ebensosehr als Subjekt aufzufassen®
(ebd. 14). i

20 Wissenschaft der Logik: WW III (1834) 36.
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System der Kategorien entwirft von den einfachsten Bestimmungen bis zur allum-
fassenden ,absoluten Idee“. Gott ist ja nicht neidisch, wie die Vulgirmeinung der
Griechen sich die Gotter vorstellte; der Geist Gottes enthile dem Geist des Menschen
seinen Logos nicht vor: Geist ist Geist, punktum (- nun, das Punktum entwickelt
Hegel in drei Binden). Die Logik macht den ersten Teil des Hegelschen Systems aus.
Wenn schlieRlich die logische Idee ,sich selbst frei entlifit“?! — eine vieldiskutierte
Kurzformel! —, so wird eben dadurch die Welt von Raum und Zeit konstituiert, die
durch die vielfiltigsten Stufen materieller Wirklichkeit und organischen Lebens zum
Bewuftsein des Menschen hinfiihre ( = Naturphilosophie, der 2. Systemteil in der
Heidelberger ,Enzyklopidie der philosophischen Wissenschaften® von 1817, 3. Auf-
lage 1830). Die Philosophie des Geistes, der Schlufiteil des seinerseits wie alles bei
Hegel dialektisch gebauten Systems, lific die Idee, die in der Wirklichkeit ihre Bewih-
rung sucht, im Menschen als subjektivem Geist zu Selbstbewufitsein gelangen, sich in
- der von den Menschen gesellschaftlich-geschichtlich geschaffenen Kulturwelt des objek-
tiven Geistes auslegen und ihre gemife Darstellung finden als absoluter Geist in
(Kunst, Religion und) — Philosophie.

Die Philosophie des objektiven Geistes miindet in die Geschichtsphilosophie Hegels
aus, die fiir uns, im Zusammenhang mit der Kritik der Frankfurter Schule, von be-
sonderer Wichtigkeit ist. Die Geschichte hat zu Inhalt und Ziel den ,Fortschritt im
Bewuftsein der Freiheit®22 auf Menschheitsebene. Sie erfiillt ihre Aufgabe durch die
einzelnen Volker, die je ihre weltgeschichtliche Stunde haben, indem sie, mit Hilfe
der ,groflen Individuen® wie Alexander, Caesar und Napoleon, alle noch so parti-
kuliren Interessen und egoistischen Machenschaften — ohne Wissen und Willen ihres
Menschenmaterials — in Dienst nimmt und ihrem all-einen Zweck zunutze macht. Es
ist dies die beriihmt-beriichtigte ,List der Vernunft, deren religitses Pendant Hegel
in Gottes Vorsehung sieht. Die Geschichte schreitet unbeirrt voran, bis die Freiheit,
die zuerst, im Orient, die eines einzelnen, des Despoten ist (und deshalb blofle Willkiir
bleibt), dann in der griechischen Polis und im rémischen Imperium die Freiheit einiger,
nimlich der Vollbiirger, und die kraft der Botschaft des Christentums die Bestimmung
des Menschen als solchen, ohne Ansehen von Person und Klasse, wird — bis diese Frei-
heit der , Weltzustand® geworden ist. Der letzte grofie ,Ruck®, den der Weltgeist in
seinem Gang durch die Geschichte machte, war fiir Hegel die franzsische Revolution:
in ihr haben Menschen erstmals, seit die Sonne am Firmament steht, ihr politisches
Zusammenleben auf nichts anderes als die Vernunft gegriindet — auf die Gedanken
ihres Kopfes. Nicht die vordergriindigen Zufilligkeiten des Geschichtslaufs, wohl
aber was ihn erstlich vorantreibt und was er letztlich austrigt, Ursprung, Richtung
und Vollendung der Geschichte der Menschheit stehen fest. Die Vernunft setzt sich

21 Ebd. IV (1834) 353.
22 Die Vernunft in der Geschichte (= Einleitung der geschichtsphilosophischen Vorlesungen), ed.
Hoffmeister (51955) 63.
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durch: selbst weltgeschichtliche Katastrophen beschleunigen nur ihren Zweck. Sie ist
in der Wirklichkeit am Werk; diese ist ihr Werk. Programmatisch hat dann Hegel
in der Vorrede zu den ,Grundlinien der Philosophie des Rechts® (Berlin 1821), die
insgesamt als die deutlichste Manifestation seines politischen Konservatismus gelten,
diesen ausgesprochen in dem Doppelsatz: ,,Was verniinftig ist, das ist wirklich — und
was wirklich ist, das ist verniinftig.“ 23

Marxz’ Entideologisierung eine Enthegelianisierung?

Am ausdriicklichsten und ausfiihrlichsten hat sich mit Hegel innerhalb der Frank-
furter Schule auseinandergesetzt Theodor W. Adorno, der — neben Max Horkheimer —
ihr Begriinder ist; und zwar in den , Drei Studien zu Hegel® 24, sowie in seinem eige-
nen Gegenentwurf ,Negative Dialektik® 25, Der Haupteinwand gegen Hegel: Seine
Philosophie ist versShnlerisch; sie sanktioniert konservatistisch das nun mal eben
Bestehende, indem sie es als immer schon verniinftig und somit als zu Recht bestehend
erklirt. Aktiv auf bessere Zukunft hin planende Weltverinderung durch den Men-
schen miisse da als unniitz, ja unmdglich erscheinen; laufe doch alles schon auf
dem Geleise der Vernunft Richtung groflerer Freiheit, und das von alleine, kraft des
inneren Telos der Weltgeschichte. Hegel — der grofle Abwiegler, der Ja-Sager ohne-
gleichen, der ,Ende-gut-alles-gut“-Philosoph, der den Weltgeist walten laft. Verfith-
rung zu quietistischem ,laissez faire, laissez aller®.

Adorno unterbaut die generelle Kritik durch Strukturanalyse der Hegelschen Dia-
lektik, an der sich auch seine positive Alternative abzeichnet. Die Dialektik Hegels
liBt sich auch folgendermafien als Drei-Phasen-Geschehen fassen: als anfingliche,
abstrakte, unmittelbare Position (= das an-sich-seiende Allgemeine); als die — die
Vermittlungsfunktion ausiibende — Negation (= die fiir-sich-seienden Besonderun-
gen); und als die Negation der Negation, die umschligt in eine neue, nun vermittelt-
konkrete Position und die auf hherer Ebene die Basisstufe des nichsten dialektischen
Schritts darstellt (= das ,Finzelne® an und fiir sich). Dabei gebe die zweite Stufe
der Negation das progressive, revolutionire Moment der Verdnderung, der Offenheit,
des zukunftsorientierten Neuen ab; die dritte Stufe der Negation der Negation jedoch,
die ja zum — wenn nun auch gegliederten, ausgearbeiteten — Ausgangsdatum zuriick-
fithrt, mache das konservative, regressive, reaktionire Element der Beharrung, Abge-
schlossenheit, des von der Vergangenheit vorgegebenen Alten aus... Deshalb sei
Hegels Denken von seiner innersten Struktur her zwei-deutig. (Und tatsichlich gab

2 WW VIII (1833) 17.

24 Frankfurt 1963, 21969; sie enthalten aufler dem bis dahin unverdffentlichten, zum Studium
Hegels anleitenden Essay ,Skoteinos cder Wie zu lesen sei® zwei Arbeiten aus den Jahren 1957/58.

25 Frankfurt 1966 Studienausgabe 1969.
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und gibt es die breiteste Skala der Interpretationen des politischen2é — wie tibrigens
auch des religivsen — Denkers Hegel vom erzkonservativen preuflischen Staatsphilo-
sophen bis zu dem Denker der Revolution, bzw. vom Atheisten bis zum Reprisen-
tanten moderner Christlichkeit.) Hegel selbst habe, wie sein System zur Genlige aus-
weist, das ganze Gewicht gelegt auf die Endstufe der Vollendung, des all-einen Zu-
sammenschlusses im Beisichsein des absoluten Geistes, eben auf die Systemgeschlos-
senheit. Dagegen gelte es nun Stufe Nr. 2, namlich die von Hegel selbst mit rithmen-
den Worten bedachte ,Macht des Negativen*?7 festzuhalten und sich, ohne vetsshn-
lerischen Kurz-Schluf}, offen und frei auswirken zu lassen! Negative Dialektik also!
Denn, ,mit ihrem Ubergang in Positivitit wird sie unwahr® 28, Dabei ist keine glatte
Synthese, keine runde Endbilanz, keine apriorische Gesamtiibersicht, kein integriertes
Universum, keine garantierte Eschatologie, keine Totalsystematik zu erwarten. Das
aber ist nicht ein Nachteil: es ist der entscheidende Vorzug der neuen2 Frankfurter
Lkritischen Theorie®. Mit dieser Akzentverlagerung von weitestreichender Tragweite
innerhalb der Struktur der dialektischen Methode selber erhilt nun auch — gegen die
Identitdt und die sozusagen gefriflige, allverschlingende Identifizierungsmacht des
Geistes — das Andere des Geistes, das diesem zugrunde liegt, namlich die Nicht-
Identitit der Materie, sein tieferes Recht zuriidk und damit die materiellen Lebens-
bedingungen der menschlichen Gesellschaft.

Damit ist die Briicke geschlagen von Hegel, vom Hegel des Systems, zum revidier-
ten Marx der Frankfurter Schule, von dem wir schon sprachen. Damit, so mufl es nun
aber auch an unserem Frankfurter Exempel scheinen, wiirden die heutigen Revisionen
des Marxismus wie vordergriindig seine Entstalinisierung, so hintergriindig seine Ent-
hegelianisierung verlangen — eine hdchst unerfreuliche Parallele. Denn kritisch-prak-
tischer Marxismus bestiinde ja eben in Entideologisierung, im Verzicht auf Totalan-
spruch, rigorose Systematik usw., gerade Hegels Denken aber wire gekennzeichnet
durch die Behauptung allumfassender Ganzheit des ,absoluten Geistes®. Und bestiinde
also die Aktualitit Hegels, gerade in Sachen Marxismus, gleich dem lucus a non lu-
cendo (wie Adorno gerne sagt), in der Ausriumung des Hegel-Erbes aus ihm? In
Anti-Aktualitit? Die Beschiftigung mit Hegel wire dann nur ein grofier Umweg ge-
wesen fiir Marx, den Marx von 1844 — wie fiir uns.

26 Um nur einige Namen zu nennen: R. Haym, H. Heller, M. Rossi, K. R. Popper, E. Topitsch
einerseits — E. Weil, J. Ritter, G. Rohrmoser, W.-D. Marsch andererseits.

27 Die nicht zuriidschligt in ,absolute Negativitdt® in Hegels Sinn der Selbstvollstreckung der
Negation an sich selbst (- — = +).

28 Th. W. Adorno, Metakritik der Erkenntnistheorie (Stuttgart 1956) 33.

20 Auf die durch das Jahr 1933 in Deutschland abgebrochenen frithen Geschidse der kritischen Theorie
und den ganzen Beitrag M. Horkheimers dazu kann hier nicht eingegangen werden. Vgl. die Neu-
ausgaben von Horkheimer, hrsg. v. A. Schmidt: Kritische Theorie, 2 Binde (Frankfurt 1968); Zur
Kritik der instrumentellen Vernunft (ebd. 1967); sowie M. Horkheimer — Th. W. Adorno, Zur Dialektik
der Aufklirung (ebd. 1969). — Zur Kritik an den Frankfurtern: M. Theunissen, Gesellschaft und Ge-
schichte (Berlin 1959); G. Rohrmoser, Das Elend der kritischen Theorie (Freiburg 1970).
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Der Rest-Hegelianismus der Frankfurter im ,Positivismusstreit®

Daf} das Rezept gegen Systemkonformismus und inhumane Ideologie nicht so ein-
fach antihegelisch, durch Hegel-Asepsis, zu haben ist — und von der Frankfurter Schule
auch keineswegs darin gesucht wird —, zeigt eine wissenschaftliche Diskussion, in die
sich die Frankfurter in den jiingstvergangenen Jahren nach der anderen Seite hin
verwickeln liefen: der Positivismusstreit in der deuntschen Soziologie®'. Die Kontra-
henten von Adorno und Habermas sind die Vertreter der ausschliefilich empirisch-
analytischen Wissenschaft. Thre Methode ist empirisch-erfahrungswissenschaftlich, in-
sofern physisches Verhalten in einem isolierten Feld unter wiederholbaren Umstinden
von beliebig austauschbaren Subjekten beobachtet wird, was allein intersubjektiv
gliltige Wahrnehmungsurteile erlaube; sie ist analytisch-deduktiv, insofern sie auf-
grund formallogischer Regeln rein funktionale, relationale Bedingungssitze ab-
leitet: wenn dieses oder jenes Ziel erreicht werden soll, dann sind diese oder jene Mittel
anzuwenden. Diese Methode nun — auf die sich zu beschrinken den Positivismus und
dessen ,,Wertfrefheit“ ausmacht — geniigt den Frankfurtern nicht; sie scheint ihnen
unkritisch. Eben weil sie nicht auf sie reflektiert, bleibt sie den Zwingen der Sphire
verhaftet, die sie doch analysieren will; sind doch die Daten wie die Kategorien und
Modelle der Soziologie unabdingbar ,durch den Zusammenhang der gesellschaftlichen
Totalitdt strukturiert®3!, Eine ,vorwissenschaftlich akkumulierte® ,Erfahrung der
Gesellschaft als Totalitdt lenkt den Entwurf der Theorie, in der sie sich artikuliert und
durch deren Konstruktionen hindurch sie von neuem an Erfahrungen kontrolliert
wird“ 32, ,Die gesellschaftliche Totalitdt fithrt kein Figenleben oberhalb des von ihr
Zusammengefafiten, aus dem sie selbst besteht. Sie produziert und reproduziert sich
durch ihre einzelnen Momente hindurch ... So wenig jenes Ganze vom Leben, von
der Kooperation und dem Antagonismus seiner Elemente abzusondern ist, so wenig
kann irgendein Element auch blof in seinem Funktionieren verstanden werden ohne
Einsicht in das Ganze, das an der Bewegung des Einzelnen selbst sein Wesen hat.
System und Einzelheit sind reziprok und nur in ihrer Reziprozitit zu erkennen.* 33

Die praktische Konsequenz des Positivismus, nach dem Urteil der Frankfurter:
Er kann, als Hilfswissenschaft rationaler Verwaltung, nach seinen Mafistiben par-
tieller Vernunft nur das Auffinden der Mittel rationalisieren; die Zwecksetzung selbst
ist wissenschaftlich unkontrollierbar, Sache blofler Entscheidung, eines Dezisionismus
- nach L. Wittgensteins klassischem Satz: ,Wir fithlen, daf} selbst wenn alle mdgli-
chen wissenschaftlichen Fragen beantwortet sind, unsere Lebensprobleme noch gar

80 Unter diesem Titel wurden elf aufeinander antwortende Beitrige von Th. W. Adorno und
J. Habermas einerseits. H. Albert, R. Dahrendorf, H. Pilot und K. R. Popper andererseits 1969 (21970)
verdffentliche (Neuwied, Berlin). Die — 1963-1965 von Habermas und Albert weitergefiihrte — Diskussion
geht zuriick auf eine Tiibinger Arbeitstagung der Deutschen Gesellschaft fiir Soziologie im Okrober 1961
und die dort von Popper und Adorno gehaltenen Referate. — Von Albert auch das positivistische wis-
senschaftstheoretische Methodenprogramm: Traktat iiber kritische Vernunft (Tiibingen 1968).

31 Adorno, in: Th. W. Adorno (u. a.), Positivismusstreit (s. Anm. 30), 126.

32 Habermas, ebd. 159 f. 33 Adorno, ebd. 127,
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nicht beriihrt sind.“34 Das ist der vom Positivismus gewifs nicht beabsichtigte, aber
heraufgefiihrte negative Effekt: ,Auf der Basis einer Arbeitsteilung zwischen daten-
verarbeitenden Wissenschaften und wissenschaftlich nicht kontrollierbarer Normset-
zung erwichst mit der strikten Kldrung bestimmter Normsetzungen gleichzeitig der
Spielraum purer Dezision . . . Die Ungewiflheit im Handeln wichst, je strenger man
... die MaBstibe fiir die wissenschaftliche Vergewisserung wihlt“35! Und schlieflich
kann nur eine Theorie, die sich auf einen gesellschaftlichen Lebenszusammenhang im
ganzen bezieht und diesen durchaus auch wertend beurteilt, auf dessen Emanzipation
hinzielen, auf Weltverinderung zum Besseren! (Es handelt sich bei den Ganzheiten,
auf deren Erkenntnis die Frankfurter Schule besteht, wohlgemerkt um nur relative
JTotalititen®: ,eine soziale Lebenswelt, eine epochale Lage im ganzen.® 3

Im hermeneutischen Zirkel von Erfahrung und Theorie, Einzelnem und Ganzem
besteht fiir Adorno und Habermas die fiir ihre Wissenschaft unaufgebbare Dialektik.
Auch ihre kritisch-dialektische Theorie darf weder Erfahrungsbefunden noch der
formalen Logik widerstreiten; aber gerade ihre zentralen Theoreme lassen sich nicht
darauf allein zuriicdkfiihren — eben wegen der Abhingigkeit jedes Erfahrbar-Einzelnen
von der Gesamtstruktur der gesellschaftlichen Wirklichkeit. Dafl die Frankfurter ihr
Verstindnis fiir das komplexe Hin und Her wechselweiser Bedingungsverhiltnisse,
das die schlichte Einlinigkeit einer Konstruktion ,von unten nach oben® iiberbietet,
der dialektischen Philosophie Hegels verdanken, das haben auch ihre positivistischen
Diskussionspartner geschen, die fiir ihre eigene Position den grofien Namen Kant
bemiihen ¥”. Nach J. Habermas begreift Adorno Gesellschaft ,in Kategorien, die ihre
Herkunft aus der Logik Hegels nicht verleugnen® 3. Adorno selbst plidiert — neben
der direkten Berufung auf Hegel® — fiir die Aufwertung des vor-Marxschen Links-
hegelianismus %, Eine Verabschiedung Hegels bedeutet das nicht.

)

A Tractatus logico-philosophicus 6, 52.

35 Habermas, Theorie und Praxis (s. Anm. 5) 17 f.

36 Habermas, ebd. 163; Hervorhebung von mir.

7 Popper, ebd. 147; Albert, ebd. 193, 197, 19910 u. 5.

38 Dositivismusstreit 155. Vgl. auch Habermas (s. Anm. 5) 50 f.

39 Ebd. 128 f., 133.

40 Der ecinschldgige Passus Adornos aus der Tiibinger Diskussion von 1961 (ebd. 151) verdient hier
reproduziert zu werden: ,Die gesellschaftliche Realitdt hat sich in einer Weise verindert, dafl man fast
zwanghaft auf den von Marx und Engels so hohnisch kritisierten Standpunkt des Linkshegelianismus
zuriidsgedringt wird; cinfach deshalb ndmlich, weil erstens die von Marx und Engels entwickelte
Theorie selber eine unterdessen vollkommen dogmatische Gestalt angenommen hat; zweitens, weil in
dieser dogmatisierten und stillgelegten Form der Theorie der Gedanke an die Verinderung der Welt
selbst zu einer scheufilichen Ideologie geworden ist, die dazu dient, die erbdrmliche Praxis der Unter-
driickung der Menschen zu rechtfertigen. Drittens aber — und das ist vielleicht das Allerernsteste —, weil
der Gedanke, daf man durch die Theorie und durch das Aussprechen der Theorie unmittelbar die
Menschen ergreifen und zu einer Aktion veranlassen kann, doppelt unmbglich geworden ist durch die
Verfassung der Menschen, die durch die Theorie bekanntlich dazu in keiner Weise mehr sich veran-
lassen lassen, und durch die Gestalt der Wirklichkeit, die die Moglichkeit solcher Aktionen, wie sie
bei Marx noch als am nichsten Tag bevorstehend erschienen sind, ausschliefic. Wenn man heute also so
tun wollte, als ob man morgen die Welt verindern kann, dann wire man ein Liigner.

e
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Zur Kritik des Frankfurter Marx

Der anvisierte ,Positivismusstreit® kann hier nicht ausdiskutiert werden, wenn-
schon eine Sympathie unserseits fiir eine nichtpositivistische Losung der Grundfragen
der Erkenntnis wohl nicht zu verkennen war. Wir haben nur Konsequenzen daraus
zu ziehen fiir das Marx- und vor allem das Hegelverstindnis der Frankfurter. Marx
sentscheidet nicht iiber einen ontologischen Primat von Idee oder Materie®, so Haber-
mas*!; und nach Adorno sind der Geist und ,das Gegebene® ,beide wesentlich durch-
einander vermittelt“42. Kann da von Materialismus noch die Rede sein (wie denn
auch Habermas dieses Wort gern in Anfithrungszeichen setzt)? Und von Marxismus?
Politische Poeterei hat denn auch die oben S. 218 zitierte Marx-Maxime zu Feuerbach
entsprechend umformuliert:

»Die Marxime der Frankfurter Schule

Die Philosophen

haben die Welt nur verschieden

interpretiert

es kommt darauf an

sich von ihr verindern zu lassen.” 43
Wird bei diesem Neomarxismus, bei dem der Akzent so sehr auf der Neuinterpreta-
tion liegt, der ,-marxismus® zum Pietdtssuffix, das nicht beunruhigen muf}, voraus-
gesetzt Vorbeugung gegen Riickfall in Marxismus-Leninismus und waches, Konse-
quenzen ziehendes Bewufltsein davon, daff die reale Politik zwischen Ost und West
immer noch nicht die entideologisierenden Ideologen, sondern die altgliubigen Funk-
tiondre bestimmen? Nun, in der Anwendung der Kritischen Theorie auf die Kapita-
lismus-Sozialismus-Problematik diirfte immerhin noch ein beachtlicher Rest marxi-
stisches Erbe stecken 4. Aber uns interessiert hier mehr das Verhilenis der Frankfurter
zu Hegel,

Zur Kritik des Frankfurter Hegel

Was die Frankfurter vom Positivismus, mit dem sie sich auseinandersetzen, unter-
scheidet, ist ihr Festhalten an der dialektischen Methode, die ihr Hegelsches Erbe dar-
stellt. Die kritisch-dialektische Theorie will anderseits von der universalen Geist-
philosophie Hegels dadurch abgehoben sein, dafl sie sich selbst beschrinkt auf nur
relative Totalititen, in denen man vermutlich je einzigartige wechselweise Bedingungs-
geflige von Idee und materiellen Gegebenheiten sehen darf. Unsere kritische Frage
an die Kritische Theorie lautet: Sprengt nicht Dialektik solche Relativierung? Wenn

41 Theorie und Praxis (s. Anm. 5) 285.

42 Metakritik der Erkenntnistheorie (Stuttgart 1956) 33.
43 E. Fried, Die Beine der grofleren Liigen (Berlin 1969).
44 Vegl|. Habermas z. B.: Positivismusstreit 185.
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Habermas die historischen Bewegungsgesetze nur bezieht ,auf einen jeweils konkreten
Anwendungsbereich, der in der Dimension eines im ganzen einmaligen und in seinen
Stadien unumkehrbaren Entwicklungsprozesses. .. definiert ist®%: hat er dann die
regional-epochal begrenzten Bereiche nicht schon entscheidend iiberschritten, wie Ha-
bermas ja auch schlechthin ,das begriffene Ziel der Gesellschaft“46 in seine Uberle-
gungen einbringt?! Die Dialektik sprengt ,extensionale® Relativierung, weil sie nicht
»intensional® auf ein schlichtes Gleichgewichtssystem von Geist und Materie zuriick-
gefiihrt werden kann. Dialektik, wie Hegel sie beschreibt — wir versuchten das andeu-
tungsweise nahezubringen —, ist Dialektik des Geistes, seines Selbstverwirklichungs-
prozesses und seiner Selbstmanifestation. Und auch die Frankfurter dialektische Me-
thode kann dieser Abkunft, weil sie in die Struktur der Dialektik einging, ja diese
ausmacht, nicht entraten. Habermas® Methode ist dadurch entscheidend ausgezeichnet
vor blofer Deduktion, ,,daf8 sie die Prinzipien, nach denen sie verfihrt, stets mit zur
Diskussion stellt, daf8 sie sich ,in einem Zirkel der reflexiven Selbstrechtfertigung
entfaltet® 47: das ist auf methodologischer Ebene die Selbstbestimmung und Selbstbe-
griindung von ,,Geist“! Die Dialektik bleibt Geist-Dialektik auch dann, wenn sie, was
durchaus einzuriumen ist8, als Seins- und Werdegesetz die an sich nichtgeistige
Wirklichkeit analog strukturierend durchzieht, orientierend durchpulst. Aber muf}
dann nicht konsequenterweise das gesamte dialektische System der Hegelschen Geist-
philosophie akzeptiert werden — mitsamt seinen totalitiren Implikationen (wie sie
infolge blofler materialistischer Umkehrung auch im Diamat erhalten blieben, und
zwar verstirkt)? Die generelle Diagnose, die Adorno von Hegels Systemdialektik
gibt, ist weithin giiltig: sie bezieht alles ein in den unausweichlichen Werdegang der
einen, groflen Versshnung, alles und jedes wird herabgesetzt zum bloflen Moment
des Selbstvollzugs des sich begreifenden Geistes. Nicht giiltig dagegen scheint die
spezielle Rezeptur Adornos: gegen Hegels Geistdialektik das Andere des Geistes, die
Nichtidentitit, die zuféllige Endlichkeit der Materie, als Quell je neuer Aufbriiche,
zur Geltung zu bringen. Das heifit die Dialektik halbieren49; nicht von auflen her lifit
sich Geist kurieren. Was als entscheidende Korrektur an Hegel stirker einzubringen
ist, ist nicht das Andere des Geistes, die Materie, sondern das Andere des erkennenden
Geistes, und das ist: Geist als Wille, Liebe, Freiheit. Die Freiheit der anderen Men-
schen, die ich willentlich bejahe, eroffnet den Raum wirklicher Geschichte und echter,

45 Ebd, 163.

48 Theorie und Praxis 321.

47 Positivismusstreit 253 f.

48 Mit dem scholastisch-ontologischen Axiom von der Intelligibilitit = Geisthaftigkeit alles Seienden:
omne ens est verum. Adorno spricht von dem ,Urteil der Sache iiber sich selbst®, als Maflstab fiir
Wahrheit und Wert, das sich konstituiert ,in ihrer Bestimmung zu jenem Ganzen, das in ibr steckt,
ohne unmittelbar gegeben, ohne Faktizitit zu sein; darauf will der [Hegelsche] Satz hinaus, die Sache
sei an ihrem Begriff zu messen® (Positivismusstreit 139; Hervorhebung von mir).

49 Um Habermas’® Polemik ,Gegen einen positivistisch halbierten Rationalismus® (Positivismusstreit
235-266) zu variieren.
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neuer Zukuntft; sie bindet auf die michtigste und schirfste Weise an das Faktische und
dessen Last, sie entbindet zugleich das geldsteste Gliick. Die Dialektik des Selbstge-
sprichs der Erkenntnis wird aufgebrochen, zu Fruchtbarkeit und Menschlichkeit, zu-
nichst und zumeist durch Dialog in Freiheit, mit den Anderen. Auch die Theorie von
Jirgen Habermas riumt dem Dialog und der Interaktion des menschlichen Mit- und
Fiireinanders eine mafigebliche Funktion ein. Der Dialog der menschlichen Freihei-
ten, von Einzelnen und Grofligruppen, bricht nicht auseinander in isolierte Verstin-
digungsinseln: er bleibt — in seiner horizontalen Differenzierung — umfangen von der
Einheit des dialektischen Erkenntnisausgriffs. Daf} dieser nicht doch wieder alles {iber-
michtigend, vergewaltigend ,totalisiert“, ,nach dem Uhrenschlag metaphysischer
Notwendigkeit“5: dem, so scheint uns, ist nur zu wehren, wenn die vertikale Diffe-
renz von Mensch und Gott, von endlichem Geist und dem unendlichen Geist, gewahrt
wird. Der menschliche Geist besitzt trotz seiner Universalitit nicht die Michtigkeit,
das Einzelne im voraus durchgiingig zu bestimmen — solche Bestimmungsmacht ist das
Souverinititsprivileg Gottes —: die ungefiillte, erniichternde Leere unseres umfassen-
den Erkenntnisvorgriffs ist Voraussetzung je neuen Freiheitsaufbruchs . .. Hier wire
das Gesprich mit Hegel fortzusetzen. Oder wiirde es erst eigentlich beginnen? Es muf}
uns geniigen, einigermaflen gezeigt zu haben, daff die Auseinandersetzung mit Marx
und Marxismus, mit dem alten Marx von einst und mit den Neomarxismen von
heute, sich zurtickverwiesen sieht auf Hegel.

50 Vgl. z. B. Theorie und Praxis 317 f. Habermas hier, Marx’ Hegel-Kritik resiimierend: ,Nicht-
identisches wird unter Identisches subsumiert; Menschern werden wie Dinge behandelt®! (Hervorhebung
von mir.) Wird hier nicht auch das ,Nichtidentische® auf der Ebene des Entscheidend-Menschlichen,
also doch wohl des Geistig-Personalen angesetzt?!

51 Ebd. 321,

17 Stimmen 186, 10 ; 233
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,Politische Theologie” — einst und jetzt

Im Integralismus unseligen Angedenkens hatte die ,politische Theologie® alten Schlags
ihren Gipfel erreicht, auf den der Absturz gefolgt ist.

Dieser extrem supranaturalistischen ,politischen Theologie®, die allerdings diesen
erst neuestens aufgekommenen Namen nicht fiihrte, sich vielmehr als ,integral katho-
lisch® bezeichnete, war der Meinung, um Gott die ihm gebiihrende Ehre zu geben, um
seine Grofe so iiberragend wie mdglich herauszustellen, miisse man Gottes Schépfung
und hier an erster Stelle, dem Menschen und allem, was der Mensch unternehmen, an
Werken schaffen und aufbauen kann, jedweden Eigenwert absprechen, einzig und
allein ihre Nichtigkeit und vollige Abhingigkeit betonen, vor allem aber das iiber-
natiirliche Ziel, zu dem Gott den Menschen berufen hat, derart als das einzige, das
tiberhaupt Wert hat und zihlt, vorbetonen, daff alle iibrigen Ziele menschlichen
Strebens nicht einmal als Zwischenziele angesehen werden diirfen, ihnen vielmehr
ausschliefilich Mittelhaftigkeit zukommt, insofern sie dem Menschen als Mittel dienen,
sein Heil zu wirken und so zu seinem ewigen Ziel zu gelangen. Werthaft sei nur das
iibernatiirliche Ziel als Selbst- oder Eigenwert und, was zur Erreichung dieses Zieles
dient, in eben dieser seiner Eigenschaft als Dienstwert. Dieser einseitige Supranatura-
lismus meint es ehrlich mit Gott; in Wahrheit aber tut er Gott nicht Ehre, sondern
Unehre, ja Unrecht an. Stiinde Gott auf gleicher Wertebene mit seinen Geschopfen
oder vielleicht besser gesagt, gibe es ein gemeinsames Maf}, eine Gewichtseinheit, in
der Gottes und seiner Geschopfe Grofe miteinander verglichen, gegeneinander abge-
wogen werden kdnnten, dann hitte es vielleicht Sinn, von der Gewichtsschale, auf der
die Geschopfe gewogen werden, etwas wegzunehmen, um so ein grofieres Ubergewicht
Gottes auszuweisen. Gerade diese Vorstellung wird aber der einzigartigen und unver-
gleichlichen Grofe Gottes nicht gerecht. Gott steht nicht auf gleicher Wertebene mit
seinen Geschdpfen; es gibt kein gemeinsames Maf}, keine gemeinsame Gewichtseinheit,
in der Gottes und seiner Geschpfe Grife gegeneinander abgewogen werden knnten;
auch in diesem Sinn ist Gott der ,ganz andere®. Er ist so groff, dafl er seiner Grofie
nicht das mindeste vergibt, wenn er seinen Geschopfen echten Eigenwert verleiht und
ihnen nicht nur ermdglicht, nicht nur gestattet, sondern auftrigt, echte geschdpfliche
Werte zu schaffen, Kulturwerte im weitesten Sinn des Wortes aufzubauen. Mensch-
liche Kultur, die personliche Entfaltung eines jeden einzelnen Menschen sind an und
fiir sich Werte und darum auch Werte in den Augen Gottes. Gott neidet dem Men-
schen diesen seinen menschlich-geschdpflichen Reichtum nicht, sondern schenkt ihn ihm
in jedem Augenblick, in dem er ihn und die Welt im Dasein erhilt, freut sich mit der
Freude des Schenkgebers dieses seines dem Menschen gemachten Geschenkes, zzhlt

234



»Politische Theologie® — einst und jetzt

es zu seiner gloria externa, die auch dann besteht, wenn der Mensch, sei es aus unver-
schuldeter Unwissenheit, sei es schuldhafterweise, es unterlifit, sie zur gloria Dei for-
malis zu erheben.

Auf den politischen Bereich angewendet bedeutet dieser einseitige Supranaturalis-
mus: der ganze Bereich des politischen (sozialen, konomischen) Lebens entbehrt des
Eigenwerts und hat ausschlieflich dienende Funktion gegeniiber dem iibernatiirlichen
Endziel des Menschen; wie alle menschlichen Vergemeinschaftungen und Vergesell-
schaftungen hat auch der Staat nur diese einzige Aufgabe. Schreiben wir dem Staat
die Sorge fiir das Gemeinwohl zu und bestimmen dieses als den Inbegriff der Voraus-
setzungen oder Vorbedingungen, die erfiillt sein miissen, damit der Mensch durch
Regen seiner Krifte zur vollen Entfaltung seiner Anlagen gelangen und sein person-
liches Wohl verwirklichen kénne, so ist unter diesem persénlichen Wohl sein ewiges
Heil — und zwar strenggenommen ausschlieflich dieses — zu verstehen. Nun ist es
Sache der Kirche, die Menschen unmittelbar zu ihrem ewigen Heil zu fithren; dagegen
kann der Staat nur mittelbar dazu beitragen, indem er Voraussetzungen oder Vorbe-
dingungen schafft, die dem Menschen das Streben nach seinem ewigen Heil erleichtern
oder es begiinstigen. Da somit die Aufgabe des Staats im Dienst dessen steht, was
Aufgabe der Kirche ist, steht er selbst im Dienstverhilinis zur Kirche, die ihm Wei-
sungen zu erteilen hat, was er tun oder lassen soll, um die ihm obliegende, wenn auch
nur mittelbare Mitwirkung zum ewigen Heil derer, die seine Staatsbiirger sind, zu
leisten. Und dies gilt grundsdtzlich von jedem Staat; einen Eigenwert, eine andere
Aufgabe als diesen Dienst am ewigen Heil seiner Staatsbiirger kann kein Staat haben,
weil es schlechterdings keine andere gibt; nur um dieser einen Aufgabe willen hat ein
Staatswesen Daseinsberechtigung; nur von dieser seiner Aufgabe her und nur in deren
Grenzen, im Rahmen dieser necessitas boni communis kann er sich verbindlicher obrig-
keitlicher Gewalt rithmen. ]

Hier soll nicht behauptet werden, die im Mittelalter von der Kirche beanspruchte
und bis zu einem gewissen Grad verwirklichte Suprematie der Kirche iiber den Staat
sei ein Ausflufl dieser ,politischen Theologie® gewesen. Dafl es im Bereich des sog.
»corpus christianum®, das sich in mafBloser geographischer Selbstiiberschitzung als
weltumfassenden ,orbis christianus® mifiverstand, zu jener Symbiose von Kirche und
Staat kam, die dann spiter in die Suprematie des Staats iiber die Kirche umschlug,
hat zweifellos eine Vielzahl von Griinden; die Bezeichnung ,Konstantinische Epoche®
bringt zutreffend zum Ausdruck, dafl es nicht allein und nicht einmal an erster Stelle
theologische Griinde waren, die diese Entwicklung ausgelost haben. Die letzte Zu-
spitzung und Uberspitzung kirchlicher oder richtiger: von theologischer Seite fir die
Kirche erhobener Anspriiche im Integralismus gehdrt zudem erst dem Ausgang des
19. und Beginn des 20. Jahrhunderts an, also einer Zeit, in der die Konstantinische
Epoche bereits threm Ende entgegeneilte.

Glaubt die Theologie, um der Grofle Gottes willen den Menschen méglichst klein
machen zu miissen, so wird sie dazu neigen, seine Fihigkeiten zu unterschitzen und
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dafiir seine Schwachheit, seine Unzulidnglichkeiten zu iiberschdtzen; auf Entfaltung
seiner Anlagen durch selbstindiges und verantwortungsbewufites Handeln wird sie
wenig Gewicht legen, dagegen um so mehr auf Fiigsamkeit und Bereitschaft, sich
lenken zu lassen — nicht nur durch den Willen Gottes, wie die Kirche ihn in den
gottlichen Geboten vermittelt, sondern auch durch den obrigkeitlichen Willen derer,
die als ,Stellvertreter Gottes® hier auf Erden walten. Wird dann der Staat als die
hochste irdische Gewalt verstanden, so liegt es nahe, die Autoritit des jeweiligen
Inhabers der Staatsgewalt als ,von Gottes Gnaden® verlichen zu mystifizieren, als
ob er, da es keine andere irdische Autoritit iiber ihm gebe, von der er seine Autoritit
herleiten konnte, dieselbe unmittelbar von Gott, d.i. durch unmittelbare gottliche
Einsetzung in sein Amt, empfangen haben miisse. Der Gedanke, das staatlich geeinte
Volk kénne urspriinglich von Gott mit der Staatsgewalt bekleidet sein und den jewei-
Jigen Regenten mit deren Ausiibung betrauen, erscheint geradezu als gottesldsterlich;
das der Lenkung von oben bediirfende Volk kénne doch nicht sich selbst gegeniiber
Gottes Stelle vertreten! Auf diese Weise wird mit — allerdings der Schliissigkeit er-
mangelnder — theologischer Argumentation jede denkbare Art von Demokratie rund-
weg abgelehnt. Aber nicht nur das! Ganz allgemein und entscheidend wird die
Selbstentfaltung des Menschen in Freiheit und Selbstverantwortung abgewertet; von
 Menschenwiirde® (Art. 1 GG) zu sprechen erscheint dieser Theologie geradezu als
Ausdruck der magna superbia, satanischen Stolzes. Mit einem Wort gesagt: alles,
wovon wir der Meinung sind, daf es Gottes Absichten mit dem von ihm mit geistiger
Erkenntniskraft und der Fihigkeit zur Selbstbestimmung ausgestatteten Menschen
entspreche und womit wir gerade auch im politischen Raum seinen Absichten zu ent-
sprechen vermeinen, das wird von dieser Theologie, um es hart auszudriicken, ver-
teufelt.

Einen Hohepunkt dieser ,politischen Theologie® stellt die ,Osterdienstagskonfe-
renz® des Jahres 1909 dar, an der auch der damalige Schriftleiter der ,Stimmen der
Zeit“ (damals noch ,Stimmen aus Maria Laach“ genannt) beteiligt war. Ist der Staat
schon nicht, wie es eigentlich der Fall sein sollte, katholischer Glaubensstaat, der sich
von der Kirche anweisen lift, was er zum wahren Wohl seiner Staatsbiirger, d.i.
zur Forderung ihres ewigen Heils, unternehmen kénne, dann sollten wenigstens die
katholischen Staatsbiirger sich zu einer Partei zusammenschliefen, die sich zum Ziel
setze, den Staat in diesem Sinn zu beeinflussen. Damit sollte nicht unbedingt ausge-
schlossen sein, daf auch nichtkatholische Christen dieser Partei beitraten oder sie
unterstiitzten; ganz ausdriicklich aber sollte ausgeschlossen sein, dafl diese Partei
in dem fiblichen Sinn des Wortes eine ,,politische® Partei sei, d. h. eine Partei, die spe-
zifisch politische Ziele, iiber die man unbeschadet seines katholischen Glaubens ver-
schiedener Meinung sein kann, in ihr Programm aufnehme; die Zugehorigkeit oder
wenigstens die Stimmabgabe fiir diese Partei sollte fiir alle katholischen Staatsbiirger
verpflichtend sein; deshalb durfte ihr Programm nur das Eintreten fiir die Rechte der
Kirche, aber nichts enthalten, das nicht fiir alle Katholiken annehmbar wire.
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Katholische Parteien in den Staaten, die wegen der unter deren Staatsbiirgern
bestehenden Glaubensspaltung nicht katholische Glaubensstaaten sein konnten, waren
dem Integralismus nicht genug. Auch alle anderen Zusammenschliisse, namentlich
solche von politischem Gewicht, sollten ,katholische® Organisationen sein und geist-
licher Leitung unterstehen. Letzten Endes sollten alle Lebensbereiche nicht nur kon-
fessionalisiert, sondern, soweit das méglich war, klerikalisiert, d. h. von Beauftragten
der kirchlichen Hierarchie geleitet werden. Nur von hier aus lift sich der uns heute
kaum mehr begreifliche deutsche Gewerkschaflsstreit verstehen, bei dem es um die
Frage ging, ob katholische Arbeiter interkonfessionell-christlichen Gewerkschaften an-
gehGren diirften, sowie um den Anspruch, die Gewerkschaftsleitung kirchenamtlich
zu bestellen oder mindestens zu bevormunden.

Als Folge fiir die Kirche ergab sich aus diesen integralistischen Aspirationen die
Absperrung nicht nur vom politischen, sondern auch vom gesamten kulturellen Leben.
Auf diese Weise wurde die damals so viel erdrterte und beklagte ,Inferioritit® der
Katholiken, die man in Deutschland auf die Sikularisation der Kirchengiiter und in
Preuflen zusitzlich auf die Zuriicksetzung durch den ,protestantischen Staat® zuriick-
fithren zu konnen glaubte, noch wesentlich verfestigt und verschirft. Noch schwerer als
die Selbsteinsperrung im Ghetto aber wog, daff man, anstatt die Fiihrung der freiheit-
lichen Entwidklung zu iibernehmen, sich ihr entgegenstemmte, dafl man den hohen
ethischen Gehalt der auflerkirchlichen und auflerchristlichen Strémungen, denen es
um die Menschenwiirde, um den Kampf fiir die freie Entfaltung der Personlichkeit
und gegen die Selbstentfremdung des Menschen ging, nicht erkannte, sondern nur die
darin mitlaufenden Irrtiimer und die damit verbundenen Gefahren sah und deswegen
das Ganze als widergottlich ablehnte. So geriet die Kirche in eine Lage, in der sie mit
der neuzeitlichen Entwicklung des Denkens und des offentlichen Lebens, mit den
Problemen, vor die sie sich durch die fortschreitende Demokratisierung des zunichst
nur im engeren, spiter immer mehr auch im weiteren und weitesten Sinn verstandenen
»politischen® Bereichs und schlieflich noch weit dariiber hinaus gestellt sah, nur noch
sehr schwer fertig werden konnte; sie geriet in Gefahr — oder richtiger muf man sagen:
sie erlag weitgehend der Gefahr —, sich mit dem Status quo zu solidarisieren, ja ihn
zu sakralisieren. Zum Beharren geneigt und dem Fortschritt zutiefst abgeneigt war
sie besonders hilflos gegeniiber den an sie herantretenden gesellschafispolitischen Pro-
blemen; das erklirt insbesondere ihr kligliches Versagen gegeniiber der durch die
aufkommende Industriewirtschaft des 19. Jahrhunderts brennend gewordenen Arbei-
terfrage. ;

Von dem, was hier als ,,politische Theologie® alten Schlages gekennzeichnet wurde,
heben die Staatsenzykliken Leos XIII. sich bemerkenswert ab, mag auch das, was
bei threm Erscheinen als befreiend empfunden wurde, uns inzwischen selbstverstindlich
geworden sein. Aber auch Leos Argumentation unterstellt ein geschlossen sich zum
katholischen Glauben bekennendes Staatsvolk; welche Abwandlungen sich ergeben,
wenn diese Voraussetzung nicht zutrifft, wird von ihm nicht vertieft; insofern steht
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manches von dem, was er sagt, fiir uns im luftleeren Raum. Hier sei jedoch vor allem
darauf hingewiesen, dafl Leo XIIIL ebenso wie die Pipste nach ihm in ihren Sozial-
enzykliken in der Hauptsache nicht theologisch, sondern iiberwiegend philosophisch
argumentieren. Selbstverstindlich ist der Hintergrund der Glaubenswahrheiten immer
gegenwiirtig. Man hat es den Pipsten zum Vorwurf gemacht, daf sie in Angelegen-
heiten der Gesellschafts- und Staatslehre nicht theologisch, sondern philosophisch argu-
mentieren, ja man hat ihnen sogar die Zustindigkeit dafiir absprechen wollen. Es
trifft zu, da die Staatsenzykliken Leos XIII. keine Staatstheologie sind wie auch
seine und seiner Nachfolger Sozialenzykliken keine Sozialtheologie sind. Dafl sie es
nicht sind, obwohl der Hintergrund der Glaubenswahrheiten immer gegenwirtig ist,
dafiir sollten wir den Pipsten dankbar sein. Nur eine Ausrichtung dieser Art setzt uns
in den Stand, uns mit den auf anderem Boden, insbesondere auch mit den auf dem
Boden des Atheismus stehenden Theoretikern und Praktikern des politischen und
sozialen Bereichs geistig auseinanderzusetzen und das Feld abzustecken, auf dem wir
nicht nur mit andersgldubigen Christen, sondern mit jedermann, der ehrlichen Willens
ist, mit Nutzen fiir die Allgemeinheit zusammenarbeiten konnen.

Die neue ,politische Theologie®

Mit dem Ausbruch des ersten Weltkriegs brach eine Welt zusammen; ihr Zusam-
menbruch begrub den Integralismus unter seinen Triimmern. Erst recht nach dem
2. Vatikanischen Konzil kann ein Integralismus von der Art, wie er unmittelbar vor
dem 1. Weltkrieg sein Unwesen trieb, sich kaum noch breit machen. Aber der ihm
zugrunde liegende einseitige Supranaturalismus ist durchaus nicht tot; nur der theo-
logische Ansatz ist heute ein anderer. Jetzt geht es nicht mehr darum, den Menschen
moglichst tief zu driicken, um — wie man vermeint — Gott dadurch um so mehr zu
erhthen; vielmehr will man jetzt den Weg zu Gott gerade umgekehrt {iber den Men-
schen finden; das Bild Gottes soll im Menschen aufleuchten, soll in ihm zum Aufleuch-
ten gebracht werden. Im Mittelpunke steht die Menschwerdung des Sohnes Gottes in
Jesus Christus, in der Tat das Zentralgeheimnis unseres Glaubens — nur auch hier
wieder einseitig ausgelegt. An die Stelle einer Anthropologie, die einseitig den Men-
schen in seiner Schwachheit, Erbirmlichkeit und Stindhaftigkeit als blofes Objekt
gottlicher Herablassung angesehen hatte, entwidkelt man jetzt eine Anthropologie,
die ebenso einseitig die Grofe und Erhabenheit des Menschen herausstellt, den Gott
so unvergleichlich hoch erhoben hat, daf alles, was eine nur innerweltliche Anthro-
pologie von ihm auszusagen vermag, daneben verblafit. Bei einzelnen Vertretern
dieser Theologie scheint die Einseitigkeit so weit zu gehen, dafl sie iiberhaupt keinen
anderen Weg zu Gott kennen als den Weg iiber den Mitmenschen — mit der ernsten
Gefahr, sich in der Immanenz zu verfangen, indem man im Mitmenschen Gott bereits
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gefunden zu haben glaubt und darum bei ihm stehen bleibt, den Schrite iiber ihn
hinaus in die Transzendenz unterlifit und so, anstatt zu Gott zu gelangen, ihn aus
dem Auge verliert und letzten Endes ihn verfehlt.

Offenbar liegt diese Art theologischer oder vielleicht besser gesagt theologisierender
Anthropologie im Wettlauf mit der marxistischen. Sie mdchte eine Plattform auf-
bauen, von der aus sie sich aus der Position der Uberlegenbeit mit dem Marxismus
auseinandersetzen kann, indem sie dessen Immanenz durch ihre Transzendenz (oder
ist es in Wirklichkeit nur eine theologisch sublimierte Immanenz?) ein fiir allemal
uniiberholbar {iberbietet. In der Tat wird man sagen konnen, die grofie Auseinander-
setzung, um die es heute in der Welt geht, sei diejenige zwischen transzendenter
theistischer und immanenter atheistischer Anthropologie, und diese Auseinanderset-
zung trage sich heute nicht nur in akademischen Zirkeln zu, sondern sei eminent poli-
tischer Art, sie sei schlechthin das Thema heutiger Weltpolitik; insofern rechtfertigt
sich fiir diese Art, Theologie zu betreiben, die Bezeichnung ,,politische Theologie®.

Soviel ist gewifl: das Anliegen, das der junge Marx aufgegriffen hat und das durch
alle Pervertierungen hindurch auch im heutigen Marxismus noch fortwirkt, hitte
lingst vor ihm ein christlicher Denker (am besten ein Laientheologe, doch den gab es
damals wohl noch nicht) aufgreifen miissen. Dann wire Marx vielleicht auch in seinen
hoheren Lebensjahren der ,junge Marx® geblieben und hitte es den ,alten Marx®
nie gegeben; auf jeden Fall hdtten wir 100 und mehr Jahre frither da stehen kénnen,
wo wir in der Auseinandersetzung mit dem Atheismus Marxscher Provenienz heute
erst gerade ankommen.

Gott hat es zugelassen, dafl statt eines Christen oder gar eines Kirchenmanns der
Atheist Marx die Fragwiirdigkeit, ja Unhaltbarkeit des bestehenden und mit dem
aufkommenden Industrialismus sich noch verschlimmernden Zustands der mensch-
lichen Gesellschaft durchschaute und blofllegte, womit das Christentum, der christliche
Glaube und die christliche Kirche als sozial-reaktionir abgestempelt waren und die
antireligiose Bewegung des Marxismus (marxistischen Sozialismus) als die Vorkimp-
ferin fiir Recht und Gerechtigkeit und namentlich fiir die Achtung der Menschenwiirde
im Arbeiter erschien. Mit Recht erforscht die Theologie heute ihr Gewissen, wieviel
Mitschuld sie an diesem Versagen der Christenheit trigt; begreiflich, daf sie heute
angelegentlich beflissen ist darzutun, dafl alles, was die von Atheisten vorgetragene,
auf die Immanenz sich beschrinkende Antropologie an positiven Aussagen enthilt,
ebenso zur Substanz der in der Transzendenz verankerten theistischen und erst recht
der dhristlichen Anthropologie gehdrt, ja von ihr in unvergleichlich strahlenderes Licht
gestellt wird (das ihr jedoch bis vor noch nicht gar so langer Zeit offenbar mit so mil-
dem Schein vorangeleuchtet hat, daf} es ihren Blick nicht auf sich zog). Die Positionen,
in die jeder, der an Gott, und in die insbesondere der Christ, der an die Menschwer-
dung des Sohnes Gottes glaubt, seine Anthropologie einbaut, wie auch die Negationen,
durch die der Atheist alles, was iiber die Immanenz hinausfiihren wiirde, aus der
Erérterung ausschlieft, lassen einen gemeinsamen Kernbestand unberiihrt. Wir gliu-
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bigen Christen aber haben allen Anlaf}, diesen gemeinsamen Kernbestand als wesent-
lichen Bestandteil des von unserem Glauben dargebotenen Weltbilds zu erweisen, vor
allem aber den Mitmenschen so, wie Jesus Christus selbst uns gelehrt und uns das
Beipiel gegeben hat, nicht nur zu betrachten, sondern zu behandeln.

Man kann versuchen — und die Theologie, die sich als ,politische® bezeichnet, ver-
sucht es —, unmittelbar aus der Glaubenshinterlage, insbesondere aus der Heiligen
Schrift, zu den uns heute bewegenden politischen Fragen (politisch im weitesten Sinn
verstanden) Erkenntnisse zu schopfen. Wir wissen, dafl auf diesem Weg Antworten
auf konkrete Tagesfragen nicht oder doch nur in Zuflerst bescheidenem Umfang zu
gewinnen sind; das ist der Grund, warum es nicht gelingt, eine komplette theologische
Soziallehre aufzubauen, und warum das, was wir christliche Gesellschaftslehre bzw.
christliche Staatslehre nennen, in der Hauptsache Sozial- bzw. Staatsphilosophie ist
und naturrechtlich argumentiert. Wenn es dagegen um grundsitzliche Haltungen geht,
die sich auch oder vielleicht sogar vorzugsweise im Sffentlichen, im weitest verstande-
nen politischen Leben bewihren sollen, lassen sich aus den Glaubensquellen, insbeson-
dere aus den in der Heiligen Schrift enthaltenen Grundwahrheiten unseres Glaubens,
wenn auch keine prizisen Anweisungen fiir den Einzelfall, so doch richtungweisende
Anregungen gewinnen. Das ist denn auch der Grund, warum diese sich selbst als
»politische Theologie“ bezeichnende Richtung oder Strémung nicht versucht, der phi-
losophischen Gesellschaftslehre im allgemeinen und Staatslehre im besonderen eine
entsprechende theologische Lehre an die Seite zu stellen oder gar sie durch eine solche
zu tiberbieten, sondern sich darauf verlegt, jene fiir den Christen aus seinem Glauben
sich ergebende Grundhaltung oder Grundhaltungen zu erarbeiten, die fiir sein Ver-
halten im 6ffentlichen, gesellschaftlichen und politischen Raum verbindlich sind.

Der Glaube sagt uns, welch hohe Achtung Gott der Freiheit des Menschen entgegen-
bringt. Damit ist uns zwar kein Aufschluff dariiber gegeben, welches Maf} an Freiheit
in dieser und jener menschlichen Gemeinschaft, insbesondere also auch in der politi-
schen Gemeinschaft zutriglich ist und darum eingerdumt werden kann und soll, aber
es ist eine Richtung gewiesen: wir sollen die Ordnung so freiheitlich wie moglich
gestalten. Und wenn die Erfahrung uns belehrt, dafl der Mensch an die Freiheit zuerst
gewohnt, zum rechten Gebrauch der Freiheit erst erzogen werden muf}, dann sollen
wir uns um diese Erziehung bemiihen, sollen es darauf ablegen, in dem Mafl, wie die
Menschen zum rechten Gebrauch der Freiheit fihig werden, die Freiheitsrdume mehr
und mehr auszuweiten. Das wire eine von der Theologie aus der Glaubenshinterlage
erschlossene Grundrichtung unseres gesamten gesellschafts- und staatspolitischen Wir-
kens.

In dem Maf, wie wir uns dieses freiheitliche Denken zu eigen machen, erdffnet es
uns die Zusammenarbeit mit den Atheisten, in deren Weltbild der Mensch im Mittel-
punkt steht und die in der Freiheit das eigentlich den Menschen Auszeichnende er-
blicken. Und wenn der atheistische Kommunismus dort, wo er die politische Macht
ergriffen hat, die Freiheit unterdriickt statt sie zu verwirklichen, dann kénnen wir ihm

240



»Politische Theologie® — einst und jetzt

von innen, von seiner eigenen Grundlage aus zusetzen; wir schlagen ihn auf seinem
eigenen Boden mit seinen eigenen Waffen.

Diese Wertung menschlicher Freiheit und die aus ihr sich ergebende grundsitzliche
Haltung sind eine durchaus schlissige Folgerung aus der Glaubenshinterlage. In an-
deren Fillen dagegen handelt es sich eher um eine Art ,hermeneutischer® Handrei-
chung, in einzelnen Fillen vielleicht sogar nur um eine Art Allegorese, wie sie auch
den altchristlichen Schriftstellern (Exegeten) vertraut war. Die ,politische Theologie“
stellt mit Nachdruck den Satz heraus, im Kreuzestod Jesu Christi sei jegliche Herr-
schaft iiberwunden. Wollte man ,,Herrschaft* im wertfreien Sinn der Max Weberschen
Begriffsbestimmung verstehen (Chance, bei einem angebbaren Kreis von Personen
fiir einen angebbaren Kreis von Anordnungen Gehorsam zu finden), so wire der Satz
schlechterdings falsch; Herrschaft in diesem wertneutralen Sinn (z. B. die Chance der
Verkehrspolizei, bei den Verkehrsteilnehmern Gehorsam fiir die durch Schilder und
Ampeln erteilten Anordnungen beziiglich des Verkehrsverhaltens zu finden) ist in der
menschlichen Gesellschaft unentbehrlich und tritt der Menschenwiirde in keiner Weise
zu nahe. Ist Herrschaft dagegen in dem Sinn gemeint, daf man sich zum Herrn iiber
andere aufwirft, um sie sich zu unterwerfen, um den andern als Mittel zu gebrauchen
fiir sich selbst als Zweck, dann trifft es zu, dafl solch eigenniitzige selbstherrliche Herr-
schaft, die Herrschaft um des Herrschens statt um des Dienens willen, durch Christi
Wort (,der Menschensohn ist gekommen, um zu dienen, nicht um sich bedienen zu
lassen®; Mt 20, 28) und noch mehr durch sein Beispiel, durch seinen Gehorsam bis
zum Tod, ja bis zum Tod am Kreuz (Phil 2, 8), gerichtet und verurteilt ist.

Halten wir im Gegensatz zur integralistischen ,politischen Theologie“ unseligen
Angedenkens und in Ubereinstimmung mit dem 2. Vatikanischen Konzil daran fest,
dafl die Werte der natiirlichen Ordnung, mit einem Wort das, was wir menschliche
Kultur nennen (Pastoralkonstitution, Ziff. 53-62), auch fiir den Christen echte Werte
sind, und dafl der Menschheit mit dem gottlichen Kulturbefehl (Gen 1, 28) der Auf-
trag erteilt ist, diese Werte zu pflegen, eine echt menschliche Kultur oder eine Vielfalt
solcher Kulturen aufzubauen und darin wie iiberhaupt in der gesamten Gestaltung
der gesellschaftlichen, wirtschaftlichen und politischen Ordnung Fortschritte zu ma-
chen, so werden wir die bestehenden Verhiltnisse nicht einfach als die ,gottgewollte®
Ordnung ansehen und sie um jeden Preis zu erhalten versuchen. Im Gegenteil, wir
werden sie kritisch betrachten, werden uns darum bemiihen, sie zu verbessern, nament-
lich freiheitlicher und gerechter zu gestalten und Herrschaft (im pejorativen Sinn
des Wortes) von Menschen tiber Menschen oder in Marxscher Terminologie Ausbeutung
des Menschen durch den Menschen und jedwede Art der Entfremdung so viel wie
moglich aus der Welt schaffen. Und sind nach unserer Uberzeugung solche beklagens-
werte Dinge nicht gelegentlich hier und da auftretende Randerscheinungen, sozu-
sagen Schonheitsfehler der bestehenden Ordnung, die sich durch Schonheitsreparaturen
beheben lassen, handelt es sich vielmehr um strukturelle Mifgestaltungen, dann wer-
den wir uns aufgerufen wissen, durch einen grundlegenden Wandel diese Strukturen
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zu beseitigen und durch andere zu ersetzen. Wenn wir konsequent sind — wohlver-
standen konsequent in unserem Christentum! —, dann wird es uns auch nicht geniigen,
hier und dort an dem Bestehenden herumzuflicken, sondern wir wollen, falls es sich
als moglich erweist, das Ganze umkrempeln, ,revolutionieren®. In dieser Konsequenz
wird die ,,politische Theologie® zur ,Theologie der Revolution®.

» Theologie der Revolution®

Ist schon die Bezeichnung ,politische Theologie® wenig gliicklich, weil sie mehr
ein Ritsel aufgibt als verdeutlicht, was gemeint ist, so wirkt die Bezeichnung ,Theo-
logie der Revolution® geradezu irrefithrend und abschreckend. Denkt man bei Revo-
lution an gewaltsamen Umsturz, so kann die Bezeichnung ,, Theologie der Revolution®
den Eindruck erwecken, hier solle die Gewalttitigkeit theologisch gerechtfertigt wer-
den. Zunichst aber besagt der Name , Theologie der Revolution® nichts anderes, als
daf} diese Theologie dem Thema ,Revolution® nicht aus dem Weg geht, sondern von
thm — und zwar in allen Bedeutungen, in denen dieses Wort umgeht — nicht nur Kennt-
nis nimmt, sondern es ernst nimmt und versucht, begriindete Stellungnahmen dazu
zu erarbeiten, Seinerzeit war auch Klassenkampf ein Tabu, vor dem man sich nur
bekreuzigte, ohne niher zu fragen, was sich hinter dem Wort verberge, bis Pius XI.
(Enzyklika ,Quadragesimo anno®, Ziff. 114) dieses Tabu gebrochen hat. Pius XI.
unterscheidet zwischen einem aus Klassenhafl und Klassenneid geborenen Klassen-
kampf, der mit der Unterwerfung und Vernichtung der bisher herrschenden Klasse
endet, und einem auf Herstellung einer sinnvollen und gerechten gesellschaftlichen
Ordnung abzielenden Ringen der gegnerischen Klassen (,Klassenauseinanderset-
zung®). Damit war der Durchbruch erfolgt; die Theologen, die sich heute um die
Klirung des gesamten Fragenkreises um die ,Revolution® in allen Bedeutungen dieses
Wortes bemiihen, fithren im Grund genommen nur die Arbeit weiter, die Pius XI.
am Modellfall des Klassenkampfs begonnen hat; in ihrem Sinn liefle dieses Lehr-
stiick Pius’ XI. sich als , Theologie des Klassenkampfs® bezeichnen; auf jeden Fall
konnten sie es als ein bereits kirchenlehramtlich behandeltes Teilstiick in ihre ,, Theo-
logie der Revolution“ iibernehmen und darin einbauen. Dagegen wire eine theolo-
gische Rechtfertigung, Ideologisierung oder gar Hypostasierung der Revolution, wozu
gelegentlich Neigung zu bestehen scheint, nichts anderes als ein neuer Typ von Inte-
gralismus oder, wie man es spottisch ausgedriickt hat, ein zweiter ,Konstantinischer
Siindenfall® — nur dieses Mal nach links. Im Rahmen der Uberlegungen, was um
der Menschenwiirde, um der menschlichen Freiheit, insbesondere der Freiheit von Aus-
beutung und Entfremdung willen an den bestehenden Verhiltnissen geindert werden
miisse, stofft man, ob man es will oder nicht, auf die Frage, ob der als notwendig
erkannte Wandel sich durch die blofle Kraft iiberzeugender Griinde herbeifiihren lasse
oder ob es dazu des Einsatzes sozialen oder 6konomischen Machtdrucks oder duffersten-
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falls der Anwendung unblutiger oder blutiger Gewalt bediirfe. Es hat gewaltsame und
gewaltlose Revolutionen gegeben und wird es daher wohl auch noch in Zukunft geben.
In dieser Frage kann die Theologie nicht mitreden; dazu weif} sie nichts zu sagen und
kannsich nur von den einschlidgigen Erfahrungswissenschaften belehren lassen. Die Theo-
logie wird erst engagiert, wenn es um die Frage der Erlanbtheit geht. Auch das ist an
sich keine theologische Frage, sondern eine Frage der Ethik; die Theologie als solche
kann nur dariiber Auskunft erteilen, ob Gott dariiber etwas offenbart hat, ob sich in
der Glaubenshinterlage eine ausdriickliche oder doch wenigstens eine einschlufiweise
Belehrung dariiber finden 14f3t. Was dies angeht, wird sie auf Worte des Herrn ver-
weisen, die zur Sanftmut und Geduld, und auf Apostelworte, die zum Gehorsam auch
gegen ungnidige Herren ermahnen; eine eindeutige Belehrung dariiber, ob iiberhaupt
und zutreffendenfalls unter welchen Voraussetzungen bestehende Zustinde unter An-
wendung von Gewalt geindert werden diirfen, lifit sich aus den Glaubensquellen
nicht entnehmen, noch viel weniger natiirlich eine Anweisung fiir den jeweils gege-
benen Einzelfall; da sind wir Menschen ganz auf unsere eigene Einsicht verwiesen.

Man weif}, dafl Papst Paul VI. in ,Populorum progressio® (Ziff. 31) fiir den Fall
andauernder schwerster Bedriickung und Verletzung der Menschenrechte als duflerstes
Mittel die gewaltsame Auflehnung in Betracht gezogen hat. Man weifl auch, dafl er
gelegentlich seines Besuchs in Lateinamerika anlifilich des Eucharistischen Kongresses
in Bogota in seiner Ansprache vom 23. 8. 1968 in Mosquera die Landarbeiter beschwo-
ren hat, ihr ,Vertrauen nicht auf Gewalt und Revolution zu setzen®; seine Begriin-
dung lautet: ,Dies steht dem christlichen Geist entgegen und kann iiberdies jenen
sozialen Aufstieg, den ihr zu Recht erstrebt, eher verlangsamen als férdern.“1 Man
hat gemeint, damit nehme der Papst das in ,Populorum progressio® Gesagte zuriids;
unmittelbar ,vor Ort® sei ihm vor der eigenen Courage bange geworden. Diese
Deutung lid¢ sich, solange dariiber keine authentische Erklirung von ihm selbst vor-
liegt, nicht mit absoluter Sicherheit ausschliefen; sehr viel wahrscheinlicher aber er-
scheint mir eine andere: so, wie die Dinge in Lateinamerika zur Zeit stehen, wiirde
der Versuch eines gewaltsamen Umsturzes blutig niedergeschlagen und die Lage
wiirde nur noch schlimmer und aussichtsloser werden. Ich glaube nicht, dafl der Papst
seine grundsitzliche Auflerung widerrufen wollte; meiner Meinung nach wollte er
die verzweifelten Campesinos nur davor bewahren, in Garben von Maschinengewehr-
feuer hineinzulaufen und niedergemiht zu werden.

Schon die Diagnose, es bestehe eine revolutionire Situation, d. h. eine solche, die
nicht durch Schénheitsreparaturen in Ordnung gebracht, sondern der nur durch eine
grundlegende Umwilzung abgeholfen werden konne, ist keine theologische Aussage,
sondern ein durch Analyse der Fakten an Hand von Wertmafistiben, darunter auch,
aber nicht allein solchen ethischer Art, gewonnenes Werturteil; erst recht fiir die Ab-
schitzung, ob es der Anwendung von Gewalt bediirfe, um die gebotene Anderung

1 Acta Apostolicae Sedis 60 (1968) 623.
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der Verhiltnisse herbeizufithren, und ob die Anwendung von Gewalt auch wirklich
Erfolg werspreche oder nur zu noch grofieren Ubeln fithre, ist nicht die Theologie,
sondern sind ausschlieRlich die einschligigen Fachwissenschaften und die praktische
Erfahrung zustindig.

Als Quintessenz theologischer Aussagen (,ex ratione theologica®) der hier unter-
suchten ,politischen Theologie* verbleibt im wesentlichen folgendes:

Das rechte Verstindnis unseres Verhiltnisses zu Gott und/oder der Absichten, die
Gott mit uns hat, fithrt uns nicht zu passiver Hinnahme der gegebenen und von uns
vorgefundenen Zustinde als angeblich ,gottgewollt® und darum in Geduld und Er-
gebung zu ertragen, sondern zu aktivem Einsatz fiir die Menschenwiirde und die Men-
schenrechte unserer Mitmenschen, und zwar grundsitzlich aller, wie Christus fiir alle
gestorben ist. — Der Tatsache, dafl Gott Mensch geworden und damit in die Mensch-
heitsgeschichte eingetreten ist, entnehmen wir nicht blof,, dafl es eine Heilsgeschichte
gibt und der Mensch als geschichtliches Wesen durch die Geschichte hindurch den
Weg zu seinem ewigen Heil nimmt; der Eintritt des Sohnes Gottes in die Geschichte
besagt mit aller Klarheit und Eindeutigkeit (was uns sonderbarerweise erst durch
Marx zu BewuBStsein gebracht werden mufite), dafl der Mensch schlechthin ein ge-
schichtliches Wesen und von seinem Schopfer nicht nur im abstrakten Bezug auf sein
ewiges Heil, sondern ganz konkret in seinem ganzen Menschtum auf Entwicklung,
auf Fortschritt angelegt ist. Darin liegt eine entscheidende Inspiration fiir unsere
ganze Auffassung vom Leben, die es gewift auch fiir das private, unter den heutigen
Gegebenheiten aber vor allem fiir das 6ffentliche Leben fruchtbar zu machen gilt, fiir
alles, was wir im weitesten Sinn des Wortes das politische Leben nennen. — Wollte die
alte ,politische Theologie“ des Integralismus das politische Leben konfessionalisieren,
klerikalisieren und im Ergebnis sterilisieren und das Leben, das wert ist, gelebt zu
werden, auf die Intimsphire der Beziehungen der einzelnen erlosten Seele zu Gott
reduzieren, so will diese neue und sich selbst als solche bezeichnende ,,politische Theo-
logie® den Christen aus der Stille und Geruhsamkeit des ,Privaten® herausreifien
und fordert von ihm ein entschlossenes ,politisches Engagement® — ,politisch® im
weitesten Sinn des Wortes verstanden —, aber nicht als Exponent seiner Kirche, schon
gar nicht als von kirchlichen Hierarchen an unsichtbaren Fiden gesteuerte Attrappe,
sondern als Glied seiner ethnischen, politischen, sozialen und kulturellen Gemeinschaft
auf Grund seiner allgemein menschlichen und seiner spezifischen beruflichen, wissen-
schaftlichen, kiinstlerischen usw. Qualifikation und letzten Endes auf Grund seiner
mitmenschlichen Verbundenheit mit seinen Mitmenschen. (Auf die — allerdings durch-
aus vermeidbare — Gefahr, Gott im Mitmenschen selbst statt auf dem Weg iiber ihn
oder durch ihn hindurch finden zu wollen, ist an fritherer Stelle hingewiesen.)

Thre Sinnspitze hat diese ,politische Theologie® — jedenfalls bei der heutigen Welt-
lage — in einer richtig verstandenen , Theologie der Revolution®. — Dafd unsere Gegen-
wart ,revolutionsschwanger ist, das ist keine theologische Einsicht, sondern ein Urteil,
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das wir oder doch ein grofler Teil der Zeitgenossen auf Grund unserer Kenntnis der
heutigen Weltlage uns bilden. Es ist ein Urteil {iber Tatsachen, die auch anders sein
konnten, ja in diesem Urteil liegt eingeschlossen, sie kénnten nicht nur anders sein,
sondern sie sollten es, ja sie dringten geradezu dahin, geindert zu werden, und dieses
Dringen sei keine naturhafte Notwendigkeit, kein strenger Determinismus, sondern
geschichtliche Méglichkeit und darum zugleich sittliche Forderung. — Hier tritt die nahe
Berithrung mit dem Marxismus zu Tag, aber ebenso der uniiberbriidsbare Gegensatz
zu einem yintegralen® historischen Materialismus oder 6konomischen Determinismus,
der in Wirklichkeit die Geschichte dem Wirken menschlicher Freiheit und damit der
menschlichen Veranwortung entzieht und im Grund genommen die Geschichte selbst
verneint. Hier fillt der recht verstandenen , Theologie der Revolution® die ehrenvolle
Aufgabe zu, das urspriingliche Anliegen von Karl Marx, das auch heute noch das welt-
geschichtliche Anliegen des geistig lebendigen Marxismus ist, gegen den ,alten Marx®
und den im Skonomischen Determinismus und mechanistisch verstandenen dialekti-
schen Materialismus erstarrten Marxismus zu vertreten.

Selbst wer nicht ganz so fortschrittsenthusiastisch wire, wie die Kirche sich im
2. Vatikanischen Konzil und namentlich in dessen Pastoralkonstitution gibt, wird
nicht umhin kdnnen anzuerkennen, dafl der Mensch dank der ihm geschenkten freien
Selbstbestimmung kein blofes Substrat naturgesetzlicher Abliufe, sondern ein im
vollen Sinn des Wortes geschichtliches Wesen und als solches auf Fortschritt angelegt
ist, und dafd dieser Fortschritt, wenn schon nicht notwendig dazu fiihren 7#f, so doch
auf jeden Fall dahin fithren kann, die Schalen bestehender Ordnungen zu zerbrechen.
Ob das, was um des gesamtmenschheitlichen Gemeinwohls willen, um mehr Freiheit
und Gerechtigkeit in der Welt zu verwirklichen und so die Welt menschlicher zu
machen, zerbrochen werden muf}, mit ,Kapitalismus® eindeutig oder auch nur iiber-
haupt zutreffend bezeichnet ist, darf fiiglich bezweifelt werden. Das Ubel, fiir das
»Kapitalismus“ als vorliufiger Deckname steht, richtig in den Griff zu bekommen,
ist bisher weder den pipstlichen Dokumenten noch denjenigen des Weltrats der Kir-
chen gelungen. Schliefllich aber ist die Analyse der politischen, sozialen, konomischen
usw. Situation auch gar nicht Sache der Theologen. Uberraschend dagegen ist es, dafl
man auf marxistischer Seite auch nicht besser daran ist und sich dort in Ermangelung
eines Besseren gleichfalls mit dem nichtssagenden Schlagwort ,Kapitalismus® oder
neuerdings ,Monopolkapitalismus® behilft. — Kein Zweifel aber kann dariiber be-
stehen, dafl der Gegensatz zwischen den sog. fortgeschrittenen hochentwidkelten und
den in der Entwicklung zuriickgebliecbenen Lindern, zwischen dem Wohlstand der
ersten und heute auch schon weitgehend der sog. zweiten Welt auf der einen Seite
und der schreienden Armut der sog. dritten Welt auf der anderen Seite hochexplosiv
geworden ist. Dariiber, dafl nur noch ein rechtzeitig vollzogener revolutiondrer
Wandel in den politischen, sozialen, 8konomischen und kulturellen Beziehungen eine
gewaltsame revolutionire Entladung der Spannungen verhiiten kann, sind keine
Worte mehr zu verlieren.

.
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Der Kirche als solcher hat ihr gottlicher Stifter nicht aufgetragen, Kultur zu betrei-
ben und die Welt menschlicher zu machen, sondern das Evangelium zu verkiinden2;
eben damit wirkt die Kirche sozialkritisch, und dies um so mehr, je ernster sie es mit
der Befolgung des Evangeliums nimmt. Als solche dagegen ist die Kirche keine sozial-
kritische Institution; der Absicht und den Versuchen, sie dazu ,umzufunktionieren®,
ist entschieden entgegenzutreten 3,

Was bedeutet denn nun aber die Verkiindigung des Evangeliums fiir die Vermenschli-
chung der Welt, auf welche Weise trigt sie dazu bei? Und wo entscheidet sich heute,
wie die Kirche zu dieser der Vermenschlichung bediirfenden Welt steht? Diese Frage, so
glaubt ein Konsultor des Sekretariats fiir die Nicht-Glaubenden, stelle sich heute fiir
uns in dem Spannungsbereich zwischen Religion und Revolution: ,Le probléeme des
rapports entre religion et révolution est la forme qu’acquiert aujourd’hui la question
classique des rapports entre évangélisation et humanisation, entre Eglise et monde.“*
Das mag geistreich iiberspitzt sein, aber im Kern trifft es sicher zu. Ein einseitiger
Supranaturalismus, gleichviel ob im Sinn der integralistischen ,politischen Theologie*
von ehedem oder in welchem Sinn immer, fiir den die Vermenschlichung dieser so
unmenschlichen Welt eine profane Angelegenheit ist, die sein Interesse nicht verdiene,
und der darum die Dinge laufen lift, wie sie eben laufen, sperrt das Evangelium
damit ins Ghetto, in den Privatbereich oder die Intimsphire ein und versagt sich
der Evangelisation dieser verginglichen Welt. Dazu bedarf es vielmehr einer christ-
lichen Haltung, die bereit ist, noch so wohlerworbene und liebgewonnene Positionen
preiszugeben und einer ,revolutioniren® Umgestaltung der Welt nicht nur zuzu-
stimmen, sondern zu ihrem Teil dazu beizutragen und mitzuwirken. In der heutigen,
nicht ohne Grund als ,nach-christlich® bezeichneten Zeit, nachdem das Christentum
seine erste groffe Chance, das Evangelium in die Welt hinauszutragen, unwiderruflich
verspielt hat, bricht, wenn iiberhaupt, so nur noch eine solche Haltung der Ausbreitung
der frohen Botschaft noch einmal weltweite Bahn .

2 Pius XI. an M.-D.Roland Gosselin: ,II ne faut jamais perdre de vue que l'objectif de I'Eglise est
d’évangéliser et non de civiliser. Si elle civilise, c’est par I'évangélisation® (Semaine sociale de Versailles,
1936, 461 f.).

3 Insoweit ,Mater et magistra® durch die Wendung ,ante omnia...tamen...quoque” (Ziff. 3)
dem Mifiverstindnis Vorschub leistete, als ob sie der Kirche eine doppelte Aufgabe oder ein zweifaches
Ziel zuschreiben wolle, hat die Pastoralkonstitution des 2. Vatikanischen Konzils (Ziff 58, 76 u.a.m.)
die klare Linie nachdriidklich wiederhergestellt.

4 ], Girardi, Dialogue et révolution; croyants et non-croyants pour un monde nouveau (Paris 1969)
270.

5 Zu diesem Aufsatz siche auch die Rezensionen der neueren Veroffentlichungen iiber ,Politische
Theologie® und ,Theologie der Revolution® im Besprechungsteil dieses Hefts.
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Hirschkifer contra Tatlin

Zur 35. Biennale internationaler Kunst in Venedig

Hinter den technologischen Fassaden der Industriekultur hat auch in der bildenden
Kunst der Wettlauf um das Leben begonnen. Die technoiden und kommerziellen Vor-
ginge haben in den Lebensprozessen einen gefihrlichen Konkurrenten erhalten.
Nicht die Arbeit, die Organisation und die Leistung, sondern der Wille zum Leben
bestimmt das Tun des modernen Menschen. Man bemiihte sich, die Biennale unter
die Vorzeichen eines didaktischen Konstruktivismus und des Experiments zu stellen.
Die Integration der technischen Gebilde durch die Kunst bleibt ihr bedeutsames
Thema. Allein die Opposition des Lebendigen lief sich in den Pavillons der Giardini
nicht iibersehen. Den starken Tendenzen zum Konstruktiven, zur Op-Art, Objekt-
kunst und Raumgefiigen stehen in Venedig die bis ins Biomorphe gehenden Bewe-
gungen des Vitalbereichs gegeniiber. Gegen den Rationalismus erhebt sich das Irratio-
nale, gegen die Logik der Zufall, gegen den Betrieb der Trieb und gegen die Tat der
Traum. Wie ein Leitmotiv steht in der Eingangshalle des zentralen Pavillons die
Rekonstruktion des Monuments fiir die III. Internationale (1920) von Vladimir
Tatlin mit dem Slogan: ,Die Kunst ist tot. Es lebe die Maschinenkunst Tatlins!® Doch
nebenan, im Pavillon der Argentinier, krabbeln in den ,Biotronen® des Luis Fer-
nando Benedit Bienen, Fische und Hirschkifer — lebendige Tiere — selbst. Die Frage
nach dem Vorrang von Tatlins Maschinenmonument oder der Privalenz lebendiger
Tiere stellen, heifft die Antwort geben: Die Tiere des L. F. Benedit sind stirker als
der kinetische Turm des Revolutionirs. Tatlins ,technoide Groteske® ist dem Hirsch-
kifer nicht gewachsen.

Allerdings macht die Gegeniiberstellung ein Grundgesetz der Biennale und der
modernen Kunst iiberhaupt sichtbar, den Zweikampf zwischen Automaten und Leben.

Versuche mit dem Experiment

Die Biennalen von Venedig bieten nicht nur einen Querschnitt durch das inter-
nationale Kunstschaffen. Informierend, klirend und wegweisend greifen sie durch
ihre retrospektiven Ausstellungen auch in die zeitgendssische Auseinandersetzung ein.
Im Jahr 1968 bildete der Umbruch von der Abstraktion zu den neuen Strukturen das
Thema einer eigenen Retrospektive. Dieser Umbruch, der dem philosophischen Prozef§
vom Existentialismus zum Strukturalismus vergleichbar ist und das gesamte geistes-
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geschichtliche Arbeiten der Gegenwart bestimmte, wurde damals in einer einzigartigen
Schau ansichtig gemacht. 1970 wurde das Experiment selbst zum Thema einer Sonder-
ausstellung. Auch die Kunstwissenschaft sicht sich mehr und mehr gezwungen, von
ihrer ,Dogmatik® abzugehen. Bedeutende Kunsthistoriker ,streichen die Segel®, wenn
man sie mit den ,Fett-Filzen® von Joseph Beuys, den ,Konservenbiichsen® von
Jasper Johns oder den monochromen Tafeln von Ywves Klein konfrontiert. Das Reden
iber ,die Kunst®, das seit Winckelmanns und Wolfflins Zeiten bis zu Heidegger,
Marcuse und nun auch Heisenberg eine solche Fiille von geistvollen Gedanken hervor-
gebracht hat, wird durch ,die Sache® selbst unaufhérlich in Frage gestellt. Deshalb
ist es mehr als konsequent, wenn von Umbro Apollonio und Dietrich Mahlow das
Experimentieren auf kiinstlerischem Gebiet selbst thematisch gemacht wurdel. Nicht
durch theoretische Fixierungen eines Kunstbegriffs wird die kontemplative Neigung
des Menschen und die imaginative Vitalitit erfafit, sondern durch die Reflexion auf
das ,Machen® selbst (Umbro Apollonio). Wenn schon die Ausstellung , Vom Informel
zu den neuen Strukturen® von 1968 kaum noch ,museografischen® Charakter hatte,
so zeigte die Sonderausstellung von 1970 eine Fiille von grundverschiedenen Ansitzen
und eine divergierende Thematik. Unter den Motivkreisen Kunst und Gesellschaft,
schopferische Prozesse, Spiel und Erholung und Analyse des Sehens bemiiht man sich,
die Vorgidnge und Arbeiten zu ordnen. Finige dieser zeitgendssischen Bemiihungen
sollen hier skizziert werden.

Kunst als Technologie

Das Experiment mit der Technik beginnt fiir den modernen Kiinstler nicht mit dem
Staunen iiber Radargerite und Raketen, sondern bei den Mitteln der Vervielfaltigung
von Informationen. Die neue Botschaft besteht also zunichst im Medium (Marshall
McLuhan). Im Bewufitsein, daf} ihre Werke in aller Welt bekannt sind und im Be-
miihen, dem experimentell-didaktischen Charakter der diesjihrigen Biennale zu ent-
sprechen, haben die USA eine Sammlung von Grafik geboten. Das Rasterbild, das
sein Motiv durch ein Gittersystem in gleichmiflige Quanten zerlegt, hat Roy Lichten-
stein und vielen Vertretern der Pop-Art zum Durchbruch verholfen. Die Serigrafie
— der Siebdruck —, bei der die Bildschablone auf einem Sieb befestigt wird, durch das
man die Farbe auf die zu bearbeitende Fliche driickt, macht ebenfalls Raster sichtbar.
Neben der Lithografie bestimmte der Siebdruck die amerikanische Ausstellung. Diese
Technik ist deshalb bedeutsam, weil sie das Bild #hnlich dem Fernsehschirm in gleich-
miflige Quanten zerlegt. Der Ubergang von einem qualitativen zu einem vergleichs-
weise quantitativen Sehen wird bemerkbar. In der kybernetischen Grafik findet dieses
Verfahren einer neuen ,ars multiplicata® seine technologische Intensivform; denn fiir

1 Umbro Apollonio und Dietrich Mahlow, Proposta per una esposizione sperimentale, im Katalog
der 35. Biennale internazionale d’arte Venezia, 24. 6.-25. 10. 1970, XXV, XXVIII.
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bb. 1: Juhani Linnovaara, Grande curioso (1970).



Abb. 2: Luis Fernando Benedit, Il biotrone (1968/70).
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den Computer mufl jede Gestalt aus gleichwertigen Elementen — Quanten — zusam-
mengesetzt werden. Ihre Komplexitit erhdlt die Figur durch die Programmierung,
durch die der Kiinstler die Leistung der Maschine bestimmt2,

Ein weiteres Medium, dessen kiinstlerische Moglichkeiten durchexperimentiert wer-
den, bietet das Vervielfiltigungsgerit Rank-Xerox 720. Dieses Trockendruckverfah-
ren, das die Vorlage mittels einer Trommel elektronisch belichtet, entwidkelt und
druckt, erzeugt besondere Strukturbilder von Stoffen, Pflanzen und Figuren. Durch
die intermittierende Bewegung des Kiinstlers gelingt es, rhythmisch vervielfiltigte
Formen hervorzubringen, fahrige und scharfe Profile voneinander abzusetzen, ein-
seitige. Wiederholungen von Bildteilen und Kontrasten mit Bewegungsabldufen zu
kombinieren 3. Piet Mondrian hitte sich mit seinen Ideen von einer Maschinenkunst
derartige Verfahren nicht triumen lassen. Der ,Kunst im Zeitalter ihrer technischen
Reproduzierbarkeit* erdffnet sich hier ein Feld, das auch Walter Benjamin nicht hat
iibersehen konnen.

Das Problem dieser Verfahren beruht auf dem Gegensatz der Notwendigkeit des
stereotypen Arbeitens der Maschine mit den eher zufillig als frei zu nennenden Effek-
ten der intermittierenden Bewegung. Dieses Anliegen hat schon der Surrealismus mit
den Frottagen (= Durchreibungen der Maserungen eines Bretts auf Papier) von
Mazx Ernst prinzipiell erkannt. Auch die Versuche der Futuristen lassen sich mit den
dynamisierten Aufzeichnungen der Xerografie vergleichen. Es gibt in dieser Industrie-
form nicht nur das Durchdachte und das Berechenbare, sondern den Zufall. Damit
bricht das ,,Unbekannte (W. Baumeister) auch in die Maschinenkunst ein. Die Nach-
ahmung und das Kreative treten in eine neue Phase.

Durch die Holografie wird auch Xerox technologisch iibertroffen. Laienhaft kann
man Holografie als die Herstellung von Farb-Licht-Skulpturen mit Hilfe von Laser-
strahlen bezeichnen. ,Laser bedeutet wortlich Light amplification by stimulated emis-
sion of radiation, also die Lichtverstirkung durch angeregte Aussendung von Strah-
lung.“4 Die Funktionsweise beruht auf der Wechselwirkung von Strahlung und
Materie. Das Licht des Lasers zeichnet sich durch ultrakurze Wellen aus. Mit Hilfe
von Spezialkameras und Computern wird es wohl mdglich werden, den aufgenom-
menen Gegenstand dreidimensional aufzuzeichnen. Derartige Lichtskulpturen wiirden
das Bewufitsein revolutionieren. Licht und Materie erhielten neue kiinstlerische Defi-
nitionen.

Die Riickwirkung der Computergrafik, der Xerografie und der Holografie auf die
bildende Kunst bietet u. a. einer modernen Richtung, die man Konzept-Kunst nennt,

2 Hans Ronge, Kunst und Kybernetik (Koln 1968); Max Bense, Einfiihrung in die informations-
theoretische Asthetik (Hamburg 1969). — Eine Reihe von amerikanischen Kiinstlern hat ihre Blitter
aus politischen Griinden nicht nach Venedig gesandt.

3 Bruno Munari, Xerografia. Documentazione sull’ uso creativo delle macchine Rank Xerox (Spezial-
katalog fiir die Biennale).

4 Jiirgen Claus, Expansion, der Kunst (Hamburg 1970) 64.
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eine besondere Bestitigung. Das Kunstwerk bestand bislang wesentlich in sinnlichen
Objektivationen des menschlichen Geistes, die man als Architektur, Plastik und Male-
rei deutlich voneinander abheben konnte. In der Object-Art wurde dariiber hinaus
der Gegenstand selbst zum Kunstwerk®. Der Hollinder Jan Dibbets erklirte dia-
metral entgegengesetzt dazu die ,,Konzeption von Objekt® fiir das Kunstwerk. In der
Initialausstellung dieser Bewegung, die im Januar 1969 im New Yorker McLendon
Building stattfand, bemerkte man konsequenterweise nur mehr Pline, Skizzen, Fotos
und Landkarten mit einigen verbalen Beschreibungen und Interpretationen auf einem
Tisch®. Die vielfaltigen Variationen dieser Untersuchungen, die besonders die Land-
Art (= Verinderungen der Erdoberfliche), das Environment, die Kinetik und die
Dematerialisierung kiinstlerischer Prozesse betreffen, kénnen hier nicht beschrieben
werden. (Der Japaner Shusaku Arakawa war ein bedeutender Vertreter der Concept-
Art in Venedig.) Was besonders interessiert, ist die Intensitit der Bewuf3tseinsbildung
der Industriegesellschaft.

Unter der Glasglocke

Die technologischen Krifte erzeugen in der bildenden Kunst widerspriichliche Ef-
fekte: Zunichst bringen sie einen Ordnungsprozefl in Gang, der die neuen Materia-
lien, Techniken und Erfahrungen zu einem Kosmos zu integrieren sucht. Dann aber
werden anti-intellektuelle und unheimliche Krifte sichtbar. Die Quadrate von Kasi-
mir Malewitsch und von Joseph Albers bemiihen sich um eine neue Flichenordnung.
Die flichigen Plastiken des Englinders Richard Smith, der Italiener Nicola Carrino
und Clardio Verna, des Israeli Michael Argov und des Deutschen Kaspar Thomas
Lenk binden den Raum reliefartig an seinen Grund. Neue Ordnungsprinzipien fiir
den Raum entwickelt der Venezuelaner Cru#z-Dias aus einer ,absoluten Farbigkeit*,
in der uns intensiv rot oder griin gefafite Winde tangieren. Georg Karl Pfabler struk-
turiert das Ambiente durch farbige Raumobjekte und der Hollinder Jan Slothuber
benutzt gewellte Fulbden, um den Raum lebendig zu gestalten. So bestimmt eine
harmonisierte Struktur unsere Umwelt. Schliefflich werden Flichen und Riume ver-
fremdet und ins Irrationale umgedeutet. Das Environment der Franzosen unter
Fithrung von Clande Parent wird durch quer gestellte Steigen, seltsame Ecken und
winklige Sackgassen zu einem ,ausweglosen Raum® — einem Labyrinth. Die aus
sphirischen und konkaven Tonstiicken gebauten Schneckenriume des Spaniers Arcadio
Blasco erscheinen wie groteske Hohlen. Und Jagoda Baic aus Zagreb baut aus Texti-
lien einzigartige Skulpturen und Raumtapisserien auf. Diese Gebilde bieten keinen
kiinstlerisch proportionierten Lebensraum allein, sondern stellen unsere Situation in
Frage und machen uns auf die Problematik unserer Umwelt aufmerksam.

5 Dietrich Mahlow mit E. Roters u. W. Rotzler, Das Ding als Objekt. Europiische Objektkunst
des 20. Jahrhunderts (Niirnberg 1970) (Katalog).
6 Klaus Honnef, Concept Art, in: Magazin Kunst, 10 (1970) Nr. 38., 1759 £,
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Tatsdchlich sind die Menschen dieser dialektischen Riume durchweg dem Gegen-
stand verhaftet. Entweder sie werden vom Kiinstler ins Maschinenartige umgeformt
oder sie werden wie Klischees variiert. Nach den Beobachtungen der zeitgendssischen
Kunst kann man nicht mehr iibersehen, dafl sich der Mensch vom sogenannten Hu-
manum, das heifit von dem klassischen Menschenbild immer schneller fortbewegt.
Der Mensch wird in der zeitgendssischen Kunst zur Sache und zur Mumie. Er er-
scheint wie ein Leerraum und wird vorwiegend als Frage begriffen. So gibt der Belgier
Jean-Michel Folon in seinem Werk ,Objektmensch® die menschliche Figur, ein Sieb-
druck auf Aluminium, kombiniert mit einem realen Kleiderhaken wieder. Man ge-
winnt den Eindruck, als sollte dieses Werk den Menschen als Garderobenstinder
definieren. Kostiime und Masken wechseln, die Person selbst aber ist lediglich Stativ oder
Kleiderhaken. Sie trigt die ihrer wechselnden Umwelt angepafite Uniform einer im
Augenblick herrschenden Geistigkeit?.

Noch eindringlicher wirken die Figuren des Finnen Jubani Linnovaara. Die Gruppe
»Im Voriibergehen® gibt die Plastik einer Frau mit Hund, in der Mensch und Tier
eine Art Steckdosen als Kopfe besitzen. Andere Werke zeigen gemalte Menschen, die
mit plastischen Beinen und Hinden ihre eigenen Rahmen stiitzen. Wieviele unserer
Zeitgenossen konnte man heute als ,Triger ihres eigenen Image* definieren!
»Grande curioso® (Abb. 1) zeigt die lebensgrofie Plastik einer Gestalt aus Fiberglas
und Plexiglas. Wie ein ,Dozent steht die Figur — die Hinde auf eine spiegelblanke
Platte gelegt — vor uns und hebt schlangenartig einen gesichtslosen Kopf. Linnovaara
scheint in dem Werk die anonyme Dialektik artifizieller Rationalitit und biomorpher
Energie in uns sichtbar zu machen.

Schon auf den letzten und vorletzten Biennalen konnte man beim Anblick der ,Reli-
quienkisten® von Curt Stenvert und den ,Mumien® der Escobar Marisol nur noch von
einer ,exhumierten Gesellschaft® sprechen. Nach Aussage dieser Kiinstler befindet sich
der moderne Mensch wie eine #gyptische Mumie in einer Grabkammer — ohne Zugang
zur Realitdt. Die Ubermacht der Massenmedien hat den Menschen in den Sarkophag
eines selbstgeschaffenen Bewufitseins eingeschlossen, aus dem ihn der Kiinstler ,aus-
gribt® und ansichtig macht. Diese Interpretation modernen Schaffens erhielt durch
die Arbeiten des Spaniers Dario Villalba ihre formale Bestitigung.

Villalbas Werke sind ebenso einfach wie iiberzeugend aufgebaut. Ausgeschnittene
Silhouetten menschlicher Figuren werden in hellblauen, hellgriinen, rosaroten Ténen
und sonstigen ,Bonbonfarben“ angestrichen. In den meisten Fillen werden die Farben
quergestreift aufgetragen, als wollten sie die Figuren als Hiftlinge diskreditieren.
Mund, Augen und Ohren sind dabei gelegentlich zugebunden. Der Gefingnischarakter
dieser Menschen ist offenkundig.

" Udo Kultermann, Neue Formen des Bildes (Tiibingen 1969); Edward Lucie-Smith, Kunstrichtungen
seit 1945 (Wien, Miinchen, Ziirich 1970); Jean Leymarie u.a., Die Kunst unserer Zeit I. Seit 1945
(Briissel 1945).
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Die Eigenart der farbigen Silhouetten des Spaniers wird durch Plexiglasblasen noch
verstirkt, die wie eine Glodse die Gestalt von ihrer Umwelt hermetisch abschliefit.
Die hermetisch abgeschlossenen Glasglockenmenschen werden an Haken aufgehingt
und baumeln im Leeren. Villalba schreibt: ,,Der Mensch besitzt zwei Oberflichen oder
Bededkungen: die eine ist die biologische Haut, die andere ist seine Erfindung und
Vorstellung. Diese ist industriell hergestellt, jene ist ein lebendiges Gewebe.“® Die
Tatsache, daf jeder Mensch seinen eigenen Horizont oder Gesichtskreis besitzt,
unterstiitzt der spanische Kiinstler mit Gedanken des griechischen Philosophen Empe-
dokles: Kein Kunstwerk vermag das, was nicht ist, hervorzubringen. Das, was ist,
zu erfassen, ist nicht durchfiihrbar und ein verfehltes Unternchmen. Deshalb stiitze
sich ein jeder auf das, was stiitzen kann; denn alles wird immer in das Seiende hinein-
gehen wie in eine Sphire. Mit anderen Worten: Man kann die Wirklichkeit nicht
unmittelbar darstellen, sondern nur jene Sphire oder hermetische Glasglocke, in die
der Mensch eingeschlossen ist. Das gilt fiir den einzelnen und fiir die Gesellschaft.
,Glashiute dringen in die Schopfung ein und verbinden die Menschen aus Fleisch
und Blut und akklimatisicren sie an eine synthetische Welt® (Villalba). Diesen para-
doxen Vorgang der Isolierung des einzelnen durch Information, durch seine eigene
Perzeptions- und Vorstellungswelt und die Uberwindung dieser Isolierung durch die
Isolatoren — Absicherung und Kommunikation —, durch ,Glashdute®, macht Villalba
in seinem Werk ansichtig.

Von zwei verschiedenen Kiinstlern und Motivkreisen aus dem Westen und aus dem
Osten erhilt die Darstellung des hermetischen Zustands unseres Bewufitseins ihre
Bestitigung. Der Belgier Jean-Michel Folon stellt in seinem Bild ,Das Problem der
Schwarzen® den Kopf der Freiheitsstatue in New York als Gefingnis der Neger dar.
Dagegen errichtet der Tschechoslowake Joseph Jankovic in seinem Werk ,Das Netz
der Spinne“ ein Gestell, in dessen Drihten sich die Gliedmafen einer menschlichen
Puppe verwickelt haben®. Bedeutender als die politische Interpretation durch die
Negerfrage in den USA und die Besetzung der Tschechoslowakei scheint die Darstel-
lung der Unfreiheit des Menschen im Zeitalter der Demokratie. Hiiben wie driiben
wird die Erfahrung eines bedriickenden Zwangs gleichzeitig mit einem pausenlosen
Gerede von Freiheit immer spiirbarer.

Die Biotrone und die Identititskrise des Lebendigen

Es besteht kaum ein Zweifel dariiber, daf} sich seit Francisco Goyas ,nackter Maya“
(1804) die erotische Thematik in der bildenden Kunst emanzipiert hat. Die Darstel-
lungen des Sexuellen fithrten in der Gegenwart bis zu den wenig geschmackvollen pro-

8 Dario Villalba (Spezialkatalog).

9 Die tschechoslowakischen Werke, die einen qualifizierten Beitrag zur europiischen Kunst bieten,
sind verspitet in Venedig eingetroffen.
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testartigen oder orgiastischen Vorgingen bei gewissen , Aktionen® oder ,Happenings®.
Gesellschaftlich weniger spektakulir war das Bemiihen von Jackson Pollock, durch
seine ,Action painting® die vitalen Prozesse selbst auf die Leinwand zu bringen. Thm
vergleichbar waren die ,Anthropometrien®, die Abrollungen farbig gefafter Akt-
figuren, durch Ywes Klein auf der Leinwand. Wie die zerquetschten Fliegen und
Miicken an den Schutzscheiben der fahrenden Autos, suchten die ,Tachisten® ihre
Energien als artistische Lebensfetzen und ornamentale Vitalgerinsel in die Leinwand
einzuschreiben. Man sah den abgemalten und imaginierten Bildern ihren artifiziellen
und imitativen Charakter an und wollte jeden Realititsverlust vermeiden. Das Leben
sollte nicht nur abgebildet werden, sondern selbst zur Sprache kommen.

Hundertwasser nannte in seinem , Verschimmelungsmanifest“ die Tendenz dieser
Vitalkunst deutlich beim Namen. Es geht gegen die Alleinherrschaft der geraden
Linie und gegen einen superben Rationalismus. Die ,schépferische Verschimmelung®
zeigt, dafl Bakterien und Pilzkulturen (Remo Bianco und HA Schult) auch kiinstle-
risch erregende Formen und Farbprozesse in Gang bringen 19,

Diese Bemithungen, biologische Krifte dem kiinstlerischen Schaffen zu integrieren,
werden durch die ,Biotrone” des Argentiniers Luis Fernando Benedit noch iberboten
(Abb. 2). Diese ,Lebensbehilter® machen mit ihren Bienen, Hirschkifern und Fischen
den ,schwindelerregenden Tanz des Werdens selbst (F. B. Brook) wie ein Kunstwerk
ansichtig. Benedit sucht nicht Urformen der Kunst, indem er archetypische Strukturen
der Agypter oder Babylonier aufspiirt, sondern er will in einer ,pri-ikonographischen
Rezession® das ,ewige Gesetz der Natur® wie einen ,Ritus des Seins® aufzeigen.

Die ,Bierbiichsen® und das ,Sternenbanner® des Jasper Johns hatten mit den
»Coca-Cola-Plinen“ von Robert Rauschenberg die Identititskrise des Konsumgegen-
stands heraufbeschworen 1. Das Ding ist nicht mehr nur eine Sache, die man ausnut-
zen und konsumieren kann. Zum Kunstwerk erhoben und in einer Ausstellung gezeigt,
wird die Bierblichse zu einer Mitteilung. Sie kann nicht mehr konsumiert werden. Das
Ding wird psychisiert und beginnt zu reden. Die ,Identititskrise des Gegenstands®,
dieses zentrale Problem der Pop-Art, hat in zeitgenossischer Form die elementare
Frage des Bilderstreits neu gestellt. Das Bild ist nicht nur Farbe, Wand und Tafel oder
irgendein Material, sondern es weist auf eine andere Wirklichkeit hin. Johannes
Damascenus nannte diese Eigenschaft des Bilds den offenbarenden Charakter. Wie
es den mittelalterlichen Theologen nicht nur um antike Kaiserbilder und christliche
Tkone ging, so steht auch bei der Pop-Art nicht allein das ,ready-made® (= Kon-
fektionsware), die Coca-Cola-Flasche, im Mittelpunkt der Uberlegungen. Beide gei-

10 J. Claus, a. 2.0, 130.

11 Vergl, dazu Pierre Restany, Die Beseelung des Objekts, in: J. Bedter und W. Vostell, Happenings,
Fluxus, Pop Art, Nouveau Réalisme. Eine Dokumentation (Hamburg 1968) 101 f.; Max Imdahl, Vier
Aspekte zum Problem der #sthetischen Grenzitberschreitung in der bildenden Kunst, und: Jiirgen
Wissmann, Pop Art oder die Realitdt als Kunstwerk, in: Die nicht mehr schénen Kiinste (Miinchen
1968) 493 und 507.
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stigen Bewegungen fragen nach dem Sinn der ,Sache schlechthin®, nimlich nach der
Bedeutung der Welt. Ist die Welt nur ein Energiereservoir, das man ausnutzen kann,
oder ist sie eine Mitteilung oder ein Bild, das unser gesellschaftliches Zusammensein
begriindet und das Geheimnis des Daseins manifestiert? Jede moderne Diskussion
muB sich seit der Ausstellung von Marcel Duchamps ,Flaschentrockner® und Jasper
Jobns ,Bierbiichsen® dadurch legitimieren, daf} sie den Sinn der Schopfung als Mit-
teilung erklirt: Wessen Mitteilung ist die ,,Sache Welt“?

Die Biotrone von Benedit iibertragen die Problematik der Identitdtskrise des Kon-
sumgegenstands auf das Leben selbst. Das Tier ist nicht nur ein Nutzgegenstand des
Menschen. Es sollte auch nicht allein Objekt der Zoologie und der Verhaltensforschung
mit ihren grofartigen wissenschaftlichen Ergebnissen bleiben. Es muf8 ebenfalls als
Mitteilung und Bild aufgefafit werden. Das , Tier als Kunstwerk® entdeckt eine Wirk-
lichkeit im Bereich des Lebendigen, die schon der frithchristliche Physiologus aufge-
zeichnet hat. Im Physiologus hat ,ein Weltverhalten Gestalt gewonnen, das unterhalb
der Schwelle des Historischen liegt, dem zeitlos Kreatiirlichen zugehrt und an eine
andere menschliche Valenz gerichtet ist als diejenige der auf Erkenntnis des Richtigen
und Verifizierbaren gerichteten Rationalitdt® 12, Die anonymen untermenschlichen und
{ibermenschlichen Krifte, Dimonie und Mysterium, gewinnen im Tier Gestalt. Auch
die Arbeiten zeitgendssischer Kiinstler signalisieren namenlose Gewalten. Obwohl den
Bienen von Benedit der Weg zu den Bliiten des groflartigen Parks der Giardini
offen steht, werden die Tiere durch eine Zudckerldsung in ihrem glisernen Geféngnis
festgehalten. In den Biotronen wird dem Menschen, den der Mythos als ,Herrn der
Tiere® definierte, das Gesetz des Lebendigen vorgefiihrt. Machtlos unterliegt er diesem
Gesetz der Genesis, dem Vorgang eines sich stindig vervielfachenden Werdens. ,,Tier
als Kunst® bedeutet aber auch den Aufstand des Lebendigen gegen die Ubermacht
von Biirokratie und Automation — gegen die Herrschaftsanspriiche der Maschine iiber
den Menschen.

Mit konventionellen Mitteln und mit ungewohnten Elementen bahnt sich das Vitale
einen Weg und die Gewalt der Triebstruktur wird in vielen Pavillons der Biennale
bis zum Exzef aufgezeichnet. Die frithlingshaften ,Plakatmidchen® des Spaniers
Eduardo Urculo, die an die Akte von Tom Wesselmann erinnern, bieten Beispiele fiir
die ,Sonnenseite der Erotik®. Der Usterreicher Adolf Frobner mit seinen mythischen
Gestalten Demeter, Kybele und Diana bemiiht sich, Mythologie als ,Meditation iiber
und mit Christine Keeler® ins Aktuelle zu transponieren. Die Embryos von José
Vento und die ,Schleim- und Schneckenspuren® 4 la Francis Bacon von Francisco
Hernandez withlen in der biologischen Masse Mensch. Das Aufeinanderstofien von
Sexualitit und Maschine versteht der Belgier Georges Collignon bis zum ,Letzten

12 Otto Seel, Der Physiologus (Ziirich, Stuttgart 1960) 59. Weitere Beitrige zur Biennale in: Le Arti
Milano, Giugno 1970, XXXV Biennale di Venezia; Art International, Bd, 16 (Lausanne, Tokyo, Venice
1970) 6; La Biennale di Venezia — rivista trimestrale dellente autonomo La Biennale di Venezia
(Venezia 1970) 64-65.
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Service“ darzustellen, bei dem ein Geflecht von menschlichen Gliedmaflen auf der
Plattform einer Strafenbahn seiner Bestimmung entgegenfihrt. Vitalitit und Intel-
lekt, Tod und Leben kimpfen auch in den Bronzeplastiken der Israelitin Ruth Zarfat
einen seltsamen Zweikampf. Es bedarf eigentlich nicht der Biotrone, um den Wettlauf
zum ,Baum des Lebens® zu bemerken, der sich hinter den Kunstwerken der Biennale
vollzieht. Demgegeniiber muten die grofen technoiden Anstrengungen wie eine Arena
an, in der sich die uralte Minotauromachie vollzicht, der Kampf des Stiermenschen
gegen konfektionierte Banderillos und den programmierten Degen, der von einem
unberechenbaren Torero gefiihrt wird.
Die religitse Problematik tritt hinter diesem Kampf auf Leben und Tod zuriick.

»Der gute Gott* — in harter Wihrung

Wo der zeitgendssische Kiinstler unmittelbar auf sie stéft, werden die religitsen
Wirklichkeiten als Negativformen verstanden und ins Unheimliche verfremdet. Die
~Finsteren Gotter® von Max Ernst, ein Bild, auf dem eine vermummte Gestalt eine
technoide Maske ins Weltall hebt, zeigt deutlich, was gemeint ist: Technologische Ge-
walten haben sich selbstindig gemacht und nehmen die Stelle der Dimonen und
Gotter ein. In vergleichbarer Weise hat in Venedig der ruminische Kiinstler Marcel
Chirnoaga die ,Majestas des Kapitalismus® in einem Metallstich dargestellt. Er nennt
ihn ,Der gute Gott“. Nach allen Regeln der Stilgeschichte als ,Kultbild* aufgebaut,
hodkt der massige Gott frontal und mit groflen Augen vor uns. Zwischen seinen
Unterschenkeln knieen die ,Gliubigen® tiefgebeugt oder mit aufgehobenen Armen.
Der Nimbus um den Kopf des gottlichen Scheusals besteht aus Metallmiinzen, Talern
mit Adlern und Kronen: ,Der gute Gott® in harter Wihrung.

Es besteht kein Zweifel, daff Chirnoaga ein Gottesbild errichtet hat, das von
Atheisten und sogar von einem Teil der Christen bis in die Kirche hinein verehrt wird.
Man kann die Prinzipien des Handelns bei den sogenannten sozialistischen und auch
christlichen Gemeinschaften recht schnell, nahezu statistisch, profilieren und die Ubet-
macht des Kommerziellen bemerken. ,Der gute Gott®, dessen Herrschaft durch viele
vergleichbare Versuche, die sich ,Money-Art® nennen, bestitigt wird, gibt ein bedeu-
tendes Kultbild der Gegenwart.

Mit dem Hinweis auf das Werk von Marcel Chirnoaga soll jedoch nicht die weit-
verbreitete Lamentation iiber die ,bsen® Kapitalisten und Sozialisten — diese Zwil-
lingsbriider der Technokratie — fortgesetzt werden. Vielmehr soll ein Proportions-
verlust aufgezeigt werden. Das Kommerzielle kann das menschliche Zusammenleben
nicht aus sich begriinden. Es ist kein Gott, sondern ein Idol. Zugleich aber dokumen-
tiert diese Grafik den fiir den Christen unerhdrten Vorgang, dafl ein sozialistischer
Kiinstler zum legitimen Nachfahren der Propheten des Alten Bundes wird und uns
auf unseren Gotzendienst aufmerksam macht.
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Aus denselben Voraussetzungen einer materialistischen Situation arbeitet der Dine
Egon Fischer. Seine Werke haben dreidimensionalen Charakter. Metalle — Bleche und
Drihte — und festliche Farben bestimmen die Arbeiten. Zugleich mischen sich Traum
und Wirklichkeit in den seltsamen ,,Assemblagen. So tauchen gelegentlich aus den
geschichteten Metallen Umrisse eines Kopfs oder Teile von Korpern auf. Im ,Vier-
eck mit Engel® sitzt wie ein Wichter am Grab Christi ein gefliigelter Jiingling in dem
Gemidhte des Materials. Keine Gesellschaftskritik legitimiert diesen Diplomaten des
Himmels. Der Engel bringt eine frohe Botschaft: Nicht nur die Himmel, auch die
Materialprozesse der Industriekultur erzihlen die Ehre Gottes. Das Fest eines geisti-
gen Lebens prigt bei Fischer selbst die Abfille der Fabriken. Heiter wie ein Schmetter-
ling von Bele Bachem und unzerstorbar wie Stahl und Eisen sitzt der Bote Gottes
in der authentischen Welt des dinischen Kiinstlers.

Allerdings hatte der heitere Gast kaum einen Freund. Die religiosen Motive und
Paraphrasen des Christentums, die auf der Biennale zu beobachten sind, besitzen
kaum festlichen Charakter. Es sind eher Engel des Todes und dunkle Monumente
des Leids, die uns zur Besinnung zwingen. Allen voran geht die ,,polnische Wallfahrt®.
Die ,diisteren Reliquien® von Jozef Szajna und die ,sikularisierten Kirchenfahnen®
von Wladyslaw Hasior (Abb. 3) sind nicht fiir eine Pilgerfahrt zur schwarzen Mut-
tergottes von Tschenstochau gedacht, sondern fithren uns an die Kultstdtten moderner
Martyrien, nach Auschwitz oder Vietnam, und stellen unser ganzes Dasein in Frage.
Hasior benutzt die Kirchenfahne als Modell, verfremdet sie mit Kunststoffen, Metal-
len, Waffenfragmenten und zerquetschten Musikinstrumenten, so dafl ein surreales
Prozessionsarsenal entsteht. Die bleiche Totenmaske auf der ,Posthumen Standarte®
entlarvt die Totenehrung eines Zeitalters, das an kein Fortleben nach dem Tod mehr
glaubt, als makabres Theater. Der ,Gast und Besucher® gibt einen roten Balg mit
dunklen Stricken umwunden wie die Gefesselten in unseren Zwangslagern und Beton-
kellern, ,Die Frage des Partisanen® — ein umgedrehtes Kreuz mit einem zerbrochenen
Schnellfeuergewehr und vierkantigem Bajonett — zeigt die Dialektik von Leid und
Gewalt. Diese ,Polnische Wallfahrt® endet vor der ,lkonostase der Gaskammern
und Krematorien®. Szajna (Abb. 4) fithrt uns vor eine grofle Wand, aus der die Leer-
form eines menschlichen Oberkdrpers ausgeschnitten ist. Zahllose Pafifotos gleichen
Formats fiillen reihenweise als anonyme Heilige diesen erschiitternden Grund. Im
Schatten des ungenannten Menschen stehen primitive Schuhe aus Holz. Pafibilder
und Schuhe blieben zuriidk, als das Rad vor der Kammer gedreht wurde. Gas und
Feuer vollendeten die Liturgie des Wahnsinns.

Manche Kritiker meinten, es gibe ,nichts Neues® in Venedig. Die Biennale sei tot.
Die Zusammenfiihrung einer solchen Internationale der Kunst, die wir Umbro Apol-
lonio und auf deutscher Seite Dietrich Mahlow verdanken, beweist jedoch, daff es
auch heute noch méglich und notwendig ist, die gewaltigen Krifte der Technologie
und der Vitalitit, den Kampf zwischen Leben und Tod kiinstlerisch iiberzeugend zur
Darstellung zu bringen.
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1970 — das Jahr des Ubergangs von der Ersten zur Zweiten Entwicklungsdekade
hat allen entwicklungspolitisch interessierten und engagierten Menschen fast mehr
Kenntnisse und Erkenntnisse vermittelt als das gesamte zu Ende gehende Jahrzehnt,
das von den Vereinten Nationen der Entwicklungshilfe gewidmet worden war.

Die internationalen Organisationen, die staatlichen Institutionen, private Hilfs-
werke, Wissenschaftler und Publizisten legten eine grofe Zahl von Berichten, Bilanzen,
Plinen und neuen Ideen vor. Bekannt wurde vor allem der »Pearson-Bericht®, der im
Untertitel ,Bestandsaufnahme und Vorschlige zur Entwicklungspolitik® verspricht.
Weiterreichende Folgen wird wahrscheinlich die Jackson-Studie haben, die das Ent-
wicklungshilfe-System der Vereinten Nationen untersuchte und eine umfassende Reor-
ganisation empfahl. Auch in den iibrigen Dokumenten wiederholt sich als gedank-
liches Leitmotiv, daff im Mittelpunke des Entwicklungsprozesses der Mensch als
Individuum oder Gruppe stehen mufl, das heifit, man hat in den zehn verflossenen
Jahren gelernt, da8 es nicht nur um wirtschaftliches Wachstum geht, sondern daf die
Bemiihungen sozio-Skonomischen Charakter tragen miissen, um dem Ideal-Ziel, das
schlagwortartig mit ,sozialer Gerechtigkeit® umschrieben wird, niher zu kommen.

Dies gilt generell fiir alle Bereiche der Entwicklungslinder, besonders aber fiir den
Agrarsektor, den Lebensbereich der lindlichen Menschen.

Die Entwicklungslinder sind Agrarlinder. Zwei Drittel der Bevdlkerung leben auf
dem Land. Neun Zehntel der Exporte sind Agrarprodukte sowie Mineralien und
Erdol. Mehr als die Hilfte der Erwerbstitigen ist in der Landwirtschaft beschiftigt.
Damit stellt die Landwirtschaft als wichtigster Sektor der Einkommensbildung die
Grundlage von Wirtschaft und Gesellschaft fast aller Entwicklungslinder. Neben ihrer
Produktion als Existenzbasis fiir 60 bis 80 Prozent der Bevélkerung hat sie als Haupt-
devisenquelle auch fiir die industrielle Entwicklung grofite Bedeutung. Wirtschaftliches
Wachstum und soziale Entwidklung in der Dritten Welt stehen daher in einem engen
Zusammenhang mit der kiinftigen Entwicklung der Landwirtschaft im weiteren Sinn.

Gegenwirtig ist die Leistungsfihigkeit des landwirtschaftlichen Sektors in den Ent-
wicklungslindern noch auflerordentlich gering. Durchschnittlich entfallen nur 40 Pro-
zent des Sozialprodukts auf die Agrarwirtschaft. Jede wirtschaftliche Entwicklung
in der Dritten Welt bedeutet daher Landwirtschaftsférderung. Man darf allerdings
nie {ibersehen, dafl die Wirtschaftsfaktoren voneinander abhingen: Jede Produktions-
und Einkommenssteigerung der Landwirtschaft ist nur bei gleichzeitigem Ausbau einer
Industrie, der Bildung einer Marktwirtschaft und der Veriinderung der Gesellschafts-
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struktur moglich. Die moderne Agrartechnik ist nicht ohne Industrie denkbar, eine
Steigerung der Agrarproduktion nicht ohne Absatz. Nur durch einen Markt entsteht
Kaufkraft, nur so kann auch der Bauer investieren, und nur so seinen Ertrag steigern,
Die Entwicklung der Landwirtschaft kann auch in der Dritten Welt nicht der Kon-
servierung vorindustrieller Lebensformen dienen; auch hier wird eine Umschichtung
der Bevélkerung erfolgen, an deren Ende nur noch ein kleiner Teil, nicht aber wie jetzt
die Mehrheit der Arbeitskrifte in der Landwirtschaft beschiftigt ist.

Blickt man heute auf die Entwicklung der Landwirtschaft in der Dritten Welt wih-
rend der vergangenen 10-15 Jahre zuriick, lassen sich drei Phasen unterscheiden.

Die meisten Entwicklungsldnder konzentrierten in den ersten Jahren nach der Un-
abhingigkeit ihre Mittel und Anstrengungen auf die Errichtung nationaler Industrien.
Die sogenannten Geberlidnder hatten gegen eine solche Entscheidung keine Bedenken;
im Gegenteil, da sie die Entwicklungshilfe als gewinnbringende Exportforderung an-
sahen, lieferten sie nur allzu bereitwillig industrielle Investitionsgiiter.

Die zweite Phase begann mit der Verdffentlichung der Ergebnisse eines von den
Vereinten Nationen durchgefiihrten Weltzensus; man entdeckte, dafl die Bevdlkerung
in Asien, Afrika und besonders in Lateinamerika fast doppelt so schnell wuchs als man
bis dahin angenommen hatte. Die landwirtschaftliche Produktion hatte zwar stindig
zugenommen, jedoch erkannte man erst jetzt mit der erforderlichen Klarheit, dafl die
Pro-Kopf-Erzeugung bestenfalls stagniert hatte. Thren Kulminationspunkt erreichte
Phase 2, als viele asiatische Linder, unter ihnen die Mammut-Staaten Indien und
China, in der Mitte der sechziger Jahre katastrophale Ernten meldeten und in eine
Versorgungskrise gerieten. Damals konnte man auch in der seridsen und wissenschaft-
lichen Publizistik den Hufschlag der apokalyptischen Reiter — allen voran der ,,Hun-
ger® — fast tagtiglich hdren. Wie ernst vielen Menschen die Zukunft erschien, wird
aus den Worten Carl Friedrich von Weizsickers klar, der noch im Frithjahr 1968 in
Hamburg erklirte: ,Die Frage ist nun, wie das weitergeht. Die mutmafliche Weiter-
entwicklung kann ich nach allem, was ich dariiber erfahren habe, nur so ausdriicken,
dafl es sehr unwahrscheinlich ist, dafl eine sehr grofle Hungerkatastrophe vermieden
werden wird ... Die Riikwirkung eines anwachsenden Hungers auf die ganze Welt
kann nicht anders sein, als dafl sie eine tiefe Gefihrdung des Friedens bedeutet. Die
Probleme des Friedens und des Hungers sind in einer solchen Weise miteinander ver-
bunden, daff wir die Bekimpfung des Hungers notig haben, wenn wir den Frieden
bewahren wollen, und daff wir andererseits auch den Frieden notig haben, wenn wir
den Hunger effektiv bekimpfen wollen.®

Die dritte Phase in der Meinungsbildung setzte ein, als vor ungefihr zwei Jahren
die Erfolgsmeldungen iiber neue, hochertragreiche Getreidesorten aus Mexiko und
einigen asiatischen Lindern, vor allem Pakistan, Indien und den Philippinen, zu-
nahmen. Man hat fiir diesen zweifellos sehr erfreulichen Produktionsanstieg den
Begriff ,Griine Revolution® gefunden und sie — wie dies mit vielen Revolutionen
anfinglich der Fall ist — iiberschwenglich gelobt. Leider sind die hochfliegenden Er-
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wartungen der Optimisten nicht in allen Punkten gerechtfertigt. Selbst wenn man
einmal die — nicht zutreffende — Annahme zugrunde legte, der Hunger sei mit rein
produktionstechnischen Mitteln zu iiberwinden, reichte auch der Fortschritt der Grii-
nen Revolution bei weitem nicht aus, um die gegenwirtigen und schnell wachsenden
Bevolkerungsmassen der Dritten Welt quantitativ und qualitativ ausreichend zu er-
nihren. Der Hunger ist nur das sichtbarste Symptom einer wirtschaftlichen Unter-
und sozialen Fehlentwicklung, deren Wurzeln tief in allen gesellschaftlichen Bereichen
begriindet sind.

Die Ursachen einer komplexen Situation

»Die heute in den Entwicklungslindern vorherrschenden Zustinde erwecken den
Eindruck, dafl diese sich in einem schwer zu durchschauenden und noch schwerer zu
beeinflussenden Zustand der Labilitdt befinden. Demgegeniiber ist es fiir uns eine
Lebensfrage, zunichst einmal Klarheit tiber die Ursachen dieser komplexen Situation
zu schaffen und zu verstehen, warum die nicht unerheblichen Aufwendungen fiir
technische und finanzielle Entwidslungshilfe bisher so wenig Frucht getragen haben.*
Richard F. Bebrendt hat diese Feststellung in seiner ,Sozialen Strategie fiir Entwick-
lungslinder® t geduflert. Sie trifft, wie fast alle entwicklungspolitischen Aussagen, wie-
der vor allem auf die im lindlichen Bereich vorherrschenden Zustinde zu. Die Ursa-
chen sind hier so komplex, daf auf begrenztem Raum nur eine rohe Skizze der wich-
tigsten Kausalzusammenhinge gegeben werden kann, verbunden mit einer stark ver-
kiirzten Schilderung der Mafinahmen, die man als eine ,Strategie gegen den Hunger®
bezeichnen kénnte.

Von den zahlreichen Versuchen, die Interdependenz von Ursachen und Folgen dar-
zustellen, erscheinen mir die sieben Thesen Otto Matzkes?2 am ehesten schliissig zu sein.
Nach Matzke stellt sich die Komplexitit der Situation folgendermaflen dar:

1. Die Pro-Kopf-Nahrungsversorgung in vielen Entwicklungslindern war und ist
hinsichtlich ihres Kalorien- und Proteingehalts unzureichend, so dafl Unter- und Man-
gelernihrung herrschen. Allerdings ist eine allgemeine Verschlechterung etwa im Ver-
gleich zur Vorkriegszeit nicht festzustellen.

2. Die hohe Geburtenrate in den meisten Entwidklungslindern macht allerdings
nicht nur fast jede Verbesserung unmoglich, sondern liflt eine Verschlechterung der
Pro-Kopf-Versorgung in den nichsten Jahren und Jahrzehnten befiirchten. '

3. Wenn auch rein technisch die Produktion von konventionellen und unkonventio-
nellen Nahrungsmitteln fast unbegrenzt weiter gesteigert werden konnte, so bedeuten
doch auch die umwilzendsten Fortschritte im Bereich der Agrartechnik fiir sich allein

1 Richard F. Behrendt, Soziale Strategie fiir Entwicklungsldnder (1965) 63.
2 Otto Matzke, Direktor der Programm-Abteilung des Welternihrungsprogramms hat sie u.a. in
ciner Artikelfolge in der Neuen Ziircher Zeitung am 22., 23. und 24, Mirz 1970 vertffentlicht.
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betrachtet keine Losung des Problems. Ohne erhohte Kaufkraft fehlt der wichtigste
Anreiz fiir eine Steigerung der Produktion.

4. Die tatsichliche Kausalkette lautet: Arbeitslosigkeit — Armut — fehlende kauf-
kriftige Nachfrage — geringe Produktion von Nahrungsmitteln — Untererndhrung.

5. Daher kommt alles darauf an, durch eine Vielfalt von Maflnahmen zur Forde-
rung der allgemeinen Entwicklung — vor allem auch auf dem Gebiet der Sozial-
struktur — die Arbeitslosigkeit in den Entwicklungslindern wenn nicht zu beseitigen,
so doch zu vermindern. Nur damit kénnte man die Armut mildern und eine kauf-
kriftige Nachfrage schaffen. Das Problem ist viel ernster und schwieriger, als es bei
einer rein agrartechnischen Betrachtungsweise den Anschein haben kénnte.

6. Fiir eine in ihrer Dauer noch nicht zu bestimmende Ubergangszeit, das heifit bis
zu dem Zeitpunkt, an dem die Entwicklungslinder in der Lage sein werden, sich selbst
ausreichend zu versorgen, wird Bedarf fiir eine sorgfiltig geplante Nahrungsmittel-
hilfe bestehen. Dabei werden die Agrariiberschiisse eine wichtige Rolle spielen.

7. Angesichts der entscheidenden Bedeutung der Forderung der allgemeinen Ent-
widslung und insbesondere der Arbeitsbeschaffung lautet die eigentliche Kernfrage:
Werden die Linder der Dritten Welt in der Lage sein, ohne autoritire oder gar tota-
litire MaRnahmen, das heiflt ohne direkten Zwang, Arbeitsplitze fiir die in den néch-
sten Jahrzehnten hinzukommenden Hunderte von Millionen Menschen zu schaffen?

Schwerpunkte und Leitplan

Entwicklungslinder und Industriestaaten haben sich in den vergangenen Jahren mit
steigender Intensitit bemiiht, ein Programm zur Bewiltigung der Schwierigkeiten
zu entwidkeln, die dynamischen Agrargesellschaften in der Dritten Welt entgegen-
stehen. Auf vielen der unzihligen Konferenzen, Arbeitssitzungen, Workshops und
Seminare, die jihrlich in aller Welt zum Thema Entwicklungshilfe stattfinden, stand
die Landwirtschaft im Mittelpunkt. Hauptforum fiir Beratungen und wichtigste Ent-
scheidungen war aber nach wie vor die Ernihrungs- und Landwirtschaftsorganisation
(FAO — Food and Agriculture Organisation) der Vereinten Nationen. Der im No-
vember 1967 gewihlte Generaldirektor A. H. Boerma hatte sofort nach seinem Amts-
antritt eine weltweite Bestandsaufnahme der landwirtschaftlichen Situation angeord-
net, um die aktuellsten Daten noch fiir den sich in Vorbereitung befindenden ,, Welt-
leitplan fiir landwirtschaftliche Entwicklung® verwenden zu konnen. Noch bevor
dieser Plan vorgelegt werden konnte, schlug die FAO vor, die internationale Agrar-
hilfe miteelfristig auf fiinf Schwerpunkte auszurichten, deren Verwirklichung not-
wendig, aber auch mdglich erschien.

1. Das Schwerpunktprogramm umfafit zunichst die schnelle und sachgemifie Ein-
fithrung und Verbreitung der in den letzten Jahren entwickelten ertragreichen Ge-
treidesorten. Der Anbau dieser Sorten kann zu einer schnellen Verbesserung der Nah-
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rungsversorgung der Entwicklungslinder fithren und, langfristig gesehen, den Ein-
fuhrbedarf von Grundnahrungsmitteln erheblich senken oder sogar die Ansammlung
von Nahrungsmittelreserven erméglichen. Weiterhin wiirde die Einfilhrung dieser
Sorten die fiir den Anbau von Getreide bisher benétigten Flichen verringern und
somit Land frei machen fiir den Anbau anderer lebenswichtiger Pflanzen.

Die erfolgreiche Anwendung dieser Sorten hingt jedoch von einer Reihe von
technischen und wirtschaftlichen Voraussetzungen ab. Nur dann, wenn bei ihrem
Anbau hochqualitatives, das heiflt anerkanntes Saatgut und entsprechende Mengen
von Diinger und Pflanzenschutzmitteln verwendet werden, die Wasserversorgung ge-
sichert ist und sortenspezifische Anbaumethoden angewendet werden, kann das Lei-
stungspotential dieser Sorten voll ausgeschopft werden.

2. Der zweite Aspekt des Schwerpunktprogramms befafit sich mit der SchlieBung
der Eiweifiliicke. Eiweifl, das fiir die gesamte korperliche und geistige Entwidklung
des Menschen von ausschlaggebender Bedeutung ist, steht einem betrichtlichen Teil
der Bevolkerung der unterentwickelten Lander, vor allem in den unteren Einkom-
mensschichten, nur in unzureichendem Maf} zur Verfiigung. Es geht hier also nicht
nur darum, den Mehrbedarf der wachsenden Bevolkerung durch entsprechende Stei-
gerung der Erzeugung eiweiflreicher Nahrung zu decken. Vielmehr mufl vor allem
fir eine gleichmiflige Verteilung des verfiigbaren Eiweifles gesorgt werden.

In kleinstem Rahmen kann schon viel durch die Einrichtung von Hausgirten und
Kleintierhaltung auf Familienebene erreicht werden. Dazu sind keine grofien Inve-
stitionen erforderlich. In der weiteren Zukunft werden auch Eiweifle aus bisher im
allgemeinen nicht fiir die menschliche Ernihrung benutzten Quellen, wie zum Beispiel
Produkte aus Sojabohnen, Sonnenblumen- und Baumwollsaaten, Erdnufkuchen,
Fischmehl und Blittern, sowie vollstindig neuartige Nahrungsmittel bei der Schlie-
fung der Eiweiflliicke eine Rolle spielen. Die Wirtschaftlichkeit der Erzeugung dieser
Produkte ist jedoch vielfach noch fraglich und ihre Einfithrung bedarf vor allem in
den unterentwickelten Lindern erheblicher Bemiihungen.

3. Ein drittes Gebiet des Schwerpunktprogramms der FAO beschiftige sich mit
der Vermeidung der sehr hohen Verluste wihrend und nach dem pflanzlichen und
tierischen Erzengungsprozeff. Viel muff und kann wirtschaftlich sinnvoll getan wer-
den, um den Boden und seine Fruchtbarkeit zu erhalten, um den Oberflichen- und
Grundwasserhaushalt zu regeln, um vor Schidlingen zu schiitzen, um zweckentspre-
chende Ernte-, Transport- und Lagerungsmethoden einzufithren und um Verarbei-
tungseinrichtungen zu schaffen, die den Nihrwert verderblicher Giiter erhalten, ihre
Vermarktung fiir Inlandsbedarf und Ausfuhrzwecke sicherstellen und durch geeignete
hauswirtschaftliche Beratung deren sinnvollen Endverbrauch gewihrleisten. Bis zu
40%, der Nahrungsmittel kénnen in einzelnen Lindern auf diese Weise gerettet,
Millionenwerte erhalten werden.

4. Entwicklung bedeutet in den meisten Staaten der Dritten Welt vor allem Anhe-
bung des Lebensstandards der lindlichen Bevélkerung, die zwei Drittel der Gesamt-
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bevolkerung ausmacht und mehr als die Hilfte des Nationaleinkommens und der
Exporterlose aufbringt. Nur erfolgreiche Mafinahmen auf diesem Gebiet kinnen der
wachsenden Landflucht, welche die Stidte heute vor fast unlosbare Aufgaben stellt,
Einhalt gebieten.

Das Schwerpunktprogramm der FAO schliefit deshalb auch die Mobilisierung des
Menschen fiir die lindliche Entwidilung ein. Eine moderne Sozialstruktur ist not-
wendig, um die heute noch fast ausschlieflich auf Selbstversorgung ausgerichtete
Landwirtschaft der Entwicklungslinder wirkungsvoll in die Dynamik des sozial-
dkonomischen Entwidklungsprozesses einzubauen. Aufbau von Elementar- und Fach-
schulen, von landwirtschaftlichen Genossenschaften, verbesserten Beratungsdiensten,
Kreditinstituten und Gewihrleistung verbesserter Besitzverhiltnisse sind unerldfilich.
Um die bestehende hohe Arbeitslosigkeit und Unterbeschiftigung zu verringern,
miissen bei der Umgestaltung der Selbstversorger-Landwirtschaft zunichst hauptsich-
lich arbeitsintensive Methoden beriicksichtigt werden.

5. Der letzte Punkt des Schwerpunktprogramms beschiftigt sich mit der Einsparung
und Beschaffung von Devisen, die in Entwicklungsldndern fiir den Erwerb notwen-
diger Kapitalgiiter aus entwickelten Lindern dringend bendtigt werden. Abgesehen
von einigen Lindern, die Petroleum oder andere Rohstoffe ausfithren, wird in den
meisten Fillen ein Grofteil der benétigten Devisen durch eine Vergrofierung der
Ausfuhr landwirtschaftlicher Produkte und Verringerung der Einfuhr von Grundnah-
rungsmitteln erzielt werden miissen. Die Verarbeitung landwirtschaftlicher Produkte
wird eine besondere Rolle spielen. Diese Industrien stellen augenblicklich den am
schnellsten wachsenden Sektor der Wirtschaft in den Entwicklungslindern dar. Die
jahrliche Wachstumsrate iiberschreitet hiufig sieben Prozent, und #hnliche hohe
Wachstumsraten werden in den Exporterldsen erzielt.

Eine notwendige Voraussetzung fiir die Schaffung einer befriedigenden Devisen-
lage der Entwicklungslinder ist es, dafl alle Linder die Vorteile einer internationalen
Arbeitsteilung erkennen und in ihrer Handelspolitik beriicksichtigen. Hier verdient
die immer wieder vorgetragene Forderung der Entwicklungslinder nach ,Handel
statt Hilfe“ ihre entscheidende Rechtfertigung.

Drei entwicklungspolitische ,essentials®

FAO-Chef Boerma gelang es, dieses Schwerpunktprogramm durch die komplizierte
BeschluRfassungsmaschinerie der Welternihrungsorganisation zu schleusen, und er
prisentierte es auch dem I1. Welternibrungskongrefl, der im Juni 1970 in Den Haag
stattfand. Hier war interessant, zu erfahren, dafl die Programm-Planer mittlerweile
eine weitere Einengung der Ziele auf drei Punkte vorgenommen hatten. Die neuen
Akzente setzte Boerma bereits in seiner Haager Eroffnungsrede, als er den Begriff
des wirtschaftlichen Wachstums — fiir manche Entwidklungstheoretiker ein Wert an sich
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— mit den sozialen Problemen der Dritten Welt in Zusammenhang brachte. Die drei
entwicklungspolitischen ,essentials® heiflen fiir ihn: Bekimpfung der Arbeitslosigkeit,
Beseitigung der Unterernihrung, Forderung der Ausbildung. Die Ausfithrungen
Boermas gehen aus mehreren Griinden iiber den Charakter einer wichtigen Programm-
rede hinaus:

1. Die Welternihrungsorganisation ist sozusagen iiber ihren eigenen Schatten ge-
sprungen, indem sie nicht die Probleme der Nahrungsmittelversorgung und agrar-
technischer Verbesserungen in den Vordergrund stellte, sondern primir die Losung
der sozialen Fragen forderte.

2. Die FAO hat fiir diese drei ,essentials* jeder Entwicklungsférderung die volle
Unterstiitzung der wichtigsten UN-Sonderorganisationen, nimlich der Internatio-
nalen Arbeitsorganisation (ILO), der Organisation fiir Erziehung, Wissenschaft und
Kultur (UNESCO) sowie der Weltbank. Wihrend in der Vergangenheit die drei
erstgenannten Mitglieder der ,UNO-Familie® sich durch verbissene Kompetenz-
konflikte behinderten, darf man jetzt eine weitgehende Koordination und Koopera-
tion erwarten. Eine Art Generalprobe lieferten FAO, ILO und UNESCO kiirzlich
auf der gemeinsam durchgefiithrten ,Internationalen Konferenz fiir lindliche Erzie-
hung und Ausbildung” in Kopenhagen.

3. SchlieRlich gehoren die Bekimpfung der Arbeitslosigkeit, die Beseitigung der
Unterernihrung und die Forderung der Ausbildung in der Dritten Welt zu den Be-
reichen, denen auch die meisten nationalen Entwicklungspline Prioritit eingerdumt
haben. Die Bundesrepublik Deutschland gehort zu diesem Kreis.

Wihrend die statistischen Werte und Zahlenangaben iiber die Problemkreise Hun-
ger und Unterernihrung sowie Analphabetentum — zumindest ihren Dimensionen
nach — weithin bekannt sind und sich daher eine Wiederholung an dieser Stelle eriib-
rigt, sind die Ausmafie der drohenden, ja bevorstehenden Arbeitslosigkeit in der
Dritten Welt bisher nicht mit der notwendigen Deutlichkeit in das Bewufitsein der
Offentlichkeit gehoben worden.

Die von der Internationalen Arbeitsorganisation (ILO) verdffentlichten Zahlen
besagen, dafl die Weltbevslkerung im Jahr 1970 ungefihr 3 600 Millionen erreicht hat,
von denen etwa 1510 Millionen Menschen im arbeitsfihigen Alter sind.

Im vergangenen Jahrzehnt hat die Zahl der Arbeitskrifte jahrlich um 20 Millionen
Menschen zugenommen, und man rechnet damit, daf sie in den 7Cer Jahren um
28 Millionen Menschen jihrlich anwachsen wird. Zwischen 1970 und 1980 wird es
iiber 280 Millionen Menschen mebr im arbeitsfihigen Alter geben, 226 Millionen mehr
in den unterentwickelten Gebieten der Erde und 56 Millionen in den hiherentwickel-
ten Lindern.

Von diesen mehr als 280 Millionen Arbeitskriften werden etwa 173 Millionen auf
Asien, 32 Millionen auf Afrika, 29 Millionen auf Lateinamerika, 18 Millionen auf
die Sowjetunion, 17 Millionen auf Nordamerika, 12 Millionen auf Europa und 1,3
Millionen auf Ozeanien entfallen. Allein der Zuwachs an jugendlichen Arbeitern
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unter 25 Jahren wird mit 68 Millionen angegeben, die beinahe alle (64,5 Millionen)
die Arbeiterschaft in den unterentwickelten Gebieten der Erde vergrofiern werden.

Man kann sich leicht vorstellen, wie sehr diese Massen die wirtschaftliche Entwick-
lung behindern werden, wenn sie im bereits personell iiberbesetzten Landwirtschafts-
bereich bleiben. In diesem Fall gibt es kaum Aussichten, die Produktivitit des Agrar-
sektors zu steigern.

Nicht Erwerb, sondern Lebensweise

Jeder der drei Hauptsektoren der Entwicklungshilfe teilt sich hinsichtlich seiner
Grundlagen, der erforderlichen Mafinahmen fiir die Férderungsprogramme, der me-
thodischen Ansitze und des Instrumentariums fiir die Durchfithrung wiederum in so
viele Facetten, daf eine Darstellung selbst den Rahmen der — oben erwihnten — rohen
Skizze sprengen miifite. Denn die Landwirtschaft stellt fiir die grofe Mehrzahl der
Menschen Asiens, Afrikas und Lateinamerikas nicht nur eine Erwerbsquelle, sondern
ihre Lebensweise dar. Die Politik der Agrarmodernisierung ist darum auch in ihrem
Kern eine Alktion, die auf die Verinderung eines bestehenden Zustands der Gesell-
schaft und ihrer Institutionen hinzielt.

Wahrend ein solcher Prozef des gesellschaftlichen Wandels die zeitliche Parallelitit
sehr vieler Initiativen und Entwicklungselemente verlangt, sind die dafiir erforderli-
chen finanziellen und personellen Mittel begrenzt.

In den letzten Jahren wiesen die Leistungen der Geberlinder in ihrer Gesamtheit
eine riickliufige — bestenfalls eine stagnierende — Tendenz auf. Davon macht auch die
Bundesrepublik Deutschland keine Ausnahme; ihre staatliche Entwicklungshilfe ging
im Jahr 1969 auf 2 130 Millionen DM zuriick. 1968 hatte sie noch 2 381 Millionen
DM betragen®.

Leitzahlen fiir die Agrar-Hilfe

Vor diesem Hintergrund gewinnt der ,Weltleitplan fiir die landwirtschaftliche Ent-
wicklung® der FAO 4 seine aktuelle Bedeutung. Der Plan umfafic 85 Prozent der Ent-
wicklungslédnder entsprechend der allgemein iiblichen UN-Klassifizierung (Zone-C-
Linder). Zeitlicher Ausgangspunkt ist das Jahr 19625, die Projektionen zielen auf
das Jahr 1985. Als der Plan Ende 1969 veroffentlicht wurde, war schon ein Drittel

3 Wochenbericht 21/70 v. 21. Mai 1970 des Deutschen Instituts fiir Wirtschaftsforschung, S. 146.

4 Der englische Titel lautet: Provisional Indicative World Plan for Agricultural Development; er
ist kein Plan oder Programm im strengeren Sinn, sondern eine Sammlung von Analysen, statistischen
Projektionen und Empfehlungen fiir die weitere Entwicklung der Weltlandwirtschaft. Die FAO unter-
streicht ausdriicklich, dafl die ihr vorliegenden Untersuchungen nicht den Anspruch auf absolute Ver-
liRlichkeit erheben konnen. Der Weltleitplan teilt insofern das Schicksal dhnlicher weltweiter Studien.

5 Dieses Jahr ist, um zufillige Schwankungen in der Wirtschaftsentwicklung méglichst auszuschliefien,
als statistischer Durchschnitt fiir die Jahre 1961-1963 errechnet worden.
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der Gesamtzeit von 23 Jahren vergangen; dies ermdglicht bereits heute eine Uber-
prifung der Ergebnisse seiner Analysen und Perspektiven.

Man kénnte den Weltleitplan zum gegenwirtigen Zeitpunkt mit den Voraussagen
eines Computers wenige Minuten nach Schliefung der Wahllokale vergleichen: die
errechneten Ergebnisse konnen sich moglicherweise noch in einigen Punkten #ndern,
der Trend aber trifft mit Sicherheit zu.

Die Entwicklungsplaner in den Industriestaaten und in der Dritten Welt haben
durch den FAO-Plan die Maglichkeit, ihre Strategie an den landwirtschaftlichen Leit-
zahlen zu orientieren. Es erscheint fraglich, ob die vorgegebenen Ziele erreicht werden.

Der Weltleitplan baut seine Empfehlungen auf die Tatsache auf, dafl die Bevdl-
kerung in den Entwicklungslindern von 1965 bis 1985 um eine Milliarde auf 2,5 Mil-
liarden Menschen anwachsen wird. Im Jahr 1985 werden diese Linder 142 Prozent
mehr Nahrung benGtigen als 1962; zwei Drittel der erhhten Nachfrage rithren von
der Bevolkerungszunahme her, ein Drittel hat seine Ursache in der stirkeren Kauf-
kraft. Um dieses Wachstum zu erreichen, miifite in den Jahren 1962-1985 eine jihr-
liche Steigerungsrate von 3,9 Prozent eingehalten werden. Demgegeniiber wuchs die
Nahrungsmittelproduktion in dem Jahrzehnt 1955/57 bis 1965/67 nur um 2,7 Prozent
und in den Jahren 1961-1966 sogar nur um 2,4 Prozent jihrlich. Betriigen die Steige-
rungsraten auch bis 1985 lediglich 2,7 Prozent jihrlich, stiinden in diesem Jahr 84 Pro-
zent mehr Nahrungsmittel einer um 142 Prozent gestiegenen Nachfrage gegeniiber.
Die Versorgungsliicke miiite mit Einfuhren im Wert von 160 Milliarden DM jshrlich
(1962: 14 Mrd. DM) geschlossen werden. Zum Vergleich: 1969 betrug die gesamte
Entwicklungshilfe aller Geberlinder ungefihr 50 Milliarden DM! Wihrend die Ent-
wicklungslinder im Jahr 1965 35 Millionen Tonnen Getreide importierten, wiirden
allein die asiatischen, nahdstlichen und nordafrikanischen Entwicklungslinder 1985
92 Millionen Tonnen mebr Getreide einfithren miissen, wenn der gegenwirtige Trend
sich fortsetzt. Die Versorgungsliicke kann nur vermieden werden, wenn die Nah-
rungsmittelproduktion in der Dritten Welt von 1967-1985 um 4,3 Prozent$ jihrlich
zunimmt; dies bedeutet eine Steigerung der jihrlichen Wachstumsrate um 60 Prozent
gegeniiber der bisherigen Entwicklung.

Es erscheint moglich, dieses Ziel durch eine konzentrierte und forcierte Forderung
der hochertragreichen Getreidesorten zu erreichen. Auf die Kosten, die fiir diese
»griine Revolution® eingesetzt werden miissen, gehe ich weiter unten ein.

Wesentlich ungiinstiger sind die Prognosen des Weltleitplans fiir die Versorgung
mit Eiweifl. Hier wird die Nachfrage besonders stark durch die Verbesserung des
allgemeinen Lebensstandards beeinflufit. Wenn das Angebot nicht mit den Konsum-
wiinschen Schritt hilt, besteht die Gefahr, dafl gerade die wirtschaftlich schwicheren

8 Da fiir den gesamten Zeitraum des Weltleitplans (1962-1985) eine jihrliche Steigerungsrate von
3,9 Prozent erforderlich ist, die effektive Zunahme in den Jahren bis 1966 aber darunter lag, mufl die
Steigerungsrate fiir die verbleibende Zeit bis 1985 entsprechend héher, d. h. bei 4,3 Prozent jahrlich
angesetzt werden.
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Bevolkerungsgruppen von der ,Eiweifiliicke* am hirtesten betroffen werden, weil
ihnen die Mittel fehlen, ihre Bediirfnisse am Markt zu decken. Neben produktions-
technischen und allgemeinen wirtschaftlichen Problemen miissen in diesem Bereich
daher vor allem auch die sozialen Auswirkungen beachtet werden.

Der FAO-Leitplan empfichlt, die Erzeugung tierischen Proteins durch eine wesent-
lich verstirkte Gefliigelhaltung und Schweinezucht auszuweiten. Gegeniiber anderen
Tierarten haben sie den Vorteil eines sehr schnellen Reproduktions-Zylklus, und sie
eignen sich gut fiir die Kleintierhaltung der Familienwirtschaft. Wenn die Ziele des
Leitplans erreicht werden, wiirde der tigliche Pro-Kopf-Verbrauch an tierischem Ei-
weil in der Dritten Welt von 10,9 Gramm auf 13,8 Gramm ansteigen (Zum Vergleich:
1960 USA: 66 g; Europa, einschl. UdSSR: 36 g). Selbst diese duflerst gering erschei-
nende Zunahme macht eine jihrliche Produktionssteigerung bei Gefliigelfleisch um
11 Prozent und bei Schweinefleisch um 5,8 Prozent erforderlich. Voraussetzung
dafiir ist die Bereitstellung von mindestens 110 Millionen Tonnen Futtermittel, fast
viermal soviel wie im Jahr 1962. Allein die Erzeugung von Futtergetreide miifite
zwischen 1962 und 1985 um 70 Millionen Tonnen auf 90 Millionen Tonnen an-
wachsen.

Selbst Eiweifimengen, die, ausgedriickt in tiglichem Pro-Kopf-Konsum, nur wenige
Gramm-Mengen ausmachen, nehmen, multipliziert mit den riesigen Menschenmassen
der Dritten Welt, einen gewaltigen Umfang an. Eine ,Eiweifiliicke® von 4 Gramm
pro Individuum wiirde im Jahr 1985 ein Defizit von 3,6 Millionen Tonnen tierischen
Proteins verursachen; das ist mehr als die Bewohner der EWG-Staaten 1962 konsu-
mierten oder den Lindern siidlich der Sahara, Lateinamerikas und des Nahen Ostens
im selben Jahr insgesamt zur Verfiigung stand.

Die Landbevblkerung wichst auch weiterhin

Die erforderlichen Produktionssteigerungen lassen sich nur erreichen, wenn auch die
Produktivitit der Landwirtschaft zunimmt. Das setzt gewaltige Investitionen voraus
und eine weitgehende Veriinderung der Beschiftigungsstrukturen in der Dritten Welt.
Wihrend ein Landwirt in den Industriestaaten 20 und mehr Menschen mit Nahrung
und anderen landwirtschaftlichen Erzeugnissen versorgt, reichen die Ertrige eines
Landwirts in den Entwicklungslindern hiufig gerade fiir seine eigene Familie; nur
ein geringer Teil fillt nicht in den Bereich der Subsistenzwirtschaft. Es liegt daher
nahe, die iiberbesetzten landwirtschaftlichen Betriebe durch die Schaffung von Arbeits-
plitzen auf dem gewerblichen und dem Dienstleistungssektor zu entlasten. Der FAO-
Leitplan beantwortet die Frage, ob sich dieser Strukturverdnderungsprozef bis 1985
durchfiihren 1ift, mit einem klaren ,Nein“. In den Jahren zwischen 1962-1985
wird sich zwar das Verhiltnis von in der Landwirtschaft Tétigen zu den iibrigen Er-
werbstitigen von 7:3 auf 6:4 verschieben. Die Einzelheiten schen so aus:
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Landwirtschaftliche Nicht-landwirtschaftl.
Bevolkerung Bevilkerung

1962 1985 1962 1985 1962 1985

Mio 0% Mio
Asien 583 880 70 60 250 591
Lateinamerika 99 144 44 33 127 289
Afrika siidl. d. Sahara 165 250 82 70 36 107
Nahost u. N.W.-Afrika 88 114 65 45 47 140
GESAMT 985 1388 67 55 460 1127

Es erscheint unméglich, den fast 300 Millionen Menschen, die allein in Asien bis
1985 ihren Lebensunterhalt im Agrarsektor suchen miissen, einen Arbeitsplatz zu
beschaffen. Der ,Land-Hunger® wird wachsen. In Indien, wo im Spatsommer dieses
Jahres eine gewaltsame Landaufteilungs-Aktion begonnen hat, werden z. B. die An-
bauflichen bis 1985 nur um 2 Prozent auf 164 Millionen Hektar anwachsen. Die
landwirtschaftliche Bevolkerung nimmt aber um fast 50 Prozent auf 477 Millionen
Menschen zu. Einer fiinfkdpfigen Familie stiinden — mathematisch gesehen — 1985
nur noch 1,7 Hektar zur Verfiigung, gegeniiber 2,5 Hektar im Jahre 1962. In den
anderen Entwicklungsregionen ist die Dichte der Agrarbevilkerung zwar nicht so
grof}, jedoch sind auch dort die Schwierigkeiten per Saldo nicht geringer.

15 Mark pro Kopf jihrlich

Der FAO-Leitplan hat schliefflich auch den Versuch unternommen, die erforder-
lichen Investitionen zu errechnen. Auch hier ergibt die Umrechnung auf eine Pro-
Kopf-Basis einen gering erscheinenden finanziellen Bedarf. Um die Landwirtschaft
der Dritten Welt leistungskriftiger zu machen, die Erndhrungslage von zwei Dritteln
der Menschheit zu verbessern, einigen Hundert Millionen Menschen Arbeitsplitze zu
verschaffen und die sozialen Verhiltnisse zumindest in einigen Bereichen zu entspan-
nen, sind Investitionen von je 100 US-Dollar pro Kopf wihrend des gesamten Zeit-
raums von 1962-1985 erforderlich. Der Multiplikator-Effekt der Bevdlkerungsexplo-
sion kumuliert die kleinen Einzelbetrige jedoch zu der gewaltigen Summe von 112
Milliarden US-Dollar. Auf die einzelnen Regionen entfallen:

Afrika stdl. d. Sahara 4 718 Millionen US-Dollar
Asien 62 396 > »
Stidamerika 33 560 5 »
Nahost u. Nord-West-Afrika 11 791 5 x
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42 Prozent der Investitionen fliefen in Neulanderschlieflung, besonders in den Auf-
bau und die Verbesserung von Bewisserungssystemen. Landwirtschaftliche Gerite,
Saatgut, Diingemittel und Pflanzenschutzmittel erfordern 35 Prozent der Mittel, wih-
rend die Kosten fiir die Viehzucht 16 Prozent erfordern. Fischerei und Forstwirtschaft
erhalten 4 bzw. 3 Prozent der Investitionen. Die grofiten Steigerungsraten erfahren
Diingemittel und Pflanzenschutzmittel, die zwischen 1962 und 1985 um 1146 bzw,
1054 Prozent mehr Investitionen erfordern.

Die Brutto-Produktion der Landwirtschaft wird nach den FAO-Schitzungen wert-
mifig von 54,9 Milliarden US-Dollar im Jahr 1962 auf 121,6 Milliarden US-Dollar
zunehmen, d. h. um 122 Prozent.

Es bleibt die vom Weltleitplan offengelassene Frage zu beantworten, ob Investi-
tionen in Hohe von mehr als 400 Milliarden DM allein fiir den Agrarsektor {iber-
haupt im Bereich des Moglichen liegen. Dies lifit sich mit ziemlicher Sicherheit positiv
beantworten.

Schon in den 60er Jahren finanzierten die Entwicklungslinder durchschnittlich
85 Prozent ihrer Bruttoinvestitionen aus eigenen Mitteln, Die sog. Entwicklungshilfe
trug und trigt — was weitgehend unbekannt ist — nur relativ geringfiigig zur Schlie-
Rung der Devisen- und Sparliicke bei. Von 1950 bis 1969 forderten die Geberlinder
mit rund 600 Milliarden DM die wirtschaftliche Entwicklung der Dritten Welt?.

Die Statik iiberwinden

Blicken wir in die eigene Geschichte zuriick, so lag der Kern der wirtschaftlichen Ent-
widklung, die prima causa, die den gesamten Werdeprozefl der modernen Industrie-
zivilisation ausléste, in der Transformation der Landwirtschaft. Ein erheblicher Zu-
wachs in der Bodenproduktivitit schuf die Voraussetzungen zur Bildung von Er-
sparnissen und Arbeitskriftereserven, die anderen Wirtschaftssektoren zur Verfiigung
gestellt werden konnten. Damit war fiir die gewerblichen Unternehmer die Kapital-
grundlage geschaffen, durch Investitionen die Erzeugung von traditionellen Giitern
zu mechanisieren. Zur gleichen Zeit war eine Gruppe von handwerklich ausgebildeten
Arbeitskriften vorhanden, um die vergleichsweise noch primitiven Maschinen zu be-
setzen. Dieser doppelte Anreiz bewirkte das Wachstum der Stidte, die die sich aus-
breitende Industrie aufnahmen, die benGtigten Arbeitskrifte absorbierten und zu
einem Markt fiir die landwirtschaftliche Erzeugung wurden. Wichtig ist, daf} die
Vergroferung der Stidte, wenn auch nicht ohne soziale Hirten und Spannungen, so
doch begleitet von einem echten Sprung vorwirts in der Entwicklung vor sich ging.
Die neue Arbeiterschaft war zudem durch eine jahrhundertealte stindische Tradition

7 Diese Angaben sind dem XXI. Jahresbericht (1969) der Kreditanstalt fiir Wiederaufbau, S. 26/27,

entnommen.

268



Agrarwirtschaflliche Perspektiven fiir die Dritte Welt

zunichst bereit, ihren — hiufig unterprivilegierten — Platz in der Gesellschaft ohne
Protest auszufiillen. Obwohl das Bevélkerungswachstum iiber der fritheren Entwick-
lung lag, war die Zunahme nicht mit der explosionsartigen Vermehrung zu verglei-
chen, die wir seit zwei Jahrzehnten erleben. Das absolute Wachstum betrug nur einen
Bruchteil der Milliardenwerte, die heute in Ansatz zu bringen sind 8,

Vergleicht man diese Entwicklungsbedingungen mit den Grundlagen, auf denen die
Staaten Asiens, Afrikas und Lateinamerikas eine bessere Zukunft aufbauen wollen,
so konnte man auch willkiirlich keine grofieren Unterschiede konstruieren.

Der Ruf nach neuen Modellen, neuen Wegen, neuen Mitteln — nirgends ist er so
berechtigt wie im Hinblick auf die Transformation der Landwirtschaft®.

Aus der Fiille der Pline und Programme sollen abschliefend zwei Gedanken heraus-
gestellt werden, die es zu verwirklichen gilt, wenn die Landwirtschaft der Dritten
Welt von ihrem Beharren in iiberholten Strukturen befreit werden soll.

Da ist zunichst das von der UNESCO entwickelte Prinzip einer ,éducation per-
manente® bzw. ,life-long integrated education®, das Generaldirektor Maheu so um-
schrieb: ,,Die Erziehung ist nicht mehr das Privileg einer Elite oder Sache einer be-
stimmten Altersgruppe; immer mehr neigt sie dazu, die ganze Gesellschaft und das
ganze Leben des einzelnen zu umfassen. Das heifit, dafl sie immerwihrend und all-
gegenwirtig sein mufl. Sie darf nicht mehr blof als Lebensvorbereitung, sondern muf
vielmehr als ein Lebensbereich angesehen werden, der sich durch eine stindige Erwei-
terung des Wissens und eine unaufhorliche Uberpriifung der Vorstellungen aus-
zeichnet.®

Zum anderen konnen die wesentlichen Befunde uneingeschrinkt bejaht werden, die
Behrendt* am Ende seiner ,Sozialen Strategie fiir Entwicklungslinder® wiedergibt.

Entwicklung mufl als gezielter Kulturwandel verstanden und im Rahmen einer
sozialen Entwicklungsstrategie gefordert werden. Nicht nur Kapital und technisches
Wissen sind knapp; noch seltener ist die Bereitschaft und die institutionelle Fihigkeit,
diese wirtschaftlich produktiv und sozial wirksam einzusetzen. Erforderlich ist, dafl
die bisherige Férderung der technisch-wirtschaftlichen Infrastruktur durch eine min-
destens ebenso intensive Fdrderung der sozio-kulturellen Infrastruktur erginzt wird.

So wenig die sozialen Fragen unserer eigenen Entwicklung blofle , Arbeiterernih-
rungsfragen® (Lefringhausen) waren, so wenig werden wir eine heile Welt schaffen,
wenn nur die Nahrungsmittelversorgung ausreichend, ja gut ist. Es gilt, was John
F. Kennedy auf dem I. Welternihrungskongref 1963 in Washington sagte und was
wihrend des II. Welternihrungskongresses im Juni 1970 in Den Haag immer wieder
— fast beschworend — wiederholt wurde: ,Wir haben die Mittel, uns fehlt nur der
Wille; der Wille, konsequent und politisch miindig zu handeln.“

8 Vgl. hierzu ,Probleme der Bevdlkerungslawine, in dieser Zschr. 182 (1968) 238-250.

9 Interessant ist z. B. Nr. 99/100 von ,Offene Welt* (Westdt. Verlag 1969) mit einer Sammlung
von Aufsitzen zum Thema ,Die Dritte Welt als Bildungsaufgabe®.

10 Behrendt, a. a. O. 623 ff.
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Geiseltotung als moraltheologisches Problem

Am 16. September 1970 hat die Staatsanwaltschaft Miinchen I das gegen den Regio-
nalbischof von Miinchen-Siid Matthias Defregger und gegen Konrektor Ehlert einge-
leitete Ermittlungsverfahren aufgrund erwiesener strafrechtlicher Unschuld eingestellt.
Beide waren beschuldigt worden, am 7. Juni 1944 in Filetto di Camarda an der
Totung von 17 italienischen Zivilisten mitgewirkt und dadurch an einem Verbrechen
des Mordes teilgenommen zu haben.

Aber das Mafl der Verantwortlichkeit des Menschen geht durchaus iiber die be-
stehenden Gesetze hinaus. Das Strafrecht hat ja nur die Aufgabe, jene sittlichen
Grundwerte zu sichern, ohne die ein geordnetes Zusammenleben nicht moglich und
das Gemeinwohl schwer gefihrdet ist. Es wird keineswegs simtliche unsittlichen
Verhaltensweisen bestrafen. Nicht die Unsittlichkeit eines Verhaltens, sondern die
unmittelbare Stérung der sozialen Friedensordnung wird darum ein strafrechtliches
Einschreiten bestimmen. Insofern erscheint es durchaus angezeigt, nach der erfolgten
strafrechtlichen Klirung der Geiselerschiefungen von Filetto einige moraltheologische
Uberlegungen zur Geiselnahme und GeiseltStung iiberhaupt und zur Bewertung des
Falles Defregger im besonderen anzustellen. Zudem haben die jiingsten Ereignisse im
Nahen Osten gezeigt, dafl Geiselnahme und Geiseltdtung keineswegs nur als Repres-
salien vergangener Kriege anzusehen sind, sondern auch heute noch — in nicht weniger
grausamer Weise — vorgenommen werden und ihrerseits eine Eskalation neuer Repres-
salien als Vergeltungsmafinahmen heraufbeschwdren. Um so wichtiger erscheint eine
klare moraltheologische Beurteilung derartiger Verhaltensweisen.

Eigenart der Geiselnahme

Der (die) Geisel ist eine Person, die mit Leib und Leben fiir die Sicherheit anderer,
fiir die Durchsetzung einer bestimmten Forderung oder auch fiir die Einhaltung ge-
wisser Gesetze und Bestimmungen haftbar gemacht wird, ohne daf sie selbst mit der
Tat in einen unmittelbaren Zusammenhang gebracht werden kann.

Das Wort ,Geisel® (mittelniederdeutsch: gisel; althochdeutsch: gisal = Stab) lafic
sich offensichtlich auf das indogermanische ,gheisalo® (mit der Wurzel gheis oder
ghis = Finsatz, Pfand, Biirge) zuriickfiihren. Der Stab, gleichzeitig Symbol der Macht,
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gilt im #lteren Recht als Mittel zur Vertragssicherung. Der Geisel ist also eine Art
»Biirgschaftsgefangener® 1.

Kennzeichnend fiir die Geiselnahme ist,
1. daf jemand fiir das Verhalten oder fiir die Schuld anderer mithaftbar gemacht

wird;
2. daf er selbst mehr oder weniger wehrlos ist und gegen seinen Willen der Freiheit
beraubt bzw. festgesetzt wird und

3. dafl ihm Repressalien, unter Umstinden auch die Tétung angedroht werden.

Die Geiselnahme oder Vergeiselung hat sich u. a. besonders innerhalb der Kriegsfiih-
rung herausgebildet als letztes, wenn auch inadiquates Mittel, um den Gegner zur
Beachtung des Kriegsrechts zu zwingen. Die Vergeiselung wurde vor allem auch
als Sicherungsmittel gegen hinterhiltige Angriffe auf Besatzungstruppen vorgenom-
men. Insofern stellt die Geiselnahme vornehmlich eine Vorbeugungs- bzw. Abschrek-
kungsmafinahme gegebenenfalls aber auch eine Vergeltungsmafinahme fiir verbreche-
rische Verhaltensweisen von Personen dar, die selbst unmittelbar nur schwer zu fassen
sind. Werden Geiseln nicht vor, sondern erst nach einer schweren Rechtsverletzung
(Volkerrechtsverletzung), auf die die Todesstrafe angedroht war, ausgehoben, so
miifite man eher von Sithnegefangenen sprechen. Trifft die angedrohte Bestrafung den
Hauptschuldigen, so kann man wohl nicht mehr von einer Geiselnahme sprechen. Es
gehdrt geradezu zur Figenart der Geiselnahme, dafl eben auch Halbschuldige oder so-
gar Unschuldige mit einbezogen und fiir das Verhalten anderer haftbar gemacht wer-
den. '

Grundsitzliche moraltheologische Bewertung der Geiselnahme

Es kann nicht als sittlich gerechtfertigt angesehen werden, einen unschuldigen oder
nur teilweise schuldigen Menschen fiir die Tat anderer, mit der er in keiner unmittel-
baren Verbindung steht, haftbar zu machen. Insofern lifit sich eine Geiselnahme
moraltheologisch nicht verantworten; sie trigt vielmehr den Charakter einer Repres-
salie und ist ein Verbrechen gegen die Freiheit und Wiirde des Menschen. Wie jede
Form einer Sippenhaftung ist sie darum radikal abzulehnen; denn man kann und
darf einen Menschen nicht fiir eine Tat haftbar machen, deren Rechtsanspruch er selbst
iiberhaupt nicht zu erfiillen vermag?2. Mit dem heilsgeschichtlichen Solidarititsprinzip
hat keine Form einer Sippenhaftung etwas*zu tun. — Jede Repressalie ist zutiefst und
innerlich unsittlich. Bereits Pius XII. hat die Welt aufgefordert, Vergeiselung und
Sippenhaftung durch positives Volkerrecht zu verbieten3. Erst recht gilt dies von
Erschiefungen von Geiseln als Sithneaktion fiir eine Aufstandsbewegung im unter-

1 Vgl. hierzu F. Kluge/A. Gotze, in: Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache (Berlin
181953) 251,

? Vgl. B. Hiring, Das Gesetz Christi III (Miinchen, Freiburg 81967) 153 f.

3 Ansprache vom 3. Oktober 1953, AAS 45 (1953) 730-744.
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worfenen Feindesland, wenn dabei — bisweilen sogar auf den blofien Verdacht der Mit-
hilfe hin — Frauen und Kinder hingemordet werden. Die T6tung unschuldigen Lebens
ist und bleibt Mord und kann durch nichts sittlich gerechtfertigt werden — auch nicht
durch Richterspruch oder militirischen Befehl.

In jiingster Zeit haben neue Formen von Erpressung und Geiselnahmen die Em-
porung der Weltoffentlichkeit ausgeldst. Im Zusammenhang mit den Flugzeugentfiih-
rungen durch palistinensische Freischirler wurden vollig unschuldige Passagiere aus
den verschiedensten Lindern als Geiseln gefangengenommen, um unter Ausniitzung
des Humanititsgefithls und der Mitverantwortung ihrer Staatsbiirger als Erpres-
sungsmittel zur Durchsetzung der Ziele und Ideen einer kleinen Gruppe verwendet
zu werden. Derartige Grausamkeiten rufen nach einer positiven volkerrechtlichen
Kchtung und Bestrafung. So eindeutig das grundsitzliche Urteil iiber die sittliche
Unwertigkeit derartiger Repressalien, der Geiselnahme und Geiseltétung wie iiber-
haupt des Krieges heute sein diirfte, so mufl doch auch in Zukunft noch mit gewalt-
samen Ubergriffen und mit Kriegen gerechnet werden.

Die Tatsache, dafl durch die moderne technische Kriegsfithrung mehr und mehr die
Grenzen zwischen kimpfenden Truppen und Zivilbevélkerung verwischt und auch in
zunehmendem Mafe Unschuldige in die Kriegshafddlungen mit einbezogen werden,
erst recht aber die Anwendung von Waffen, welche ungeheuere unkontrollierbare
Zerstorungen ausldsen, macht eine internationale Achtung des Krieges und ein welt-
weites Bemiihen um einen dauerhaften wahren Frieden zu einer schweren Gewissens-
pflicht. Das II. Vatikanische Konzil erinnert die Welt an die bleibende Geltung des
natiirlichen Volkerrechts und ruft das Gewissen der gesamten Menschheit auf, ,die
Unmenschlichkeiten des Krieges besser und wirksamer einzudimmen® und mit allen
Kriften jene Zeit vorzubereiten, ,in der auf der Basis einer Ubereinkunft zwischen
allen Nationen jeglicher Krieg absolut geiichtet werden kann“ .

Die Wahl des geringeren Ubels

Es bleibt die Aufgabe jeder Staatsregierung und des Volkes, die Voraussetzung fiir
ein friedvolles Zusammenleben zu schaffen und die Bevdlkerung vor ungerechtfertig-
ter Freiheitsberaubung, gewaltsamen Ubergriffen, vor Krieg und Barbarei zu schiit-
zen. Dabei bedarf es unter Umstinden durchaus der gewaltsamen Abwehr. Ein absolu-
ter Pazifismus sowie absolute Gewaltlosigkeit erscheinen utopisch und konnen einen
bsswilligen Nachbarn in seiner Dreistigkeit eher noch ermutigen. Verweigert man be-
dingungslos dem Recht den Beistand der Gewalt, so wird bald die Gewalt ungestraft
sich iiber das Recht stellen und die Menschheit einer moralischen Vergewaltigung
preisgeben 8. Der duflerst risikoreiche Einsatz von Gewalt zum Schutz der Bevolke-

4 Gaudium et spes, n. 79 und 82.
5 Vgl. B. Hiring, a. a. O.
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rung erscheint unter Umstinden als das geringere Ubel in einer noch keineswegs
yheilen Welt®,

Angesichts der noch bestehenden Unheilsituation unserer Welt mufl der einzelne
auch damit rechnen, in Situationen zu geraten, in denen ihm ein klares Urteil iiber die
Rechtmifigkeit seines Tuns nicht ohne weiteres moglich ist und ihm eine an sich ver-
werfliche Tat als das kleinere Ubel geboten erscheint. Auch wenn er so in einen allge-
meinen ,tragischen Schuldzusammenhang® verstrickt wird — wobei hier ,Schuld® in
einem iiberpersonalen Sinn zu verstehen ist —, darf man ihm damit doch nicht ohne
weiteres den Vorwurf personlicher Schuld machen; denn von einer subjektiv an-
rechenbaren personlichen Schuld sollte nur dort gesprochen werden, wo auch eine
entsprechende Einsicht in den Tatbestand und seine Verwerflichkeit, eine entsprechend
bose Absicht und ein Mindestmaf} an Freiheit bzw. freier Wahl gegeben waren. Zwar
kann man von ,freier Wahl“ im eingeschrinkten Mafle auch dort noch sprechen, wo
jemand unter Einsatz seines eigenen Lebens zum Zeugnisgeben verpflichtet ist, wo er
beispielsweise den Befehl zur Totung Unschuldiger nicht ausfithrt, sondern sich lieber
selbst liquidieren lift. Schwieriger wird es jedoch, wenn jemand in einer derartigen
Konfliktsituation steht, in der er persénlich durch die Ablehnung eines unsittlichen
Befehls (etwa die Totung Unschuldiger) zwar den heroischen Akt wihlt und person-
lich unschuldig zu bleiben scheint, ein willigerer Befehlsempfinger aber an seiner statt
den Befehl der Geiseltdtung noch umfassender ausfithrt. In einer derartigen Situation
kann es durchaus zu Uberlegungen kommen, ob nicht doch zur Vermeidung eines
grofleren Ubels die Wahl des kleineren Ubels geboten ist. Dabei darf fiir uns hier die
Frage offen bleiben, ob und inwieweit ein solcher Gewissenspruch sachlich richtig oder
falsch ist. Wurde der Entscheid nach reicher Uberlegung und mit bestem Wissen und
Gewissen gefillt, so kann man nicht mehr den Vorwurf einer persénlichen sittlichen
Schuld erheben, selbst wenn der Betreffende noch in die Verstrickung unheilvollen
Geschehens einbezogen bleibt. Desgleichen ist es uns verwehrt, dort von persdnlicher
Schuld zu sprechen, wo der Entscheidungsraum eines Menschen — etwa aufgrund eines
Befehlsnotstands — auf ein Minimum eingeschrinkt wird, seine Grundeinstellung und
die konkrete Absicht aber nicht auf das Bose, sondern auf das Wohl und die Rettung
von Menschen ausgerichtet sind und er redlich bemiiht ist, aus dieser Konfliktsituation
den besten Ausweg zu finden.

Die volkerrechtliche Achtung der Geiselnahme und GeiseltStung

Kriegerischer Notstand fiihrt stets zur Verschirfung der bestehenden Gesetze. Doch
hat sich hierfiir im Lauf der Zeit ein mehr oder weniger international anerkanntes
Kriegsrecht herausgebildet, das die Unmenschlichkeit der Kriegshandlungen etwas
mindern und hinterhiltige und terroristische Praktiken eindimmen soll. So verlangt
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Artikel 1 der Anlage zum IV. Haager Abkommen vom 18. Oktober 1907 u. a., daf
Freiwilligen-Corps (Freischirler) kenntlich sein miissen durch ein bestimmtes aus der
Ferne erkennbares Abzeichen, dafl sie sich einer verantwortlichen Fiithrung zu unter-
stellen, ihre Waffen offen zu fithren und bei ihren Unternechmungen die Gesetze und
Briuche des Krieges zu beachten haben (Art. 1). Artikel 43 der Haager Landkriegsord-
nung setzt bei der Bevdlkerung der besetzten Gebiete zur Ruhe und Ordnung voraus:
»INachdem die gesetzmidflige Gewalt tatsichlich in die Hidnde des Besetzenden iiber-
gegangen ist, hat dieser alle von ihm abhingigen Vorkehrungen zu treffen, um nach
Moglichkeit die 6ffentliche Ordnung und das 6ffentliche Leben wieder herzustellen
und aufrechtzuerhalten, und zwar soweit kein zwingendes Hindernis besteht, unter
Beachtung der Landesgesetze.“ Wo sich allerdings der Gegner nicht an die Konventio-
nen eines solchen Kriegsrechtes hilt, wo er etwa durch vollig wilde Partisanenkimpfe
sich auf einen auferrechtlichen Boden begibt, werden um der elementaren Selbst-
behauptung willen als Gegenreaktionen auch auflergesetzliche und unter Umstinden
auch auflerrechtliche Handlungen, wie etwa GeiselerschieBungen heraufbeschworen.
Als Kriegsmittel wird die Erschiefung von Geiseln im allgemeinen nur dann gelten
konnen, wenn sie als notwendige Reaktion auf ein vorausgehendes v6lkerrechtswid-
riges Verhalten der Gegenseite eingeleitet wird, um diese zur Einhaltung des miffach-
teten Volkerrechts zu zwingen, und wenn sie dariiber hinaus nicht in einem auffilligen
Mifiverhdltnis zu dem zu sithnenden Vergehen steht. Diese Auffassung bildete sich
als ein ungeschriebenes Gewohnheitsrecht heraus, das auch vom Generalstab der Ver-
einigten Staaten von Amerika in dem von ihm herausgegebenen Regeln der Land-
kriegsfithrung vertreten wurde. Weder die Haager Konvention noch einige andere
vor Beendigung des Zweiten Weltkriegs herausgegebene Konventionen sprechen von
der Geiselnahme. Nur Artikel 3, Absatz 3 der Kriegsgefangenenkonvention vom
27. Juli 1929 lehnt Vergeltungsmafinahmen und entsprechend auch eine Vergeiselung
gegeniiber Kriegsgefangenen, die ja auf eine weitere Kampftitigkeit verzichtet
haben, ab.

Von einem amerikanischen Militirgericht in Niirnberg wurde am 15. Februar 1948
General List aufgrund des Gesetzes Nr. 10 des Interalliierten Kontrollrats zu 20
Jahren Zuchthaus verurteilt, da er unter anderem der ErschieBung unschuldiger Gei-
seln beschuldigt wurde. In der Urteilsbegriindung wird dabei die Geiselnahme zum
Schutz gegen ungesetzliche Handlungen von seiten feindlicher Streitkrifte und der
Bevilkerung keineswegs als eine Verletzung des Vlkerrechts deklariert. Vielmehr
heifit es darin: ,Die Nachpriifung der diese Frage betreffenden Dokumente iiber-
zeugt uns, dafl es zulissig ist, Geiseln festzunehmen, um das friedliche Verhalten der
Bevolkerung in den besetzten Gebieten zu sichern, und sie unter gewissen Umstidnden
und Bedingungen zu erschiefen . .. Man kann aus der Bevélkerung Geiseln festneh-
men, wenn nachgewiesen werden kann, daff die Bevdlkerung im allgemeinen an
Angriffen gegen die Truppen aktiv oder passiv teilgenommen hat. Man kann das
willkiirliche Verfahren bei der Auswahl der Geiseln nur bedauern, aber nicht als eine
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Verletzung des Volkerrechts verdammen®®. Die Verurteilung von General List er-
folgte nur aufgrund der Tatsache, daf} er Geiseln auch aus nicht mitverantwortlichen
Kreisen der Bevolkerung genommen hatte.

In dhnlicher Weise wird in dem von der zweiten franzosischen Kammer des Stin-
digen Kriegsgerichts in Briissel vorgenommenen Prozefl gegen General von Falken-
hausen am 9. Mirz 1951 im Urteilsspruch ausdriicklich darauf hingewiesen, dafl die
Notwendigkeit ,von der Geiselerschiefung als dem letzten Mittel zur Gewihrlei-
stung der Sicherheit der Streitkrifte im Felde oder der Besatzungstruppen, sich nicht
aus dem Volkergewohnheitsrecht, sondern aus der Praxis der Heere ergibt; dafl das
Bestehen dieser Praxis genugsam bewiesen wird durch den Wortlaut der Reglements,
die nicht nur wihrend des Zweiten Weltkrieges im deutschen Heere galten, sondern
auch noch jetzt in den Heeren anderer Grofimichte gelten®. Im gleichen Zusammen-
hang heiflt es, dal vom Kriegsgericht Geiselerschiefungen, ,wenn sie streng inner-
halb der Grenzen der militdrischen Notwendigkeit vorgenommen werden, d. h. zur
Unterdriickung und Verhiitung von Mordanschlidgen auf die Besatzungsarmee, ihrer
Angehtrigen und der Angehérigen mit ihr verbundener Dienststellen, oder von Sabo-
tage an militdrischer Ausriistung, Kriegsgerit oder an Militir-, Industrie-, Hafen-,
Eisenbahn- oder Strafenanlagen, die fiir den Krieg oder die Besatzungsstreitkrifte,
lebenswichtige Bedeutung haben; dafl innerhalb dieser Grenzen — und nur innerhalb
dieser Grenzen — das Kriegsgericht die von den Angeklagten angeordneten Geisel-
erschiefungen als gerechtfertigt ansechen muf}, weil sie nach den Vorschriften der
feindlichen Reglements und den Befehlen hierarchischer Vorgesetzter gehandelt
haben*7,

Die Erschieung von Geiseln aus Kreisen Mitschuldiger wird also hier nicht als Ver-
letzung des Volkerrechts verurteilt. Im Einzelfall diirfte heute im Rahmen der moder-
nen Kriegsfilhrung eine eindeutige Trennung zwischen Unschuldigen, Mitschuldigen
und Schuldigen nicht mehr ohne weiteres mdglich sein; denn die Grenzen zwischen
militdrischen Operationen und zivilem Tun der Bevolkerung sind fliefend geworden.
Somit diirfte auch das Kriterium fiir eine strafrechtliche Beurteilung der Rechtsmafig-
keit der Geiseltdtung immer unsicherer werden. Wenngleich Geiselnahme und Geisel-
erschiefung als letztes Mittel zur Gewihrleistung der Sicherheit der Streitkrifte lange
Zeit hindurch in der Praxis der Kriegsfiihrung ausgeiibt und hingenommen wurden,
so konnen derartige Repressalien doch niemals moraltheologisch gerechtfertigt werden.

Erst verhiltnismifig spit kommt es zu einer grundsitzlichen internationalen vol-
kerrechtlichen Achtung der Geiselpraxis. Die Genfer Konvention vom 12. 8. 1949
lehnt eine Festnahme von Geiseln und dementsprechend auch deren Tétung ausdriick-
lich ab, Die Tétung von Geiseln und von Siihnegefangenen kann also fiir die vor
1949 erfolgte Geiselnahme noch nicht von vornherein als volkerrechtswidrig bezeich-
net werden. Dies gilt auch fiir die Erschiefungen in Filetto.

6 P, Boissier, Volkerrecht und Militirbefehl (Stuttgart 1953) 27.
7 Ebd. 29.
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Die Schuldfrage im ,,Fall Defregger®

Um die sittliche Schuldfrage der Geiselerschiefung von Filetto zu beleuchten, ist
nochmals kurz der Tatbestand des Geschehens zu skizzieren: Aufgrund des Ausschei-
dens Ttaliens aus den sog. Achsenmichten und der darauf erfolgten italienischen
Kriegserklirung gegen Deutschland am 13. Oktober 1943 ergab sich fiir die von den
deutschen Truppen beherrschten italienischen Gebiete das Besatzungsstatut. Filetto
befand sich bereits seit Beginn der italienischen Kriegsfithrung gegen Deutschland im
festen Besitz deutscher Truppen. Der damals 29jihrige Hauptmann Defregger sollte
als Kommandeur der Nachrichtenabteilung 114 ordnungsgemifl den Riickzug der
deutschen Truppen leiten. Erwiesenermaflen unterrichtete ein Einwohner des Dorfes,
Angelo Cupillari, eine in den Abruzzen operierende Partisanengruppe iiber das in
seinem Dorf sich absetzende deutsche Kommando und das noch vorhandene wert-
volle Nachrichtengerit. Obwohl die Ortsbevélkerung in eigenen Aufrufen und Flug-
blittern darauf hingewiesen war, dafl die Einwohnerschaft in ihrer Gesamtheit fiir
Sabotageakte oder Uberfille auf einzelne deutsche Soldaten hafte — fiir derartige
Sabotageakte wurde das Niederbrennen der Ortschaft und die Erschiefung einer
Anzahl minnlicher Zivilisten angedroht — gab Cupillari offensichtlich den Anlafl zum
Partisaneniiberfall auf die deutschen Soldaten am 7. Juni 1944, an dem mehrere Orts-
bewohner teilnahmen. Der in der Mittagsstunde einsetzende Schufiwechsel forderte
auf deutscher Seite drei Todesopfer und einen Verwundeten. Im Zusammenhang mit
den eingeleiteten Gegenmafinahmen lief} Defregger sofort eine Alarmeinheit in Zug-
starke bilden, um die Ortschaft zu sichern und dariiber hinaus auch die Verwundeten
und das Nachrichtengerit zu bergen. Die Mehrzahl der Partisanen waren jedoch nicht
uniformiert und trugen offensichtlich auch kein aus der Ferne erkennbares bestimmtes
Abzeichen. Insofern galten sie als Freischirler und hatten mit den angedrohten ent-
sprechenden Repressalien zu rechnen. Der vom Stabsoffizier dem Hauptmann De-
fregger erteilte Befehl, die Ortschaft anzuziinden und simtliche mannlichen Einwohner
zu erschiefen, wurde von Defregger zuriickgewiesen. Daraufhin erteilte der Divisions-
kommandeur den Befehl, die Ortschaft anzuziinden und alle minnlichen Einwohner
zwischen 16 und 60 Jahren zu erschieflen. Auch diesen Befehl lehnte Defregger wie-
derum ab, wobei ausschlaggebend fiir dieses sein Verhalten offensichtlich moralische,
nicht rechtliche Griinde waren; denn nach volkerrechtlicher Kriegsgewohnheit er-
schien die fiir den Partisaneniiberfall vorgesehene Repressalie durchaus als legitim.
Durch seine eindeutig ablehnende Haltung erreichte Defregger zunichst eine Redu-
zierung der zu Erschiefenden. Doch gelang es ihm nicht, den Befehl ganz abzuwen-
den. Unter dem Zwang der ausweglosen Situation — nachdem ihm selbst der Tod durch
Erschieflen angedroht worden war — lief er den Befehl schlieflich ausfithren, zumal
er mit gutem Grund annehmen durfte, dafl eine Befehlsverweigerung seinerseits fiir
ihn selbst den Tod, im {ibrigen aber die volle Durchfithrung des Befehls durch einen
anderen willigeren Offizier bedeutet hitte. Fiir Defregger selbst wire die Befehls-
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verweigerung ein sein Leben unmittelbar gefihrdender heroischer Akt gewesen. Doch
erschien ihm sein tatsichliches Verhalten in der ihm auferlegten Verantwortung fiir
den Schutz seiner Kameraden und fiir die Rettung wenigstens noch eines Teils der
sonst dem Tod ausgelieferten minnlichen Ortseinwohner als das hier menschlich
Gebotene. Eigenmichtig und befehlswidrig schrinkte Defregger den ihm gegebenen
Befehl noch auf die waffenfihigen Minner von 17/18 bis 50 Jahren ein. Erst als zwei
Stabsoffiziere eintrafen, die die Durchfithrung des Befehls zu iiberwachen und den
Vollzug zu melden hatten, war klar, daff dem unsittlichen Befehl kein Einhalt mehr
geboten werden konnte. Von den am Ortsrand versammelten Geiseln wurde nur ein
Teil erschossen. Mindestens 6, mdglicherweise noch mehr von ihnen entkamen der
Erschiefung zum Teil durch Flucht. Der mit der Exekution beauftragte und Defregger
gleichgesinnte Leutnant Ehlert lie auf die Fliichtenden nicht ernsthaft schieffen.

Die Grundeinstellung der Beschuldigten Defregger und Ehlert bezeugt, daff es thnen
um die Rettung menschlichen Lebens ging. Beide haben dazu beigetragen, daff der
erteilte und tiberwachte Befehl noch wesentlich unterschritten wurde. Dementsprechend
wird man ihnen auch keine schwere personliche sittliche Schuld fiir die Geiselerschie-
Bung von Filetto zuweisen konnen. Dieser Freispruch bedeutet jedoch nicht, daf in der
Folgezeit bei den Betroffenen keine Schuldgefiihle zuriidkbleiben angesichts einer so
schwerwiegenden Entscheidung, die ja doch im Nachhinein immer wieder tiberpriift
wird.

Der Fall Defregger hat deutlich werden lassen, wie schwer uns allen angesichts
der hinter uns liegenden Katastrophen die Bewiltigung der Vergangenheit wird, be-
sonders dann, wenn Emotionen einen duflerst komplexen Sachverhalt mitverstellen. —
Vielleicht wird uns heute bewuflt, dafl auch wir in #hnlich schwerwiegenden Gewis-
senskonflikten stehen. Ob es die sozialen Probleme in Lateinamerika, die Rassen-
probleme, die Kriegsschauplitze und Methoden der Kriegsfilhrung im Nahen und
Fernen Osten oder die politischen Auseinandersetzungen im eigenen Land sind, immer
stehen wir vor Entscheidungen, die selten eine véllig einwandfreie Lsung ermdg-
lichen. Und doch diitfen wir ihnen nicht ausweichen.
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Polnisch-deutscher Dialog

Sehr geehrte Frau Morawska,
geboren im Schicksalsjahr 1933 in einem Ort
an der deutsch-polnischen Grenze, dessen Na-
men zweimal von den politischen Ereignissen
innerhalb einer Generation verindert wurde;
aufgewachsen in einem Kulturraum, in dem
sich die slawische und germanische Kultur seit
Jahrhunderten iiberschneiden und mischen;
ausgebildet in deutschen, spiter polnischen
und wiederum deutschen Schulen und Bil-
dungsstitten, ist es mir eine von diesen
gleichsam schicksalhaften Fakten auferlegte
Pflicht, ein Leben lang im Schnittpunke die-
ser beiden Welten — der polnischen und der
deutschen — auszuhalten, sie in sich aufzu-
nehmen und gleichermaflen auszusbhnen, um
sie dann als eine mogliche Existenzweise
deutsch-polnischer Verstindigung weiterzu-
reichen an jene leider noch so zahlreichen
Deutschen und Polen, die noch keinen ge-
meinsamen Nenner fiir ihre Verstindigung
gefunden haben.
Dieses Bekenntnis mége am Anfang meiner
— weniger Entgegnung als vielmehr — Weiter-
fithrung eines Dialogs stehen, denn es wire
schade, wenn Thr so gewichtiges Wort im
Leeren verhallte und ohne Echo bliebe!, Als
ein solches privates und persénliches Echo
mobgen Sie bitte diese Zeilen verstehen, die
das begonnene Gespriich aufgreifen und wei-
terfiithren wollen in der Hoffnung, noch be-
stehende Unklarheiten und Miflverstindnisse,
ja vielleicht sogar Vorurteile, Komplexe oder
gar Angste — auf beiden Seiten — auszuriu-
" men oder deutlicher ins Bewufitsein zu heben,
um sie dann um so leichter gemeinsam zu

1 Siche Anna Morawska, Das polnische Bild
von den Deutschen, in dieser Zschr. 185 (1970)
H. 5, 332-340.
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iiberwinden. Und wenn ein solches Gesprich
erfolgreich sein soll, dann kann es nur in
aller Offenheit gefithrt werden. Dies soll hier
geschehen.

Im ersten Teil Ihrer Analyse sprechen Sie
vom Begriff des Bildes, das der polnische
Mensch vom Deutschen hat, und sehen es
tief im Bewufltsein verwurzelt als Vorstel-
lungen und Vorurteile, die aus wahren Er-
fahrungen geboren werden. In der Tat wird
das polnische Bild vom Deutschen, das Sie
sehr ausfiihrlich dann im zweiten Teil Threr
Ausfiihrungen beschreiben, von jahrhunderte-
langen Erfahrungen gespeist, die beide Vil-
ker als Grenznachbarn gemacht haben. Die-
ses immerwihrende Angewiesensein auf eine
Nachbarschaft, die mehr oder weniger freund-
schaftlich, mehr oder weniger feindlich, mehr
oder weniger grausam war, ist die historische
Perspektive des polnischen Bildes vom Deut-
schen, die ihren Niederschlag fand einerseits
in den Geschichtsbiichern und andererseits in
den bedeutendsten Werken der polnischen
Literatur. Die durch Geschichtsschreibung
und Dichtung erfolgte Selektion fithrte dann
bald zu einer Stereotypisierung des polni-
schen Bildes vom Deutschen, das sich von
Generation zu Generation fortpflanzte und
sich im polnischen Bewufltsein festsetzte. Die
Umsetzung historischer Ereignisse in Ge-
schichtsschreibung und Dichtung ist immer
eine — zum Teil oft sehr zeitbedingte — Se-
lektion und Filterung, und zwar sowohl mit
negativen wie auch positiven Vorzeichen.
Von dieser — vor allem historischen und lite-
rarischen — Stereotypisierung scheint mir das
polnische Bild vom Deutschen auch in der
Gegenwart noch geprigt zu sein. Denken
Sie nur an die Pflichtlektiire polnischer Gym-
nasiasten in Geschichte und Literatur! Eine
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solche Tradition mufl notwendigerweise zu
einer polnischen Negativerwartung gegen-
iiber dem Deutschen fiihren, dhnlich wie auch
die polnisch-russischen Beziehungen und
Grenznachbarschaft in einem jahrhunderte-
langen Prozef den Russen zu einer nega-
tiven Konfiguration in der polnischen Lite-
ratur und Geschichte formten. Weniger das
moderne Touristenvolk der nomadisierenden
Deutschen als vielmehr die stindige Grenz-
nachbarschaft prigten in jahrhundertelanger
Kérnerarbeit jenes polnische Bild von seinem
westlichen und Ostlichen Nachbarn, der im
Gegensatz etwa zu dem Italiener, Franzosen
oder Spanier, die keine Grenznachbarschaft
mit Polen hatten, fiir den Polen zu einer
Negativfigur wurde. Nicht deshalb werden
mit den Italienern keine negativen Erwar-
tungen verbunden, weil sie keinen negativen
Typ in Polen geschaffen haben, wie Sie schrei-
ben — war Konigin Bona, die Gattin Sigis-
munds I. und Mutter Sigismunds II. eine
Ausnahme? —, sondern weil sie, dhnlich wie
die Franzosen, Spanier oder Englinder, keine
gemeinsame Grenze mit Polen hatten. Daf}
eben nicht alle Auslinder in Polen mit dem-
selben Mafistab gemessen werden, ist eine
notwendige Erfahrung nachbarlicher Bezie-
hungen.

Aber es bestehen ebenso unter den Deut-
schen negative Erwartungen gegeniiber den
Polen, die gleichermaflen ihren Ursprung
haben in der jahrhundertelangen Nachbar-
schaft und Grenzgemeinschaft, deren Folge-
erscheinungen wir noch bis in die jiingste
Vergangenheit zu spiiren bekamen. Und auch
hier haben sich — Zhnlich wie in Polen — hi-
storische und politische Erlebnisse in Ge-
schichtsbiichern und Literaturdenkmilern
festgesetzt, die dann ebenso von Generation
zu Generation tradiert worden sind und zu
einer Stercotypisierung des deutschen Bildes
vom Polen gefithrt haben.

Was ist nun zu tun? Die Typisierungen
auf beiden Seiten miissen durchbrochen wer-
den aufgrund einer genaueren Kenntnis der
Geschichte und Literatur beider Volker. Die
gemeinsamen Informationsliicken miissen be-
stindig und erschdpfend geschlossen werden

und so die Bereitschaft und Fihigkeit zu
einem friedlichen Zusammenleben gefordert
und entwickelt werden. Hierzu gibt es kaum
ein besseres Einiibungsfeld als die bestindige
Vertiefung der Kenntnisse in polnischer be-
ziehungsweise deutscher Literatur und Ge-
schichte, denn die dort aufgezeichneten Ne-
gativbilder beider Vélker konnen heilsame
Mahnbilder fiir die Zukunft werden. Viel-
leicht ist diese Aufgabe auf kulturellem Ge-
biet weit gewichtiger als die Forcierung der
gegenseitigen wirtschaftlichen Beziehungen
zwischen beiden Volkern.

Aber die existierende psychologische Wirls-
lichkeit zwischen Polen und Deutschen ist
nicht nur vorgeprigt von der historischen
und literarischen Tradition, sondern wesent-
lich mitbestimmt von Faktoren einer — ich
wiirde sagen — imperialistischen Provenienz,
die sich unter der Vorherrschaft zweier Welt-
michte wie USA und UdSSR in den Blédken
der Nato und des Warschauer Pakts polari-
siert haben. Um es vorwegzusagen: Ich bin
der Meinung, dafl eine Losldsung beider Vol-
ker aus diesen politischen Stagnationen auch
das gegenseitige Bild vom Grenznachbarn
wesentlich korrigieren wiirde, und zwar in
positivem Sinn., In diesem Zusammenhang
gilt es nun, sehr geehrte Frau Morawska,
Ihren gravierenden Hinweis auf die Identi-
fikation des deutschen Volkes mit seiner
Auflenpolitik zu bedenken.

Den Wunsch auf eine deutsche Wiederver-
einigung diirfte wohl kaum ein Volk in
Europa oder gar auf der ganzen Welt
besser verstehen, aber verstindlicherweise
auch mehr fiirchten als das polnische Volk:
mehr fiirchten — weil es selbst am mei-
sten aus deutschen Wunden geblutet hat; bes-
ser verstehen — weil es selbst Unsigliches litt
wiahrend seiner drei Teilungen. Und den-
noch: Ist nicht auf lange Sicht und im Sinn
einer sicheren Zukunft jene Situation und
Mafinahme gefihrlicher, mit der auf kiinst-
liche und widernatiirliche Weise die Trennung
eines nach Sprache und Geschichte auf Ein-
heit angelegten Volkes durch machtpolitische
Raison und mit Waffen aufrechterhalten
wird? Gibt diese Mafinahme, die ja gerade
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das Gegenteil will, nicht eben jenen uner-
wiinschten und gefdhrlichen Auftrieb natio-
nalradikaler Krifte in Deutschland, die un-
sere Nachbarn in Ost und West immer wie-
der fiirchten mufiten? Hat nicht in der pol-
nischen Geschichte die kiinstliche und gewalt-
same Teilung Polens gerade den nationalen
Einheitsgedanken intensiviert und zu wieder-
holten Aufstinden gegen die Teilungsmichte,
egal welcher Provenienz, gefiihrt? Wire es
nicht besser, statt mit Methoden des 18. oder
19. Jahrhunderts ein Volk in Teilung zu hal-
ten, vielmehr diesem Volk unter internatio-
naler Kontrolle und Sicherung die ihm na-
turgemdfl zustehende freiheitliche Selbstbe-
stimmung und Wiedervereinigung zu gewih-
ren und dadurch einen gefihrlichen Infek-
tionsherd in Mitteleuropa zu entschirfen?
Warum soll dieser Wunsch nach freiheitlicher
Wiedervereinigung und  Selbstbestimmung,
der ja auch die polnische Geschichte vor allem
der letzten zwei Jahrhunderte geprigt hat,
fiir uns Deutsche unerfiillt bleiben, wihrend
alle Vélker im Osten beispielsweise eine in
ihrer bisherigen Geschichte wohl kaum er-
reichte politische, kulturelle und wirtschaft-
liche Bliite erreicht haben? Liefle sich nicht
vielmehr diese Situation humaner und auf
der Hohe unseres aufgeklirten Jahrhunderts
16sen? Ich kann nicht glauben, dafl diese Tei-
lung Deutschlands, durch die Situation in
Berlin in eine verbliiffende Parallele zu den
Teilungen Polens geriickt, ebenso ein Wunsch
des polnischen Volkes sei. Vielmehr habe ich
den Eindruck, daf auch ihm diese Ansicht
dhnlich zudiktiert wird, wie uns die Teilung
auferzwungen wurde. Aber wer vermag
hierauf eine Antwort zu geben?

Und dann die Frage der betonten Nicht-
anerkennung des gesamten Status quo in
Europa. Ich kann einfach nicht glauben, dafl
— dhnlich wie die deutsche Ostgrenze — auch
die polnische Ostgrenze am Bug von allen
Polen als endgiiltig gewlinscht und anerkannt
wird. Lwéw (Lemberg) und Wilno (Wilna)
— die polnischen Stidte und Bistiimer — sind
und sollen endgiiltig an Ruffland fallen? Was
sagen hierzu in ihrem Herzen jene Polen, die
einst weitrdiumige Landhiuser und bliihende
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Giirten in ihrer &stlichen Heimat verlassen
mufiten, um in den polnischen Westgebieten
eine neue Heimat zu finden? Ist es vielleicht
nicht unaufrichtig, in einem Fall die Aner-
kennung der Grenzen als endgiiltig zu for-
dern, im andern wiederum eine stille Revi-
sion zu erhoffen?

Vielleicht ist es auch unaufrichtig, die Bun-
desrepublik der absichtlichen Nachfolgeschaft
des Dritten Reichs zu bezichtigen, aber gleich-
zeitig von ihr Reparationskosten fiir die
Folgen dieses Dritten Reichs zu verlangen.

Ist vielleicht nicht auch die Identifikation
des deutschen Volkes mit seiner Auflenpoli-
tik eine ebenso notwendige und mehr oder
weniger diktierte Identifikation wie die des
polnischen Volkes?

Und die Oppositionsunfihigkeit der Deut-
schen? In der Tat waren wir Deutschen —
von geringen Ausnahmen abgesehen — beschi-
mend oppositionsunfihig. Aber muff man
nicht ebenso den Polen heute die nimliche
Oppositionsunfihigkeit und Horigkeit vor-
halten, wenn sie die Ereignisse der Gewalt,
von einer fremden Macht verursacht, dulden,
ja nicht nur untitig den Aufstinden in Bu-
dapest, Leipzig oder Prag zusehen, sondern
gar zu Handlangern einer, wie Sie sagen,
sinhumanen Obrigkeit® werden? Konnte es
auch nicht in Polen eines Tages eine dhnliche
politische Verdnderung geben wie bei uns
1945, wo dann diese heutige und seit 25
Jahren geiibte Oppositionsunfihigkeit nicht
nur geriigt, sondern auch bestraft werden
konnte? Leider sind auch in Polen heute
kaum Zeichen einer aktiven parlamentari-
schen Opposition sichtbar, von der in ihrer
Bedeutung nahezu ohnmichtigen ZNAK-
Gruppe abgesehen. Die von Thnen in den
Vereinigten Staaten als Gebot Gottes be-
schriebene Opposition gegeniiber einer inhu-
manen Obrigkeit ist auch heute in Polen
nicht sichtbar, auch nicht damals, als die
Panzer einer inhumanen Obrigkeit durch die
Straflen Budapests, Leipzigs oder Prags roll-
ten. Miissen denn nicht auch wir befiirchten,
daf eines Tages auf Befehl einer solchen in-
humanen Obrigkeit auch der polnische
Mensch gezwungen werden oder gar bereit
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sein konnte, seinen deutschen Nachbarn im
Westen zu bedrohen?

Verzeihen Sie, wenn diese Gegenskizze der
polnischen Identifikation mit seiner Auflen-
politik und mit seinem politischen Verhalten
so intensiv gezeichnet ausfiel. Aber oft mufl
man stirker konturieren, um zu verdeutli-
chen, was gemeint ist: dafl nimlich auch der
polnische Mensch — Zhnlich wie der deutsche —
gegen seinen Willen in ein System und in
einen Block politischer Stagnation integriert
worden ist, der ihn zu denselben Stereo-
typisierungen verleitet wie seinen deutschen
Nachbarn, der ebenfalls in ein System und
in einen Machtblock eingefangen wurde. Die-
ses Bewufltsein einer gemeinsamen, wenn
auch gradmiflig vielleicht unterschiedlichen
politischen Bindung sollte das Bediirfnis nach
Verstindigung und AussShnung im Vorfeld
der politischen Machtblscke ermutigen und
stirken und das gegenseitige Mifitrauen ab-
bauen helfen. Die Loslosung aus den politi-
schen Machtblocken wird somit wohl eine
der vordergriindigsten Aufgaben sein miis-
sen, um zu einer deutsch-polnischen Ver-
stindigung zu gelangen. Nur ein Ausbruch
oder langsames Hinauswachsen aus den stag-

gnierten Blécken westlicher und &stlicher Pro-
venienz sowie die bestindige Einiibung einer
fortwihrenden Opposition gegen eine inhu-
mane Obrigkeit — auf beiden Seiten! — ver-
mag auf die Dauer eine gemeinsame freie
Zone zwischen den Machtblodien zu schaf-
fen, in der Deutsche und Polen in einer ent-
ideologisierten und entgifteten Atmosphire
leben kénnten. Solange diese elementare Frei-
heit und Selbstbestimmung beiden Vélkern
versagt bleibt, scheint eine unmifiverstind-
liche Verstindigung und AussShnung nicht
realisierbar, weil ja im letzten nicht die eige-
nen, sondern stets die Interessen einer in-
humanen Obrigkeit im Spiel sein und die
Geschicke der ihr untergebenen Nation len-
ken werden. Vielleicht sollten wir, Deutsche
und Polen, mehr und mehr iiberlegen, wie
dieses uns gemeinsam aufgegebene Ziel, nicht
mehr linger gegeneinander ausgespielte Bille
der Weltmichte zu sein, mit vereinten Krif-
ten zu erreichen sei. Dazu moge uns dieses
Gesprich bestindig weiterfiihren und von
neuem anregen und ermutigen. Im Dienst
dieser groflen Aufgabe und eines Briicken-
schlags zwischen Deutschen und Polen stehen
diese hier skizzierten Gedanken.

Ernst Josef Krzywon

DDR-Biirger in der Bundesrepublik

Die Biirger der DDR und die Biirger der
Bundesrepublik wissen immer noch sehr we-
nig voneinander. Innerhalb der eigenen Re-
publik wurden die politische Struktur und
die Verantwortlichen jeweils &ffentlich
schwarz-weifl gepinselt: die Guten hier — die
Bosen driiben, Selbst iiber die eigene poli-
tische Struktur und das eigene politische
Verhalten beginnt ein gréferer Teil der Bun-
desbiirger erst seit einigen Jahren kritisch
nachzudenken. Was jene erfuhren und dach-
ten, die freiwillig aus der DDR in die Bun-
desrepublik kamen — von 1949 bis 1961 drei-
einhalb Millionen — gehérte kaum dem &f-
fentlichen Bewufitsein an.

Barbara Grunert-Bronnen interviewte
zwolf ,Zonenfliichtlinge®, acht Minner, vier
Frauen, die in den fiinfziger und ersten sech-

20 Stimmen 186, 10

ziger Jahren ihre Heimat verlieflen, weil die
DDR sie nicht befriedigte, ihre Erwartungen
zuriickstiefl. Die Befragten sind heute zwi-
schen 25 und 38 Jahren, nach einem schwe-
ren inneren ,Bruch® alle in den westdeut-
schen Wirtschaftsbetrieb eingegliedert. Ge-
mifl Ulbrichts Staatsbiirgerschaftsgesetz vom
20. Februar 1967 bleiben sie Biirger der
DDR. Von daher der Titel ,Ich bin Biirger
der DDR und lebe in der Bundesrepublik®?.

1 Ich bin ein Biirger der DDR und lebe in der
Bundesrepublik. 12 Interviews hrsg. v. B. Gru-
nert-Bronnen. Mit einem Nachwort von Uwe
Johnson. Miinchen: Piper 1970. 132 S. Kart.
DM 6,~. Es ist der dritte Band der im Sommer
1970 begonnenen Paperbadk-,Serie Piper® (inzwi-
schen 7 Binde).
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Nur fiir cine einzige, fiir Franziska M.
(38 Jahre, Offizierstochter, Tiefbau-Ingeni-
eurin), st der Westen das Gegebene®. Sie
,will nichts verindert haben®. Alle tibrigen
sind mit dem Lebensstil hierzulande, mit der
individualistisch-kapitalistisch ~ verstandenen
Freiheit nicht zufrieden. Sie vermissen ein
partnerschaftliches Verhilenis im Beruf, per-
sonliche Freundschaft, Interesse am Mitbiirger
im privaten Leben. Das lebt hier alles so
fiir sich hin, jeder auf einem Wohlstands-
zipfelchen, besitz- und genuffhungrig, kon-
kurrenz-bewufit, isoliert.

Ein positives Verhiltnis zum Sozialismus
gewannen die meisten Befragten erst hier, als
Reaktion gegeniiber der Bundesrepublik. Sie
meinen freilich nicht den staatlich fixierten,
den Menschen vereinnahmenden und neu-
obrigkeitlich verwaltenden Sozialismus, der
DDR, sondern einen freien, wahrhaft demo-
kratischen Sozialismus, der sich stindig kri-
tisch selbst erneuert; sie abstrahieren einen
Sozialismus fiir den Menschen. Gefragt nach
ihrem Verhiltnis zur Bundesrepublik und zur
DDR, antworten die meisten nach beiden
Seiten hin negativ und verweisen auf die
angedeutete dritte Mdglichkeit, die Utopie,
von der einer meint, dafl sie sich in China
verwirkliche.

Negative Eindriidke von driiben: die In-
doktrination, Festlegungen, Zwinge, das Mit-
machen-Miissen. Positive Eindriicke von drii-
ben: ,Erziechung zu einem Gemeinschaftsge-
fiihl“, Kollegialitit der Arbeit, kritisches po-
litisches Nachdenken, eine bessere Ausbil-
dungsméglichkeit und Altersversorgung. Der
einzelne ist nicht so verloren, nicht so fixiert
auf den Erwerb materieller Giiter. Allerdings
hat man driiben ,von Anfang an alle Pro-
bleme mit einer schlimmen, heuchlerischen
Ideologie zugededst®. Aber ,meine Hoffnun-
gen sind verbunden mit einer sozialistischen
Gesellschaft® (Carla G., 30 J., Redakteurin).
Das Urteil iiber den Westen? ,Eine kapita-
listische Gesellschaft, die eigentlich nur eines
fordert: nimlich die totale Anpassung, wobei
die Meinungsfreiheit lediglich eine therapeu-
tische Ventilfunktion hat®* (Manfred G.,35 J.,
Journalist, dann freier Schriftsteller). Seine
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Erfahrung und Konsequenz: ,Ich habe er-
kannt, dafl die Apparate — ich spreche hier
von einem meinungsbildenden Zeitungsappa-
rat — in sich so geschlossen sind und von
innen heraus sich nicht verindern lassen, daff
man keine andere Wahl hat als entweder sich
umdrehen zu lassen, also im Sinne dieser
Kommunikationsapparate zu funlktionieren,
die das herrschende System festigen und er-
halten wollen, oder: diese Apparate zu ver-
lassen. Letzteres habe ich getan.” Ein Chirurg
an einer Westberliner Klinik iiber die Zu-
sammenarbeit unter Kollegen: ,In der DDR
waren wir fast alle Gleichgesinnte, was dazu
fiihrte, dafl man sich auch nach dem Dienst
susammensetzte, diskutierte und sich auf
diese Weise niher kam. Das wiederum hatte
fruchtbare Auswirkungen auf die berufliche
Zusammenarbeit. In der BRD dagegen kann
man gerade auf diesem Sektor erhebliche,
unter Umstinden die Existenz vernichtende
Auseinandersetzungen finden® (Ulrich K,
31 J.). Ihn stort beruflich vor allem das
hierarchische Prinzip® (west-)deutscher Kli-
niken® und das Streben nach Spitzenposi-
tionen durch ,das berechnend politische als
auch das berechnend religiose Engagement®.

Mehrere der Befragten bekennen eine ge-
wisse Ratlosigkeit gegeniiber einem anwend-
baren politischen Modell auf die Bundesre-
publik. Einer gesteht offene Resignation.
Thomas P. (37 J., Pfarrerssohn, Staatsschau-
spieler): ,,Ich miifite auf beide Teile (Deutsch-
lands) speien ... Ich bin politisch miide, un-
interessiert geworden... Ich kann mir im-
mer nur sagen, was ich ganz schlecht finde,
wogegen ich bin, was ich dndern will; aber
wie ich es mir wiinsche, das kann ich nicht
sagen.” Eine nicht-eindeutige Entschiedenheit
und ein mehr oder minder ausdriickliches
Plidoyer fiir eine dritte Moglichkeit eignet
allen. ,Als ich in der DDR war und mich
amputiert fiihlte, da habe ich mich nach der
Freiheit des Westens gesehnt. Und als ich
die Freiheit des Westens hatte, da sehnte ich
mich gelegentlich nach dem Kollektiv in der
DDR® (Christiane E., 33 J., Journalistin).
Eine unmittelbare Verinderung des Systems
hier halten die meisten nicht fiir moglich,
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weil der Wille zur Verinderung und das
Bewufitsein dafiir in breiten Schichten der
Bevolkerung fehlen und weil die konformi-
stische ,Selbstzensur® dieser Gesellschaft zu
groff ist. ,Voraussetzung® fiir eine kom-
mende gesellschaftliche Verinderung wiire
seine grundlegende Verinderung in allen Er-
ziehungsbereichen, vom Kindergarten her:
um iiberhaupt erst Leute zu bekommen, mit
denen man gegen diese Gesellschaft was un-
ternehmen kann® (Helmut K., 33 J., Steuer-
berater). Nach APO und SDS befragt, aner-
kennen die meisten die studentische Initia-
tive, halten aber deren politische Vorstellun-
gen in vielem fiir ,undurchdacht und unreif*,
illusionir. In einer Hinsicht haben diese jun-
gen Linken die Sachlage erschwert. ,Der
Biirger ist inzwischen verschreckr, den Biir-
ger wollten sie aber iiberzeugen. Und das ist
die grofle Tragik: die haben dem Biirger kei-
nen grofleren Gefallen getan, als ihm die
Fensterscheiben einzuschlagen. Denn damit
haben sie sich unglaubwiirdig gemacht, haben
die vorhandene Einstellung des Biirgers un-
terstitzt, der immer seine Ruhe und Ord-
nung haben will* (Christiane E.). Nur zwei
der zwolf Befragten entschlossen sich zu di-
rekter parteipolitischer Aktivitit. Ein Ange-
stellter einer Werbeagentur schloff sich der
ADF an, ein Kellner, seit Kindheitstagen
kommunistischer Idealist, der DKP.

Fiir das Nachwort gab es keinen Berufe-
neren als Uwe Johnson, den Romancier der
deutschen Teilung. Aus eigener Erfahrung
versucht er ,eine Mentalitit zu erkldren®,
nimlich die Mentalitic derer, die von einem
in den anderen Teil Deutschlands iiberwech-
selten und nacheinander von beiden Teilen
enttduscht wurden. Fiir die jungen Menschen
in der DDR war zunichst ,die moralische
Eindeutigkeit verfiihrerisch®. Es konnte ,ein
nahezu partnerschaftliches Verhiltnis® zum
Staat ,anwachsen®. Negativ bemerkte dann
der Erzogene, dafl der Staat ,allgegenwirtig
wirksam® war. ,Die DDR war der Swinegel
und immer schon da.“ Das Verhiltnis zwi-
schen Staat und Biirger erwies sich alsbald
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als ,neue Ideologie“. Man verlangte Kritik-
losigkeit, Ergebenheitsadressen, lieff den Wi-
derspruch ffentlich nicht zu. ,Diese strenge
Erzieherin DDR bestrafte schon leisen Zwei-
fel an ihrer Giite mit Liebesentzug. Der
kritische Denkende verlor das Vertrauen, ent-
schloff sich ,die Vormundschaft grundsitzlich
aufzukiindigen®. Dann begannen die Schocks
heriiben, beginnend mit dem Aufnahmelager,
sich verhirtend in der Erfahrung ,westdeut-
scher Herrschaftsverhiltnisse“. ,Die gesell-
schaftliche Liige safl auch hier in Strich und
Faden.“ Und dann kam die Schwierigkeit,
dafl man allmihlich selbst ,Genufl am Kon-
sum® fand. Aber ,die Leistungen der oppo-
sitionellen wie der institutionalisierten Publi-
zistik machten das Leben im Gebiet der
Westmark von Anfang an annehmbar. Von
allen Freuden des Konsums ist diese echt
unverzichtbar. Wem aber sogar die politische
Kommunikation als Genufimittel vorkommt,
dem darf man getrost nachsagen, daf er ein-
gebiirgert ist.“ Dieses Wort von Uwe John-
son ist eine grofle Ehrenrettung fiir den We-
sten. Johnson meint, dafl einige der Befrag-
ten ,eine Riickkehr in die DDR nahezu un-
kritisch erwogen®. Sein letzter Satz: ,So re-
den also verstofiene Kinder.*

Das Problem ist nicht geldst; eine Wieder-
vereinigung zweier gesellschaftlich total ver-
schiedener Systeme nicht in Sicht. Leben mit
dem Unlgsbaren? Nach soviel politischen
Schlagworten und Verfestigungen tut es
wohl, Erfahrungen, Meinungen und Uberle-
gungen dieser Betroffenen zu héren. Da ver-
sucht der einzelne immer wieder traumatisch
ab- und aufzurechnen. Da leben sie alle zwi-
schen Resignation und Utopie, untergekom-
men und keiner am Hungertuch nagend. Daf§
jeder, verschirft durch den ,Bruch®, in die
Krise des Erwachsenwerdens gestiirzt wurde,
wird von Frage und Antwort nicht reflek-
tiert. Auch religidse Fragen werden nicht
gestelle. Uberall scheint durch die Trauer
iber das Mifiverhiltnis von Ideal und Wirk-
lichkeit. Die Chance bis auf weiteres: nur
kleine Schritte. Paul Konrad Kurz S]
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LPolitische Theologie* und , Theologie der Revolution®

Diskussion zur ,Theologie der Revolution®.
Hrsg. v. Ernst FEIL und Rudolf WETH. Miin-
chen, Mainz: Kaiser, Matthias-Griinewald
1969. 373 S. Kart. 19,80.

Diskussion zur ,politischen Theologie®. Hrsg.
v. Helmut PEUKERT. Miinchen, Mainz: Kai-
ser, Matthias-Griinewald 1969. 317 S. Kart.
19,80.

Die von den beiden Verlagen gemeinsam
herausgebrachten und durch die gleiche Auf-
machung deutlich als zusammengehdrend ge-
kennzeichneten Binde, deren ersterer im
April, der letztere im Oktober 1969 abge-
schlossen wurde, erleichtern es in begriiflens-
werter Weise, sich iiber die im Titel genann-
ten Themen zu informieren, indem jeder eine
grofere Anzahl von Beitrigen an der Dis-
kussion beteiligter Autoren bringt, die von
den verschiedensten Ausgangspunkten aus
einen Zugang zum Thema suchen und auf
diese Weise zur Klirung beitragen, was mit
den zuerst etwas verwirrenden, um nicht zu
sagen erschreckenden Bezeichnungen ,politi-
sche Theologie® und erst gar ,Theologie der
Revolution® iiberhaupt gemeint ist. Dabei
erweist sich die von J. B. Metz (auf evange-
lischer Seite durch J. Moltmann) in den
Sprachgebrauch eingefiihrte Bezeichnung ,po-
litische Theologie® als verhdltnismiflig ein-
deutig, wihrend die anscheinend an verschie-
denen Stellen ungefihr gleichzeitig aufge-
kommene Bezeichnung , Theologie der Revo-
lution“ die ganze Vieldeutigkeit des Wortes
»Revolution® teilt. — Am besten gelungen
erscheint der zuerst erschienene Band zur
»Theologie der Revolution®, dessen Beitrdge
ausnahmslos fiir jedermann verstindlich sind;
dazu kommt die #uflerst wertvolle Doku-
mentation (291-364). Dagegen erfordern ein-
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zelne Beitrige des Bandes ,politische Theo-
logie® sehr spezielle Vorkenntnisse; von be-
sonderem Wert ist natiirlich der Beitrag von
J. B. Metz ,,,Politische Theologie® in der Dis-
kussion® (267-301), von dem ein gekiirzter
Vorabdruck in dieser Zeitschrift (184 [1969]
289-308) erschienen ist.

O. v. Nell-Breuning S]

Weltfrieden und Revolution. Neun politisch-
theologische Analysen. Hrsg. v. Hans-Ecke-
hard Baur. Reinbek: Rowohlt 1968. 315 S.
Kart. 10,80.

Von den neun Beitrigen des Bands entspre-
chen aufler der Einfithrung des Herausgebers
(5-15) genau genommen nur zwei dem Un-
tertitel: H. P. Schmidt, Schalom; die hebri-
isch-christliche Provokation (185-235), und
H.-]. Benedikt, Schone Worte jenseits der
Fronten; die Friedensvoten der Kirchen und
die politische Realitit (237-290); die iibri-
gen nehmen entweder keinen oder nur ganz
beiliufigen Bezug auf theologische Probleme
oder iiberhaupt auf den christlichen Glauben.
Nichtsdestoweniger verdienen auch die rein
analytischen Beitrige, insbesondere Sven G.
Papcke, Weltrevolution als Friede (17-93),
und namentlich D. Senghaas, Zur Pathologie
organisierter Friedlosigkeit (107-154), auf-
merksam gelesen zu werden; alle sind von
groflem Ernst getragen.

Allerdings sind Licht und Schatten auf die
sog. freie (,kapitalistische®) und die kommu-
nistische Welt nicht ganz gleichmiflig ver-
teilt. Den Verfassern erscheint der Weltfriede
mehr durch die in den Lindern der ersteren
herrschenden Zustinde gefihrdet als durch
die Politik der letzteren. In der ,westlichen
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Gesellschaft® herrsche ,das ungeschriebene
Gesetz, ...der durch die technische Kapazi-
tit ermoglichte Uberflufl (miisse) fiir unpro-
duktive Giiter und Dienstleistungen verwen-
det werden, um den Fortbestand der jetzigen
Gesellschaftsform zu sichern. Lange Arbeits-
zeiten und Vollbeschiftigung wiren... an
sich nicht mehr notwendig; da aber ihr Ab-
bau die Herrschaftsverhiltnisse insgesamt
tangieren wiirde, (miisse) die Produktion von
Riistungs- und Luxusgiitern beschleunigt wer-
den® (251). ,Grundwiderspruch dieser Wirt-
schaftsgesellschaft (sei), dafl sie als System
der Bediirfnisse (?!) organisiert ist und damit
solidarisches Denken und Handeln vorerst
nicht zulifit* (ebd.). Das sind wohl die iiber-
spitztesten Stellen, aber in schwicherem
Grade schimmern solche Vorstellungen wohl
in den meisten Beitrdgen durch.

Konnen die Kirchen, kann insbesondere
der Papst zu Fragen dieser Art Stellung neh-
men? Gewifl wire ein klares und entschiede-
nes Wort von hochster Stelle, eine unzwei-
deutige Stellungnahme fiir das Recht und
gegen das Unrecht eine iiberaus grofle Wohl-
tat. Konnen aber Kirchenleitungen oder Kir-
chenversammlungen, kann der Papst sich zu-
trauen, zutreffend informiert zu sein, wirk-
lich alles zu wissen, was fiir eine zutreffende
Entscheidung zu wissen notwendig ist, um
nicht Gefahr zu laufen, auf Grund von
Falschinformationen und von Fehlurteilen
tatsichlicher Art, vielleicht sogar infolge
eigener Befangenheit in Vorurteilen seiner
Herkunft oder seiner Umgebung ein Verdikt
auszusprechen, das sich spiter als irrig her-
ausstellt und zuriickgenommen werden muf?
Kann der Papst heute mit Sicherheit durch-
schauen, woriiber die Geschichtsforscher nach
Jahrhunderten noch streiten werden? — Das
sind Fragen, zu denen das Buch anregt. Viele
Leser wiirden es gewifl begriiflen, wenn ihnen
die Verfasser der einzelnen Beitrige kurz
vorgestellt wiirden. Auch sollte von allen
Beitriigen angegeben werden, wann und wo
sie erstmals erschienen sind; gerade bei sol-
chen zur Zeitgeschichte Stellung beziehenden
Aufsitzen ist das nicht unwichtig.

O. v. Nell-Breuning S]

RENDTORFF, Trutz — STECK, Karl Gerhard:
Protestantismus und Revolution. Miinchen:
Kaiser 1969. 62 S. (Theologische Existenz
heute. 161.) Kart. 5,40.

Fiir Rendtorff (,Reformation oder Revolu-
tion? Uber die politische Dimension refor-
matorischer Theologie®) ist ,das dogmatische
Zeitalter des Christentums, das zugleich sein
allein kirchliches Zeitalter war®, zu Ende (13);
spolitische Theologie in einem heute akzep-
tablen Sinn (sei damit) iiberhaupt erst mdg-
lich geworden® (ebd.); ihr Gegenstand sei,
»in den Institutionen, Rechtsprozessen, lei-
tenden Zielsetzungen der Gesellschaft die
Folgen der Libertas christiana zu entdecken
oder produktiv werden zu lassen® (14). ,Zur
Diskussion stehen heute die materialen Pro-
bleme der neuzeitlichen Emanzipation, deren
christliche und geschichtliche Definition eine
fundamental-theologische = Aufgabe ersten
Ranges darstellt (23). — Aufmerksamkeit
verdient Rendtorffs Riickgriff auf ein schon
vor bald einem halben Jahrhundert erschie-
nenes, aber irgendwie wohl auch heute noch
nachwirkendes Biichlein: Carl Schmitt, Poli-
tische Theologie; vier Kapitel von der Sou-
verdnitit (1922). O. w. Nell-Breuning S]

- Giraror, Jules: Dialogue et révolution. Paris:

Du Cerf 1969. 284 S. Kart. 25 F.

Ein Buch, das man mit um so groflerer
Freude liest, als der Verfasser im Gegensatz
zu vielen deutschen Verdffentlichungen zu
verwandten Gegenstinden iiber die Gabe
verfiigt, seine Gedanken mit der Klarheit
des esprit latin zu entwickeln und vor dem
Leser auszubreiten. Damit soll nicht gesagt
sein, er mache es seinem Leser leicht; das
kann gar nicht der Fall sein, denn er geht
den Fragen unerbittlich bis auf den letzten
Grund, und die Fragen, um die es geht, sind
alles andere als leicht.— Wihrend eine , Theo-
logie der Revolution® nur die Lage des gliu-
bigen Christen gegeniiber einer revolutioni-
ren Weltlage kliren kann, untersucht Girardi,
wie gldubige Christen und Atheisten sich
untereinander iiber die vor ihnen beiden als
unausweichliche Aufgabe stehende revolutio-
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nire Umgestaltung der heutigen Welt ver-
stindigen konnen und inwieweit ein gemein-
samer Boden vorhanden ist, auf dem sie —
ohne von ihren beiderseitigen letzten Uber-
zeugungen etwas preiszugeben — zusammen-
arbeiten konnen. — So klar die Gedanken-
fithrung ist, so niichtern ist sie; um so pak-
kender wirkt die leidenschaftliche Anteil-
nahme, mit der Girardi von den Ereignissen
in der Tschechoslowakei berichtet. Auf die
begeisterte Schilderung des Prager Friihlings
folgt der einzeilige Absatz: ,Puis vinrent
les blindés® (,dann kamen die Panzer®;252).
Abschlielend die ungebrochene Zuversicht:
»Les blindés pourront . (peut-étre) arréter
pour quelques années la marche d’un peuple;
ils n’arréteront pas lhistoire® (,die Panzer
mogen vielleicht den Marsch eines Volkes um
einige Jahre aufhalten; die Geschichte wer-

den sie nicht aufhalten®; 255). Aber Gottes
Miihlen mahlen langsam, und die Geschichte
148t sich manchmal viel Zeit!

O. v. Nell-Breuning S]

Der politische Jesus. Seine Bergpredigt. Hrsg,
v. Marianne MUSSLE. Miinchen: Pfeiffer 1969,
129:5; ' Kart. 7.60.

Dieses Biichlein — eine Sendereihe des Kir-
chenfunks des Siidwestfunks — hat nichts zu
tun mit ,,politischer Theologie“; es behandelt
die ,acht Seligkeiten® der Bergpredigt, die
es in praktischer Anwendung auf das irdische,
niherhin das gesellschaftliche und darin ein-
geschlossen das politische Leben auslegt. Ei-
nige dieser Auslegungen mogen anfechtbar
sein; im Ganzen aber sind sie ansprechend
und beherzigenswert. O. v. Nell-Breuning S]

Neues Testament

KitiMMEL, Werner Georg: Die Theologie des
Neuen Testaments nach seinen Hauptzengen
Jesus — Paulus — Jobannes. Gottingen: Van-
denhoeds & Ruprecht 1969. 312 S. (Grund-
risse zum Neuen Testament. 3.) Kart. 16,80.

Der Untertitel dieser neutestamentlichen
Theologie weckt nach anfinglicher Zustim-
mung doch erhebliche Bedenken. Es ist sicher
zu begriiflen, dafl eine Theologie des Neuen
Testaments mit Jesus beginnt, aber darf man
ihn — neben Paulus und Johannes — als
,Hauptzeugen® einstufen? Wie nétig hier
eine Differenzierung wire, gibt der Marbur-
ger Gelehrte selbst zu verstehen, wenn er im
Inhaltsverzeichnis von der ,Verkiindigung®
Jesu, dem ,Glauben® der Urgemeinde, der
»Theologie® des Paulus und der ,Christus-
botschaft* des vierten Evangeliums redet.
Ohne Zweifel hitte eine formkritische Kli-
rung dieser Begriffe dem sonst sehr griind-
lich und iiberlegt geschriebenen Werk gut ge-
tan. So aber gerit Jesus ein wenig in den
Verdacht, auch nur ein Theologe unter ande-
ren gewesen zu sein. Verstirkt wird dieser
Eindruck durch die in Stil, Wortschatz und
Fragestellung stark akademische Art der
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Darbietung, die vom Leser ein hohes Maf}
an Aufmerksamkeit erfordert.

Der Standpunkt des Autors kann insge-
samt als gemifigt kritisch bezeichnet werden.
Insofern verfolgt er eine Linie, wie sie etwa
seit dem Zweiten Vatikanum auch in der
katholischen Bibelwissenschaft vorherrschend
ist. Was die Naherwartung der Gottesherr-
schaft durch Jesus und seine Ansage, selber
als himmlischer Menschensohn wiederzukom-
men, betrifft, so mochte man die Uberliefe-
rung doch weit skeptischer beurteilen oder
zumindest ihren Stellenwert innerhalb der
Jesusbotschaft geringer einschitzen. Der heu-
tige Christ ist jedenfalls fast schon gewohnt,
Jesus mit anderen Augen zu sehen und an-
dere Themen des Evangeliums fiir bedeutend
wichtiger zu halten. F. ]. Schierse

CONZELMANN, Hans: Geschichte des Urchri-
stentums. Grundrisse zum Neuen Testament,
5. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1969.
171 S. Kart. 9,80.

Der erste Brief an die Korinther. Gottin-
gen: Vandenhoedk & Ruprecht 1969. 362 S.
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(Kritisch-exegetischer Kommentar iiber das
Neue Testament, begr. von H. A. W. Meyer;
1. Auflage dieser Neuauslegung). Lw. 24,

Hans Conzelmann, in der neutestamentli-
chen Wissenschaft als Bahnbrecher der redak-
tionsgeschichtlichen Forschungsmethode be-
kannt geworden, hat in den letzten Jahren
eine erstaunliche Reihe von Standardwerken
veroffentlicht. Zu dem in dieser Zeitschrift
(April 1968) bereits rezensierten ,,Grundrif}
der Theologie des Neuen Testaments® (1967)
kommen jetzt die ,Geschichte des Urchri-
stentums® und der Kommentar zum ersten
Korintherbrief. Es ginge wohl kaum mit rech-
ten Dingen zu, wenn die rasche Aufeinander-
folge der Publikationen nicht auf die Art
ithrer Durchfithrung eingewirkt hitte. Trotz-
dem kann man die Arbeitskraft und Kon-
zentrationsfahigkeit des unermiidlich schaf-
fenden Gelehrten nur bewundern.

Der Abrifl zur Geschichte des Urchristen-
tums behandelt die Zeit von den Anfingen
der Urgemeinde bis zur Bildung des neu-
testamentlichen Kanons, also etwa bis zur
Mitte des 2. Jahrhunderts. Leben und Lehre
Jesu werden als Voraussetzungen der ,Kir-
chengeschichte® betrachtet und deshalb nicht
in die Darstellung einbezogen. Fiir diese me-
thodische Abgrenzung gibt es sicher gute
Griinde, aber man sollte sich ihrer Proble-
matik vielleicht doch etwas mehr bewufit
bleiben. Sonst gerit auch eine Geschichte des
Urchristentums in die gnostische Gefahr, den
Erhohten vom Irdischen zu trennen: ,Wenn
der Glaube die Bindung an seinen geschicht-
lichen Fixpunkt, den Tod des Menschen Jesus,
verliert, dann wird sein Gegenstand, der Er-
hohte, zu einer mythischen Figur® (57). Hat
es librigens der Glaube nur mit dem ,Tod®
Jesu zu tun? Nach welchen Mafistiben soll
dann die Entwicklung der Kirche gemessen
werden, wenn Jesus nur noch als ,Toter®
und Auferstandener beansprucht wird? Es
scheint also doch, daf} eine wirkliche Ge-
schichtsschreibung des Urchristentums nur von
seinen ,Voraussetzungen® her moglich ist —
oder man entschliefit sich von vornherein zu
einer positivistisch-kritischen Materialsamm-
lung. Unter dieser Riicksicht zeichnet sich der

(iibrigens schr preiswerte) Grundriff durch
zuverlissige Informationen, knappe Zusam-
menfassungen und niichterne Bestandsauf-
nahmen aus. Von grofitem Nutzen sind die
beiden ,Anhinge“: I. Personen (Geschichte
und Legende) und II. Beilagen (Texte aus
jiidischen, heidnischen und friihchristlichen
Quellen).

Der erste Korintherbrief wurde in der
Meyer-Reihe seit 1910 nicht mehr neu auf-
gelegt. So versteht man, dafl sich an den
jetzt vorliegenden Kommentar Erwartungen
gekniipft haben, die hGchstens von einem
Teamwork erstklassiger Spezialisten hitten
erfiillt werden konnen. Die Zeit, da der ein-
zelne Exeget wissenschaftliche Standardkom-
mentare fir Jahrzehnte (oder gar Jahrhun-
derte) schreiben konnte, scheint vorbei. Nie-
mand ist mehr imstande, allein die ungeheure
Fiille von Publikationen zu iiberschauen, al-
len Meinungen, Hypothesen und Einfillen
nachzugehen und in einem Kommentar die
Summe exegetischen Wissens zu vereinen.
Noch weniger will es gelingen, sich iiber die
theologischen Vorstellungen und Argumente
des Paulus klar zu werden — das Urteil ist im
Lauf der Forschungsgeschichte immer schwie-
riger statt einfacher geworden —, so dafl ein
verantwortungsbewufiter Kommentator den

Leser fast notwendig enttiuschen wird. An-

gesichts dieser Sachlage verdient der Mut,
mit dem Conzelmann an seine Aufgabe her-
angegangen ist, hohes Lob. Man sollte ihm
seine oft sprode und karge Art, Auskiinfte
zu geben oder Entscheidungen zu treffen,
nicht zu sehr verargen. Ein etwas wortge-
wandterer Autor hitte manche aphoristischen
Andeutungen, die der Leser leicht iibersieht,
zu langen und geistreichen Exkursen aus-
F. ]J. Schierse

bauen kénnen.

Gestalt und Anspruch des Newmen Testaments.
Hrsg. von Josef Schreiner unter Mitwirkung
von Gerhard Dautzenberg. Wiirzburg: Ech-
ter 1969. 410 S. Lw. 29,-.

Der Echter-Verlag hat mit seinen theolo-
gischen Sammelwerken immer eine gliickliche
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Hand und ein hervorragendes Gespiir fiir
Aktualitit bewiesen. Nachdem Prof. Schrei-
ner mit der Herausgabe von ,Wort und Bot-
schaft®, der theologisch-kritischen Einfiihrung
in die Probleme des Alten Testaments, ein
so positives Echo gefunden hatte, lag es nahe,
ihm auch den entsprechenden neutestament-
lichen Sammelband anzuvertrauen. An seiner
Seite besorgte Gerhard Dautzenberg die miih-
same redaktionelle Kleinarbeit.

Schon der Aufbau des Buchs verrit sehr
genaue exegetische Uberlegungen. Die Schrif-
ten des Neuen Testaments werden nicht ein-
fach in ihrer kanonischen Reihenfolge vor-
gestellt, sondern nach traditionsgeschichtlichen
und sachlichen Gesichtspunkten zusammenge-
faflt. Dabei fillt auf, dafl den paulinischen
Briefen ein verhiltnismiflig schmaler Raum
zugewiesen wird, wihrend die Evangelien
sehr ausfiithrlich zu Wort kommen. Hier zeigt
sich eine begriiflenswerte Akzentverschiebung
innerhalb der neutestamentlichen Theologie.

ZU DIESEM HEFT

Paulus beherrscht nicht mehr so souverin die
Szene, der Leser lernt auch andere Modelle
des Christseins kennen, die sich unmittelbar
an Jesu Wort und Werk orientieren. Beson-
ders wertvoll erscheinen mir die gatrungs-
geschichtlichen Beitrige (,Sprache und Gestalt
der neutestamentlichen Schriften®, ,Grund-
formen urchristlicher Parinese®, ,Die Siche-
rung der rechten Lehre-Formen der Ausein-
andersetzung mit der Irrlehre in neutesta-
mentlicher Zeit®); sie geben i{iber die not-
wendigen Informationen hinaus ecine echte
Verstehenshilfe.

Die vorziigliche Ausstattung trigt der Tat-
sache Rechnung, dafl es den Herausgebern
gelungen ist, namhafte katholische Neutesta-
mentler zur Mitarbeit zu gewinnen. Vier
farbige Karten, eine chronologische Uber-
sicht, ein sachverstindiges Literaturverzeich-
nis und ein Schriftstellenregister erhthen die
Brauchbarkeit des Bandes fiir Selbststudium
und Religionsunterricht. F. ]. Schierse
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Historische Voraussetzungen des Dogmas vom
Universalepiskopat und von der Unfehlbarkeit des Papstes

Wie alle Dogmen ist auch das des Jahres 1870 nicht in erster Linie Ergebnis kontinuier-
licher theologischer Entwicklung. Es ist aus sehr konkreten historischen Voraussetzun-
gen erwachsen, von denen in den Wiirdigungen der Systematiker begreiflicherweise nur
am Rand und in den Apologien offizieller Zentenarfeiern leider gar nicht gesprochen
wird1, Diesen Voraussetzungen nachgehen heifit im wesentlichen, die innerkatholischen
Entwicklungen zwischen 1790 und 1860 zu skizzieren. Erst damals wurde die zum
Dogma von 1870 hinfiihrende ultramontane Konzentration der Kirche vollzogen;
dabei wirkten sich geistige, politische und soziale Faktoren aus, die von Kirche und
Theologie unabhingig waren. Der die Definition seiner Infallibilitit wiinschende
Pius IX. hat gegeniiber einem Opponenten den kithnen Anspruch erhoben, die Tradi-
tion zu verkdrpern?; er verwechselte einen schmalen Ausschnitt mit dem Ganzen.
Vorausgeschickt werden kurze Hinweise auf die Entwicklung der Unfehlbarkeits-
doktrin bis zum Ende des 18. Jahrhunderts, abschliefend werden die in unserem Zu-
sammenhang bedeutsamen Aspekte der direkten Vorbereitung des Vatikanum I be-

handelt.
Unfehlbarkeit der Kirche — Unfehlbarkeit des Papstes

Die undifferenzierte frithchristliche Glaubensiiberzeugung von der Unfehlbarkeit der
Kirche als solcher konnte allgemein verbindliche Regula fidei erst werden, seit Einigkeit
iiber die Trager dieser kirchlichen Unfehlbarkeit bestand. Seit dem 4. Jahrhundert gal-
ten als unfehlbar die groflen allgemeinen Konzilien3; sie wurden einberufen, wenn
konkrete Fragen des Glaubens und der Kirchenordnung Entscheidungen erforderten.
Nur in der um ein einziges Patriarchat gegliederten und darum zu relativer Zentralisie-
rung neigenden Kirche des Westens ist dariiber hinaus seit dem hohen Mittelalter, d. h.
erst lange nach der Trennung der dstlichen Kirchen, die Lehre von der Unfehlbarkeit

1 Vgl. die Rede des Kardinals Pietro Parente bei der Kommemoration des Vatikanum I., die in
Anwesenheit Pauls VI. am 8. Dezember 1969 stattfand, sowie eine Ansprache des Papstes am 11. De-
zember 1969: Osservatore Romano 9./10., 11. Dezember 1969.

2 C. Butler — H. Lang, Das erste vatikanische Konzil (21961) 378; R. Aubert, Vatican I (Histoire
des Conciles Oecuméniques 12; Paris 1964) 221 f.

3 H. Jedin, Kleine Konziliengeschichte. Die zwanzig Skumenischen Konzilien im Rahmen der Kir-
chengeschichte (51962) 11 f., 15-38; R. Kottje, Probleme der deutschen Synode in historischer Sicht,
in dieser Zschr, 185 (1970) 27-33.
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und vom Universalepiskopat des Papstes entwickelt worden. In weiten Teilen der
abendlindischen Kirche hat die neue Lehre sich langsam verbreitet; immer wieder aber
traten ihr gewichtige ekklesiologische Konzeptionen entgegen, keineswegs nur solche,
die wie die Reformation aus der katholischen Kirche herausgefiihrt haben*.

Die wichtigsten innerkatholischen Gegenbewegungen waren der Konziliarismus des
15. Jahrhunderts, der von diesem nachhaltig beeinflufite Gallikanismus des 16. bis
18. Jahrhunderts, der neben seinem Staatskirchentum sehr starke episkopalistische
Strukturen aufwies, der Febronianismus und die katholische Aufklirung, die Verfas-
sung und das Eigenbewuftsein der Reichskirches. Im Papst erblickten Gallikaner und
Febronianer das Centrum unitatis, aber seine Kompetenzen suchten sie auf das aus den
frithchristlichen Jahrhunderten iiberlieferte Ausmafl zu beschrinken; die Ausiibung
seines Jurisdiktionsprimats banden sie an die Zustimmung der Bischife. Besonders bei
den antikurialen Febronianern im konfessionell gemischten Deutschland trat zum
Episkopalismus ein kumenisches Motiv hinzu, dessen sich bedeutende Vertreter der
Minoritit noch 1870 bedient haben: Weitere Steigerung der pipstlichen Gewalt wiirde
die Aussichten auf Wiedervereinigung der Konfessionen zunichte machen.

Die genannten Gegenbewegungen haben das kirchliche Leben in den Herzlindern
Europas bis zum Ende des Ancien Regime sehr viel weitergehend und positiver geprigt,
als das die ultramontane Geschichtsschreibung wahrhaben wollte. Im 18. Jahrhundert
schienen sie, allzu nachdriidslich geférdert durch Herrscher wie Maria Theresia, Josef IL.
und Leopold II., die Oberhand zu gewinnen. Die romische Kurie, die sich mit unfrucht-
barer Negation der neuen Ideen begniigte, wurde in die Defensive gedrangt und mufite
viele Konzessionen machen.

Die Zerstorung alter kirchlicher Strukturen durch die franzdsische Revolution

Den groflen Einbruch brachte die franzdsische Revolution®. Thre Auswirkungen
haben in Mitteleuropa die rechtliche und wirtschaftliche Stellung der katholischen
Kirche erschiittert, das Staatskirchentum wurde in zuvor unbekanntem Ausmafl durch-

4 Zur Entstehung und Ausprigung des reformatorischen Kirchenbegriffs: J. Lortz, Die Reformation
in Deutschland (*1949) T 225-234, 281 f., 393-396, II 19 ff., 51-59, 201 f., G. Tellenbach, in: Saeculum
Weltgeschichte V (1970) 197-208; P. Meinhold, ebd. 343-349, 361 ff., 365 {., 374 ff., 379 £

5 S, dariiber demnichst v. a. die ausfiihrlichen Darstellungen in: Handbuch der Kirchengeschichte,
hrsg. v. H. Jedin, Band 5. Knappe Wiirdigungen (Lit.): RGG® II 890 f., 1194 fi.; LThK 2V 46 1.,
499-503; VIII 1125 f.; M. Braubach, in: Gebhardt-Grundmann, Handbuch der deutschen Geschichte II
(*1970) 345 ff., 349 f., 353, 355. S.auflerdem: F.Schnabel, Deutsche Geschichte im 19. Jahrhundert IV. Die
religiosen Krifte (31955) 7-18; V. Conzemius, Katholizismus ohne Rom (1969) 19-25.

6 Griindlichste Gesamtdarstellung: J. Leflon, La crise révolutionnaire 17891846 (Histoire de I'Eglise
20) (Paris 1951). Uber die Sikularisation in Deutschland s. auflerdem v. a. Schnabel IV 5 ff.; R. Mor-
sey, Wirtschaftliche und soziale Auswirkungen der Sikularisation in Deutschland, in: Dauer und Wandel
der Geschichte, Festgabe f. K. v. Raumer (1966) 361-383; P. Wende, Die geistlichen Staaten und ihre
Auflssung im Urteil der zeitgendssischen Publizistik (1966); M. Braubach, in: Gebhardt-Grundmann 11X
(91970) 29-34.
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gesetzt. Im deutschen Reich beraubte die Sikularisation die Kirche ihrer politischen
Riickhalte, ihrer Bildungsinstitute und ihrer wirtschaftlichen Unabhingigkeit. Die Ver-
quickung geistlicher und politischer Gewalt wurde radikal ausgemerzt, die Zerstorung
des Alten schuf einen freien Raum, in dem sich nach einer Zwischenperiode schockarti-
ger Erstarrung die kirchlichen Gestaltungen und Entwicklungen des 19. Jahrhunderts
vollziehen konnten. Uber solchen, letztlich positiven Konsequenzen ist die Kehrseite
oft vergessen worden. Die Sikularisation hat innerkirchliche Zwischeninstanzen be-
seitigt, die ein grofler Organismus im Interesse geregelten Machtausgleichs braucht. Sie
hat kirchliche Institutionen zerstort, deren Inhaber auf Grund ihrer historisch und
rechtlich begriindeten Eigenstindigkeit wie auch auf Grund ihrer auflerkirchlichen Auf-
gaben jene selbstbewufite Unabhiingigkeit gegeniiber dem rémischen Zentralismus und
jene Nihe zu den geistigen Bewegungen ihrer Gegenwart besaflen, die den meisten
Prilaten des 19. Jahrhunderts gefehlt hat.

Indem Revolution und Sikularisation radikalste Konsequenzen aus der Aufklirung
wie aus der modernen Staatsidee zogen, lieflen sie diese insgesamt den Katholiken in
ganz negativem Licht erscheinen und provozierten dadurch radikale Abwehrhaltung.
Die mit der Aufklirung lange verbiindet gewesenen kirchlichen Bewegungen des
18. Jahrhunderts wurden griindlichst diskreditiert.

Zu dieser fiir den ganzen Katholizismus des 19. Jahrhunderts folgenschweren Reaktion
trugen besonders die Ereignisse in Frankreich selbst bei. Dort erfolgten die empfind-
lichsten Eingriffe in den kirchlichen Organismus, von dort sind sie nach Italien und
Rom getragen worden. Schon 1790 hatte die Constitution civile du Clergé jegliche
papstliche Jurisdiktion auf dem Territorium der Republik unterbunden, der Wider-
stand des Papstes und sein Biindnis mit den Gegnern des revolutioniren Frankreichs
hatten die franzésische Okkupation des Kirchenstaats zur Folge. 1798 wurde die
romische Republik ausgerufen, der 80jihrige, kranke Pius V1. in die Gefangenschaft
nach Frankreich verschleppt, wo er 1799 starb. Als im selben Jahr ein scharfsinniger
Mbnch mit Namen Cappellari ein die Souverinitit und Unfehlbarkeit des Papstes ver-
teidigendes Buch mit dem Titel ,1] trionfo della Santa Sede e della Chiesa contro gli
assalti dei novatori® veroffentlichte?, schien das die verspitete Auflerung eines Mannes
zu sein, der die Realitdten nicht anerkennen wollte; drei Jahrzehnte spiter, als Cappel-
lari als Gregor XVI. den Stuhl Petri bestieg, wurde sein Buch eine der vielgelesenen
Programmschriften der inzwischen schon kriftig erstarkten ultramontanen Bewegung.

Zentralisierender Wiederaufbau in der napoleonischen Zeit

Die von der Revolution angestoflenen politischen Krifte hatten den Niedergang
des Papsttums verursacht, die die Revolution bekdmpfenden oder liquidierenden

7 Das Buch erschien in Venedig und erlebte nach Cappellaris Wahl zum Papst mehrere Neuauflagen
und Ubersetzungen. Die erste deutsche Ausgabe erschien 1833.
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Krifte leiteten den Wiederaufstieg ein. Unter &sterreichischem Schutz konnte 1800 in
Venedig Pius VII. gewihlt werden, dsterreichische und neapolitanische Truppen berei-
teten ihm den Weg nach Rom, nachdem sie die Franzosen vertrieben hatten. Der wich-
tigste Anstoff kam aber wieder und sehr bald aus Frankreich. Der erste Konsul Napo-
leon brauchte zur Konsolidierung seines Staates eine Erneuerung der seit der Revolu-
tion in zwei Parteien zerfallenen franzsischen Kirche und ihre enge Bindung an den
Staat. Weil dieses doppelte Ziel sich nur mit Hilfe Roms erreichen lief, bot Napoleon
noch 1800 dem neuen Papst eine Verstindigung an, auf die dieser in seiner bedringten
Lage gern einging. Schon 1801 wurde das Konkordat abgeschlossen, welches Vorbild
fiir viele Zhnliche Vertrige geworden ist8. Staatsmacht und Papst fanden sich darin zur
Wiederherstellung einer Landeskirche zusammen, der Staat verpflichtete sich zu ihrer
Finanzierung und setzte dafiir erhebliche Aufsichts- und Mitspracherechte durch. Auch
der Papst erreichte aber weitaus mehr als die grundsitzliche Anerkennung seiner so-
eben noch grundsitzlich bestrittenen Autoritit. Indem er gemdff Napoleons Wunsch
emigrierte wie konstitutionelle Bischdfe zum Riicktritt zwang, neue Didzesen griindete
und ihre Bischofe ernannte, praktizierte er seine Autoritit in einem bis dahin unbe-
kannten Mafl. Die Resignation der aus dem Ancien Regime stammenden Bischife
bedeutete zudem eine fast tddliche Schwichung des Gallikanismus, dessen Triger sie
gewesen waren. Die neugeschaffene Kirchenorganisation Frankreichs war einheitlich
und iibersichtlich, weitaus mehr nach Rom ausgerichtet als die alte. Sie hat das Staats-
kirchentum Napoleons iiberdauert, welches zunichst die Einwirkungsmoglichkeiten der
Kurie noch hemmte, langfristig aber eine entgegengesetzte, zusitzlich zentralisie-
rende Wirkung ausiibte: Napoleon verlich seinen Bischéfen eine fast unbeschrinkte
Regierungsgewalt iiber ihren Klerus; die sich nur allmihlich durchsetzende Reaktion
der Pfarrer konnte nur in eine Richtung zielen: Gegen wirkliche oder vermeintliche
bischifliche Ubergriffe holten sie kiinftig die Entscheidung romischer Kongregationen
ein und trugen dadurch dazu bei, daff der Universalepiskopat mehr als frither prak-
tiziert werden konnte.

Zwei weitere Ereignisse der napoleonischen Zeit haben die Entwicklung in Frank-
reich beeinflufit. Daf} der sonst so ferne Papst 1802 zur Kaiserkronung nach Paris kam,
brachte ihn den katholischen Massen niher; dafl Pius VII. schliefflich mit dem immer
mehr fordernden Kaiser in Konflikte geriet und ebenfalls gefangengesetzt wurde, trug
ihm wie seinem Vorginger die Verehrung ein, die dem Mirtyrer gebiihrt.

In Deutschland hatten bereits die Wirren der Sikularisation engere Bindungen an
Rom entstehen lassen: Viele Diozesen blieben iiber ein Jahrzehnt vakant, manche wur-
den willkiirlich zersplittert, die provisorischen Verwalter brauchten Ermichtigungen,
die ihnen nur der Papst geben konnte. Die definitive Neuorganisation, die erst nach der
allseitigen Anerkennung der neuen Grenzen auf dem Wiener Kongrefl erfolgen konnte,

8 J. Schmidlin, Papstgeschichte der neuesten Zeit I (21933) 42-62; Leflon 178-222; K. O. v. Aretin,
Papsttum und moderne Welt (1970) 30-33.
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folgte weithin dem franzosischen Vorbild?. Die mehrheitlich protestantischen Fiirsten,
die die geistlichen Staaten annektiert und die katholische Kirche in ihre Abhingigkeit
gebracht hatten, brauchten Bisch6fe und neue Dibzesanumschreibungen; am Rande des
Kongresses verhandelten sie darum mit Kardinal Consalvi, dem klugen Staatssekretir
Pius’ VIL. Der Idee eines den ganzen deutschen Bund umfassenden Reichskonkordats
widersetzten sich sowohl die Landesfiirsten wie die Kurie, beide zogen kleine, in ihrer
Vereinzelung schwache Landeskirchen vor, beide waren an der Wiederherstellung der
friiheren Zwischeninstanzen nicht interessiert. Fortan standen zwischen Pfarrern und
Bischtfen keine Archidiakone und Propste, zwischen Bischéfen und Papst keine mich-
tigen Metropoliten mehr. Aus politischen Griinden wurden gerade die Rechte der Erz-
bischife geschmilert und relativ viele Bistiimer eximiert. Im bayerischen Konkordat
teilten sich K6nig und Papst in die Ernennung der Bischofe. In den nicht konkordats-
willigen protestantischen Staaten wurde die gesamte Kirchenorganisation durch ein-
seitige Rechtsakte des Papstes geregelt, die zuvor mit den Regierungen vereinbart wor-
den waren. Das Bischofswahlrecht der Domkapitel wurde zwar wiederhergestellt; aber
diese sahen sich fortan sehr oft gendtigt, gegen staatliche Einmischungen den Papst
anzurufen und damit die starke und konstante Tendenz der Kurie zur Einwirkung auf
die Bischofsernennung zu férdern. So kam auch die neue Kirchenorganisation Deutsch-
lands samt den Vakuen, die sie lief}, der Konzeption einer zentral von Rom regierten
Kirche weit entgegen. Ein starkes psychologisches Moment, das uns schon in Frankreich
begegnete, kam hinzu: Als abhingig gewordene und vom biirokratischen Staatskir-
chentum bedriickte Minderheiten mufiten die deutschen Katholiken engeren Anschluff an
die romische Zentrale suchen, die nunmehr allein mit den Regierungen auf volker-
rechtlich-diplomatischer Ebene verhandeln konnte. Dieser allmihlich erstarkende Trend
war ein Novum in den Kirchen Mitteleuropas; hatte er sich hier erst eingebiirgert, so
mufiten ihm die Diasporakirchen, wie in Holland oder England, um so bereitwilliger
folgen.

Kirchliche Restauration nach 1815. Das Problem des Kirchenstaats

Autoritire Defensive hat das Verhalten der politischen und geistigen Michte der
Restaurationszeit bestimmt. Nirgends in Mitteleuropa wurde sie so konsequent und
konstant praktiziert wie an der rémischen Kurie!?. Dabei wirkte sich eine politische
Entscheidung des Wiener Kongresses aus, die Wiederherstellung des Kirchenstaats. Der
nur von Geistlichen regierte und verwaltete Staat, in dem alle Gewalt vom Papst aus-
ging und in dem das kanonische Recht alle Rechtsbeziechungen regelte, widersprach
den liberalen und nationalen Ideen, die der Wiener Kongrefl nur fiir kurze Zeit zu-

9 Schmidlin I 206-265; Schnabel IV 32-43.
10 Schmidlin I 23-39, 343-362, 377-385; Leflon 274-320; v. Aretin 38-44, 75 ff.
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riickdringte. Den Kirchenstaat zu einem modernen Staatswesen umzugestalten, hitte
bedeutet, seine Existenz in der von der Kurie fiir notwendig erachteten Form in Frage
zu stellen. Autoritdtssteigerung wurde also hier zu politischer Notwendigkeit. Die
bewufite Herausstellung und Steigerung der einzigartigen kirchlichen Stellung des
Souverins wurde konsequent angewendet, um die Untertanen von der Legitimit4t ihrer
theokratischen Regierung inmitten einer sich modernisierenden Staatenwelt zu iiber-
zeugen.

Vorauszuschicken ist hier, dafl gerade die zunehmende Bedrohung des Kirchen-
staats seit den fiinfziger Jahren, seine radikale Verkleinerung in der Krise von 1859/60
und seine vollige Annexion im Jahr 1870 vom Ultramontanismus zur Solidarisierung
der katholischen Massen mit dem Papst benutzt worden sind. Die Katholiken und die
katholischen Organisationen aller Linder unterstiitzten den bedringten Papst finan-
ziell und publizistisch, in geringerem Maf auch durch die Entsendung von Freiwilligen.
Wer die Notwendigkeit des Kirchenstaats verneinte, wurde in dem sich verschirfenden
Klima der sechziger Jahre als nicht hinreichend papsttreuer und darum schlechterer
Katholik abqualifiziert 11,

Die Restauration bedeutete in Rom nicht nur Wiederherstellung eines autoritiren
Staates. Auch im kirchlichen Bereich lebten die alten voraufgeklirten Formen wieder
auf, Heiligenverehrung, Wallfahrten, Ablisse, Bruderschaften; durch die vielen Orden,
die ihre fritheren Rechte und Privilegien zuriickerhielten, erfuhren sie nachdriickliche
Forderung. Das Bildungswesen geriet wieder fast ausschlieflich in die Hinde der
Geistlichkeit; gerade auf diesem Gebiet konnte der schon 1814 wiederbegriindete Je-
suitenorden zentrale Positionen zuriickgewinnen; er vor allem hat in den folgenden
Jahrzehnten die engere Bindung der Gesamtkirche an den Papst betrieben. Wirkungs-
volle Instrumente hierfiir wurden die romischen Kollegien fiir nichtitalienische Theo-
logiestudenten, die ebenfalls nach 1815 wieder erdffnet und unter den verinderten
Verhiltnissen fortan stirker frequentiert wurden als vor ihrer Auflésung. Gregor XVI.
und Pius IX. konnten weitere Griindungen vornehmen. Sie haben dafiir gesorgt, daff
in diesen Kollegien eine Klerikerschicht herangebildet wurde, die die romische Kir-
chenkonzeption nach drauflen getragen hat. Ihre Absolventen in hohe Kirchenimter
zu bringen, war stindiges, durch die fortschreitende Konzentration der Kirchenver-
fassung begiinstigtes Bemiihen der Kurie.

Die Anfinge des Ultramontanismus

Die ersten nachhaltigen Schritte zur geistigen Neufundierung des Katholizismus
wurden auflerhalb Roms getan. Ein michtiger Zweig der politischen Romantik hat sie

11 Beispielhaft sind die Auseinandersetzungen, in die Déllinger verwickelt wurde, nachdem er 1861
die Zustinde des Kirchenstaats 6ffentlich kritisiert und die Notwendigkeit seiner Fortdauer bezweifelt
hatte. J. Friedrich, I. v. D&llinger IIT (1901) 233-269; I. v. Dollinger, Briefwechsel, bearb. v. V. Con-
zemius I (1963) 199 ff., 206 ff.
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geférdert. Nicht das Werk eines Theologen, sondern das eines Staatsphilosophen, de
Maistres ,Du Pape®, wurde die erste Bibel des Ultramontanismus und blieb sie ein
halbes Jahrhundert lang®. Chateanbriand und Bonald, ebenfalls keine Theologen,
wirkten in dieselbe Richtung13. De Maistre sicht in der Reformation den letzten
Ursprung der revolutiondren Ideen; zu ihrer Uberwindung fordert er eine inhaltlich
begriindete Autoritdt; die absolute Monarchie ist ihm natiirliche und gottgewollte
Staatsform, die der Tradition verhaftete hierarchisch gegliederte katholische Kirche der
legitimste Garant aller Autoritit. Seinen monarchischen Souverinititsbegriff iiber-
tragt de Maistre auf die innerkirchliche Stellung des Papstes, dessen Primat und Un-
fehlbarkeit werden politische und sozialpsychologische Postulate. Unter den Kri-
tikern an solcher nichttheologischer Primatsbegriindung war Jobann Adam Méhlert?;
diesem ersten Einspruch historischer Theologie gegen den Ultramontanismus sollten
manche andere folgen. Auch der franzosische Priester, der damals mit dhnlicher Wit-
kung wie de Maistre fiir die pipstliche Unfehlbarkeit und die praktische Steigerung
des kurialen Zentralismus eingetreten ist, La Mennais, war nicht eigentlich Theologe,
sondern traditionalistischer Philosoph, Politiker und Sozialreformer5. Der Einflufl
seiner genialen Essays auf die ultramontane Bewegung hat auch fortgewirkt, nachdem
ihr Autor wegen seiner Forderung nach dem Bund von Papsttum und Demokratie in
Konflikte mit der Kurie geraten war und sich 1836 von der katholischen Kirche ge-
trennt hatte.

Im deutschen Sprachbereich setzten sich zunichst nur der Kreis um Clemens Maria
Hofbauer in Wien und der Kreis um das Mainzer Priesterseminar fiir die zentralistisch
autoritdre Zusammenfassung der Kirche ein®, Durch sehr geschickte Publizistik er-
reichten dabei die Mainzer eine Breitenwirkung, die den anders orientierten theolo-
gischen Universitdtsfakultiten versagt blieb. Im Mainzer Kreis wurde auflerdem eine
weitere geistige Wurzel des Ultramontanismus gepflegt, die entschlossene Abkehr von
der neueren Philosophie und die Riickbesinnung auf die scholastische Philosophie und
Theologie. Erste, philosophisch freilich unzureichende Versuche des Bonner Theologen
Georg Hermes, aus der Auseinandersetzung mit Kant zu einer neuen Begriindung des
christlichen Glaubens zu gelangen, wurden mit Schirfe bekimpft und in Rom denun-
ziert. Im selben Sinn wirkte am Collegium Romanum der damals einflufireichste ro-
mische Theologe, Giovanni Perrone SJ, dessen Ausgangspunkt die Jesuitentheologie des
17. Jahrhunderts war; fithrende Theologen des Vatikanum I sind seine Schiiler ge-

12 Das zweibindige Werk erschien zuerst 1819, Vgl. StL 8V 509 f.; RGG 31V 617 f.; LThK 2VI 1305 f.

13 Die Hauptwerke Chateaubriands: Le génie du Christianisme (1802 u.®5.); Les martyrs ou le
triomphe de la religion (1809 u. 8.); Bonalds: Théorie du pouvoir politique et religieux (1796, 41860);
Législation primitive (1802, 51857); Démonstration . .. du principe constitutif des sociétés (1827).

14 S, Merkle, Mahler, 2. Teil, in: Hist. Jahrb. 59 (1939) 35-68.

15 Zur ersten Information iiber L.s vielseitiges Werk s. v. a. W. Gurian, Die politischen und sozialen
Tdeen des franzosischen Katholizismus 17891914 (1928); L. Ahrens, L. und Deutschland (1930); Schna-
bel IV 184-189; LThK 2VI 763 f.

16 Schnabel IV 74-97.
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wesen17. Im iibrigen waren die damaligen romischen Lehranstalten theologisch unbe-
deutend. Sie vermittelten handbuchartig zusammengefafite Dogmatik, wirkungsvolle
Apologie und Kirchenrecht. Erst in den fiinfziger Jahren haben Perrones Schiiler in den
systematischen Fichern den Anschlufl an die auferrdmische Theologie gefunden und
weiterentwickelt; in den historischen Disziplinen, die als Domine der Protestanten
galten und darum suspekt waren, hat Rom diesen Anschlufl erst gar nicht gesucht.

Die ultramontanen Initiativen der zwanziger und dreifliger Jahre kamen konstan-
ten Zielvorstellungen Roms entgegen, aber sie sind nicht von dort, sondern von den
erwihnten Kreisen Frankreichs und Deutschlands ausgegangen. Diese Kreise konnten
schnell zahlreiche Anhinger gewinnen, weil sie der durch die Auseinandersetzungen
des Revolutionszeitalters verwirrten Mehrheit der Katholiken klare und leicht ein-
gingige Programme gaben und weil sie im Kampf um die Kirchenfreiheit in vorderster
Front standen. Die Ubertreibungen des Staatskirchentums provozierten diesen in den
zwanziger Jahren beginnenden Kampf; in Frankreich mufite er gegen den von den
Bourbonen wiederbelebten Gallikanismus, in Deutschland gegen die biirokratische
Kirchenhoheit der Einzelstaaten bestanden werden. Das Biindnis zwischen ultramonta-
ner Bewegung und romischer Kurie, welches in der Abwehr von Theologen wie Hermes
vorbereitet worden war, ist in diesen kirchenpolitischen Kimpfen begriindet worden.
Wir erwihnen ein signifikantes Beispiel, die sogenannten ,Kélner Wirren® der Jahre
1837—1842: Aus dem Streit um die Mischehen wurde eine mit modernen publizisti-
schen Mitteln gefithrte und von der Mehrzahl der katholischen Bevolkerung unter-
stiitzte Bewegung fiir die Freiheit der Kirche; in einer bis dahin unbekannten Weise
stiefd sie den preufischen Staat auf die Grenzen seiner Macht und zwang ihn zum Ein-
lenken 18, Die Kurie hatte den Kampf nicht begonnen, aber sie hat auf seinem Hohe-
punkt eingegriffen und die von unten erstandene katholische Bewegung mit ihrer gan-
zen Autoritit unterstiitzt. Die Diplomatie Gregors XVI. handelte dann auch den
Kompromif§ aus, der der Kirchenfreiheit wie dem Ansehen des pipstlichen Stuhls in
Deutschland gleichermaflen férderlich gewesen ist.

Der Pontifikat Gregors XVI. (1831—1846)

Wieder begegnen wir damit dem Papst, dessen relativ langer Pontifikat wichtige
Voraussetzungen fiir die Entwicklung unter seinem Nachfolger geschaffen hat 1. In den
auch den Kirchenstaat erschiitternden Wirren der Julirevolution hatte Gregor die Re-

17 Zur Entwidklung der theol. Wissenschaft in Rom: Schmidlin I 467 ff., 675-681; II (1934) 315-
330; R. Aubert, Le pontificac de Pie IX (Histoire de I'Eglise 21) (Paris 1952) 184-189; W. Kasper,
Die Lehre von der Tradition in der romischen Schule (1962).

18 Schnabel IV 106-164; H. Schrors, Die Kolner Wirren (1927); R. Lill, Die Beilegung der Kolner
Wirren (1962).

19 Uber Gregor XVI. s.v.a., Schmidlin I 511-687; Gregorio XVI. Miscellanea commemorativa,
2 Bde. (Roma 1948), sowie die Wiirdigungen in RGG 3II 1842 f. und in LThK 2IV 1190 ff.
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gierung angetreten; die schon vorher in Rom verbreitete Uberzeugung, dafl die neuen
Ideen Kirche und Religion gefihrdeten und daher ebenso radikal wie autoritir zu ver-
werfen seien, erhob er sogleich zur Maxime. Programmatischen Ausdruck fand sie schon
1832 in der Enzyklika ,Mirari vos®; religiosen Indifferentismus verurteilte sie ebenso
wie die Grundforderungen des Liberalismus, Gewissens- und Pressefreiheit. Mit ,,Mirari
vos“ begann die zunichst zum Syllabus hinfiihrende Reihe pipstlicher Lehrverkiindi-
gungen, welche eine scharfe Abgrenzung zwischen dem Katholizismus und den geistigen
und politischen Anliegen der modernen Welt vornahmen und die Diskussion zu unter-
binden suchten. Andere globale Verurteilungen folgten bald, sie richteten sich gegen
die Werkevon La Mennais, Bautain und Hermes. Damalswie spater unter Pius IX. wurde
nicht oder nicht geniigend versucht, zwischen Richtigem und Falschem in theologischen
oder philosophischen Ansitzen zu unterscheiden; Lehren, die als gefshrlich erschienen,
wurden unterdriickt, ihre Autoren und deren Anhinger aus dem Lehramt verdringt.
Letzteres lief sich am ehesten dort durchfithren, wo die Priesterausbildung nur in den
ganz von der kirchlichen Autoritit abhingigen Seminaren erfolgte. Die nicht aus-
schlieflich bischoflicher Kontrolle unterstehenden theologischen Fakultiten an staat-
lichen Universititen, besonders in Deutschland und Usterreich, erregten daher Mif-
trauen; der Wunsch, auch sie durch Seminare zu ersetzen, kam auf und ist ein stindiges
Desiderat der Ultramontanen geblieben. Mit defensiver Abwehr verband sich schon
unter Gregor XVI. ausgreifende Initiative: Wo eben moglich, wurden junge und ener-
gische Vertreter der neuen Richtung auf Bischofssitze befordert; nach Koln z. B. schickte
Gregor den aus dem Mainzer Kreis stammenden Bischof Geissel, nach Miinchen den
Grafen Reisach, der in Rom studiert hatte. Geissel verband noch unbedingte Anhzing-
lichkeit an den Papst mit bischoflichem Eigenbewuftsein, Reisach war Exponent des
radikalen Kuralismus, der seit den 50er Jahren die ultramontane Bewegung dirigierte.

Schon in den vierziger Jahren begannen die Nuntien, deren politische Bedeutung
zuriickging, den Ultramontanismus zu férdern, unter Pius IX. wurde das ihre Haupt-
aufgabe 20, Nuntien wie Viale-Prela in Miinchen und Wien und besonders Fornari in
Paris kontrollierten die Bischéfe und versuchten, diejenigen unter ihnen zu isolieren,
die dem Zentralismus widerstanden. Sie ermunterten den Klerus zum Widerstand gegen
nichtultramontane Bischofe; kraft pipstlicher Ermichtigungen begannen sie in die
Dibzesen hineinzuregieren. Dank zahlreicher Korrespondenten, oft frithere Absolven-
ten romischer Kollegien, verschafften die Nuntien sich und der Kurie recht genaue In-
formationen iiber Personen und Institutionen; nur Anhdnger der ,sani principi® wur-
den nach Rom zur Beférderung vorgeschlagen, Vertreter anderer Konzeptionen kalt-
gestellt. In den dreifliger und vierziger Jahren wurde somit von oben und unten der
Prozef} einer bis dahin unbekannten geistigen und organisatorischen Uniformierung
der katholischen Kirche nach rémischen Normen eingeleitet.

20 Ober diese Aktivitit der Nuntien s.u.a. Aubert, Pie IX 270 ff.; R. Lill, Die ersten deutschen
Bischofskonferenzen (1964) 2440, 43 ff. u. 6.
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Konsequente Zentralisierung unter Pius IX. (seit 1846)

Pius IX., der unmittelbar nach seiner Thronbesteigung wegen einiger politischer
Konzessionen filschlich als liberaler Papst galt, hat diesen Prozel weitaus systemati-
scher betrieben als sein Vorginger?!. Durch die immer nachdriicklichere Forderung
der aus ihren historischen Zusammenhingen gelosten und mit der ,,alten, reinen Lehre®
gleichgesetzten Scholastik hat er ihm ein solides ideologisches Fundament gegeben. Die
inzwischen an der Gregoriana aufgebliihte theologische Schule hat ihn dabei unterstiitzt;
Passaglia, Franzelin und Schrader, die auch die Patristik meisterhaft einbezogen, waren
ihre bedeutendsten Vertreter. Dafl einer von ithnen Osterreicher, einer Deutscher war,
muf} eigens betont werden; der Ultramontanismus ist auch, seitdem er von Rom ziel-
bewuflt gesteuert wurde, eine internationale Bewegung gewesen. Gerade die Neu-
scholastik ist von Deutschen (so von Kleutgen und Scheeben) dhnlich wirkungsvoll ver-
treten worden wie die ihr entgegengesetzte, 1870 unterlegene historische Theologie.
Die Professoren der Gregoriana waren ebenso Jesuiten wie die Redakteure der 1850
gegriindeten ,Civilta Cattolica®, welche die papale Kirchenkonzeption duflerst wir-
kungsvoll vertreten und den Kampf gegen den Liberalismus und alle seine Konse-
quenzen mit nie erlahmender Energie gefiihrt hat.

Die Triger dieses Uniformierungsprozesses und ihre zahlreichen Helfer waren der
Uberzeugung, daf nur eine monolithische Kirche, in der einer fiir alle verbindlich ent-
schied, die grofle Auscinandersetzung mit dem ,,Zeitgeist®, mit Liberalismus, Rationa-
lismus und Atheismus bestehen konnte. In derselben Zeit, in der sich in den meisten
europiischen Staaten der Ubergang zum konstitutionellen oder bereits zum parlamen-
tarischen Regime vollzog, griff die in die Defensive gedringte Kirche auf absolutisti-
sche Regierungsformen zuriick; der Abstand zur Umwelt wurde vergroflert. Auf jede
neue Krise, so auch wieder auf die Revolution von 1848, folgte eine weitere Verhir-
tung, in der Theologie ebenso wie in den Stellungnahmen zu politischen und gesell-
schaftlichen Problemen. Tatsichlich wurde innere Geschlossenheit erreicht und dadurch
Erstarkung, die ihrerseits Expansion ermoglichte. Gregor XVI. und Pius IX. forderten
die Mission in allen Weltteilen und konnten zahlreiche Bistiimer griinden, Pius zudem
die katholische Hierarchie in Holland und England wiedererrichten. Alle diese Neu-
griindungen bedeuteten weitere Steigerungen des papstlichen Einflusses, weitere Ver-
wirklichung seines Universalepiskopats. Das Recht der Ernennung auf die neuen Bi-
schofssitze blieb ausschlieflich dem Papst vorbehalten. Konsequent wurde versucht, das
rémische Prinzip auch auf die unierten Ostkirchen zu iibertragen; die Latinisierungs-
bestrebungen, welche die Position der Unierten gegeniiber den Orthodoxen erschiitter-
ten, nahmen zu.

21 Uber Pius IX. s.v.a. Schmidlin II 1-330; Aubert, Pie IX; auflerdem E. E.Y.Hales, Papst Pius IX.
Politik und Religion (1957). Vgl. auch RGG 3V 393 ff. und LThK 2VIII 536 ff.
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Unbedingt anzuerkennen ist der religiose Impetus des Ultramontanismus. Gregor
und Pius fithlten sich ganz ihren kirchlichen Aufgaben verpflichtet; auch den Kirchen-
staat verteidigten sie als vermeintliche Voraussetzung fiir die Unabhingigkeit ihres
geistlichen Amts. Als oberste Hirten traten sie auch gegeniiber kirchenfeindlichen Mzch-
ten auf. Durch ihre bewufite und ausschliefliche Hinwendung auf das Religiose leiteten
sie die Entwicklung ein, der das moderne Papsttum seine moralische Autoritit ver-
dankt. Beide Pipste versuchten, die Frommigkeit der Katholiken zu intensivieren. Sie
bedienten sich dabei freilich vieler Formen, die sehr zeitgebunden waren und schon
damals vorwiegend die nichtintellektuellen Schichten ansprachen, auf die die Kirche sich
mehr und mehr einstellte; Wallfahrten, Herz-Jesu- und Marien-Verehrung, Heilig-
sprechungen wurden von der Peripherie ins Zentrum der kirchenoffiziellen Frommig-
keit gertickt — auch das waren Konsequenzen aus dem Kreuzzug gegen die Aufklirung,
der unentwegt gepredigt wurde.

Die negativste Folge der ultramontanen Konzentration war die geistige Verarmung,
welche die Kurie und ihre Anhinger der Kirche auferlegten. Sie selbst haben wesentlich
dazu beigetragen, die Kirche in das Ghetto zu mandvrieren, welches liberale Gegner ihr
zugedacht hatten. Der Riickzug auf die vordergriindig sichere alte Position hatte neben
der voreiligen Verurteilung von Neuansitzen eine zweite, ebenso abtrigliche Konse-
quenz: Rom lag weitab von den Zentren, die das Europa des 19. Jahrhunderts geistig,
politisch und wirtschaftlich bewegten; man glaubte hier, viele Entwidklungen in Natuz-
und Sozialwissenschaften ignorieren zu kénnen. Thre Verinderungs- und Sprengkraft
wurde nicht wahrgenommen oder erheblich unterschitzt. Wunschdenken, dem bekannt-
lich weder Fakten noch Argumente beikommen, war eine weitere Folge; nur ein Bei-
spiel: Der Miinchener Nuntius berichtete noch im Frithjahr 1869 nach Rom, daf die
deutschen Bischdfe sich dem Unfehlbarkeitsdogma nicht grundsitzlich widersetzten und
dafl nur einige von ihnen Bedenken gegen seine Opportunitit vortragen wiirden.

Der fortschreitende Zentralismus duldete schon in den Anfingen Pius* IX. keine Er-
neuverung regionaler Autonomien. Pius untersagte die Einberufung von Nationalkonzi-
lien, wie sie die mehrheitlich ultramontan gesinnten Episkopate Deutschlands und
Frankreichs 1848 planten?®2. Der mutige Versuch, die politische Freiheit des Revolu-
tionsjahrs zur Wiederbelebung alter synodaler Strukturen und zur nachhaltigen Ver-
tretung kirchlicher Rechte gegeniiber den Staat zu benutzen, wurde damit unterdriickt;
die ihn propagiert hatten, blieben suspekt. Selbst das Aufkommen nationaler Bischofs-
konferenzen hat die Kurie Pius* IX. damals wie auch zwanzig Jahre spiter, also
unmittelbar vor dem Vatikanum I, zunichst zu verhindern gesucht; die Bischafe soll-
ten iiberdidzesane Zustindigkeiten, wenn iiberhaupt, nur unter der direkten Aufsicht des
Papstes wahrnehmen. Was bedurfte es auch nationaler Synoden, wenn die Entwicklung
immer mehr dahin ging, auch sehr partikulire Probleme einzelner Linder und Dizesen
durch die rémischen Kongregationen entscheiden zu lassen.

22 1ill, Bischofskonferenzen 32-38, 52 f.
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Das Verbot der Nationalsynoden war ebenso symptomatisch wie die Tatsache, dafl
die Bischéfe sich widerspruchslos fiigten. Der Gallikanismus, dessen Wiedererstarken
Rom in Verkennung der handelnden Personen befiirchtet hatte, existierte als kirchen-
gestaltende Kraft um die Jahrhundertmitte nicht mehr. Erst als Reaktion auf den die
Kirche immer ausschlieRlicher beherrschenden Kurialismus ist er in den beiden folgen-
den Jahrzehnten von einer sehr qualifizierten Minderheit noch einmal belebt worden.

Die weitere Entwidklung unter Pius IX. braucht hier nicht im einzelnen geschildert
zu werden. Die Verurteilung des Wiener Philosophen Anton Giinther lag auf der von
Gregor XVI. eingeschlagenen Linie. Dasselbe gilt von der Enzyklika ,Quanta cura®
und dem Syllabus von 1864, wenngleich die provozierende Uberspannung der Autori-
tit, mit der darin auch geistiger, sozialer und politischer Fortschritt verurteilt wurde, bis
dahin ihresgleichen nicht hatte?3. Erst recht war die nicht mehr durch taktische Riick-
sichten gehemmte Offenheit, mit der Pius IX. zugunsten der Ultramontanen in inner-
kirchliche Auseinandersetzungen eingriff, so 1853 in der Enzyklika ,Inter Multi-
plices®, mehr Konsequenz als Neuerung. Bedeutsamer sind in unserem Zusammenhang
die qualitativen Veridnderungen, die Pius IX. dem Zentralisierungsprozefl in der Lehre,
in der Kirchenregierung und in der Behandlung des Kirchenvolks gegeben hat.

In der Lehre bedeutete das Dogma der Unbefleckten Empfangnis Mariens schon 1854
einen doppelten auf 1870 verweisenden Neubeginn. Zwar waren die Bischdfe zuvor
befragt worden, noch im letzten Moment wurden viele ihrer Einwendungen beriicksich-
tigt. Die Definition nahm dann aber der Papst allein vor, die anwesenden Bischofe
hatten nur mehr zu akklamieren. Damit war die pipstliche Unfehlbarkeit in feierlich-
ster Form praktiziert 2. Die zweite Neuerung bestand darin, dafl die Dogmatisierung
eine in Rom betriebene Lehrentwicklung abschloff, ohne daf eine Notwendigkeit vor-
lag, wie sie frither die Konzilien zu Entscheidungen veranlaft hatten. Die Lehre der
Immaculata conceptio war nicht umstritten, denn die Theologen, die sie nicht fiir
definierbar hielten, hielten sie auch nicht fiir grundsitzlicher Auseinandersetzungen
wert.

In der Kirchenregierung gelang es dem lange regierenden Papst, den Episkopat im
ultramontanen Sinn umzugestalten: 1869 waren unter 739 Bischéfen nur 81, die noch
Gregor XVI. ernannt hatte . Zwar war die Ernennungsfreiheit des Papstes in Mittel-
europa durch Konkordate beschriinkt; auch daher erklirte sich der lang anhaltende
Widerstand vieler Bischéfe aus diesen Lindern gegen den Kurialismus. Rom konnte
aber Kandidaten ablehnen und dadurch die Wahl oder Nomination eines Genehmeren
erreichen; unter Pius IX. wurde dieses Mittel konsequent angewendet. Der engeren
Bindung der Bischéfe an Rom diente auch die Wiedereinfithrung der ad limina-Besuche

23 Aubert, Pie IX 245-261; ders., in LThK 2IX 1202 f.; v. Aretin 88-91.

24 Schmidlin II 316 ff.; Aubert, Pie IX 278 ff.; G. Miiller, Die Immaculata Conceptio im Urteil der
mitteleuropgischen Bischife. Zur Entstehung des mariologischen Dogmas von 1854, in: Kerygma und
Dogma 14 (1968) 46-70.

25 Aubert, Pie IX 287.
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und die Auszeichnung besonders papsttreuer Bischofe mit dem Purpur. So wurde auch
die Mitte in der Kirche groflenteils fiir die zuvor von oben und unten beférderte Aus-
richtung gewonnen. Zahlreiche Provinzialkonzilien haben sich zwischen 1850 und 1870
fiir die Unfehlbarkeit des Papstes ausgesprochen.

Den personlichen Kontakt zum katholischen Volk, dessen Bewegung sich inzwischen
in zahlreichen Organisationen konkretisiert hatte, hat Pius IX. sehr bewuft geférdert.
Mehr noch als gegeniiber den Bischtfen kam ihm dabei seine unkomplizierte Giite und
Herzlichkeit zustatten. Die modernen Verkehrsmittel vergroferten die Zahl derer, die
nach Rom pilgerten und sich infolge der eingangs geschilderten Entwicklungen dort zu
Hause empfanden. In groflen Audienzen wendete Pius den Stil plebiszitirer Massen-
fihrung an, den Napoleon III. im gleichzeitigen Frankreich entwickelt hatte2, Nur
oberflichliche Betrachtung kann in solchem Bonapartismus eine Vorstufe der Demokra-
tie sehen. Wenn es tiberhaupt Vorstufe war, dann eher fiir entgegengesetzte Entwick-
lungen. Grofle Jubiliumsfeiern, wie sie Pius oft und gern veranstaltete, waren zur
Integration der Massen besonders gut geeignet. Bei seinem goldenen Priesterjubildum
stellte ein kritischer Beobachter, der preufische Vatikangesandte Graf Arnim, in einem
Bericht nach Berlin fest, daf} die Bedeutung des Papsttums fiir die Katholiken deutlicher
hervortrat als je zuvor??. Er sagte weiteren Aufschwung voraus und erklirte diesen
damit, dafl in den geistigen Auseinandersetzungen der Zeit, welche die alten Autoriti-
ten zerstorten, Hunderttausende einen festen Halt brauchten, den sie im Papst zu finden
hofften. Der Bindung an Rom diente auch die Imitation staatlicher Auszeichnungen:
Verdiente Laien erhielten pépstliche Orden, Priester wurden ehrenhalber in den Hof-
staat des Papstes befordert; im Pontifikat Pius® IX. sind mehr Auswirtige zu pipst-
lichen Kdmmerern und Hausprilaten ernannt worden als in zwei vorausgegangenen
Jahrhunderten.

Auf dem Hintergrund der breiten ultramontanen Bewegung kam es in den sechziger
Jahren zu Exzessen, gegen die leider von Rom nicht eingeschritten wurde. Die theokra-
tischen Anspriiche Gregors VII. und Bonifaz‘ VIII. wurden von einzelnen Theologen
wieder aufgegriffen, Konkordate als jederzeit widerrufbare Privilegien des Papstes
hingestellt — die Kulturkimpfe waren auch eine Folge solcher Ubertreibungen.
Fihrende ultramontane Publizisten wie Lowuis Veuillot und William Ward dehnten die
Unfehlbarkeit auf jede pipstliche Lehrverkiindigung aus und bestritten den Theologen
das Recht, ihren Inhalt zu diskutieren 8. Nicht selten iiberschritt auch die pipstliche
Diplomatie das sachlich verantwortbare Mafl. So beschuldigte der Miinchener Nuntius
Meglia in zahlreichen Berichten die deutschen Theologieprofessoren der gefihrlichen
Hinneigung zum Protestantismus, nur weil sie historisch-kritische Forschungsmethoden

26 Schmidlin II 292-300; Aubert, Pie IX 292-295; K. Buchheim, Ultramontanismus und Demokratie.
Der Weg der deutschen Katholiken im 19. Jahrhundert (1963) 184 £., 203 ff.

27 R. Lill, in: Quellen und Forschungen aus italienischen Archiven und Bibliotheken 46 (1966) 402 f.

28 Aubert, Pie IX 301 ff.
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anwendeten, die von nichtkatholischen Gelehrten entwidkelt worden waren 2. Uber-
treibungen des Papstkults gingen gelegentlich sehr weit: Die Civilta Cattolica schrieb,
dafl, wenn der Papst meditiere, Gott selbst in ihm denke; Bischof Mermillod von Genf,
eine der fithrenden Gestalten in der internationalen ultramontanen Bewegung, sprach
von der dreifachen Inkarnation Christi in Maria, in der Eucharistie und in Pius IX, 30

Widerstand gegen den Zentralismus

Gegen die romanisierende Uniformierung und gegen die genannten Exzesse hat sich
in den 60er Jahren noch einmal gewichtiger Widerstand erhoben3!. Drei Gruppen
waren seine geistigen Triger: In Frankreich die liberalen Katholiken des Correspon-
dant und die gemifigten Gallikaner um den Dekan der theologischen Fakultdt der
Sorbonne, Titularbischof Maret, in Deutschland die Professoren der meisten theologi-
schen Fakultiten, Déllinger an der Spitze. Sehr spit ist es zur Zusammenarbeit dieser
Gruppen gekommen, aber es fehlte ihnen die Massenbasis. Thre theologischen, historischen,
Skumenischen und kirchenpolitischen Argumente brauchen uns hier nicht zu beschif-
tigen; iiber sie wire zu handeln, wenn Voraussetzungen des Vatikanum IT aufgewiesen
werden sollten. In den 60er Jahren ist die kirchliche Entwicklung weitgehend iiber diese
Opposition hinweggegangen; immerhin hat sie die Position der vorwiegend oster-
reichischen, deutschen und franzosischen Minorititsbischdfe verstirkt, die auf dem Kon-
zil nicht ganz unterlegen sind; mit seiner prizisen Eingrenzung der pipstlichen Unfehl-
barkeit hat das Vatikanum I nicht den extremen Kurialismus der Veuillot und Ward
und ihrer vielen bischéflichen Freunde definiert. So erfiillte sich wenigstens eine Hoff-
nung mancher Antikurialisten; auch sie hatten schliefSlich ein Konzil gewiinscht, weil
nur ein solches die ultramontane Agitation auf ein theologisch vertretbares Maf} zuriick-
verweisen konnte.

Die Vorbereitung des Vatikanum I

Die entscheidenden Anstofe zum Vatikanum I waren freilich andere. Pius IX. und
seine Berater gedachten die kirchliche Restauration, die das ganze Pontifikat gekenn-
zeichnet hatte, in der feierlichsten und verbindlichsten Form abzuschliefen; gegen die
Sikularisierungstendenzen, gegen Liberalismus, Rationalismus und Naturalismus sollte
ein fester Damm errichtet, die autoritire Defensive auf den Hoéhepunkt gefithrt wer-
den. Der Definition der papstlichen Jurisdiktionsgewalt mufite dabei zentrale Bedeu-

20 R. Lill, Die deutschen Theologieprofessoren vor dem Vatikanum I im Urteil des Miinchener Nun-
tius, in: Reformata Reformanda, Festgabe fiir H. Jedin (1965) IT 483-508.

30 Aubert, Pie IX 303.

31 Aybert, Pie IX 303-309; Butler-Lang 92-113; Déllinger, Bricfwechsel I (1963) II (1965) passim.
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tung zukommen. Sie schien auch deshalb vordringlich zu sein, weil der Untergang des
Kirchenstaats und damit das Ende der weltlichen Souverinitit des Papstes inzwischen
vorauszusehen waren. Die konkrete Konzilsvorbereitung, die 1865 eingeleitet und seit
1868 planvoll betrieben wurde, konnte Exzesse stoppen; die ultramontane Grundaus-
richtung konnte und wollte sie aber nicht korrigieren 32, In der dirigierenden Vorberei-
tungskommission saflen nur Kurienkardinile, in den fiinf Spezialkommissionen fast
ausschliefilich Vertreter der rémischen Theologie. Aus Deutschland wurden zunschst nur
drei Germaniker eingeladen, deren unbedingte Anhinglichkeit an die rémischen Prin-
zipien bekannt war. Erst auf energisches Dringen einiger in Rom angesehener Bischéfe
wurden einige Vertreter anderer Schulen beigezogen, Dollinger blieb ausgeschlossen.
Die Konzilsvorbereitung oblag ausschlieflich den vom Papst ernannten Kommissionen,
die Bischdfe wurden nicht beteiligt und erst sehr spit iiber die Konzilsmaterien infor-
miert. In Trient hatten die Konzilsviter von Fall zu Fall iiber den modus procedendi
entschieden. Im Gegensatz dazu griff man nun auf das sehr wenig reprisentative 5.
Laterankonzil zuriick, bei dem der Papst eine Geschiftsordnung hatte ausarbeiten und
der ersten Sitzung zur Approbation vorlegen lassen. Uber das damalige Vorbild noch
hinausgehend, wurde 1869 die Geschiftsordnung vor Konzilsbeginn bereits promulgiert.

Die theologische Diskussion wurde auch nach der Ankiindigung des Vatikanum I
nicht von den Fesseln befreit, welche die Kurie Pius IX. ihr auferlegt hatte. Inner-
kirchliche Meinungsfreiheit gab es weiterhin nur fiir Anhinger der ,sani principi®.
Vertreter anderer Meinungen sahen sich daher nicht selten gezwungen, diese in liberalen
Blittern zu publizieren, wodurch die Gegensitze weiter verschirft wurden. Indiziert
wurden nicht nur Schriften, welche frither verurteilte Thesen erneut vorlegten, um eine
griindliche Priifung durch das Konzil zu erreichen. Dasselbe Geschick erlitten Forde-
rungen nach Dezentralisierung der Kirchenregierung.

So kam es zum Vatikanum I und seinen Lehrentscheidungen. Eine Kirche, die sich
dngstlich auf ihre eigenen Krifte zuriickgezogen und innere Geschlossenheit erzwungen
hatte, gab ihre Antwort auf Probleme von vollig neuartiger Dynamik. Da diese Ant-
wort in Form eines Dogmas erfolgte, ist der Kern ihrer Aussage nach katholischer Auf-
fassung unverinderlich. Diese von manchen kirchlichen Amtstrigern allzuoft und
unreflektiert vorgetragene Feststellung bedarf freilich einer durch die Kirchengeschichte
empirisch aufgewiesenen Erweiterung: Nicht selten haben spitere Konzilien die Ent-
scheidungen fritherer modifiziert und neuen Erkenntnissen angepafit. In dem Mag, in
dem die Kirche von 1970 ihre geistliche Aufgabe und ihr Verhiltnis zur Welt anders
begreift als die von 1870, wird sie die damalige Antwort erweitern miissen. Vor allem
wird sie die vom Kern der damaligen Aussage her keineswegs erforderlichen zentrali-
sierenden Konsequenzen in Kirchenregierung und Kirchenverwaltung modifizieren
miissen.

32 Schmidlin IT 255-263; Aubert, Pie IX 311-321; ders., Vatican I 39-84; ders., La composition des
commissions préparatoires au premier concile du Vatican, in: Reformata Reformanda II 447-482; But-
ler-Lang 69-83; Lill, Bischofskonferenzen 66-70, 80-91; ders., Theologieprofessoren, passim.
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Marxistischer Humanismus auf dem Priifstand *

,Wir konnen den Tod nicht abschaffen, aber wir wissen, dafl das Leben menschlich
sein kann, und wir wissen, wie man es menschlich macht . . . Eine scheinbar bescheidene
und doch hinreiflende Vision! Thr Name lautet: sozialistischer Humanismus.“ *

Diese hochgemute Zukunftsprognose des polnischen Marxisten Adam Schaff fiir ein
menschenwiirdiges, lebenswertes Leben setzt freilich ein besonderes Verstindnis des
Humanismus voraus: ,Aber beim sozialistischen Humanismus geht es nicht mehr um
eine allgemeine Formulierung, unter welche Bekenner verschiedener Theorien ihre
Unterschrift setzen konnen, sondern um eine konkretisierte Konzeption, so eng ver-
bunden mit den anderen Thesen des Systems, dafl ihre Anerkennung die Anerkennung
des ganzen Systems impliziert, so dafl sie nur Menschen unterschreiben knnen, die auf
dem Boden dieses Systems stehen.“? Dieses System ist der Marxismus, ist die philo-
sophische Lehre von Karl Marx.

Gerade die entscheidende Grundvoraussetzung der Einheit des ganzen Systems, von
Adam Schaff deutlich genug betont, wird von nichtmarxistischen Gesprichspartnern
meist nicht zur Kenntnis genommen, und es wird versucht, in eben dem von Schaff
angefithrten Sinn, die Sorge um den einzelnen Menschen und die gerechte Ordnung
der Gesellschaft als das ausschlaggebende Wesensmerkmal auch des marxistischen Hu-
manismus zu sehen — dem natiirlich einige ideologische Eierschalen anhaften, die man
aber nicht weiter zu beriicksichtigen braucht, weil sie sich auf ganz andere Bereiche
bezichen, die das humanistische Problem nicht beriihren.

Wohin solche Isolierungsversuche fithren, das hat etwa Sartres gescheitertes Experi-
ment gezeigt, den Briickenschlag von seinem Existentialismus zum Marxismus in der
humanistischen Idee zu versuchen, indem er die (allerdings in seinem Sinn gedeutete)
Anthropologie von Karl Marx als den entscheidenden Bestimmungsgrund der marxi-
stischen Theorie voraussetzte; das beweisen unter anderem auch manche von theolo-
gischer Seite unternommenen Ansitze zum Briickenschlag zwischen Christentum und
Marxismus, die iiber vermeintlich gemeinsamen Zielen das geschlossene marxistische
Gesamtsystem aus dem Blick verlieren.

Heute, da die Gleichsetzung Marxismus-Humanismus immer selbstverstandlicher
iibernommen wird, ist es kaum noch bekannt, dafl der Marxismus den humanistischen

* Der Begriindungszusammenhang dieses Aufsatzes ist eingehender dargelegt in meiner Untersuchung
,Ist der Marxismus ein Humanismus?® (Stuttgart: Kohlhammer 1969).

1 A, Schaff, Marx oder Sartre. Versuch einer Philosophie des Menschen (Fischer-Biicherei. 703.) 108.

2 Ders., Marxismus und das menschliche Individuum (1965) 322.
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Gedanken erst verhdltnismiBig spit fiir sich reklamierte. Erst nachdem das urspriing-
lich fiir unangreifbar gehaltene Argument von der gesicherten Wissenschaftlichkeit
der Marxschen Theorie durch die historische Entwicklung ins Wanken geraten war,
verlagerte sich nach dem Zweiten Weltkrieg der Schwerpunkt deutlich auf den jungen
Marx und seine humanistische Inspiration. Die These: Marxismus ist Humanismus,
sogar im Sinn von dessen Inbegriff und Vollendung, konnte im vielfach gespaltenen
marxistischen Lager zum einigenden Zauberwort werden, zur Konkordienformel der
diskordanten Interpretationen der Marxschen Lehre: als Sammelbegriff mit unendli-
cher Absorptionsfihigkeit, als suggestiv ziindende Kampfparole des Weltkommunis-
mus, vor der kleinliche Auseinandersetzungen unwesentlich werden mufiten, auch der
oft erbittert gefithrte Streit um die ,fundamentalistische® Marx-Exegese. Die ehemals
zentralen politisch-Gkonomischen Thesen etwa der Mehrwert- und Verelendungstheo-
rie treten zuriick, sekundir wird selbst die Betonung der Neu- und Einzigartigkeit des
Marxismus als ,kritischer Theorie“ in einem die Philosophie und Wissenschaft her-
kémmlicher Observanz iibergreifenden Sinn.

Das Verstindnis der Marxschen Theorie als Uber-Philosophie und Meta-Wissen-
schaft findet seinen Totalanspruch nun glinzend gerechtfertigt und bestitige durch die
neue Formulierung: eine total humane Theorie zu sein, durch die allein richtige Praxis
begriindet und garantiert werden kann. Das erklirt, warum es wahre Menschlichkeit,
oder mit dem bisher iiblichen Terminus: ,Moralitit® erst gibt, wie es Ernst Bloch
ausdriickt, ,in Einheit mit sozialistischer Theorie, eben mit jener Radikalitit der For-
schung zusammen, die schulgerecht zum Marxismus fithrt, zu seinen entwidkelten wie
zu seinen noch unentwickelten Partien, und mit ihm verbunden bleibt... Wer der
Wabrbeit nach will, muf} in das mit Marx erdffnete Reich, es gibt sonst keine Waht-
heit mehr, es gibt keine andere.” 2

Hegels Philosophie als Grundlage des Marxschen Systems

Einmal abgesehen von dieser kithnen Behauptung, — es ist sicher eine unerlifiliche
Aufgabe, dieses mit Marx erdfinete Reich niher unter die Lupe zu nehmen. Schon
lange vor Bloch war bekannt, daf es sich bei diesem Gedankenreich um die Hegelsche
Philosophie handelt, das von Marx prinzipiell iibernommene Grundlagenfeld Hegels
und um sein dialektisches Interpretationsschema. Man wird sogleich einwenden: Marx
habe Hegel doch nicht iibernommen, sondern ihn nach eigenen Worten ,vom Kopf
auf die Fiifle® gestellt; gewiff — aber nichts vermag besser zu verdeutlichen als eben
diese Charakterisierung, dafl es sich, um beim Bild zu bleiben, um ein und denselben
Kérper handelt, also lediglich um eine Umstiilpung und Variation im gleichen System.
Hatte bereits Engels erkldrt: ,Ohne Vorausgang der deutschen Philosophie, nament-

3 Uber Karl Marx (Edition Suhrkamp. 291.) 127.
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lich Hegels, wire der deutsche wissenschaftliche Sozialismus — der einzige wissenschaft-
liche Sozialismus, der je existiert hat — nie zustandegekommen®# — so driickte Lenin
diese Abhingigkeit noch deutlicher aus: ,Man kann das Kapital‘ von Marx und beson-
ders das erste Kapitel nicht vollkommen begreifen, wenn man nicht die ganze Logik
Hegels durchstudiert und begriffen hat. Folglich hat nach einem halben Jahrhundert
keiner von den Marxisten Marx begriffen.“5

Freilich haben es weder Marx, noch Engels, noch auch spiter Lenin unternommen,
Hegels System in seinen philosophischen Fundamenten und' Verankerungen zu ana-
lysieren; fiir sie war auflerhalb jeder Infragestellung mit ihm der uniiberschreitbare
Gipfel menschlichen Wissens um den Gesamtsinn der Wirklichkeit erreicht, der end-
giiltige Hochststand der Philosophie, von dem aus ihnen dann nur noch die selbst ge-
stellte korrektive Aufgabe iibrigblieb, den Idealismus aus dieser Philosophie auszu-
merzen, sie nach Marx vom Kopf auf die Fiifle zu stellen, sie nach Lenin ,materiali-
stisch umzuorganisieren. Mit der Auswechslung des idealistischen durch ein materia-
listisches Vorzeichen sahen sie ihre Aufgabe erfiillt und meinten, die dialektische Logik
Hegels lediglich als Methode unbesorgt tibernehmen zu kdnnen, — ohne sich klar dar-
iiber zu werden, daf} sie weit mehr iibernahmen: nimlich das philosophische Struktur-
geriist mit seinen ontologischen, erkenntnistheoretischen und anthropologischen Grund-
positionen, vor allem auch den entscheidenden Absolutheitsanspruch dieses Denkens,
das sich als Sprachrohr der Weltvernunft fithlte. Bei dieser Bemichtigung des absoluten
Standpunkts blieb ja nicht der geringste Schatten eines Zweifels iibrig, keine Spur
einer docta ignorantia oder der sokratischen Einsicht in die Unvollkommenheit mensch-
lichen Erkenntnisvermdgens.

Hier kann die eigentiimliche Besonderheit der Hegelschen Philosophie, ihre ver-
hingnisvolle Grenziiberschreitung und Uberdehnung des Erkenntnis-Prinzips nicht im
einzelnen nachgezeichnet werden, auch nicht die genau zu verfolgende Transformation
ihrer Denkkategorien bei Karl Marx; ich muf8 dafiir auf die betreffenden Kapitel
meiner oben angefiihrten Untersuchung verweisen. Fiir die vorliegende Thematik sei
nur festgehalten, dal Hegels Philosophie in erster Linie als Theodizee zu verstehen
ist, nicht als Bemiihung um das bonum humanum, das ihm nie als Wert fiir sich er-
schien. Freilich hat er auch nie einen Zweifel daran gelassen, dal die Weltgeschichte
nach seiner Auffassung nicht der Boden des menschlichen Gliicks sei, sondern eben die
»Schidelstitte des absoluten Geistes®.

Drei Grundkategorien sind kennzeichnend fiir das Hegelsche Universalsystem: 1. der
Seinsgrund ist sich auszeugende Dynamik; 2. der Werdeprozef ist wiftbar und nach-
vollziehbar; 3. in der Menschengattung ist der Ort der Geistwerdung der gottlichen
Substanz anzusetzen, wodurch die allgemeine Menschengeschichte den unbedingten
Vorrang zugesprochen erhilt vor dem individuellen Menschsein als in-sich-substanz-

4 Marx-Engels-Werke, Bd. 7, 541.
5 Philosophischer Nachlafl (1949) 99.
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loser, wesenloser, ,nicht wahrhafter Existenz® — ein Erbe, das sich in vollem Gewicht
auf die anthropologische Problematik bei Marx auswirken sollte. Diese drei Hegel-
schen Grundkategorien besitzen ihre unlosbare Verklammerung im beherrschenden
Prinzip der Dialektik, von dem Hegel selbst iiberzeugt war, darin zeige sich ,der Bau

des Ganzen in seiner Wesenheit* und das Wissen darum bedeute das ,Schliisselwissen®
schlechthin.

Marxens Umformung der Hegelschen Theodizee in eine Anthropodizee

Marxens Kritik an Hegel konzentriert sich in dem Grundvorwurf, einen Abstrak-
tions-Maximalismus inauguriert zu haben, der ,nicht die Logik der Sache, sondern
die Sache der Logik“ in den Mittelpunkt stelle. Diese verkehrte Relation gelte es
zurechtzuriicken, es gelte, Hegels Philosophie — in sich zwar vollkommen, aber nur
»abstrakt® total — nun ,konkret® total zu machen, die ,mystische Hiille* vom ,ratio-
nellen Kern“ zu lésen, das anstoflig gewordene Substrat ,Gott“ auszutauschen und
statt dessen der dialektischen Bewegung ein konkretes Endziel zu unterstellen: nicht
mehr die Perfektion der Gottesnatur, sondern der Menschennatur. Eben dieser Vor-
gang der Substrat-Vertauschung im selben System war durch Marx und Engels als
»kritische Vernichtung® der Form der Hegelschen Philosophie bei gleichzeitiger ,Ret-
tung des durch sie gewonnenen neuen Inhalts® deklariert worden — das heifit aber:
aus der Theodizee wurde eine Anthropodizee im gleichen Schematismus. Engels: ,Die
Frage ist bisher immer gewesen: Was ist Gott? und die deutsche Philosophie hat die
Frage dahin geldst: Gott ist der Mensch.“ 6

Man darf bei Marxens Bemiihen um die Anthropodizee sicher von einem tief griin-
denden psychologischen Urerlebnis ausgehen. In unverkennbarer Betroffenheit wihle
er schon in seiner Dissertation Prometheus zum ,vornehmsten Heiligen und Mirtyrer
im philosophischen Kalender — als Protestsymbol menschlicher Autonomie und
Schopferkraft gegen jeglichen heteronomen ,Gnadenerweis® von oben, wie auch gegen
ihre Interpretation bei Hegel als Spielball der List der Vernunft eines gottlichen Seins-
grunds. Als eine Art von Anthropodizee mag auch sein Impuls betrachtet werden,
sich stellvertretend der Entrechteten und Benachteiligten anzunehmen, zum Kampf
gegen die Ausbeutung aufzurufen, zur Beseitigung aller Hindernisse, die der freien
Entfaltung aller im Menschen angelegten Méglichkeiten im Weg stehen; die Verhilt-
nisse sind so zu verindern, daf} das bisher noch nicht realisierte Wesen Mensch als das
»wahre Gemeinwesen des Menschen® Wirklichkeit gewinnt, um den vollen Reichtum
der menschlichen Natur zur Entwidslung kommen zu lassen, um den essentiellen
Humanismus auszuzeugen. Dann erst wird der menschliche Bereich seine ,egoistische

6 Marx-Engels-Werke, Bd. 1, 546.
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Natur® und die Natur ihre ,blofle Niitzlichkeit® verlieren, dann wird die ,Riickkehr
des Menschen in sich als Aufhebung der menschlichen Selbstentfremdung® Wirklich-
keit, wird die Aufhebung des Privateigentums zur positiven Aneignung des mensch-
lichen Wesens durch und fiir den Menschen.

Das sind Forderungen, die auch heute noch zu faszinieren und zu iiberzeugen ver-
mdgen; nicht von ungefihr verleihen gerade sie dem ,sozialistischen Humanismus®
seine ungebrochene Anziehungskraft, weil sie Grundaxiomen entgegenkommen, z.B.
dafl das Eigentum sozial verpflichtet, die zu allen Zeiten humanistisches Gedankengut
waren. Aber weder bei Marx noch bei dem auf ihn sich berufenden sozialistischen Hu-
manismus wollen und konnen sie isoliert werden, sie haben hier keine absolute Giiltig-
keit fiir sich, sondern stehen im unloslichen Kontext des ganzen Systems: die
eingangs zitierte Zurechtweisung Adam Schaffs vermag das eindringlich zu bestitigen.
In diesem Gesamtkonzept aber erhalten sie einen ganz besonderen Stellenwert.

Es war schon die Rede davon, dal Marx in seiner Absicht, das Hegelsche Universal-
system zu entmystifizieren und zu enttheologisieren, eine Substratvertauschung vor-
nahm: An die Stelle der gottlichen Substanz und ihres Werdeprozesses in der allein
dafiir vorgesehenen Weltgeschichte (— wobei die Menschen die einzige Bedeutung
haben, als Mittel zum Zweds gebraucht zu werden -), an die Stelle des werdenden
Gottes tritt bei Marx die werdende Natur, kulminierend in ihrem hdchsten Produkt,
den Menschen, die anfangen, ,sich von den Tieren zu unterscheiden, sobald sie an-
fangen, ihre Lebensmittel zu produzieren®, die immer weiter vorangetrieben werden
durch den Zwang zu selbsttitiger Lebensproduktion, d.h. zur Arbeit. Ebenso wie
bei Hegel Gott nicht ,ist“, sondern ,wird“, geschicht bei Marx ,das Werden der
Natur zum Menschen®. Es geschieht freilich nur allmdhlich in einer auferordentlich
vielstufigen dialektischen Entwicklung, auf die hier wiederum nicht eingegangen
werden kann. Das Entscheidende bei diesem Werdeprozefl des Menschen ist fiir Marx,
verkiirzt zusammengefafit, daf sich als bestimmende Basis gegeniiber allen anderen
lediglich als Uberbau fungierenden BewuBtseinsformen &konomische Faktoren erwei-
sen, daR sie die eigentlichen ,selbstindigen® Antriebsfaktoren sind: ,es ist Wechsel-
wirkung auf Grundlage der in letzter Instanz stets sich durchsetzenden Gkonomischen
Notwendigkeit.“ 7

oIn letzter Instanz® — das bedeutet also, das Prinzip der Primokausalitit des ko-
nomischen Produktionsprozesses triumphieren zu lassen gegeniiber einer tatsichlichen
Wechselwirkung der vorhandenen Real- und Idealfaktoren; es bedeutet vorallem auch,
den Selbstaufbau der Menschengattung so sehr auf materielle Titigkeit zu verlagern,
daf alle iibrige menschliche Bewuftseinsfiille im Selbstbezug und intersubjektiven
Raum von daher ihren ersten Anstoff und ihre letzte Ausrichtung erhilt, dafl Sinn-
werte allemal von der Lebensthematik der Selbst- und Arterhaltung absorbiert werden,
daf menschliche Vernunft iiberhaupt iiber eine lebensdienliche Rolle nicht hinausreicht.

7 Studienausgabe der Fischer-Biicherei (Bd. 764) 236.
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Der einzelne Mensch nichts als Produkt sozio-6konomischer Faktoren

Zwar konnte sich Marx einreden, es geschehe diese heteronome Aufienlenkung nur
bis zum Tag X, dem dialektisch notwendig kommenden Ende der menschlichen ,, Vor-
geschichte“ als gleichzeitigem Ende von Privateigentum an Produktionsmitteln und
Arbeitsteilung — aber in dem von ihm geforderten Zusammenhang, ,den Akt der
Weltgeschichte zu begreifen®, tat sich ein Panorama des Menschseins auf, das in der
Zwangsldufigkeit des ihm Widerfahrenden geradezu mit calvinistischen Pridestina-
tionsbegriffen charakterisiert werden kann: Die Zeit der nicht selbstverschuldeten und
nicht selbst zu verantwortenden Heillosigkeit, die Existenz im Bosen der erwerbs-
wirtschaftlichen Ordnung und damit Entfremdung an eine menschenunwiirdige Ar-
beits- und Lebenswelt wird beendet mit der Messiassendung des Proletariats: als einer
notwendig im Produktionsprozef der Vorgeschichts-Endzeit wachsenden Zahl von
extrem ausgebeuteten Menschen, mit deren Existenzweise der endgiiltige Schlufistrich
unter die Epoche der Antithetik gesetzt wird — wobei aber eine fremde, auflermensch-
liche Kraft am Werk ist. Sie liegt in dem den einzelnen Menschen weit {iberholenden
und umgreifenden, in sich final-verniinftig wirkenden Entwicklungsgesetz der Gattung
als solcher.

Das erlosende Heilsgeschehen vollzieht sich iiber den Kopf des einzelnen hinweg,
»ganz unabhingig vom Willen der Individuen® in radikaler Aufienlenkung; im Zug
der 6konomischen und damit gesellschaftlichen Wandlungen werden die egoistischen
Privatinteressen mit den Erfordernissen der kollektiven Existenz von selbst zusam-
menfallen, der einzelne Mensch wird zum ,gesellschaftlichen Individuum®. Das He-
gelsche Grundaxiom: Was unvollstindig ist, kann nicht selbstindig sein, weil nur das
Ganze das Wahre ist, enthiillt hier seine Konsequenz fiir das Marxsche Menschenbild:
im Fall des Substrats ,Mensch® kann Rang und Wiirde eines ,,Ganz“-Seins nicht dem
einzelnen Menschen zugesprochen werden, eine individuelle Substantialitit schlieft
sich von selbst aus. Das ,,Ganze bleibt fiir Marx ein Allgemeines: die Menschengat-
tung, die umfassende Gesellschaftlichkeit, wie das die sechste Feuerbachthese zum
Ausdruck bringt: ,das menschliche Wesen ist kein dem einzelnen Individuum inne-
wohnendes Abstraktum. In seiner Wirklichkeit ist es das Ensemble der gesellschaftlichen
Verhiltnisse.“ Der einzelne Mensch ,resultiert” nur als Schnittpunkt aus Kraftfeldern
sozio-bkonomischer Faktoren, in sich ist er wesenlos, substanzlos, ,unwahr®: ,, ... der
reale Grund dessen, was sich die Philosophen als ,Substanz® und ,Wesen des Menschen®
vorgestellt. . . haben®, sind in Wirklichkeit nur die ,,Summen von Produktionskriften,
Kapitalien und sozialen Verkehrsformen, die jedes Individuum und jede Generation
als etwas Gegebenes vorfinder.“8

Ein derartiges Biindel von Relationen, Vermittlungen und Variablen als Person
anzuerkennen, als menschliches Einzel-Individuum mit eigenstindiger Individualitit,

3

8 Deutsche Ideologie, in: Frithschriften (Kréner, Bd., 209.) 368.
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mit Freiheit und Verantwortlichkeit, wire allerdings absurd. In einem solchermafien
aktualisierten Universalien-Realismus hat das einzelne eben kein Gewicht, ist nur
voriibergehendes , Moment®. Das Ergebnis ist die unbedingte und verabsolutierte Zu-
ordnung des Menschen auf Gesellschaftlichkeit, die ausschliefliche Anerkennung einer
Soziozentrik: ,,Das Bewufitsein ist also von vornherein schon ein gesellschaftliches Pro-
dukt und bleibt es, solange iiberhaupt Menschen existieren.*?

Dieser Versuch, das menschliche Bewufitsein und seine Erfahrensweise der unver-
tauschbaren Unmittelbarkeit des Ich auf die Ebene eines ,gesellschaftlichen Produkts®,
damit aber einer grundsitzlichen und uniibersteigbaren, endgiiltigen Vermitteltheit
zu reduzieren, dem einzelnen Menschen nur den Status des Akzidentellen gegeniiber
dem Substantiellen der Menschengattung zuzubilligen, dokumentiert am deutlichsten
Marxens Verbleiben in Hegels philosophischem System mit allen anthropologischen
Konsequenzen. So wenig fiir Hegel der einzelne Mensch in seiner Besonderheit gilt,
so wenig auch fiir Marx, trotz seiner so griindlich mifldeuteten Aussage, der Mensch
habe dem Menschen als das hochste Wesen zu gelten, — mifideutet deshalb, weil als
primdr moralische, statt umgekehrt als primir ontologische Aussage gewertet: ,Die
Kritik der Religion endet mit der Lehre, dal der Mensch das hochste Wesen fiir den
Menschen sei...*10

Hief es bei Hegel: ,Die Individuen verschwinden vor dem allgemeinen Substan-
tiellen, und dieses bildet sich seine Individuen selbst, die es zu seinem Zwecke notig
hat. Aber die Individuen hindern nicht, dafl geschieht, was geschehen muff“1, und
weiter: ,Es kann auch sein, dafl dem Individuum Unrecht geschieht, aber das geht die
Weltgeschichte nichts an, der die Individuen als Mittel in ihrem Fortschreiten die-
nen®12 — so lautet die entsprechende Transformation bei Marx: ,,Es handelt sich nicht
darum, was dieser oder jener Proletarier oder selbst das ganze Proletariat sich einst-
weilen worstellt. Es handelt sich darum, was es ist, und was es diesem Sein gemif} ge-
schichtlich zu tun gezwungen sein wird.“13

Der fundamentale Gegensatz des Marxschen Humanismus und des Humanismus der
europiischen Tradition

Die Konsequenzen einer derartigen Einordnung des einzelnen Menschen in einen
notwendig ablaufenden Werdeprozel auf ein vorherbestimmtes Endziel hin liegen
auf der Hand — und der sozialistische Humanismus verleugnet diese Konsequenzen
nicht. Zwar dedkt sich rein formal seine Proklamation: den Menschen aus erzwungener

9 Ebd. 357.

10 Kritik der Hegelschen Rechtsphilosophie, in: Friihschriften, a.a. O. 216.
11 Die Vernunft in der Geschichte (Phil. Bibl. Meiner, Bd. 171.) 60.

12 Ebd. 76.

13 Heilige Familie, in: Friihschriften, a. a. O. 319,
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Abhingigkeit und Versklavung, aus Erniedrigung und Entfremdung zu befreien, thm
ein erfiilltes, gliickliches Leben mit ungehinderter Entfaltung zu ermdglichen, mit dem
humanistischen Ideengut, das sich bis zu den Anfingen unserer europdischen Kultur
zuriickverfolgen 148t — aber die Divergenzen sind uniibersehbar. Versteht der system-
unabhingige Humanismus den Menschen als ein Individualwesen, das sich auf ein
,reicheres® Leben nicht ohne eigene Bemiihung entfalten kann, wobei das Ziel die
Selbstvervollkommnung ist — so sieht der Marxismus ihn als Produkt der Gesellschaft,
die ihrerseits durch die Anderung der Verhiltnisse die Aufgabe der Humanisierung
und des individuellen Gliicks zu iibernehmen hat: als Teilaspekt des geschichts-deter-
ministisch, also notwendig sich vollziehenden Werdeprozesses, der unvermeidlich den
allseitig entwidkelten ,neuen Menschentypus® der sozialistischen Gesellschaft hervor-
bringen wird.

Den persongebundenen und auf die Person im Mitmenschen ausgerichteten Maximen
des systemfreien Humanismus steht im Marxismus der unbedingte und uneinge-
schrankte Vorrang der gesellschaftlichen bzw. der Klassen-Interessen gegeniiber, von
denen her sittliches Verhalten erst Begriindung und Sinn erhilt. Lenin: ,,Fiir uns ist
die Sittlichkeit den Interessen des proletarischen Klassenkampfes untergeordnet.” 14
Oder Bert Brecht in seinem Lehrstiick ,Die Mafinahme®:

Wer fiir den Kommunismus kimpft

Der mufl kimpfen kénnen und nicht kimpfen

Die Wahrheit sagen und die Wahrheit nicht sagen
Dienste erweisen und Dienste verweigern
Versprechen halten und Versprechen nicht halten
Sich in Gefahr begeben und die Gefahr vermeiden
Kenntlich sein und unkenntlich sein.

Wer fiir den Kommunismus kimpft

Hat von allen Tugenden nur eine:

Dafl er fiir den Kommunismus kimpft.

Diese Suspension der Sittlichkeit und ihre Ersetzung durch Klassen-Ethos erweist
sich als unumginglich, solange das letzte Ziel der klassenlosen Gesellschaft noch nicht
erreicht, das ,letzte Gefecht® noch nicht ausgetragen ist. Das Ziel ist, nach Marx, die
Gesellschaft kommunistisch zu organisieren, die Entfremdung aufzuheben durch Ab-
schaffung des Privateigentums an den Produktionsmitteln, wodurch die Herrschaft
des Produkts iiber die Produzenten aufgehoben wird zugunsten einer Beherrschung
der Dinge durch die frei assoziierten Individuen: , An die Stelle der alten biirgerlichen
Gesellschaft mit ihren Klassen und Klassengegensitzen tritt eine Assoziation, worin
die freie Entwicklung eines jeden die Bedingung fiir die freie Entwicklung Aller ist. 15 :

Wird aber das verkiindete allseitige Menschentum in letzter Instanz als Produkt
latenter geschichtlich-Skonomischer Bedingungen betrachtet, deren Wirkung nicht auf-
zuhalten, wohl aber zu beschleunigen ist, dann ist es selbstverstindliche Pflicht, jedes

14 Ausgew. Werke II (1947) 789.
15 Kommunistisches Manifest, in: Frithschriften, a.a. O. 548.
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Hindernis auf diesem Weg zu beseitigen oder zu vernichten, selbst um den Preis einer
voriibergehend aufgehobenen Menschenfreundlichkeit, Sittlichkeit, Humanitit: ,Denn
wer kimpft fiir das Recht, der hat immer recht . . .*

Diese absolute Orientierung auf das Endziel hin bedingt ein klares Freund-Feind-
Schema mit allen seinen Konsequenzen, bedeutet den Vorrang der ,Fernstenliebe®
zur zukiinfligen Menschheit vor einer ,gefiihlsbestimmten“ Nichstenliebe hier und jetzt;
bedeutet die Opferung der Gegenwart fiir die Zukunft, die Absage an ,verwissernde®
Kompromisse, die Anerkennung des ganzen Systems — um hiermit wieder das ein-
gangs angefilhrte Zitat von Adam Schaff aufzunehmen.

Das aber erweist sich wiederum als fundamentaler Gegensatz zu den Prinzipien
eines unabhdngigen Humanismus, der die gesellschaftlich-politische Aufgabe in der
bestmdglichen Gestaltung der Gegenwart sieht, in der auch ausgeprigte Gegensitze
nebeneinander existieren miissen, so daff jeder Mensch nach seiner Fagon gliicklich
werden kann, soweit er nicht die Rechte anderer verletzt. Das setzt grundsitzliche
Kompromifibereitschaft voraus, die Duldung und Anerkennung fremder Uberzeugun-
gen und Interessen: auf der Grundlage des moralisch-kategorischen Bestimmungs-
grunds der Achtung vor dem Mitmenschen, der als einmalige, unaustauschbare Person
keinem noch so hohen Zweck oder Zukunftsziel aufgeopfert werden darf — auch wenn
eine solche Konzeption sich unendlich viel schwerer realisieren 1488t als ein zu keinen
menschlichen Riicksichten sich zwingendes Gesamtprogramm; denn ,die Verantwor-
tung gegeniiber der Geschichte entbindet von der Verantwortung gegeniiber den Men-
schen. Darin besteht ihre Bequemlichkeit® (Albert Camus) 18,

16 Aus dem Tagebuch eines Moralisten, in: Merkur 227, 21. Jg., H. 2, 105.
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Manipulierung des Menschen durch die Werbung?

Noch nie in der Geschichte ging es den Deutschen wirtschaftlich so gut wie heute. Noch
nie war das durchschnittliche Realeinkommen so hoch, noch nie das Giiterangebot so
reichhaltig, noch nie war die Sicherung fiir die Notfille des Lebens so umfassend, noch
nie die Schicht der wirklich Armen der Bevdlkerung so schmal. Geht es uns aber
wirklich besser als frither? Gerade in unserer Wohlstandsgesellschaft wichst die Kritil
an dem Wirtschaftssystem, durch das dieser Wohlstand erreicht wurde. Gerade die
jungen Menschen, die freier von wirtschaftlichen Sorgen aufwachsen als je eine Jugend
zuvor und so in einem gewissen Sinn verwohnt werden, protestieren. Sie fithlen sich
in ihrer Freiheit bedroht durch eben die Wirtschaft, die ihnen so reiche Entfaltungs-
moglichkeiten erdffnet hat, und behaupten, die Wirtschaft manipuliere sie durch die
Werbung zu deren eigenen Zwecken. Ist ihre Auflehnung unbegriindet, irrational,
Ausdruck einer kollektiven Wohlstandsneurose, die den Kontakt mit der Wirklichkeit
verloren hat, die vergessen hat, dafl der Mensch immer in wirtschaftlichen Sachzwingen
steht? Ist die Freiheit heute nicht gréfier als frither, da alle Autorititsanspriiche immer
mehr zuriickgeschraubt werden?

Vieles an den jugendlichen Protestbewegungen mag irrational erscheinen und auch
tatsichlich sein. Es liegt aber der manchmal neurotischen Angst um die Freiheit eine
echte Erfahrung zugrunde: Der Mensch kann bei formaler rechtlicher Freiheit von
einem anderen und von einem gesellschaftlichen System so manipuliert werden, dafl
ein Kernbestand seines Grundrechts auf Freiheit, nimlich die Méglichkeit, sich seine
Lebensform, die Ziele seines Lebens, seinen Selbstentwurf als Mensch zu wihlen, ange-
tastet wird oder verlorengeht. Aus dieser Angst vor einer Manipulation entstehen
leicht gesellschaftliche Aggressionen gegen die verschiedensten Gruppen von ,geheimen
Verfithrern®, die persdnlich fiir diese Bedrohung und alle mdglichen sozialen Ubel-
stinde verantwortlich gemacht werden. Im vorliegenden Fall sind es die Ménner
der Wirtschaft, die ,,Kapitalisten®, denen ein boswilliger und heimtiickischer Angriff
auf die sittliche Freiheit der Verbraucher zur Last gelegt wird. Die betreffenden Grup-
pen, die sich keiner bésen Tat bewuflt sind, reagieren auf solche Angriffe ihrerseits
mit Aggressionen, im vorliegenden Fall gegen die ,linken Studenten®, die als Anar-
chisten verschricen werden und denen ein geheimes Paktieren mit der bedrohlichen
Ubermacht des Ostblocks unterstellt wird. So schaukelt sich ein sozialer Desintegra-
tionsprozef hoch, in dem eine rationale Losung der tatsichlich bestehenden sozialen
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Konflikte und Spannungen erschwert wird. Eine derart neurotisierte Gesellschaft wird
wiederum fiir Manipulationen aller Art anfillig. Es ist darum erforderlich, sich einen
Uberblick iiber die tatsichlich bestehenden Manipulationsméglichkeiten und Gefahren
wirtschaftlicher Werbung zu verschaffen und nach Mitteln Ausschau zu halten, ihre
schidlichen Auswirkungen zu vermeiden.

Will man nicht in einer derartigen Frage in die eben erwihnte Gefahr kommen,
nur Emotionen und Aggressionen gegen bestimmte gesellschaftliche Gruppen anzu-
heizen, darf eine Erkenntnis der Soziologie, deren sich iibrigens schon Karl Marx
bediente, nicht aus dem Blick verloren werden: Es kann sehr wohl ein soziales System
als solches ungerecht sein oder die Menschenwiirde bedrohen, ohne daff diese Unge-
rechtigkeit den Beteiligten in diesem System oder seinen Trigern zum Bewufitsein
kommt. Wie fiir Karl Marx die Kapitalisten nicht notwendigerweise bése Menschen
waren oder in sittlich verwerflicher Absicht die Arbeiter bedriidkten, sondern vom
kapitalistischen System selbst zur Unterdriickung des Proletariats und zum Kampf
gegeneinander gezwungen wurden, so konnten auch heute Gegner unseres Wirtschafts-
systems durchaus zugestehen, dafl die Vertreter des ,Establishments® perstnlich wohl-
meinende, im subjektiven Sinn sittlich hochstehende und verantwortungsbewufite
Menschen sind. Es kénnte aber sein, daf8 sie dennoch, ohne es zu merken, ein unge-
rechtes System stiitzen.

Zweifellos wird es in jeder sozialen Gruppe Menschen geben, die bereit sind, skru-
pellos und egoistisch die anderen auszuniitzen und zum eigenen Vorteil zu manipu-
lieren. Wer aber seine sittliche Verantwortung ernst nimmt, auf welche Dinge hat er
im Berufs- und Wirtschaftsleben besonders zu achten? Viel wire schon gewonnen,
wenn es geldnge, den einzelnen Berufsgruppen einen klaren Moralkodex zur Ver-
fiigung zu stellen, an dem sie sich in Zweifelsfillen orientieren knnten und der ihr
berufliches Verhalten prigen wiirde. Im ersten Teil dieses Artikels soll versucht wer-
den, einige Gesichtspunkte beizusteuern fiir die sittliche Beurteilung des menschlichen
Verhaltens im Bereich der Werbung. Es bleibt dann aber in einem zweiten Teil noch
zu untersuchen, ob sich nicht auch dann noch Manipulationsgefahren fiir die mensch-
liche Gesellschaft ergeben, wenn die einzelnen in der Werbung titigen Menschen sich
ernsthaft bemiihen, ihren sittlichen Verpflichtungen nachzukommen.

In diesem Rahmen kann selbstverstindlich nicht die Frage der Schichtung der
Gesamtgesellschaft behandelt werden, des Gegensatzes von Kapital und Arbeit, auch
nicht die Frage der Wirtschaftssysteme und der wirtschaftlichen Freiheit, auch nicht
die Frage einer Umerziehung zu einem ganz neuen, unserer Zeit vielleicht besser ange-
pafiten Menschenbild. Wenn hier von Manipulierung des Menschen durch die Wirt-
schaft die Rede ist, soll auch nicht eingegangen werden auf die Prigung, die der ein-
zelne Mensch durch seine Titigkeit im Betrieb erhilt. Mittelpunkt der hier anzustel-
lenden Uberlegung soll vielmehr der Einflufl der Werbung auf den einzelnen Men-
schen und die Gesamtgesellschaft sein. Die Grundfrage einer zu entwickelnden ,Ethik
der Werbung® lautet darum: Welche Gefahren der Manipulierung drohen dem Men-
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schen in einem Wirtschaftssystem, das sich einer systematischen Werbung als Mittel
zur Absatzférderung bedient und bedienen mufi?

I. Werbung unter individualethischer Riicksicht

Unter ,,Werbung im weitesten Sinn kann jede Titigkeit verstanden werden, ,die
darauf abgestellt ist, einen anderen Menschen fiir bestimmte Zwecke zu gewinnen. So
wirbt der Mann um die Frau, Werber werben Soldaten fiir den Landesherrn oder den
Feldherrn. Im engeren Sinn ist Werbung eine Titigkeit, die im Verfolg bestimmter
Ziele Gedanken durchsetzen, Bevdlkerungskreise interessieren und gewinnen will.“ !

Ziele, Umfang und Methoden der Werbung

Im wirtschaftlichen Bereich hat die Werbung innerhalb der Unternehmenspolitik
zwel Haupteinsatzgebiete:

1. die sogenannte institutionelle Werbung dient dazu, das Firmenbild oder das
Image einer Firma aufzubauen, um so ein Potential guten Willens und Vertrauens
zu schaffen, das sich fiir alle Vorhaben des Unternehmens giinstig auswirkt.

2. Die Verkaufswerbung oder Produktwerbung dient dazu, den Verkauf vorzu-
bereiten und zu unterstiitzen, indem sie den Bekanntheitsgrad von Produkten und
Dienstleistungen erhtht, ebenso das Wissen dariiber verbessert und dadurch letzten
Endes die Kaufneigung beeinfluflt2. Besondere Probleme birgt diese verkaufsorien-
tierte Werbung. Sie ist in den folgenden Uberlegungen vor allem zu beriicksichtigen.

Die Aufwendungen der Wirtschaft fiir die Werbung sind in den letzten Jahren in
der Bundesrepublik laufend in einem ungeheuren Ausmafl gestiegen, wie aus der Ta-
belle auf der folgenden Seite hervorgeht.

Aus diesem statistischen Uberblick wird die Verantwortung deutlich, die die werbung-
treibenden Firmen und die Werbeagenturen tragen, wenn sie mit so hohen Aufwen-
dungen massiv die Offentlichkeit beeinflussen. Fiir die Fernsehwerbung ist dabei noch
zu beriicksichtigen, dafl nur wegen der Begrenzung der Werbezeiten die Aufwen-
dungen nicht noch héher geworden sind; in manchen Monaten sind die Fernseh-
Werbezeiten bis zu 200 9/ iiberzeichnet. Man kann damit rechnen, dafl im Durch-
schnitt taglich fast 12 Millionen Zuschauer von der Fernsehwerbung erfafit werden.

Dabei bedient sich die Werbung immer mehr der Erkenntnisse und Methoden der
Psychologie und der empirischen Sozialforschung. Noch bevor eine eigentliche Werbe-
kampagne fiir ein bestimmtes Produkt gestartet wird, versucht man, durch Motiv-

1 K. Bussmann und H. Droste, Werbung und Wettbewerb im Spiegel des Rechts (Essen 1951) 11.
2 G. G. Haugwitz, Anzeigenwerbung, in: Management Enzyklopidie I (Miinchen 1969) 244.
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Entwidklung der Bruttowerbeumsitze ausgewihlter Werbetriger in der BRD,
1952 bis 1969

Jahr | Anzeigen in | Anzeigen in | Horfunk- Fernseh- Anschlag- Insgesamt

Zeitungen | Zeitschriften | Werbung werbung werbung

Mill. 1952 | Mill. 1952 | Mill. 1952 Mill. 1960 | Mill. 1952 | Mill. 1952

DM =100 | DM =100 | DM =100 DM =100 | DM =100 | DM =100
1952 333,3 100 1734 100 | 20,9 100 - — 37,2 100 564,8 100
1953 432 95 H307 DT NOE M IG5l 3 S — -— 43,4 117 712,3 126
1954 500,1 150 262,0 ‘151 28,2 135 o — 50,7136 841,8 149
1955 566,2 170 311,9 180 32,1 154 — e 59,4 160 969,6 172
1956 688,5 207 390,1 225 32175154, 0,2 0,15 61,7 166 | 11726 208
1957 898,4 270 487,7 281 391 187 B 2,8 68,7 185 | 14976 265
1958 991,4 297 556,4 321 42,4 203 12,0 o 67,9 183 | 1670,1 296
1959 | 1074,0 322 644,7 372 5235250 56,8 43 74,6 201 | 1902,4 337
1960 | 1187,6 356 7443 429 | 48,8 233 | 132,1 100 824 222 [ 21952 389
1961 | 1356,2 407 936,7 54085 5261 25201 99181 168 96,2 259 | 2663,5 472
1962 | 1408,2 422 | 1097,4 633 | 55,9 267 | 281,8 213 104,6 281 | 2947,9 522
1963, 1151056 . 453 | 12447 718 64,4 308 | 366,0 277 109,4 294 | 3295,1 583
1964 | 1699,0 510 | 1393,0 803 83,6 400 | 374,2 283 152,0 409 | 3701,8 655
1965 | 1932;6 580 | 1507,0 869 | 91,5 438 | 4709 356 182,0 489 | 4184,0 741
1966 | 2105,9 632 | 1696,0 978 | 108,5 519 | 537,7 407 194,9 524 | 4643,0 822
1967|° 21907 657 ("1717.9° 991 | 43451643 15576 422 215,8 580 | 4816,5 853
1968* 2507,0 752 | 1507,0 869 | 152,0 727 | 546,92 414 229,5 617 | 4942.4 875
1969 | 2986,8 896 | 1730,1 998 | 186,7 893 | 641,0 485 257,6 692 | 5802,2 1027

* bis 1967 einschlieflich kumulativer Umsatzsteuer, ab 1968 ohne Mehrwertsteuer.
Anzeigen ohne Personal-, Stellen- und Kleinanzeigen.
Quelle: Jahresbericht 1969 des Zentralausschusses der Werbewirtschaft e. V., Bad Godesberg, 40.

forschung, Umfragen, Testwerbung in kleineren Bereichen, Beriicksichtigung von
demographischen Daten iiber Anderungen im Bevolkerungsaufbau (Anteil der Jugend-
lichen am Gesamtkiuferpotential usw.) Zielgruppen und ihre optimale Ansprechbar-
keit durch bestimmte Reize festzustellen 3.

Besonders die Motivforschung stellt ein gefihrliches Instrument in der Hand der
Werbung dar. Thr Ziel ist das Bestreben, hinter die rationalen Begriindungen fiir den
Kauf oder Nichtkauf und hinter die sog. Rationalisierungen der Kiufer zu schauen.
Thr Begriinder, Dr. Ernest Dichter, Prasident des Institute for Motivational Research,
Inc., New York, will festgestellt haben: ,Die stirkste Rolle spielt unser Verlangen,
vor uns selbst und vor anderen rational zu erscheinen. Werden wir nach unseren Mo-
tiven befragt, dann suchen wir zuallererst mit ganzer Kraft nach rationalen Erkld-
rungen. Die Gefahr ist grofl, dafl wir, beseelt von dem Wunsch, rational zu handeln,

3 H. Schoeck, Werbung, in: Kleines soziologisches Worterbuch (Freiburg 1969) 357.
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eine rationalisierende Antwort geben oder eine pseudorationale Antwort fiir unser
Verhalten suchen.“* Es wird also offen zugegeben, daff die Werbung mit einem irra-
tionalen Element im Kiuferverhalten rechnet und das auszuniitzen sucht.

Will Werbung manipulieren?

Derartige Informationen iiber Umfang und Methoden der Werbung sind geeignet,
in der Offentlichkeit Gefithle der Angst und der Ablehnung wachzurufen, weil sie
die Gefahren einer moglichen Manipulation bewufit machen. Verwendet man das
Wort ,Manipulation® in dem allgemeinen, wertneutralen Sinn, den es bis vor kurzem
noch hatte und der in unseren Worterbiichern und Lexika vorherrscht, namlich als
,Handgriff, Kunstgriff, Verfahren, Machenschaft“3 oder als ,(kunstgerechter) Hand-
griff, Handhabung; Geschiftskniff“ 8, dann ist nicht zu leugnen, dafl ein Werbungtrei-
bender manipulieren will: Er méchte den potentiellen Kiufer zu seinen Gunsten be-
einflussen und ihn veranlassen, sein Produkt zu kaufen. Werbung als ,Manipulation®
in diesem Sinn einer bewufiten Becinflussung ist aber nicht etwa erst eine Erscheinung
des ,Spitkapitalismus®, sondern eine durchgehende, allgemeinmenschliche Erschei-
nung. Menschen ,manipulieren® einander dauernd, indem sie Einflufl aufeinander
auszuiiben suchen, die anderen zu einem bestimmten Verhalten zu veranlassen trachten.
Jede Mitteilung eines beliebigen Sachverhalts von menschlicher Bedeutung, jede Er-
zichung, jede Aufklirung iiber Zusammenhinge ist ,Manipulation in diesem zu-
nichst wertneutralen Sinn der Beeinflussung. Neu ist bei der industriellen Werbung
nur der Umfang der eingesetzten Mittel und die systematische Anwendung psycholo-
gischer Methoden zur Erreichung der Werbeziele.

Heute wird das Wort ,Manipulation® aber zumeist in einem abwertenden Sinn
gebraucht, dafl nimlich zugleich mit der Beeinflussung auch eine Verschleierung oder
Maskierung der Absichten des Manipulators beabsichtigt wird?. Drei gewichtige
Griinde lassen sich nun geltend machen, dal durch die moderne Industriewerbung
der Mensch weniger in diesem negativen Sinn ,manipuliert wird als durch andere
Alternativen der Kiuferbeeinflussung:

1. Die Offenbeit ibrer Zielsetzung. Jedermann weifl, dafl durch die Industriewer-
bung ein Produkt abgesetzt werden soll. Gibt man einmal zu, dafl der Kaufer zum
Kauf ,verfithrt® werden soll, so ist doch diese Verfiihrung gerade nicht ,geheim®,
der Werbende ist also kein ,gecheimer Verfithrer®, sondern seine Absicht ist von vorn-
herein deutlich zu erkennen: Er mdchte ein Produkt verkaufen, und der potentielle
Kiufer kann sich auf diese Absicht einstellen.

4 Haugwitz, a.a. O. 261.

5 Duden. Rechtschreibung der deutschen Sprache (Mannheim 161967) 443.

8 Der Grofle Brodchaus VII (Wiesbaden 161955) 501.

7 Vgl. Oswald A. Neuberger, Techniken der Manipulation, in dieser Zschr, 185 (1970) 390.
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2. Die Freibeit des Kaufers. Die moderne Werbeindustrie arbeitet mit viel weni-
ger Zwang als der Verkaufer alten Stils. ,, Wer sich im eigenen Gemiit und dem ande-
rer auskennt, weill natiirlich, dafl es leichter ist, seine Brieftasche vor einem noch so
verlockenden Inserat in der Zeitung, einem Werbe-Spot im Fernsehen verschlossen
zu halten als vor einem dridngenden Einzelhindler alten Stils, der uns nicht aus dem
Laden lif3t, ehe wir etwas gekauft oder bestellt haben, das wir eigentlich nicht brau-
chen. Noch schlimmer war der Hausierer an der Wohnungstlir. Es sind fast nie Technik
und Reklame im modernen Massenmedium, die uns verfithren, sondern meist ein an-
derer Mensch, beim unmittelbaren Kontakt. Und seine Macht iiber uns wird eher
verdiinnt, wenn uns nicht der Hindler zu einem Kauf auffordert, sondern die sach-
liche Beschreibung im modernen Werbemedium. Die meisten Menschen werfen unge-
rithrt aufwendige Prospekte, die ins Haus flattern, nach Sekunden in den Papierkorb.
Aber jeder kennt Einzelhindler, deren Liden er allmihlich meiden lernte, weil der
Inhaber seinen ,Verbrauch manipulieren® wollte.“8

3. Die Konsumwahl. Werbung setzt die Mbglichkeit des Kdufers voraus, zwischen
mehreren Produkten wihlen zu konnen. Umgekehrt gilt aber auch: Wenn der Kaufer
die Moglichkeit hat, zwischen mehreren Produkten zu wihlen, wird immer auch Wer-
bung in der einen oder anderen Form auftreten und zur Information des Kéufers not-
wendig sein, damit er unter den Produkten unterscheiden kann. Bei allen Vorbehalten
gegen die Werbung darf nicht iibersehen werden, dafl die einzige Alternative einer
Wirtschaft ohne Werbung in einer dirigistischen Wirtschaft besteht, in der dem Kiu-
fer autoritativ vorgeschrieben wird, mit welchem Produkt er zufrieden zu sein hat.
Deshalb gab es bis 1957 in der UdSSR nur wenig Werbung; mit steigendem Lebens-
standard mufite auch Werbung zugelassen werden, allerdings immer noch zentral
gelenkt. Auch im kommunistischen Wirtschaftssystem wird der Kidufer also manipu-
liert, aber autoritidr entweder in dem Sinn, daf er {iberhaupt keine andere Wahl hat,
oder doch wenigstens so, dafl die ihn beeinflussende Instanz zugleich die gesamte poli-
tische, rechtliche, propagandistische und militirische Macht innehat, wihrend in einer
Marktwirtschaft verschiedene Interessentengruppen um die Gunst des Kiufers kimp-
fen. Manipulationsmoglichkeiten durch die Werbung sind also in beiden Systemen
gegeben. In einer Marktwirtschaft liegen sie nur in verschiedenen, und zwar recht
zahlreichen Hinden, und so neutralisieren sich die Auswirkungen der Werbung teil-
weise. Welche Manipulationsmoglichkeiten die Freiheit des Menschen ernster gefihr-
den, ist unschwer einzusehen.

Es kann sich also nicht darum handeln, der Utopie einer Wirtschaft ohne Werbung
nachzulaufen, sondern nur darum, gegen die Gefahren einer Manipulation Vorkeh-
rungen zu treffen, In einer Marktwirtschaft ist die Werbung zur Information des
Kiufers notwendig; damit sind zwar Manipulationsgefahren verbunden, aber diese
Gefahren lassen sich in einer Zentralverwaltungswirtschaft noch schwerer vermeiden.

8 Schoeck, a. a. O. 358.
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Wahrheit der Werbemitteilung

Aus diesen Uberlegungen ergibt sich: Aufgabe und Rechtfertigung der Werbung
ist es, den potentiellen Kdufer mit den angebotenen Giitern, ihren Preisen und Qua-
lititen bekanntzumachen und damit zum Kauf zu bewegen. Nur durch Werbung
als sachlicher Information kann ein funktionsfihiger Market entstehen, weil in der
modernen Industriewirtschaft Hersteller und Letztverbraucher oft riumlich weit ge-
trennt sind und der Kdufer ohne Werbung keinen Marktiiberblick hat.

Aus diesem Ziel der Werbung ergibt sich aber die ethische Forderung: Der Inhalt
der Werbemitteilung mufi der Wahrheit entsprechen, d.h. sie darf nicht geeignet
sein, einen Durchschnittshorer oder -beschauer zu tduschen. Diese banal erscheinende
Feststellung, auch in der Werbung diirfe nicht gelogen werden, birgt jedoch in der
Praxis schwierige Abgrenzungsprobleme. Ein Verstof} gegen die Forderung der Wahr-
haftigkeit liegt beispielsweise schon dann vor, wenn durch Unklarheiten, die Art der
Zusammenstellung, Fortlassung wichtiger Tatsachen bei sonst richtigen Angaben ein
falscher Eindruck erweckt wird.

Der Gesetzgeber hat versucht, im Gesetz gegen den unlauteren Wettbewerb (UWG)
Verstdfe gegen die Forderung der Wahrhaftigkeit auch rechtlich tatbestandsmifig zu
fassen und verfolgbar zu machen. Das Gesetz geht aus von einer Generalklausel: , Wer
im geschiftlichen Verkehre zu Zwecken des Wettbewerbes Handlungen vornimmt, die
gegen die guten Sitten verstofen, kann auf Unterlassung und Schadensersatz in An-
spruch genommen werden® (§ 1 UWG). Die Rechtsprechung hat diese Generalklausel
so interpretiert, dafl auch die vorsitzliche Nachahmung fremder eigenartiger Leistung
zu Wettbewerbszwecken verboten ist, wenn im Verkehr mit der betreffenden Leistung
Herkunftsvorstellungen verbunden sind und die Vornahme zumutbarer Mafinahmen
zur Vermeidung der Verwechslungsgefahr unterbleibt, der potentielle Kdufer also iiber
die Herkunft getiuscht werden konnte. In § 3 UWG werden ausdriicklich irrefithrende
Angaben iiber geschiftliche Verhiltnisse, insbesondere iiber die Beschaffenheit, den
Ursprung, die Herstellungsart oder die Preisbemessung von Waren oder gewerblichen
Leistungen usw. verboten. Wissentlich unwahre oder zu Irrefithrung geeignete An-
gaben dariiber werden mit Strafen belegt (§ 4 UWG)®. Sogar die Verbreitung wahrer
belastender Nachrichten {iber einen Konkurrenten oder dessen Produkte zu Wettbe-
werbszwecken und die sog. ,vergleichende Werbung®, bei der auf die Persdnlichkeit
des Mitbewerbers oder auf die Qualitit seiner Ware Bezug genommen wird, sind im
allgemeinen verboten 10,

9 Ubrigens bemiiht sich die Werbeindustrie auch selbst, ihre Mitglieder auf gewisse Normen der
Wahrhaftigkeit in der Werbung zu verpflichten, weil sich eine Tauschung der Kiufer auf lange Sicht von
der Werbewirkung her nicht bezahlt macht. Vgl. Thomas M. Garrett SJ, Some Ethical Problems of
Modern Advertising (Rom 1961) 37-62.

10 Zum Werberecht vgl. F. Laufke, Unlauterer Wettbewerb, in: Staatslexikon VII (Freiburg 61962)
114448,
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Durch diese klaren und strengen Rechtsvorschriften 14t sich dennoch nicht aus-
schlieflen, dafl der Kiufer zum Kauf von Produkten verfithrt wird, die er eigentlich
nicht wollte, die Werbung ihn also im schlechten Sinn ,manipuliert®. Es lif¢ sich nim-
lich gar nicht so einfach umschreiben, was als , Wahrheit der Werbemitteilung® anzu-
sehen ist. Mit Notwendigkeit vermittelt der Werbende nicht nur sachlich-kalte, wert-
neutrale Information, sondern mufl und wird die Gefithlswelt des Kidufers ansprechen.
Wenn man darum zwischen Informations- und Suggestionswerbung unterschieden hat,
so lassen sich in der Praxis doch keine scharfen Grenzen ziehen. Es gibt keine villig
wertfreie Information, wie auch jede Suggestionswerbung ein Minimum oder wenig-
stens den Schein einer Information enthalten mufl. Trotzdem soll hier versucht wer-
den, die beiden Aspekte getrennt zu betrachten.

Eine reine Informationswerbung wire nach dem Gesagten ethisch unbedenklich,
wenn es sie gibe. Nur etwa die Aufdeckung von Geheimnissen und fremden Fehlern
oder die Vermittlung von Informationen zu unsittlichem Tun, beispielsweise iiber die
Beschaffungsmoglichkeit von schwer gesundheitsschidigenden Suchtgiften, von ver-
botenen Waffen zum Aufruhr usw, wire auszuschliefen.

Bei der Suggestionswerbung ist jedoch schon die einfache Frage des Wahrheitsgehalts
der Werbemitteilung nicht immer leicht zu entscheiden. Dafl ins Absurde verzerrte
Ubertreibungen keine T4uschung des Kdufers darstellen, auch wenn sie nicht der Wahr-
heit entsprechen, ist leicht einzusehen und wird auch vom positiven Recht anerkannt.
So wird sich niemand durch den Werbeslogan einer Automobilfirma getduscht fithlen:
L XYZ, das kleine Wunder, liuft den Berg rauf wie andere runter!“ Wie steht es aber
beispielsweise mit der Behauptung, eine bestimmte Zigarettenmarke vermittle ,den
Duft der groflen weiten Welt“? In diesem Werbeslogan und der daran ankniipfenden
Reihe der Fernseh-Werbespots wird an einen verborgenen Wunsch appelliert, zu jener
Klasse zu gehoren, die sich teuere Urlaubsreisen in ferne Linder leisten kann. Dabei
ist das Produkt in keiner Weise geeignet, diesen Wunsch zu erfiillen. Liegt in solchen
Fillen nicht schon in ethischer Sicht eine gezielte Tduschung des Kdufers vor? Kann
man, wie das gelegentlich versucht wird, eine solche Form der Werbung damit ent-
schuldigen, der Kiufer erhalte ja, was ihm versprochen wurde, nimlich das Gefiihl,
zur privilegierten Klasse der Weltreisenden zu gehdren? Es mag fiir einen denkenden
Menschen leicht zu durchschauen sein, dafl zwischen dieser Zigarette und dem Duft
der groflen weiten Welt kein innerer Zusammenhang besteht. Wer aber lebt rational
und reflex genug, um sich dauernd derartigen Einflissen entzichen zu konnen? Ist
nicht der Erfolg dieser Art von Werbung davon abhingig, dafl der beabsichtigte und
gewollte Versuch gelingt, falsche Erwartungen auf Befriedigung von Bediirfnissen zu
wecken, die das Produkt nicht zu erfiillen vermag? :

Gelegentlich werden von der Werbung Anstrengungen unternommen, direkt durch
sublime Beruhigungsmethoden echte, berechtigte sittliche Bedenken der Konsumenten
zu zerstreuen. Manches davon wird sich nicht ganz vermeiden lassen: Obwohl viele
Haushalte durch Sparsamkeit sich zundchst ein kleines Vermogen erwerben sollten,
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sucht die Werbung zu erhéhten Konsumausgaben zu verleiten, indem sie die Uberzeu-
gung schafft, ein bestimmtes Gut sei kein Luxus und die Ausgaben dafiir seien keine
Verschwendung. Bedenklicher mufl stimmen, wenn beispielsweise die Zigarettenwer-
bung gezielt den Einflufl der medizinischen Erkenntnis auszuschalten versucht, daf
Zigarettenrauchen den Lungenkrebs férdert. Hier wird der Verbraucher zu seinem
eigenen Schaden manipuliert, Es bleibt abzuwarten, ob Gegenmafinahmen zum Erfolg
fiihren, etwa die von der Regierung der Vereinigten Staaten angeordnete Gegenwer-
bung (Warnung vor Krebsgefahr auf jeder Zigarettenpadkung).

Vor allem aber sind manche Werbemethoden grundsitzlich fragwiirdig. Die sog.
Tiefenpropaganda versucht, unter Verwendung der Erkenntnisse der modernen Psy-
chologie unbewufite Triebe und Gefiihle anzusprechen, die das Handeln des Menschen
beeinflussen, ohne dafl sie Teil seiner bewufiten Motivation sind. Er wiirde sie sogar
oft zurlickweisen, wenn er darauf aufmerksam wiirde. Bei der unterschwelligen Wer-
bung (subliminal conditioning) wird der Mensch durch einen Werbeappell von so
kurzer Dauer zu beeinflussen gesucht, daf er ihn zwar empfingt, sich seiner aber
nicht bewuft wird und dennoch entsprechend handelt. In beiden Fillen liegt echteMani-
pulation im sittlich verwerflichen Sinn dann vor, wenn dem Menschen unter gewollter
Umgehung seiner Aufmerksamkeit Handlungen suggeriert werden, die er bewuft und
tiberlegt nicht oder anders vornehmen wiirde, vor allem, wenn verborgen an niedrige
Instinkte appelliert wird. Da diese Formen der Werbung aber weder verboten noch
gesetzlich geregelt werden kénnen, bleibt die Entscheidung dem Gewissen des Wer-
bungtreibenden iiberlassen, was davon noch verantwortet werden kann und was
auszuschlieflen ist.

Grenzen der Werbung

Nun darf die tatsichliche Wirksamkeit solcher Werbemethoden nicht iiberschitzt
werden. Auch wenn die Werbeindustrie in eigener Sache Werbung treibt, wird man
ihre Aussagen nicht immer ganz wortlich nehmen k&nnen. Beispielsweise ist nicht
hinreichend geklért, ob die unterschwellige Werbung tatsichlich den Erfolg erzielt, der
ihr zugeschrieben wird. Kontrolluntersuchungen sind zum Teil ergebnislos verlaufen.

Heute wird gegeniiber der offentlichen Kritik von der Werbeindustrie betont, daf
es ihr nur mglich sei, bereits vorhandene, wenn auch vielleicht verborgene Bediirfnisse
und Wiinsche anzusprechen und zu aktivieren, nicht aber ganz neue Verhaltensweisen
zu schaffen. Deutlich wird dies beispielsweise in der Modebranche: Es hat sich als
unmdglich herausgestellt, allein durch Werbeeinfluff den Kiuferinnen eine Mode zu
diktieren, die sie nicht mgen. Mit jeder neuen Kollektion, die auf den Markt geworfen
wird, bestitigt sich diese Erfahrung aufs neue. Christian Dior wird der Satz zuge-
schrieben: ,Ich versuche, die Wiinsche der Frauen zu erraten, und nicht immer ist mir
das gegliickt.“ Auch in der Automobilindustrie endet der Versuch, neue Modelle auf

23 Stimmen 186, 11 321
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den Markt zu bringen, gelegentlich mit teuren Miflerfolgen, wenn die Modelle beim
Kiufer keinen Anklang finden. So konnte sich 1957/58 trotz eines Werbeaufwands
von 250 Millionen Dollar das Modell ,Edsel® der Ford Motor Company auf dem
Markt nicht durchsetzen und mufite zuriickgezogen werden. Es geht also in der Wirt-
schaft mehr darum, die Wiinsche des Kiufers ausfindig zu machen, in einem Produkt
zu realisieren und ihm dann das Resultat in der Werbung méglichst wirksam anzu-
bieten. Eine direkte Manipulation des Kiufers gegen seinen Willen wird von der
Werbewirtschaft selbst als unméglich bezeichnet.

Wie sich bei empirischen Untersuchungen auflerdem herausgestellt hat, erfolgt die
wirksamste Werbung nicht iiber die modernen Medien, sondern durch das Mouth-to-
Mouth-Advertising, den Einfluf von Mensch zu Mensch. Wenn der Werbung einmal
der Einbruch in eine bestimmte soziale Gruppe gelungen ist, pflanzt sich die Kauf-
bereitschaft verhiltnismifig rasch fort. So war beim Aufkommen des Fernsehens
in den Vereinigten Staaten zu beobachten, dafl die Fernsehantennen straflenzugweise
aus den Dichern wuchsen. Es war also vor allem der nachbarliche Kontakt und das
soziale Prestigebediirfnis, was entscheidend zum Kauf eines Fernsehgerits veranlafite.
Das ging teilweise so weit, dafl sich manche Familien eine Fernsehantenne auf das
Dach stellen lieRen, ohne daf sie sich schon das dazu gehorende Gerit erschwingen
konnten.

Daraus ergibt sich: Die direkte Manipulationsgefahr durch die moderne Werbung
ist wesentlich geringer, als meistens angenommen wird. Zwar sind die Aufwendungen
der Wirtschaft fiir Werbung im Vergleich zu fritheren Zeiten ungemein gestiegen,
doch ist die Freiheit des Kiufers damit noch nicht aufgehoben. Schon immer versuchte
ein Verkiufer, durch Appell an das Gefiihl den Kiufer in seinem Sinn zu manipu-
lieren. Die heutige industrielle Werbung, die sich an ein breites Publikum wendet, mufd
mehr als der Einzelverkiufer darauf achten, dafl die Werbeinformation der Wahrheit
entspricht, weil sonst auf lange Sicht Riickschlige zu befiirchten sind. Erhebliche Ge-
fahren liegen allerdings in der Verwendung einer ausgekliigelten Psychologie, durch
die die Aufmerksamkeit des Kiufers ausgeschaltet werden soll. Die sittliche Verant-
wortung des Werbungtreibenden besteht vor allem darin, den von der Werbung
Angesprochenen zu keinem Verhalten zu veranlassen zu suchen, das er bei verniinftiger
Uberlegung vermeiden sollte oder wiirde. Es kann aber angenommen werden, dafl
die in der Werbung Titigen derartige individualethische Verpflichtungen nicht weniger
gewissenhaft erfiillen als andere Berufsgruppen die ihnen eigenen sittlichen Forde-
rungen.

I1. Sozialethische Uberlegungen zur Werbung
Nimmt man einmal an, die in der Werbung titigen Minner handelten entspre-
chend den bisher entwidselten individualethischen Verpflichtungen, sie machten also

keine Versuche, den potentiellen Kiufer direkt zu manipulieren, so istdoch die Moglich-
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keit nicht auszuschliefen, dafl die Werbung ungiinstige Wirkungen auf die Gesamt-
gesellschaft ausiibt. Solche Manipulationsgefahren sind also auch dann noch gegeben,
wenn sie vom einzelnen gar nicht gewiinscht oder beabsichtigt werden.

Wirtschaftliche Auswirkungen der Werbung

An erster Stelle sind volkswirtschaftliche Auswirkungen zu beriicksichtigen. Ein
grofler Teil der umfangreichen Werbeaufwendungen stellt eine Verschwendung von
Mitteln dar, die wichtigeren Verwendungszwecken zugefithrt werden konnten und
sollten. Dies schligt zu Buch, wenn man bedenkt, dafl der Werbeaufwand in den
einzelnen Industrielindern zwischen 1 und 29/ des Bruttosozialprodukts zu Markt-
preisen ausmacht. Die Kiufer miissen diese Aufwendungen mitbezahlen, ohne gefragt
zu werden und vielfach ohne dafl sie sich erkennbare Vorteile davon versprechen
konnten. Dies trifft nicht zu fiir die eigentliche Informationswerbung, die den Kaufer
mit neuen, besseren, billigeren Produkten bekanntmacht und ihm so eine verniinftige
Konsumwahl erméglicht. Sehr intensive Werbeanstrengungen werden aber gerade in
Bereichen unternommen, in denen sich die angebotenen Giiter sachlich kaum unter-
scheiden und deshalb auf eine reine Suggestionswerbung ausgewichen werden mufi,
also beispielsweise bei Waschmitteln, Tabakwaren, Getrinken, kosmetischen Artikeln,
Treibstoffen fiir Automobile. Man braucht sich nur zu priifen, ob iiberhaupt und
welche Informationen durch das Werbefernsehen oder durch Groflanzeigen in Illu-
strierten vermittelt werden. Aber nicht nur der Kdufer gewinnt nichts durch diese Art
von Werbung, es lassen sich vielfach nicht einmal die Gesamtumsitze der betreffenden
Industriebranchen wesentlich steigern: Die Werbung fiir die einzelnen Seifenmarken
wird die Menschen kaum veranlassen, sich hiufiger zu waschen, wohl aber lassen sich
die Verbrauchergewohnheiten insofern beeinflussen, als das Produkt einer bestimmten
Firma, die besonders intensive Werbung treibt, gegeniiber den Produkten anderer
Firmen bevorzugt wird. Alle Firmen einer Branche miissen sich an dieser Suggestions-
werbung beteiligen, um ihre Marktanteile zu halten, ohne daff diese Werbung Vorteile
brichte. Wire es mdglich, durch eine Art Waffenstillstandsabkommen derartige Werbe-
aufwendungen zu begrenzen, kénnte der Kiufer seine Konsumwahl nach reinen Ge-
schmacks- und Preisriicksichten treffen, und die Produkte selbst stiinden ithm zu billi-
geren Preisen zur Verfiigung.

Damit hingt ein zweites zusammen: Unsere Wirtschaft soll gesteuert werden vom
Wettbewerb, in dem der Kiufer entscheidet, was in welcher Qualitit und Quantitit
produziert werden soll. Die Méglichkeiten der Suggestionswerbung stellen fiir den
Produzenten eine manchmal unvermeidliche Versuchung dar, statt eines Preis- und
Qualititswettbewerbs auf einen reinen Werbungswettbewerb auszuweichen oder sich
mit Hilfe der Werbung ein Meinungsmonopol mit der Moglichkeit von Monopol-
gewinnen zu schaffen, die nicht durch Leistung gerechtfertigt sind. Fiir kleinere
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Unternehmen, auch wenn sie ein besseres Produkt anzubieten haben, wird wegen der
erforderlichen hohen Werbeaufwendungen der Zugang zum Markt erschwert. Die
Werbung kann also wettbewerbsverzerrend und konzentrationsférdernd wirken. Sie
verstirkt die monopoloide Marktstellung der Grofunternehmen, die sich eine breite
Flichenwerbung erlauben konnen. Zwar gelten diese Uberlegungen vorwiegend fiir
jene Produkte, iiber die sich der Kdufer nur schwer ein eigenes Urteil bilden kann.
Dies trifft aber fiir einen groflen Teil unserer Massengiiter zu, besonders fiir jene mit
dem hochsten Werbeaufwand.

Man kann einwenden, dal die Werbeaufwendungen insofern keine reine Verschwen-
dung sind, als durch sie andere Leistungen finanziert werden, die auch dem Verbrau-
cher dienen. So verbilligt das Werbefernsehen die Fernsehgebiihren; Illustrierte und
Zeitungen leben weitgehend von den Inseraten. Es bleibt aber zu bedenken, daff eine
Abhzingigkeit solcher meinungsbildenden Kommunikationsmittel von der finanzstar-
ken, werbefihigen Grofindustrie wieder eigene Probleme der Manipulation schafft.
Ein Redakteur muf schon ein hohes Mafl von journalistischem Ethos besitzen, um im
Nachrichtenteil einer Zeitung die politischen Absichten einer Gruppe anzuprangern,
von der diese Zeitung im Anzeigenteil abhéngig ist.

Kulturelle Auswirkungen der Werbung

Bedenklicher noch sind die Auswirkungen der Werbung auf das geistige und kul-
turelle Leben eines Volkes. Die Auswahl der Werbemittel wird von ihrer Wirksam-
keit her bestimmt, von der Aussicht auf Werbeerfolg. Dabei kann der Werbetexter
mit der Sprache nicht immer zimperlich umgehen. Gelegentlich wird er die Sprache
absichtlich verhunzen, um einen Werbeslogan dem ZuhSrer einzuhdmmern. Im sog.
Jhard selling® werden unwillige oder emptrte Abwehrreaktionen des Empfingers
einer Werbemitteilung bewufft in Kauf genommen oder sogar hervorgerufen, weil
gerade dadurch der Markenname sich im Gedachtnis festsetzt. Nur so ldfit sich der
Erfolg mancher Arten von Werbung erkliren, die wegen ihrer Stumpfsinnigkeit und
Eintonigkeit eigentlich von jedem Verbraucher als Beleidigung empfunden werden
miilten. Man konnte in Abwandlung eines bekannten Slogans sagen: ,Diese Art von
Werbung ist bléde — bloder geht’s nicht!“ — aber sie ist erfolgreich.

Man mag diese Sorge um Sprache und Stilempfinden fiir wenig bedeutsam oder
iibertrieben halten, die Erfahrung ist dennoch bedriickend, dafl die Kinder heute eher
eintonige Werbeverse und -melodien lernen als echte Poesie oder Kinderlieder.
Im massiven Zusammenwirken fithren derartige Werbemethoden zu einer Verkit-
schung des Geschmacks der Offentlichkeit.

Was hier von der Sprache gesagt wurde, 13t sich verallgemeinern. Die Eindring-
lichkeit und Allgegenwart der Werbung mit ihrem raffinierten Einsatz tiefenpsycho-
logischer Forschung ist geeignet, tiefgreifende Einfliisse auf die gesellschaftlichen Ticit-
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bilder auszuiiben, auf die der Mensch nicht nur fiir seine Konsumentscheidungen, son-
dern fiir seine gesamte Lebensbewiltigung angewiesen ist. Der Mensch lebt nicht fiir
sich allein und trifft nicht in der Einsamkeit zwischen sich und Gott seine Lebensent-
scheidungen, sondern er iibernimmt aus seiner Umwelt und Kultur die Werte, nach
denen sich sein Leben bestimmt. Diese geistige Umwelt wird durch die Werbung ein-
seitig verformt in Richtung auf die materiellen Interessen der Werbungtreibenden.
Die umfangreichen Werbemittel stehen nur denen zur Verfiigung, die den Menschen
zum Konsum veranlassen wollen. Dabei mag der Gebrauch der angepriesenen Giiter
im Einzelfall v6llig unbedenklich sein. Es braucht nicht unterstellt zu werden, dafl
durch die Werbung ausdriicklich eine falsche, die Bedeutung materiellen Genusses
iiberbetonende Lebensauffassung vertreten werden soll. Dennoch wirkt der Gesamt-
einflufl der Werbung einseitig auf eine materialistische Grundhaltung hin, die sich das
Lebensgliick vom Besitz und Gebrauch materieller Giiter erhofft. Wenn die mar-
xistische Philosophie des Kommunismus im Ostblock einen theoretischen Materialismus
vertritt, so kann das westliche Wirtschaftssystem mit seiner Werbung zu einem prak-
tischen Materialismus verfithren. Der einzelne erfihrt sich als Glied einer Leistungs-
gesellschaft, die immer héheres Einkommen fiir immer h8heren Konsum von ihm ver-
langt, und es ist schwer, sich derartigen Einfliissen zu entziehen. Die soziale Umwelt,
deren Leitbilder durch die Werbung verformt wurden, iibt durch ihre Sanktionen
einen Zwang auf den einzelnen aus, der bis in die intimsten Lebensbereiche hinein-
reicht 11, Selbst die Entscheidung iiber die Kinderzahl einer Familie erweist sich als
statistisch abhingig von dem Lebensstandard, den die Umwelt in ihren Erwartungen
fiir die betreffende Familie fordert!2, Derartige, die Freiheit des einzelnen manipu-
lierende Nebenwirkungen treten auch dann auf, wenn sie bei der Werbung nicht vor-
ausgesehen oder beabsichtigt wurden.

Gefahren der Sex-Werbung

Die aufgezeigten Zusammenhinge lassen sich an einem Beispiel verdeutlichen, das
besonders heftig umstritten ist: Dem Einsatz sexueller Reize im Dienst der Werbung.
Hier scheint der Konflikt zwischen iiberkommenen sittlichen Wertvorstellungen und
modernen Werbemethoden am auffilligsten zu sein.

Kritiker machen der Werbung den Vorwurf, daf sie hier eine besondere sittliche
Geféhrdung des Menschen in unverantwortlicher Weise zum Zweck des Giiterabsatzes
ausniitze. Verteidiger der Werbeindustrie machen geltend, daff die von ihr verwende-
ten Bilder und Werbeappelle sich ganz im Rahmen dessen bewegen, was von der

11 Ober die Rolle der Angst- und Schuldgefithle in diesem Zusammenhang vgl. H. Thurn, Pro-
bleme der Werbung, in dieser Zschr. 168 (1961) 415-28. °
12 Vgl. W. Dreier, Funktion und Ethos der Konsumwerbung (Miinster 1965), bes. 177 ff.
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Gesellschaft als sittlich tragbar angesehen wird, daf} eine massive Sex-Werbung, die
diese Wertvorstellungen verletzt, von der Uffentlichkeit abgelehnt werde und deshalb
auch von der Werbeindustrie im eigenen Interesse vermieden werde. Sie suche zwar
an geheime Wiinsche anzukniipfen, die in der Gesellschaft vorherrschen, sie schaffe
diese Wunschvorstellungen jedoch nicht. Warum solle es verboten sein, auch solche
Strebungen anzusprechen, wenn man sie nicht von vornherein in puritanischer Prii-
derie als schlecht ansehe. Auflerdem stehe noch gar nicht fest, ob die Darbietung von
Sex in Wort und Bild tatsichlich die verderbliche Wirkung auf den Menschen hat,
die ihr vielfach zugeschrieben wird.

Von diesen Verteidigungsargumenten ist sicher soviel richtig, dafl der einzelne
Werbeappell harmlos sein kann oder noch ganz dem entspricht, was die grofie Mehr-
heit eines Volkes sittlich duldet. Es wird dabei aber das wirksam, was Gotz Briefs
das ,Prinzip der Grenzmoral® genannt hat: ,Ein Verhalten, dessen Motivation sich
grundsitzlich an der untersten mbglichen Grenze des in einem bestimmten Kultur-
bereich Erlaubten orientiert. Dadurch wird bezweckt, einen Gewinn an dufleren Erfolgs-
chancen zu erreichen.“ 18 Indem eine gemeinsame sittliche Verhaltensnorm, die immer
eine gewisse Spielbreite hat, zwar nicht eindeutig gebrochen wird, man sich aber doch
dauernd an der untersten gerade noch erlaubten Grenze hilt, wird diese Verhaltens-
weise der ,,Grenzmoral® allmihlich zur Regel, und im Gefolge davon schiebt sich die
unterste Grenze des Erlaubten immer weiter hinaus. Weil eine entsprechende Gegen-
kraft nach oben fehlt, entsteht ein Desintegrationsprozeff nach der Regel: ,Wo die
Primie auf absinkendes Ethos steht, setzt sich ceteris paribus das niedere Ethos
durch® (Briefs). So hat schon Werner Sombart darauf hingewiesen, ,,dafl sich der Auf-
losungsprozef} eines urspriinglich strengen Sexualethos in verschiedenen Kulturberei-
chen immer nach dem gleichen Schema kleiner Schritte bis zu v6lliger Auflsung voll-
zogen hat“ 14, Dieses Prinzip der Grenzmoral ist dort besonders wirksam, wo Unreife,
Kinder und Jugendliche dem Einflul minderwertiger, wenngleich vielleicht nicht un-
mittelbar schlechter Leitbilder ausgesetzt sind. Dies ist aber gerade bei der Werbung
in hohem Maf} der Fall.

Die eigentliche Manipulationsgefahr liegt also nicht darin, daf die Ziele der Wer-
bung falsch oder die angewandten Mittel unsittlich wiren, sondern in ihren kumula-
tiven Nebenwirkungen. Eine wachsende Wirtschaft braucht steigenden Absatz, um
nicht einer Stagnation zu verfallen. Darum muf sie iiber die Werbung immer neue
Bediirfnisse wecken und intensivieren, die Menschen mit ihrem erreichten Lebens-
standard unzufrieden machen, um so neue ,Konsumtion zu produzieren®, Ihrem Ein-
fluf steht aber keine Gegenkraft gegeniiber, die iiber die gleichen umfangreichen Mittel
verfiigte. So sind wir in Gefahr, eine Konsum- und Leistungsgesellschaft zu werden,
in der die Kultur verflacht und verddet und in der menschliche Sehnsucht nach erfiill-

13 W, Schollgen, Grenzmoral, in: Staatslexikon IIT (Freiburg 81959) 1016.
14 Ebd. 1017.
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tem Leben erstickt wird durch kiinstlich geweckte Bediirfnisse nach materiellen An-
nehmlichkeiten und Giitern, die zu erreichen der einzelne immer schneller rennen muf}
wie das Eichhornchen im Tretrad 15, ohne daf er je sein Ziel, das erhoffte Gliidk, errei-
chen konnte. Derartige Manipulationsmechanismen sind auch ohne bosen Willen der
Beteiligten wirksam.

Gegenkrifte

Ist die Gesellschaft diesen Mechanismen hilflos ausgeliefert? Es wurde schon darauf
hingewiesen, wie hoffnungslos utopisch der Versuch wire, durch die Radikalkur einer
wirtschaftlichen Revolution mit dem Ziel einer Abschaffung der Markewirtschaft
eine vollig manipulationsfreie Gesellschaft schaffen zu wollen. Wir werden mit der
Werbung leben miissen. Gesetzgeberische Mafinahmen, etwa ein eigenes Werbegesetz
und eine Vereinheitlichung des Werberechts, sind sicher wiinschenswert und kénnten
manche Mifistinde eindimmen. Es liee sich sogar an eine stirkere steuerliche Bela-
stung der reinen Werbeaufwendungen denken, obwohl ihre praktische Durchfiihrung
wieder auf erhebliche Schwierigkeiten st6ft. Aber auch damit lassen sich nicht alle
mit der Werbung verbundenen Probleme aus der Welt schaffen. Der schon erwihnte
Zentralausschufl fiir Werbewirtschaft versucht, die Selbstdisziplin der Werbungtrei-
benden durch eigene Richtlinien zu frdern. Den eigentlichen Gefahren kann aber
nur durch die kritische Aufmerksamkeit der einzelnen Konsumenten begegnet werden,
die sich vor jeder Kaufentscheidung zu priifen haben, ob das ihnen angebotene Gut
tatsidchlich ihren echten Bediirfnissen und Wiinschen entspricht oder ob sie nur frem-
den Einfliissen nachgeben. Stéflt geschmacklose Werbung auf entschiedene Ablehnung
der Verbraucherschaft, wird sie nicht weitergefithrt werden.

Kann aber der einzelne wirklich etwas ausrichten gegen die massenwirksamen Wer-
bemittel? Durch die Reflexion und das Beispiel einzelner kénnen eigene gesellschaft-
liche Leitbilder entworfen und soziale Gegenkrifte geweckt werden. Gesellschaftliches
Leben ist mehr als nur mechanisches Aufeinanderwirken aufengesteuerter Individuen.
Man kann das Auftreten derartiger sozialer Gegenkrifte gelegentlich schon beobach-
ten. So sind die Menschen zwar einerseits geneigt, sich dem Diktat ihrer Umgebung
zu beugen, sich konformistisch dem Zeitgeschmack anzupassen und mit der vorherr-
schenden Mode zu gehen. Dem steht jedoch andererseits ein tiefes Bediirfnis gegeniiber,
sich von anderen zu unterscheiden, eigene Wege zu gehen, Neues zu versuchen. Viele
Giiter werden gerade deshalb nicht mehr begehrt und verlieren an Wert, weil sie
»billig® und damit fiir alle leicht erreichbar geworden sind. Dariiber hinaus wichst
wenigstens in bestimmten Kreisen das Bewufitsein von der Gefahr einer Manipulation
durch die Werbung, eine Wachheit gegeniiber den Werbemethoden und damit die

15 Vgl. John Kenneth Galbraith, Gesellschaft im Uberfluf (Miinchen, Ziirich 1968) 175.
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Abwehr. Setzt man sich nicht jetzt schon manchmal der Gefahr der Licherlichkeit
aus, wenn man ein Konsumgut benutzt, fiir das besonders intensive Werbung betrieben
wird, weil man in Verdacht gerit, einem kiinstlich geformten Massengeschmack zu
folgen oder primitiver Werbepsychologie zu erliegen? Es ist damit zu rechnen, dafl
solche Einstellungen allmihlich auch weitere Bevolkerungsschichten erfassen werden.
Zwreifellos kann der Nonkonformismus innerhalb kurzer Zeit selbst wieder zur
Mode werden, kann das Streben nach Besonderheit zum Snobismus entarten, der von
der Werbung ausgeniitzt werden kann (,Wer das Besondere liebt, wihlt. .. 1%). Aber
dennoch wird die Werbung bei aller Anpassung ihrer Taktiken eine tiefliegende Ab-
neigung des Menschen gegen die sozialen Zwinge, ein Streben nach der Freiheit
eigener Lebensgestaltung nicht ganz ausschalten kénnen.

Eruptiv hat sich eine derartige Reaktion in der Unruhe unserer Jugend geiuflert.
Sie hat den Beweis geliefert, daf} es mdglich ist, auch ohne die Unterstiitzung finanz-
kriftiger Werbeinteressen das Bewufitsein der Offentlichkeit zu beeinflussen und tief-
greifend zu verdndern.

Thre Kritik an der Wohlstands- und Konsumgesellschaft, so verworren und ziellos
und manchmal widerspriichlich sie sich auch dufert, steht in einer merkwiirdigen Paral-
lele zu den Stellen des Evangeliums, in denen gerade den Armen besondere Lobprei-
sungen zuteil werden, den Menschen, die mit wenigem zufrieden sind und die ihr
Gliick und ihre Lebenserfiillung nicht im Reichtum, in der unbeschrinkten Verfiigung
iiber materielle Giiter suchen. So sind auch in der Geschichte der Kirche gerade in
Zeiten hohen Wohlstands immer wieder Bewegungen aufgetreten, die sich durch ge-
wollte Armut von den Einfliissen ihrer sozialen Umwelt freizumachen suchten und
damit ein christliches Beispiel zu geben wuflten dafiir, dafl der Mensch den Manipu-
lationen materieller Verlodkung nicht hilflos ausgeliefert ist. Welchen Beitrag kdnnte
die Kirche in unseren Tagen leisten zur Befreiung des Menschen von den verfremden-
den Einfliissen der Konsumgesellschaft?
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Ein Vorschlag zur Neuordnung

Zum besseren Verstindnis der weiter unten vorgetragenen Vorschldge zur Anderung
der Strukturen kirchlicher Filmarbeit wird eine Skizzierung ihrer augenblicklichen
Lage verhelfen:

1. In den meisten Dibzesen existieren keine eigentlichen Filmstellen mehr. Die
Griinde fiir ihre Auflgsung sind weitgehend bekannt. Diese Stellen hatten nach dem
Krieg die Aufgabe iibernommen, in die einzelnen Pfarreien ein (moralisch) akzep-
tables Filmangebot zu bringen. Das Angebot selbst hatte wenig Qualitdtsambitionen,
so daf eine Erziehung zum Film hin nicht erfolgte. Das Aufkommen des Fernsehens
machte diese Dienstleistung iiberfliissig. Nachtrigliche Versuche, ein Filmangebot mit
qualitativen Anspriichen fiir einen festen Mitgliederkreis anzubieten (z. B. Stuttgart,
Regensburg), scheiterten.

2. Die noch existierenden didzesanen Filmstellen unterscheiden sich sehr in ihrer
Aufgabenstellung. Von einer Ausleihstelle fiir Tonbild- und Diapositivreihen iiber
eine Stelle mit beachtlichem Angebot an Kurz- und Spielfilmen bis hin zu einer auf
medienpidagogische Arbeit spezialisierten Stelle reichen die Schattierungen. Viele Di6-
zesen aber haben nichts dergleichen vorzuweisen.

3. In jeder dibzesanen Biirokratie befafit sich irgendeine Stelle oder ein Referat mit
dem Film, nur meist nicht eben mit grofler Intensitit.

4. In einer Anzahl von Didzesen gibt es im Domkapitel, dem Entscheidungsgremium
einer Didzese, keinen fiir Filmfragen Zustindigen. Das bedeutet aber, dafl Fragen des
Films nur als Auflenseiterfragen in die Uberlegungen und Planungen des Domkapitels
einbezogen werden. Es ist anzunehmen, dafl nur dann iiber Film geredet und verhan-
delt wird, wenn es aus irgendeinem Grund Arger damit gegeben hat (Freiwillige Selbst-
kontrolle, Reklame und dergl.). Eine sachgerechte Einschitzung der Bedeutung des
Films in der Seelsorge ist dadurch nicht gewihrleister. Womit in keiner Weise gesagt
werden soll, dafl dem Film eine zentrale Bedeutung in der Seelsorge zukommt. Ob-
wohl — manches kann sich sehr schnell dndern.

5. Die Aktivitit der Film- und Fernsehliga und deren Wirksamkeit in den Did-
zesen litt darunter, dafl sie sehr oft in irgendeiner Weise von irgendeinem Funktiondr
unter anderem betreut wurde (Ausnahmen bestitigen die Regel). Dadurch blieben
die Anliegen der Film- und Fernsehliga immer am Rand der {ibrigen Aktivititen in
den Dibzesen. Das Anliegen des Films und des Bilds kommt jetzt manchmal in den
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entsprechenden ,Réten® zur Sprache, allerdings weniger in der Problemstellung, wie
Film und Bild in Katechese, Jugendarbeit, Erwachsenenbildung, in Exerzitien, in
neue Formen der Liturgie eingebaut werden konnen, sondern wiederum nur dann,
wenn der Film irgendwo und irgendwann unliebsam auffillt. Und das tut er im
Moment fiirwahr!

Wie es dazu kam

Wie kam es zu dieser mangelnden Leistungsfahigkeit der kirchlichen Filmarbeit? Ein
kurzer Riickblick wird die Organisationsstrukturen der kirchlichen Filmarbeit in
ihrer historischen Bedingtheit sehen lassen. Da sich die geschichtliche Situation ge-
wandelt hat, ergibt sich iiber weite Strecken eine Unangepafitheit dieser Organisations-
strukturen und damit deren geringe Effizienz. Zunichst existierte nach 1945 im Film-
bereich nur der Spielfilm als relevante Grifle. Um diese Gréfle in den Griff zu bekom-
men, wurden die Didzesanfilmstellen gegriindet. Den Leuten auf dem flachen Land
sollte ein einigermaflen kirchlichen Wertvorstellungen entsprechendes Programm aus
dem Spielfilmangebot zuginglich gemacht werden.

Daneben wurde eine beratende und wertende Kommission — die Katholische Film-
kommission —geschaffen, die alle auf den Markt kommenden Filme zu beurteilen hatte.
Damit iibte man einen Einfluf} auf die Auswahl durch den Konsumenten aus, der sich
kirchlichen Wertungen verpflichtet wufite.

Ferner bestimmte man in gewisser Weise die Programmauswahl vor allem der
Kinos in Gegenden und Stddten, in denen die Kirche einen gesellschaftlichen und poli-
tischen Machtfaktor darstellte. Und man bestimmte weiter indirekt zu einem Teil
die Produktion, weil eben ein grofler Konsumentenkreis sich nach diesen Wertungen
richtete. (Die Hereinnahme der Kirchen in eine freiwillige Selbstkontrolle der Film-
wirtschaft mufl in diesem Zusammenhang verstanden werden.)

Die Organisationsform, die sich aus diesen Notwendigkeiten ergab, war klar und
iibersichtlich. Auf der einen Seite die Didzesanfilmstellen mit der Aufgabe, das flache
Land mit einem akzeptablen Programm zu versorgen, auf der anderen Seite die
Filmkommission mit ihrer Kontrollfunktion gegeniiber dem Spielfilmangebot. Eine
Verbindung der Filmstellen und der Filmkommission war in der kirchlichen Haupt-
stelle gegeben. Daneben hatte die Hauptstelle noch die filmpolitischen Belange zu
vertreten, die weder von den Filmstellen noch von der Filmkommission wahrgenom-
men werden konnten.

Die Aufgabenstellung der Dibzesanfilmstellen sowie die EinfluBméglichkeiten der
Filmkommission bauten sich in den 50er Jahren zunehmend ab. Letzteres deutete sich
symptomatisch beim Film ,Die Siinderin® an. Als Organisation, die diesen Einflufi-
schwund auffangen sollte, wurde die Film- und Fernsehliga gegriindet, die die Gliu-
bigen erneut zum Gehorsam verpflichten und ermahnen sollte. Es zeigte sich jedoch
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sehr bald, daf8 es nicht nur darum geht, die Gliubigen zu ermahnen, sondern vor allem
zu erziehen. Die medienpiddagogische Arbeit, der sich die Film- und Fernsehliga nach
einiger Zeit zuwandte, war allerdings deswegen nicht von groflem Erfolg gekront,
weil die Einwurzelung in den einzelnen Ditzesen auf wenig erfolgversprechende Weise
vorgenommen wurde.

Die Situation hat sich in den 60er Jahren grundlegend geindert. Die Bedeutung
des Spielfilms im 6ffentlichen Kino ist rapid zuriickgegangen. Die Zahl der Film-
theater sank von ca. 7000 im Jahr 1959 auf ca. 3500 im Jahr 1970.

Das Aufkommen des Fernsehens trug das seine dazu bei. Dieser Riickgang auch
des Kinobesuchs resultierte aber nicht aus einer grundsitzlichen Abneigung gegeniiber
dem Film. In der von der Filmforderungsanstalt in Auftrag gegebenen ,motivpsycho-
logischen Studie iiber die Einstellung des deutschen Publikums gegeniiber dem Kino
bzw. Filmtheater in seiner derzeitigen Erscheinungsform® heifit es in der Zusammen-
fassung der Ergebnisse im Punkt 9: ,Das Kino ist hinsichtlich seiner spezifischen Erleb-
nisqualitit ohne Konkurrenz; veraltete Einrichtungen und ein ungeeignetes Filman-
gebot lassen das Kinobediirfnis des Publikums in der Reserve bleiben.“

Daneben bestimmt ein zweiter Faktor die jetzige Lage mit: Die Kirche kann nicht
mehr in dem Mafl wie frither gesellschaftspolitische Macht ausiiben. Schon gleich gar
nicht gegeniiber den heutigen Kinogingern. Mit dieser neuen Lage ergab sich auch
schrittweise die Notwendigkeit einer neuen und anderen Zielsetzung. An den Didze-
sanfilmstellen ging das nicht spurlos voriiber, weil sie nach dem Prinzip wirtschaftlicher
Rentabilitdt arbeiteten. Sie gingen weitgehend zugrunde. Nur einige pafiten sich den
neuen Gegebenheiten in etwa an. Die Filmkommission dagegen besteht und arbeitet
weiter in der Form ihrer Griindungszeit. Nur geringfiigige Modifikationen wurden vor-
genommen (Anderung des Wertungssystems und dergl.); ihre Organisationsstruktur
hat sich nicht mitgewandelt. Die Gefahr einer solchen Starrheit liegt in jeder Organi-
sation. Bauen sich die urspriinglichen Zielsetzungen ab, dann wird sehr leicht die Or-
ganisation und ihr Funktionieren zum Selbstzweck.

Die neue Lage

Wie sieht die neue Lage, auf die man sich einzustellen hat, aus? Ganz allgeniein
148¢ sich sagen, dafl der Film stirker in die Verfiigbarkeit des einzelnen und der klei-
nen Gruppe geraten ist. Einige Hinweise mogen dies verdeutlichen: In naher Zukunft
werden fast alle bedeutenden Filme in 16-mm-Fassung zur Verfiigung stehen. Der
Kurzfilm entwidckelt sich sprunghaft vom langweiligen Kulturfilm zu einer Filmgat-
tung, der fiir Jugendarbeit und Erwachsenenbildung steigende Bedeutung zukommt.
Die Méglichkeit fiir jeden und jede Gruppe, in Super-8mm Filme zu drehen, sind real.
Geritekosten bilden kein Hindernis mehr. Bildkassette und Bildplatte werden dem
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einzelnen wie der Gruppe weitere Moglichkeiten ertffnen. Nicht zuletzt wird durch
das Fernsehen mit vorangetrieben, dafl der Mensch sich wandelt. Seine Bildungseinfliisse
bezieht er mehr und mehr aus dem audiovisuellen Bereich, und daher orientiert er
sich immer mehr am Bild, vor allem am bewegten Bild. Marshall McLuhans Theorien
mogen in vielen Punkten iiberzogen sein, aber sie signalisieren eine Entwidcklung, die
nicht von der Hand zu weisen ist. Daf} sich die Kirchen bei der Beriicksichtigung dieser
Lage besonders schwer tun, kommt daher, dafl die Verkiindigung vom gesprochenen
zum geschriebenen Wort zwar sich entwidkelte, dafl aber das gezeigte Wort, das Bild
aus vielerlei Griinden, seit dem Niedergang der Malerei, nicht mehr als Verkiindi-
gungsmedium benutzt wurde. Noch in weit stirkerem Maf} als friiher wire es aber
notwendig, das Bild bzw. bewegte Bild, in der Verkiindigung und als Verkiindigungs-
medium zu verwenden. Die Entwicklungen und Wandlungen, die der Film, dann das
Fernsehen und in Zukunft die Bildkonserve im einzelnen und in der Gesellschaft
hervorgerufen haben und weiter hervorrufen werden, sind von tiefgreifender Natur.
Alle organisatorischen Planungen und aller organisatorischer Aufbau nutzen nur dann,
wenn ein Bewufitseinswandel eines grofien Teils des Seelsorgeklerus und der gehobe-
nen Chargen in der Didzesanhierarchie einsetzt, der diesen Wandel im einzelnen und
in der Gesellschaft zur Kenntnis nimmt.

Unsere ganze Verkiindigung basiert auf Formen, in denen das Wort dominiert. Nun
wandelt sich unser kulturelles Gefiige. Nicht mehr das Verbale, sondern das Visuelle
dominiert. Gilbert Cohen-Seat und Pierre Fougeyrollas haben in ihrem Buch ,Wir-
kungen auf den Menschen durch Film und Fernsehen® aufgezeigt, daf8 das Bild nicht
mehr nur Illustration ist, sondern dafl der Mensch heute schon in Film und Fernsehen
die neue Konzeption der Welt, ihre Normen und ihre Prototypen sucht und findet.
Am ehesten zeigen sich diese Wandlungen bei Kindern, die ja vor dem Lesen- und
Schreibenlernen schon das bewegte Bild aufzunehmen gewohnt sind: Nicht umsonst
werden, nach vorsichtigen Schitzungen, monatlich mehr als 12 Millionen Comic-
Strips in der Bundesrepublik verkauft; also eine Publikationsgattung, bei der sich das
Verhiltnis von Bild und Wort so verschob, daff das Bild zur Hauptsache wurde und
das Wort sozusagen nur mehr als ,Illustration® dient. Soll Verkiindigung noch statt-
finden, mufl diese Entwicklung dabei beriicksichtigt werden.

Mit dieser Entwidklung zur visuellen Kultur geht Hand in Hand auch eine Erschei-
nung, die hier weder gewertet noch ursichlich gedeutet werden soll, die aber zuneh-
mend in der Seelsorge und der Verkiindigung eine Rolle spielen wird. Wir meinen die
Abnahme der persénlichen und sozialen Kontakte des einzelnen. Die Seelsorge und
die Verkiindigung basierten und sind aufgebaut auf diesen persdnlichen und sozialen
Kontakten. Der Mensch stellt sich nun immer mehr darauf ein, daf er seine Erfah-
rungen iber die ,Information durch Medien® macht. Man kann sogar sagen: Die
unmittelbare Primirerfahrung wird durch die Sekundirerfahrung, vermittelt durch
die Medien, abgeldst. Das heifit aber mit anderen Worten: Seelsorge und Verkiindi-
gung werden immer mehr und immer stirker {iber die Medien stattfinden miissen.
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Selbst die immer noch vorhandenen und notwendigen personlichen und sozialen
Kontakte, auf denen das Leben einer Pfarrei aufruht und weiterhin aufruhen wird,
werden leichter durch die Medien hergestellt. Es ist also heute vom Bischof und Pfarrer
zu fragen, wie er in seiner Divzese und seiner Pfarrei eine Seelsorge und Verkiindi-
gung betreiben will, die beriicksichtigt, dal der gréfere Teil der Menschen weitgehend
nur mehr iiber die audiovisuellen Medien angesprochen werden kann. Daraus resul-
tiert nicht nur die Folgerung, dafl im Religionsunterricht, in der Jugendarbeit und der
Erwachsenenbildung zunehmend audiovisuelle Mittel eingesetzt werden miissen. Im
Endeffekt ergibt sich daraus die Notwendigkeit, wenn die Verkiindigung iiberhaupt
noch aufgenommen werden soll, ,das Ubergewicht des Verbalen so weit abzubauen,
daf aus der Synthese von Bild und Wort eine neue Mitteilungsform als vollwertig
akzeptiert und der Umgang damit gelehrt wird. Die Bedeutung des Wortes wird nicht
verlorengehen, sie muf} aber in dem Zusammenhang mit dem Bild neu definiert wer-
den. Es darf als sicher gelten, daf8 diese ,Doppel-Codierung’ die Mitteilungsform der
Zukunft ist. Darauf miissen wir uns einrichten.“ ! Es stimmt nicht sehr froh und zuver-
sichtlich, wenn man die wenigen Versuche sicht, den Film als Verkiindigungsmedium
zu nutzen. Das bisherige Resultat sind ein paar verstaubte Filme. Die meisten Verkiin-
diger haben sich darauf hinausgeredet, dafl Verkiindigungsinhalte nicht darstellbar
seien. Das ist schlicht und einfach eine Hiresie, die die Lehre von der Inkarnation
nicht ernst nimmt. — Wir sind heute auf den Ausweg angewiesen, aus der Kurzfilm-
produktion das zu férdern und zu empfehlen, was unseren Intentionen in etwa ent-
gegenkommt.

Diese Zeichnung des Hintergrunds soll einsichtig machen, dafl etwa ,die Beurteilung
aller Filme®, ,filmpolitische Fragen® und dergl. Fragen am Rand kirchlicher Film-
arbeit liegen.

Ein neues Konzept fiir die Filmarbeit

Die Zielsetzung, auf die hin die Organisationsform kirchlicher Filmarbeit konzi-
piert werden muf}, kann so angegeben werden:

Filmarbeit (bzw. Arbeit mit den neuen andiovisuellen Medien) geschieht im Dienst
der Seelsorge und Verkiindigung. Und in der weiteren Entwicklung: Filmarbeit (bzw.
Arbeit mit den neuen andiovisuellen Medien) gilt als wichtigste und entscheidenste
Art der Verkiindigung.

Die angestrebte Organisationsstruktur wird nur die amtskirchliche Seite bertick-
sichtigen. Klar ist, daB sich auch die Frage nach der Organisationsstruktur auf seiten
des Kirchenvolks stellt. Hier wird zum Beispiel erdrtert werden miissen, in welcher
Weise das halbautomatische 16-mm-Klubkino als lebendige Aufbauzelle des Pfarr-

1 Klaus Brepohl, Film und Recht 8 (1970) 231.
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lebens eine Rolle spielen kann. Hier mufl die Uberlegung angestellt werden, in welcher
Weise sich der Pfarrgemeinderat dieser Bereiche annehmen kann. Solche Reflexionen
sind wichtig, denn hier herrscht grofle Unsicherheit. Diese Fragen werden hier bewufit
ausgeklammert, ohne dafl wir sie deswegen geringer einschitzen.

Dekanatsebene

Um die oben angegebene Zielsetzung zu erreichen, mufl bereits auf Dekanatsebene
angesetzt werden. Zu iiberwinden sind folgende Hemmnisse: Der Mangel an not-
wendigen technischen Kenntnissen; die ungeniigende Beziehung zur audiovisuellen
Kultur; der noch zu teuere Geritepark; die fehlende Information {iber vorhandenes
Material und Einsatzmoglichkeiten, Dariiber hinaus kann der einzelne Seelsorger
nicht die Entwicklungen auf diesem Gebiet iibersehen und die fiir die praktische Arbeit
daraus resultierenden Konsequenzen. Die Kommunikation zwischen Seelsorger und
dem Seelsorgeamt bzw. der Dibzesanstelle, die den Einsatz der audiovisuellen Medien
in der Seelsorge vorantreibt, ist zu kompliziert. Wenn die Filmstelle Anregungen gibt,
die in der Praxis auf Schwierigkeiten stofien, dann ist auf Grund der Distanz vom
Einzelseelsorger zur Filmstelle keine oder nur eine gering korrigierende Riickkoppe-
lung gegeben. Diese Schwierigkeiten werden aufgefangen durch einen Dekanatsbeauf-
tragten, der die Kommunikation herstellen kann und so einerseits Mittler neuer
Impulse von der Didzesanstelle zum Seelsorger wird, andererseits die praxisorientierte
Kritik riickvermitteln kann. Am besten wire ein auf die audiovisuellen Medien spe-
zialisierter Seelsorger. Das kime der Tendenz entgegen, in Grofiraumpfarreien Seel-
sorgerteams einzusetzen, die sich aus Spezialisten zusammensetzen, was wiederum Ra-
tionalisierung der Seelsorgsbemiihungen zur Folge hitte. Diese Rationalisierung wiirde
sich auf die Dauer in einer Personaleinsparung auswirken. Dariiber hinaus wire es
einem solchen Spezialisten moglich, die oben erwihnten Hemmnisse zu iiberwinden.
Mbglich wire ebenfalls der Einsatz eines(r) Seelsorgshelfers(in) oder Katecheten(in)
speziell fiir diesen Aufgabenbereich. Als Notlésung konnte auch ein Seelsorger einer
kleineren Gemeinde diese Aufgabe tibernehmen.

Zum Aufgabenbereich eines Dekanatsbeauftragten wiirde gehoren: Die Anschaf-
fung, Betreuung und der Skonomische Einsatz des Geriteparks. Das Angebot der vor-
handenen und einsetzbaren audiovisuellen Mittel fiir die Seelsorgsplanung in den
Pfarreien. Dieser Spezialist miifite Schritt fiir Schritt die Seelsorgsplanung im Dekanat
daraufhin umzustrukturieren trachten, daf} eine weitgehende Integration der audio-
visuellen Medien in die Seelsorge vorgenommen wird und daf sie nicht, wie bisher,
nur Liickenbiifler sind. Seine Aufgabe 148t sich beinahe eine missionarische nennen.
Der enge Kontakt dieses Beauftragten mit-den Seelsorgern wiirde dazu beitragen, dafl
Konflikte und Spannungen, die notwendigerweise bei der Einwurzelung neuer Seel-
sorgsmethoden entstehen, nicht unbewiltigt auf die Seite geschoben, sondern ausge-
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tragen werden. Dieser Beauftragte wird alle sich ihm bietenden Méglichkeiten (Deka-
natskonferenz, katechetische Fortbildung, Konveniat etc.) nutzen miissen, um die
Arbeit mit den audiovisuellen Medien in die Seelsorge zu integrieren.

Dieser Spezialist bendtigt neben einer ausreichenden Basisausbildung eine intensive
Fortbildung. Wochenendtagungen diirften dazu kaum ausreichen. Vergleichbare Mo-
delle und Investitionen aus der Praxis der Industrie lassen ein 14tdgiges Trainings-
programm pro Jahr geboten erscheinen. Lehrmethoden sind dabei gefordert, bei denen
die Arbeit am konkreten Problem im Vordergrund steht. Dem einzelnen sollen
Kenntnisse vermittelt werden, mit welchen Verfahren und Methoden die praktischen
Probleme der Seelsorge und Verkiindigung mit audiovisuellen Medien angegangen
und bewiltigt werden konnen. Praxisnihe und leichte Umsetzbarkeit der Erkennt-
nisse in die tdgliche Arbeit sind vorrangig. Also ein voll und ganz auf Funktionalitit
ausgerichtetes Spezialistentraining.

Dibzesanebene

Das Filmreferat bzw. das Referat fiir audiovisuelle Medien wird in das Seelsorge-
amt eingebaut. Es erfolgt also die Einordnung einer Fachautoritit in eine grofiere
biirokratische Organisationseinheit. Der Leiter dieses Referats fiir audiovisuelle Me-
dien ist also nicht autonom; er gehdrt als Spezialist einem iibergeordneten Organi-
sationssystem an. Als Spezialist kann und mufl er Ideen, Vorschlige und Modelle
aus seinem Sachwissen heraus entwickeln. Er kann fachliche Entscheidungen treffen,
fiir die er voll verantwortlich ist, insofern besitzt er eine gewisse Autonomie. Eine
vollkommene Autonomie (diese wire bei einer selbstindigen Medienstelle gegeben)
birgt die Gefahr in sich, daf} sich das Fachwissen verselbstindigt. Das Fachwissen soll
im Gegenteil in eine grofere Einheit integriert werden. Das verhindert die Gefahr einer
Didzesan-Cineastenstelle und garantiert eine Stelle, welche die audiovisuellen Medien
fiir die Seelsorge und Verkiindigung fruchtbar macht. Die fachorientierten Vorstellun-
gen und Ideen haben sich der Zielsetzung ,Seelsorge® unterzuordnen, was einen aus-
gewogenen Einbau in die Konzeptionen der Gesamtseelsorge ermdglicht. Konflikte um
die Bildung von Priorititen kdnnen innerhalb eines solchen Organisationsgebildes zwi-
schen den einzelnen Referaten ausgetragen werden. Um derartige Konflikte zu berei-
nigen, sitzt an der Spitze des Seelsorgeamts kein fachorientierter Spezialist, sondern ein
Manager, der iiber die Einordnung des Einzelvorschlags in die oberste Zielsetzung ent-
scheidet. Dieses Modell praktiziert mit Erfolg die Wirtschaft. Der Seelsorgeamtsleiter
hat neben der Gesamtplanung auch die Kontrolle iiber die Leistungsfihigkeit, die An-
gepaftheit der Dienstleistung der Filmstelle an die Seelsorge usw. auszuiiben. Eine Or-
ganisation braucht neben ihrer selbstkritischen Priifung auch laufend die von auflen
her, ob sie ihrer Zielsetzung gerecht wird. Notfalls wird dies zu Strukturinderungen
oder personellem Wechsel fithren.
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Ein solches Referat fiir audiovisuelle Medien wird in absehbarer Zeit eine zentrale
Bedeutung innerhalb des Seelsorgeamts bekommen. Aber jetzt schon kann es belebend
und korrigierend auf gewisse, steinzeitlich anmutende Seelsorgskonzepte (wie etwa
der Erwachsenenbildung) einwirken. Die Aufgaben dieser Stelle fiir audiovisuelle Me-
dien sind wie bereits angedeutet sehr umfangreich. Sie wird die Schaltstelle sein, auf die
es ankommt, wenn neue Entwidklungen fiir die Praxis nutzbar gemacht werden sollen,
und diese neuen Entwicklungen kommen explosionsartig auf uns zu. Vorab ist zunichst
Erziehungsarbeit in medienpidagogischem Bereich zu leisten, der Informationsfluf} so
zu organisieren, dafl er bis in jede Pfarrei kommt, sind Archive von Kurzfilmen auf-
zubauen nach dem Maf} der gegebenen Moglichkeiten, aber vor allem ist den religiésen
Bildungsprogrammen, die durch Bildkassette und Bildschallplatte entscheidende Fak-
toren der Verkiindigung werden, der Weg zu bereiten. Es konnen hier nicht alle Auf-
gaben aufgezihlt werden; eins steht fest: Will man die Entwicklung zum Besten der
Seelsorge nutzen, haben die Dibzesanstellen einen entscheidenden Beitrag dazu zu
leisten. Sie kdnnen also nicht nur auf Wunder von oben warten.

Regionale Zusammenschliisse

Regionale Zusammenschliisse von Dibzesen werden vor allem ihre Bedeutung darin
haben, daf sie eine qualitativ gute Schulung und Fortbildung der Spezialisten gewshr-
leisten. Ebenso wird ein solcher Zusammenschluf} fiir die Bereitstellung von Filmen
und audiovisuellen Bildungsprogrammen notwendig sein. Vor allem bei Kurzfilmen
wird es am verniinftigsten sein, dafl das Filmwerk Rottenburg e. V. als zentrale Stelle
die Rechte fiir die nicht-kommerziellen Auswertungen erwirbt und die regionalen oder
Ditzesanstellen — je nach Bedarf — mit Kopien versieht. Doch lassen sich gerade solch
regionale Zusammenschliisse nur aus den Mangelsituationen und Bediirfnissen der
Di6zese heraus konzipieren. Man muf} in diesem Fall empirisch vorgehen, um einen
optimalen Effekt solcher Zusammenschliisse zu erreichen, zumal sie dann auch in Ab-
grenzung zur zentralen Stelle der kirchlichen Filmarbeit gesehen werden miissen.

Auf die Dauver wird ein zentraler Zusammenschlufl von Film-und Fernsehliga, Film-
werk Rottenburg e, V. (als zentrale Arbeitsstelle des Verbands der westdeutschen
Dibzesen) und der Kirchlichen Hauptstelle nicht zu umgehen sein. Nur dadurch wird
eine umfassende Dienstleistung gegeniiber den Ditzesen moglich. Nicht nur in vorder-
griindiger Dienstleistung erschépft sich die Aufgabe dieser zentralen Stelle; es wird
ihr vielmehr die Beobachtung von Entwicklungen zukommen, die Erarbeitung von
Modellen kirchlicher Filmarbeit, die dieser Entwicklung gerecht werden, und nicht zu-
letzt das dauernde Hineinwirken in die Didzesen, um diese Modelle zu realisieren und
so eine sachgerechte und zeitgerechte Arbeit zu leisten. Das kann heute eine Stelle
nur dann, wenn sie geistig und fachlich von Experten unterstiitzt wird. Ich sehe darum
die grofle und neue Aufgabe der Katholischen Filmkommission darin, daf} sie, unter-
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gliedert in eine Reihe von Expertenteams, diese zentrale kirchliche Bild- und Film-
stelle berdt und auf diese Weise die notwendigen Entscheidungen vorbereitet.

Die Realisierung eines solchen Vorschlags diirfte problematisch werden, da dieses
Modell auf starre kirchliche Organisationsstrukturen trifft, in die es eingeordnet wer-
den muff. In einer intensiven Diskussion mit den betroffenen Bereichen muf8 hier
erreicht werden, dafl man auf der einen Seite der Lage gerecht wird, von der her dieses
Modell konzipiert ist, und auf der anderen Seite die Einfiigung und Einwurzelung
in die bestehenden Strukturen vorangetrieben wird. Wahrscheinlich kann das nur
durch eine Neubesinnung auf didzesane Organisationsstrukturen iiberhaupt erfolgen.
Sollte auf diese Weise ein Anstoff dazu gegeben werden, wire das ein wiinschenswerter
Nebeneffekt. Die Notwendigkeit, auf rationalere kirchliche Organisationsstrukturen
hinzuarbeiten, bestreitet wohl niemand, der innerhalb dieser seine Titigkeit ausiibt.
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Vom gewufiten zum gelebten Tod

Ein Literaturbericht

Nach antiker Auffassung ist der Mensch in seinem Wesen durch die Sterblichkeit be-
stimmt. Der Mensch stirbt; Tiere hingegen verenden und Gotter sind unsterblich. Was
dem Leben nicht zu gelingen scheint, gelingt dem Tod. Er eint die Menschheit zur grofien
Schicksalsgemeinschaft. Fiir Ernst Bloch wird er zum Kriterium der Hoffnung, der Er-
wartungshaltung des Lebens: jenem optimistischen und dennoch rationalen Ausgriff in
die Zukunft, der zu geschichtlicher Entwicklung und Veridnderung dringt. Nach dem
Schrifttum zu urteilen, hat unsere Zeit die Hoffnung entdeckt. Aber auch ihr Gegenpol
wird kaum weniger beachtet. Wahrend jedoch die Hoffnung im Werk Ernst Blochs oder
in der Theologie der Hoffnung von Moltmann ausfiihrlich behandelt wird, ist eine um-
fassende Darstellung der Todesrichtung des Lebens noch nicht gelungen. Das mag daran
liegen, daf sich das Leben selbst leichter enthiillt als dessen Gegenkraft. Es mag aber
auch daran liegen, dafl das Leben in der Hoffnung seine Kraft entfaltet, wihrend das
Sterben als die Negation dieser Hoffnung undeutlich bleibt.

V. E. v. Gebsattel meint, nur eine Theologie des Todes konne das Geheimnis des
Todes durchdringen und es doch als Geheimnis stehen lassen, wihrend alle anderen
Wissenschaften nur Teilansichten dieser transzendierenden Wirklichkeit geben konnten.
Tatsichlich bieten die Publikationen iiber den Tod nur Teilansichten. Der Anspruch
einer vollstindigen Erhellung des Sterbens und des Todes wird nicht erhoben. Man tut
deshalb gut daran, nur von Aspekten des Todes zu sprechen. , Anderes hat der Biologe,
anderes der Psychologe, wieder anderes der Ethnologe, der Psychiater und der Philo-
soph von ihm auszusagen, wenn er dem Phinomen des Todes in seinem jeweiligen
Wissensgebiet begegnet. Gemessen an einer Theologie des Todes hat die Lehre von den
Aspekten des Todes die Bedeutung einer notwendigen Vorarbeit. Was die einzelnen
Wissenszweige aufweisen, hat als Material zu gelten, das auf die Uberformung durch
die Theologie des Todes abgestellt ist.“1

Man kdnnte die Literatur iiber den Tod den einzelnen Wissenschaften zuordnen. Vor-
zuziehen ist freilich die von Gebsattel eingefiihrte Unterscheidung zwischen dem aper-
sonalen und dem personalen Aspekt des Todes. Der soziale Aspekt mufl allerdings
eigens beriicksichtigt werden. -

1 V, BE. v. Gebsattel, Prolegomena einer medizinischen Anthropologie (1954) 390.
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Vom gewnfiten zum gelebten Tod
1. Der apersonale Aspekt des Todes oder der natiirliche Tod

Wenn wir vom apersonalen Aspekt des Todes sprechen, so heifit das nicht, dafl die
personliche Stellungnahme des Sterbenden je véllig unbeachtet bleibt. Ob es ein aperso-
nales Sterben beim erwachsenen Menschen iiberhaupt gibt, mag hier dahingestellt blei-
ben. Vom Sterben selbst als einer biologischen Notwendigkeit ist jedenfalls jeder
ebenso betroffen wie von der 6ffentlichen Reaktion auf das Sterben, ob er nun fihig
oder gewillt ist, dazu Stellung zu nehmen oder nicht.

Mit dem apersonalen Aspekt des Todes beschiftigt sich eine Vortragsreihe des Siid-
deutschen Rundfunks mit dem Titel ,Was ist der Tod?“2 Die einzelnen Vortrige
kreisen um den natiirlichen Aspekt des Todes. Selbst die Diskussion zwischen dem
Naturwissenschaftler und dem Theologen iiber den Auferstehungsglauben geht nicht
auf die subjektive Haltung des Menschen zum eigenen Tod ein. In der Vortragsreihe
kommen Naturwissenschaftler, in erster Linie Mediziner, zu Wort. Niemand wird er-
warten, daf sie da eindeutig iiber das Wesen des Todes sprechen, wo selbst Philosophen
und Theologen an Stelle einer Antwort nur eine Sinndeutung versuchen. Der Leser
erfihrt eine ganze Menge {iber die biologisch-medizinische Sicht des Sterbens. Zunachst
diirfte ihm freilich die Unterscheidung zwischen dem ,natiirlichen® und dem ,unnatiir-
lichen® Tod nicht eingéingig sein, weil er von der Tatsache ausgeht, dafd jedes Lebewesen
sterblich und deshalb der Tod immer natiirlich ist. Doch ergibt der Ausdruck ,unnatiir-
licher Tod® einen anderen Sinn, ,,wenn man ihn dem des natiirlichen Todes gegeniiber-
stellt. Unter einem natiitlichen Tod kidnnte man verstehen jedes Sterben, das letztlich
durch Riickbildungsvorginge zu erkliren ist, durch Altern der Gewebe und der Zellen,
durch Beanspruchung und Abnutzung bedingt. Unnatiirlicher Tod hiefe dann jeder
Tod als Folge von Krankheit, Unfall oder anderen von auflen her wirkenden Ursachen.
Man wiirde dann den unnatiirlichen Tod verstehen im Sinne des vermeidbaren Todes®
(27).

Den vermeidbaren, vorzeitigen Tod zu verhindern, macht die Medizin alle An-
strengungen. Sie haben in den Organtransplantationen einen vorliufigen Héhepunkt
gefunden. Allerdings diirfen die Hoffnungen nicht zu hoch geschraubt werden: , Eine
allgemeine Lebensverlingerung iiber die seit geschichtlichen Zeiten anscheinend unver-
inderte Hochstdauer des menschlichen Lebens hinaus kann von Organtransplantationen
... nicht erwartet werden. Das Leben eines relativ gesunden alten Menschen wird ja
auch nicht durch ein einziges Organsystem begrenzt, sondern durch das gleichmiBige
Altern aller Organe. Ein Organ-Austausch wird daher auch in ferner Zukunft die
Lebensdauer hichstens der biologisch bedingten Grenze anndhern kénnen® (116).

Erniichternd sind die Ausfithrungen zur Lebensverlingerung durch gesundes Altern.
Nicht die Gerontologie mit Beratung, Betreuung und Pflege des dlteren Menschen hat

2 Was ist der Tod? Eine Sendung des Siiddeutschen Rundfunks. Hrsg. v. K. J. Schlemmer. Miinchen:
Piper 1969. 192 S. Kart. 10,80.
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das hauptsichlichste Verdienst an der Altersverschiebung, sondern die medizinischen
Fortschritte, die schon in fritheren Lebensphasen, vor allem im Siuglingsalter, den
Grundstein zu einer lingeren Lebenserwartung legen. Fiir die Alterskunde diirfte der
Anthropologie in einem sehr umfassenden Sinn die groflere Aufgabe zukommen, denn
»wenn man dem Leben Jahre schenkt, muff man diesen Jahren auch Leben verleihen®
(119).

Méogliche Illusionen zerstdrt der Beitrag iiber die potentielle Unsterblichkeit. Obwohl
vital fixiertes Leben sich durch Milliarden von Jahren lebensfrisch erhalten kann, ,der
Tod nicht naturnotwendig mit dem Begriff des organischen Lebens verbunden ist, da
er vielmehr als eine spétere Erwerbung im Zuge der Hoherentwicklung aufgefafit wer-
den mufl® (142), und obwohl die Methode der Gefriertrocknung einen hohen Stand
erreicht hat, kommt H. Dombrowski zu dem Urteil, dafl sich die vitale Fixierung
lebender Substanz nur bei den niedrigsten Vertretern der Organismenwelt vollziehen
kann.

Aber was hat nun eine medizinisch-biologische Betrachtungsweise zu der Frage zu
sagen, was der Tod ist? Darauf gibt H. Schifer in seinem Beitrag tiber den natiirlichen
Tod eine klare Antwort, die vom Phinomen des Lebens ausgeht. Wihrend das Sterben
selbst ein Vorgang, sogar notwendige Auflerung des Lebens ist, ist der Tod das Ziel
dieses Prozesses, und als solcher Zustand Stillstand und damit auch Abschluff des Le-
bens. Im Tod verliert das Individuum seine Fihigkeit, Leben weiterzugeben oder selbst
weiter lebendig zu sein. Tot ist der Mensch, wenn die Wiederbelebung nicht mehr ge-
lingt. Dieser Tod ist eine biologische Notwendigkeit. Das gilt fiir den potentiell un-
sterblichen Einzeller ebenso wie fiir das hochorganisierte Lebewesen. Das lebensgefihr-
dende Ubervodlkerungsproblem gilt auf allen Ebenen des Organischen. Selbst Einzeller
miissen untergehen, weil bei ihrem Fortbestand in stindiger Zellteilung das Volumen
der Zellmasse in kurzer Zeit so groff wiirde, dafl es allen Raum einnehmen miifite. Fiir
die meisten Tiere hat die Natur einen skonomischen Weg geplant: den natiirlichen Tod
als Beute eines anderen Tieres. ,Dieser Kreislauf des lebenden Materials ist denn auch
der Grund dafiir, warum es in der Natur praktisch nie eine Leiche gibt® (16). Aber
kann sich der Mensch der biologischen Notwendigkeit iiberlassen, das Wachstum durch
Hunger oder wechselseitige Vernichtung zu regulieren?

Die wissenschaftlich orientieren Vortrige zeigen einen erregenden Ausblick. Die
Sendereihe beweist gerade durch ihre leidenschaftslose, wissenschaftlich orientierte Be-
trachtung des Sterbens und des Todes aus der Sicht des Mediziners, daff der Tod
nicht zu einem nur klinischen Phinomen herabgewiirdigt werden kann. Und sollte es
je eine Sakularisierung des Todes geben, so kann das in Zukunft doch nicht verhindern,
daf das Sterben &ffentlicher werden wird. H. Schifer deutet es an, wenn er darauf
hinweist, daf} die menschliche Bewiltigung des Problems, er meint eine Sterbensquote,
die optimales menschliches Leben sichert, nicht wie im pflanzlichen und tierischen Be-
reich durch Hunger und wechselseitige Vernichtung erfolgen kann.

Die Ausfithrungen von H. Kublendahl gehen trotz eines anderen Ansatzes in die
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gleiche Richtung. Zur sach- und persongerechten Behandlung des Kranken und Ster-
benden, nicht zuletzt auch zur Wiederbelebung und sogar zum ,verlingerten Sterben®
muf} die technische Entwidklung in den Dienst der Medizin gestellt werden, Dadurch
wachsen die Anforderungen an die Menschen, die in diesem Bereich titig sind, dadurch
wachsen aber auch die finanziellen Anforderungen, die an die Gesellschaft gestellt wer-
den miissen. ,,Auch hier spielen Stellenplan und Acht-Stundentag, Personalmangel und
Schwierigkeiten der Geritebeschaffung ihre manchmal einschneidende Rolle. Wen sollte
es wundern, dafl die Schattenseiten der soziologischen Verflechtung unserer Zeit auch
diesen Bereich nicht unberiihrt lassen! ... Das Sterben ist mehrdimensional geworden,
nach Zeit und Ort und biologischem, soziologischem und ethischem Verstindnis. Erst in
jiingster Zeit ist der Begriff des Sterbens aber auch ffentlicher geworden, weil sich nicht
nur 4rztliche Belange zwischen Leben und Tod schieben. Damit ist die Macht des Arztes
zwischen Leben und Tod zugleich gréfler und kleiner geworden® (981.).

IT. Der soziale Aspekt des Todes

Man erwartet zunichst nicht, dafl wissenschaftliche Ausfiihrungen zum Problem des
Todes in den Offentlichkeitscharakter des Todes einmiinden. Doch spielt der Tod fiir
die menschliche Gemeinschaft eine so wichtige Rolle, dafi dadurch die Einstellung des
einzelnen zum Tod beeinfluflt wird. Zwischen der persénlichen und der Gffentlichen
Einstellung zum Tod besteht eine Wechselwirkung, wobei einmal der eine und dann
wieder der andere Pol stirker zur Geltung kommt. Tabuierung und Privatisierung
mogen deshalb Vorboten einer sich anbahnenden Sozialisierung des Sterbens sein. Im
englischen Sprachraum beschiftigt man sich schon seit lingerer Zeit mit dem soziologi-
schen Aspekt des Todes. Deshalb verdient die soziologische Untersuchung der Einstellung
zum Tod von Alois Habn Beachtung, die die wichtigsten amerikanischen Arbeiten zu
diesem Problem verwertet3. :

Um menschliches Verhalten zum Tod verstehbar zu machen, bedient sich Hahn
empirischer, vergleichender und analytischer Methoden. Nach seinen Ergebnissen stimmt
die verbreitete Ansicht von der Tabuierung des Todes nicht. Wenn sich der Mensch
tatsichlich weniger mit dem Tod beschiftigt als friiher, so liegt das in erster Linie an
der Verinderung der Gesellschaft: das ,grofle Ausmafl der sozialen Arbeitsteilung, die
Vermehrung der Zahlen von Rollen, die ein Individuum gleichzeitig einnimmt und da-
mit die Zunahme der Gruppen, denen es angehirt, die rapide Mobilitit, die Trennung
privater und beruflicher Rollen, die zunehmende Anonymitit des einzelnen in seiner
Wohngegend, der Zerfall der alten Primirgruppen wie Grofifamilie, Nachbarschaft
und Gemeinde, kurz all die Phinomene, die man gemeinhin mit dem Schlagwort

3 Alois Hahn, Einstellung zum Tod und ihre soziale Bedingtheit. Eine soziologische Untersuchung.
Stuttgart: Ferd. Enke-Verlag 1968. 162 S. Kart. 29,—.
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Urbanisierung und Industrialisierung charakterisiert® (84f.). Diese Verinderungen
haben dazu gefiihrt, dafl der Kontakt mit dem Tod in der heutigen Gesellschaftsstruk-
tur weniger intensiv ist als in fritheren. Das Todesbewufitsein des Menschen, seine Be-
schiftigung mit dem Tod iiberhaupt und mit seinem eigenen Tod hingen eng damit zu-
sammen, wie hiufig er das Sterben anderer miterlebt, oder wie hiufig er selbst lebens-
gefdhrlich erkrankt. Selbstverstindlich werden deshalb Unterschiede der Erziehung,
der religidsen Auffassung und der psychischen Konstitution nicht ausgeschaltet; auch die
indirekte Begegnung mit dem Tod durch Biicher, Zeitschriften, Radio, Fernschen ver-
dndert das Todesbewufitsein; es wird auflerdem, was Hahn nicht beriicksichtigt, von den
Anforderungen des Gesundheitswesens und nicht zuletzt durch die Bemiihungen zur
Vermeidung des Hungers und der Massenvernichtung beeinflufit. Die These von der
Tabuierung des Todes 148t sich auch deshalb nicht halten, weil eine intensive Begegnung
mit dem Tod wohl zu einem intensiven Todesbewufitsein fiihrt, aber nicht zu einer
stirkeren Todesfurcht; vielmehr sind Menschen mit intensivem Todeskontakt weniger
von Todesfurcht betroffen.

Die weiteren Ergebnisse Hahns betreffen das kognitive Wissen, die emotionalen Re-
aktionen und das Handeln. Das kognitive Wissen um den eigenen Tod ist von einem
bestimmten Alter ab universal. Wir teilen es mit allen anderen Menschen. Das entspricht
einer soziologischen Gesetzmifigkeit, nach der wir unsere Anschauungen durch Inter-
aktionen mit der sozialen Gruppe bestitigt erhalten. Formen dieser Interaktionen sind
die Bestattungsriten, die verschiedenen, primir gesellschaftlich bedingten Formen der
Trauer, die Erbregelung, die Notwendigkeit, den Verstorbenen in seinen sozialen Rollen
zu ersetzen, dann natiirlich alles, was mit dem Gesundheitswesen, den Versuchen der
Lebenserhaltung und Lebensverlingerung zusammenhingt. Eine besondere Rolle spielt
der Jenseitsglaube, besser gesagt, der Unsterblichkeitsglaube. Dieser duflert sich weniger
im ausdriicklichen Bekenntnis, als in den Gepflogenheiten, durch die sich Lebende an
Verstorbene erinnern. In diesen Gepflogenheiten lebt der Verstorbene im Bewuftsein
der Menschen weiter als der, der er im Leben war, und nicht etwa als der, der er jetzt
ist, namlich ein Toter.

Die soziale Interaktion formt den emotionalen Bereich stirker als den kognitiven.
Je niher wir anderen Menschen stehen, desto stirker werden wir durch deren Schicksal
emotional beriihrt. ,Das bloff kognitive Wissen um meinem Tod wird durch die Erfah-
rung des Sterbens von Menschen, denen ich mich auf solche Weise verbunden weif}, viel
eher auch zu einer Gefiihlsgewif$heit, die mein Denken und Empfinden bewegt, als das
bei anderen Menschen der Fall wire“ (60). Hahn betont, dal sowohl die kognitive
Gewifheit von der Unausweichlichkeit des Todes als auch die emotionale Relevanz
dieses ‘Wissens nicht etwa angeboren, sondern sozial vermittelt sind. Er zeigt dies am
Unsterblichkeitsglauben, an der Trauer und an der Notwendigkeit, die Verstorbenen in
ihren sozialen Rollen zu ersetzen. Die nihere Untersuchung der Bestattungsriten ergibt,
daf diese nur moglich sind, weil der Verstorbene irgendwie gegenwirtig bleibt. Das
ganze Gefiige der Assoziationen, das den Lebenden mit dem Verstorbenen verbindet,
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bricht nicht mit dessen Tod zusammen. Die gewohnten Verhaltensweisen werden viel-
mehr erst nach und nach abgebaut. Lingere Zeit bleibt der Verstorbene in allen Ge-
sellschaften selbst fiir jene Menschen lebendig, die nicht an die Unsterblichkeit glauben.

Die Trauer beruht auf der gleichen anthropologischen Wurzel wie der Unsterblich-
keitsglaube. Jeder ist innerlich auf bestimmte Menschen so eingestellt, daf} sie fiir ihn
nicht austauschbar sind. Der Tod einer mit mir im affektiven Bereich verbundenen Be-
zugsperson wird als Verlust empfunden. Was der Tote fiir mein Leben bedeutete, fehlt
nun. Die Reaktion ist Schmerz und Leid. Diese Reaktion wird dadurch verstirkt, dafl
die gewohnten Verhaltensweisen zunichst noch nicht abgebaut werden kénnen und
deshalb ins Leere stofien. Dadurch entsteht Trauer. Diese Trauer ist, was zunichst
iiberraschen mag, nicht ausschlieflich oder gar nicht in erster Linie eine individuelle,
sondern eine gesellschaftlich bedingte Reaktion. Das ist in den sozialen Rollen begriin-
det. ,Daff Mann und Frau, Eltern und Kinder in unserer Gesellschaft einander innig
lieben, ist nicht ein blofler Zufall, der aus den besonderen Gefiihlen der einzelnen Be-
teiligten entspringt, oder eben auch nicht, sondern eine soziale Erwartung, die in der
Regel von allen Beteiligten verinnerlicht und als emotionale Bereitschaft entsprechend
in der Entwicklung des Individuums aufgebaut worden ist“ (126).

Demnach wiire Trauer eine sozial standardisierte Ausdrucksform, in der sich unser
Schmerz iiber den Verlust eines nahestehenden, von der Gesellschaft fiir uns als , wich-
tig® definierten Menschen manifestiert. ,Dieser Schmerz und die durch ihn bewirkte
personliche Desorganisation sind um so intensiver, je exklusiver, wichtiger und affek-
tiver die Beziehung zum Verstorbenen war. Entsprechend sind auch die Ausdrucks-
formen dieses Schmerzes und Mafinahmen, ihn zu mildern, qualitativ und quantitativ
gestaffelt” (131).

Kognitives Wissen und affektive Reaktion auf den Tod sind weder allein vom Indi-
viduum her zu verstehen, noch bleiben sie eine interne Angelegenheit; sie bestimmen
vielmehr das gesamte Verhalten und Handeln des Menschen. Man mag bedauern, dafl
Hahn nicht niher auf die Bedeutung eingeht, die emotionale Reaktionen und Todes-
bewufBtsein fiir das Leben haben. Aber das kann wohl nicht mehr Aufgabe eines ein-
zelnen, sondern nur eines Teams von Wissenschaftlern sein.

III. Der personale Aspekt des Todes

So wenig die medizinisch-biologischen Aspekte des Todes von den sozialen getrennt
werden konnen, so wenig kann der personale Aspekt des Todes isoliert gesehen werden.
Die gesonderte Betrachtung einzelner Aspekte hat etwas Unbefriedigendes an sich. Der
personale Aspekt des Todes ist vielschichtiger als der natiirliche und der soziale. Wir
miissen wenigstens die psychologische und die theologische Sicht unterscheiden.

Besonders fruchtbar haben die Anregungen Sigmund Freuds auf die Uberlegungen
zum personalen Aspekt des Todes gewirkt. Freud versucht in Anlehnung an die Biologie
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die Auf- und Abbauprozesse in den Organismen durch die Annahme von zwei Trieb-
arten zu erkldren. ,Die einen Triebe, die im Grunde gerduschlos arbeiten, verfolgten
das Ziel, das lebende Wesen zum Tode zu fithren, verdienten darum den Namen der
sTodestriebe’ und wiirden, durch das Zusammenwirken der vielzelligen Elementar-
organismen nach auflen gewendet, als Destruktions- oder Aggressionstendenzen zum
Vorschein kommen. Die anderen wiren die uns analytisch besser bekannten libidingsen
Sexual- oder Lebenstriebe, am besten als Eros zusammengefafit, deren Absicht es wire,
aus der Lebenssubstanz immer gréfere Einheiten zu gestalten, somit die Fortdauer des
Lebens zu erhalten und es zu hsheren Entwicklungen zu fithren.* ¢

Diesen Feststellungen waren die Ausfilhrungen Freuds iiber Krieg und Tod voraus-
gegangen. Dafl es iiberhaupt zu Kriegen kommen kann, liegt im Unbewufiten, das sich
— im Unterschied zum Bewufiten — gegen die Vorstellung des eigenen Todes wehrt,
in seiner Mordlust Fremden gegeniiber aber ungebrochen ist. Eine Wende zum Besseren
konnte nur eintreten, wenn es geldnge, die unbewufiten Vorstellungen stirker hervor-
zukehren und dem Sterben in unseren Gedanken den ihm zustehenden Platz einzu-
raumen. Deshalb mé&chte Freud den Satz ,Si vis pacem, para bellum® so abindern:
»Si vis pacem, para mortem. — Wenn du das Leben aushalten willst, richte dich auf
den Tod ein.“5 Der Mensch ist dem Leben den Ted schuldig. Unser Verhiltnis zum
Tod hat eine starke Wirkung auf das Leben. Das Leben verarmt, wenn der hochste
Einsatz, eben das Leben selbst, nicht gewagt werden darf. Freud fordert die Stellung-
nahme zum Tod um des Lebens willen. Eben das meint der Wahlspruch der Hanse:
»Navigare necesse est, vivere non necesse! — Seefahren muff man, leben mufl man
nicht® (X, 343).

Wir sind nach diesen kurzen Hinweisen aus den Werken Freuds in der Lage, die Ein-
stellung und das Verhalten zum Tod noch etwas deutlicher zu unterscheiden. Es gibt
ein kognitives Wissen und ein affektives Betroffensein vom Tod, das die unbewufite
Einstellung wenig beriihrt und keine Verhaltensinderung bewirkt. Es wire aber eine
Einstellung zum Tod wiinschenswert, die in gelebter Stellungnahme die Todeskompo-
nente in das Leben einbringen wiirde.

Diesen Freudschen Ansatz hat Gebsattel verdeutlicht und weitergefithrt. Er unter-
scheidet einen dem Leben immanenten und einen dem Leben transzendenten Tod. Der
Tod ist, ohne daf wir uns dessen bewuf}t sein miissen, unserem Leben immanent. Unser
Werden ist immer auch ein Sterben, denn wir geben mit jeder neuen Lebensstellung eine
andere auf. ,Das Leben ist eigentlich um den Tod herumgebaut und entfaltet sich an
dem seinen einzelnen Gestaltungen immanenten Tod, der diese Gestaltungen, wenn sie
zum Abschluf} gekommen sind, wieder in sich eintrinkt. Der Tod nimmt zu, bis zu dem
Zeitpunkt, wo von unserem zu Ende gelebten, vollrealisierten, ganz erfiillten Leben
nichts mehr iibrig bleibt als dieser ihm immanente Tod ... Von diesem, dem Leben

4 Sigmund Freud, Gesammelte Werke XIII, 233; vgl. Das Ich und das Es, ebd. 268-276.
5 Zeitgemifles ilber Krieg und Tod, Gesammelte Werke X, 355.
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immanenten Tod verschieden ist der dem Leben transzendente Tod, der wie eine Macht
von auflen an das Leben heranzutreten scheint, um es von auflen zum Abschluf} zu
bringen. Dieser Tod ist ein gedachter Tod, ein ichgesetzter Tod, das Zerrbild des
lebensimmanenten Todes.“% Mit Gebsattel kénnte man zwischen dem gelebten und
dem gewuflten Tod, zwischen dem Lebens- und dem Todesaspekt des Todes unter-
scheiden. Nach Freudscher Terminologie miifiten wir sagen, beim gelebten Tod gelingt
es, die Todeskomponente in das Leben einzubringen, beim gewufiten Tod hingegen

nicht.

Der gewufite Tod

Jean Amérys Versuche iiber das Altern des Menschen beziehen sich auf den gewufiten
Tod?. Améry meditiert iiber das Verhiltnis des alternden Menschen zur Zeit, zum
eigenen Korper, zur Gesellschaft, zur Zivilisation und schlieflich zum Tod. Er gerit
dadurch in einen sich steigernden Protest gegen vorgeformte Klischees, die sich in der
Gesellschaft im Umgang mit dem gewufiten, vergegenstindlichten Tod gebildet haben
und sozusagen als billige Trostworte jedem angeboten werden kénnen. Man ist ge-
spannt auf die Losung. Aber Améry kann keine geben. Weil er vor dem Unentrinn-
baren und Skandaldsen nicht resignieren will, bleibt ihm schliefilich nur die Rebellion,
eine Rebellion freilich, die — ganz gleich, ob er es ahnt oder nicht — weniger dem Tod
selbst gilt, als vielmehr den Klischees, dem Tod, von dem die Menschen wissen, an den
sie denken, den sie fiirchten und dem sie entfliechen wollen, dem Tod eben in seinem
lebensfremden, negativen Aspekt. Aber negativ und lebensfremd ist dieser Tod gerade
deshalb, weil er der gewufite Tod ist, ein Widerfahrnis, ein Zustofiendes, ein auf uns
Zukommendes und nicht ein mit dem Leben Wachsendes.

Aber der Protest Amérys gilt noch etwas anderem. Er beginnt mit seiner Besinnung
ja gerade an jenem Punkt, an dem im Menschen dieser objektive, gewufite Tod — ein
Tod, von dem man ein kognitives Wissen hat und affektiv betroffen ist — als eine im
Selbst immer schon vorhandene Wirklichkeit erfaflt werden konnte. Sein Protest gilt
nun jener erdriickenden Macht mit ihren billigen Trostworten, die sich hinter den Kli-
schees verbirgt. Man mag sie Zeitgeist, offentliche Meinung, Ideologie, Religidsitit,
Lebensweisheit oder wie immer nennen. Sie verhindert, daff der allgemeine Tod ,,mein®
Tod wird, und daf ich in meinem Tod erkennen kénnte, dafl er mich zum Bruder aller
macht.

Améry findet keinen Ausweg. Seine Meditationen sind diister, weil er den lebens-
immanenten, den uns zum Leben wandelnden Aspekt des Todes nicht trifft, weil er,
um auf die medizinischen Begriffe zuriickzugreifen, vom unnatiirlichen Tod spricht,
nicht vom natiirlichen Sterben als einem das Leben erst ermdglichenden Geschehen.

8 v. Gebsattel, Prolegomena, 14; vgl. ebd. 396-400.
7 Jean Améry, Uber das Altern. Revolte und Resignation. Stuttgart: Klett 1968. 135 S. Kart. 9,50.
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Aber machen wir es uns mit dieser schematischen Einordnung Amérys nicht zu leicht?
Mit dem Beginn des Alterns tauchen doch konkrete Fragen auf, die {iber den Sinn des
Daseins nachdenken lassen. Der Mensch wird sich fremd, er erfihrt den verwunderten
Blick anderer, er versteht die Welt in ihrer neuen Sprache nicht mehr, der Sprache der
sich fortentwickelnden Wissenschaft, der philosophischen Richtungen, der jungen Lite-
ratur, Musik, Kultur und Mode. Man wiirde Améry tatsichlich unrecht tun, wenn man
ihn mit seinen Meditationen nur im gewufiten Tod ansiedeln wollte und nicht in jenem
entscheidenden und fiir das Leben kritischen Innenraum, in dem sich die Kehre zum
Leben oder zum Tod, das heifit die Kehre zum Lebens- oder zum Todesaspekt des
Todes vollzieht. Weil sie da angesiedelt sind, sind sie realistisch, durch und durch
menschlich und zutreffend. Oftmals weifl der Leser nicht, ob er sich noch diesseits oder
schon jenseits der Scheidelinie befindet, so, wenn Améry iiber die Zeiterfahrung des
Menschen schreibt: ,Die Zeit ist unser Erzfeind und unser innigster Freund, unser ein-
ziger totaler Alleinbesitz und das, was wir niemals zu fassen bekommen, unsere Pein
und unsere Hoffnung® (16 f.). Die Jugend kennt diese Zeit nicht, sondern erst der
Alternde, der, indem er die Zeit erkennt, zugleich auch das Ziel dieser Zeit, den Tod,
sieht. ,,Es bedarf einer weitliufigen Erfahrung physischen Niedergangs, schwindender
Korperkrifte, geschwichten Gedichtnisses, Verfalls und Beschwerlichkeit in allen For-
men, wenn der Tod aus einer objektiv unpersonlichen Sache zur Eigentlichkeit werden
soll. . .. Der alternde Mensch, sofern er nicht schlechten Gewissens und immer nur mit
geringem Erfolg das Geschdft des Verdringens betreibt, wenn er sich nicht entfremdet
in eine operationelle Lebenstiichtigkeit hinein, spiirt in der Tat sich sterben, lange Jahre
noch, ehe er wirklich verscheidet. Sein physischer, gesellschaftlicher, kultureller Welt-
verlust gibt ihm die Gewiflheit dessen, woran er frither nur als eine theoretische Wahr-
heit ungeriihrt geglaubt hat: daf er ein moribundus ist* (121f.).

Konnen wir das nicht so deuten, daff Améry den Lebensaspekt des Todes sieht? Er
interpretiert sich jedoch selbst. ,, Wahr bleibt, des bin ich gewif}, dafl man es leichter hat
mit dem Sterben, wenn keine Zeit hinging, mit dem so Unausweichlichen wie Unaus-
denkbaren intim zu werden® (125). Wenn auftretende Krankheiten, das Hinscheiden
von Jahrgangskameraden und Zhnliche Erfahrungen zur Meditation iiber den Tod
anhalten, ist gerade nicht der Lebens-, sondern der Todesaspekt des Todes wirksam.
Uber den Tod selbst ist nichts zu denken, weil er ein Nichts ist. Die Frage nach dem
Tod ist nur eine Scheinfrage. ,Solange ich bin, ist er nicht, und wenn er ist, bin ich nicht
mehr.“ Da haben wir ihn, den dem Leben transzendenten Tod, der hereinbricht als die
totale Negation, ,,das vollkommene und unaufhebbare Debakel®, bar jeden Sinns.

Nein, Améry meint nicht den Lebensaspekt des Todes. Wie sollte er auch? Den gibt
es fiir ihn nicht. Tod ist fiir ihn die Vernichtung des Selbst. Wie sollte das Ich dem ent-
gegensehen und sich stellen? Das ist ohne Sinn. Auch Revolte und Resignation sind ohne
Sinn. Aber ist das so absurd?

Améry spricht fiir viele Menschen verbindlich, vielleicht fiir die meisten, wer weifl es?
Deshalb sprechen wir beim gewufiten Tod vom personlichen Aspekt des Todes, weil hier
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verschiedene Moglichkeiten gegeben sind: Moglichkeiten der Einstellung, der Entschei-
dung und gelebter Wirklichkeit, aber auch die Moglichkeit, das Leben selbst zu ver-
fehlen. Niemand weifl auch, fiir wie viele Menschen es zutrifft, daBl es nach Améry nur
illusiondren Trost gibt, ,auch auferhalb der grofiten und betorendsten Illusion, der
Religion® (28). Er freilich meint, es trife fiir alle zu. Er schliefit eine andere Moglichkeit
aus. Ob er damit der Religion gerecht wird, ist eine andere Frage; dafl Religion diese
Ilusion sein kann, daf sie fiir viele sogar die gréfite und betdrendste der Illusionen ist,
damit hat er sicher zum Teil recht. Aber alles tiber den Tod hat Améry nicht gesehen.

Der gelebte Tod

Ob Améry tatsichlich vom gewufiten Tod und nur von ihm in dem Sinn gesprochen
hat, wie wir diese Unterscheidung aus Gebsattel ibernommen haben, kénnte wohl nur
er selbst entscheiden. Leichter fillt uns diese Entscheidung bei Carusos Phinomenologie
des Todes?8.

Caruso nimmt die Freudschen Gedanken in der Erweiterung von Gebsattel auf und
entwickelt daraus das Konzept einer Phinomenologie des Todes, das er in den Grund-
ziigen bereits in einem friiher erschienenen Artikel vorgelegt hat?. Es geht ihm um den
Sinn des Todes, den der Tod als ein gehandeltes Werden haben kann. Sinnlos ist der
Tod, wenn ein solches Werden nicht stattfindet. Werden ist ohne den Tod nicht denk-
bar. Das Kind, das sich auf den nichsten Tag freut, eilt dem Tod ebenso entgegen wie
der Gelangweilte, der die Zeit totschligt, oder der Angeekelte, der in zynischer Re-
signation verkiimmert. Ziel alles Lebens ist der Tod, doch hat jeder einen anderen Tod.
Nicht von auflen, sondern von innen, weil jeder ein anderes Werden hat. Aber dieses
Werden ist Aufgabe. Der Mensch verweigert seine Selbstverwirklichung, wenn er sich
dem Angebot wirklicher Bezichungen zu den Menschen verweigert.

In der Abhandlung ,Die Trennung der Licbenden® entfaltet Caruso das eben skiz-
zierte Thema. Er stiitzt sich dabei in erster Linie auf psychoanalytisches Material. Aber
was hat die Trennung der Liebenden mit dem Tod zu tun? Eben dies, dafl die Tren-
nung vom geliebten Menschen zu den schmerzlichsten Erlebnissen iiberhaupt gehtrt und
diese Trennung dieselben Reaktionen hervorruft wie der Tod, nimlich Rebellion gegen
oder Ergebenheit in das Schicksal. Nun ist tatsichlich jeder Schritt in das Leben das
Aufgeben einer fritheren Position, ein Loslassen und Abtrennen. Wenn sich zeigen l4fit,
daf} diese Abtrennung in verschiedenen Graden dhnliche Reaktionen hervorruft wie der
Tod, und in Extremsituationen die gleichen, dann kdnnte auf empirischem Weg der
lebensimmanente Tod einsichtig gemacht werden. Die Trennung ist der Einbruch des

8 Igor A. Caruso, Die Trennung der Liebenden. Eine Phinomenologie des Todes. Stuttgart: Huber
1968. 316 S. Lw. 36,-.

9 Werden und ,Entwerden®, in: Werden und Handeln, Festschrift zum 80. Geburtstag von V. E.
Freiherr v. Gebsattel (Stuttgart 1963) 218-234.
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Todes in das menschliche Bewuftsein. Daraus formuliert Caruso seine Arbeitshypo-
these: ,Der Kern unserer Fragestellung ist das Erlebnis des Todes in einer Lebenssitua-
tion. Verstindlicher ausgedriickt: Das Problem, das uns beschiftigt und das im allge-
meinen aus dem Bewuftsein derjenigen, die es unmittelbar erleben, verdringt wird, ist
das durch die Trennung hervorgerufene Erlebnis des Todes in meinem Bewuftsein und,
komplementir hierzu, das Problem, das den Betroffenen noch mehr narzifitisch krinkt:
das Erlebnis meines Todes im Bewufitsein des anderen® (27). Das Erlebnis des eigenen
Todes im Bewufitsein des anderen ist deshalb von der gleichen Bedeutung wie das Er-
lebnis des Todes im eigenen Bewufltsein, weil das Erlebnis des Todes im BewuRtsein
des anderen tatsichlich als Verlust und Wertminderung des eigenen Selbst erfahren
wird. Der psychische Mechanismus solcher Erlebnisse ist in der urspriinglichsten aller
Trennungen vorgezeichnet, die der Mensch durchstehen muf, nimlich der Losung aus
der Mutter-Kind-Dyade. Die Trennung von Liebenden ist die Lésung einer Dualunion.
Sie ist Verlust des Liebesobjekts, das ja zugleich ein Identifikationsobjekt ist, so daf
jeder Verlust eine durchaus reale, nicht nur gemeinte oder erdachte Verstiimmelung des
Ichs bedeutet. Indem das Ich einen Teil seiner Identitit verliert, gerdt es in eine Kata-
strophe, gegen die es sich wehrt, indem es bestimmte Abwehrmechanismen in Gang
setzt: Aggression, Gleichgiiltigkeit, Flucht, Ideologisierung. Diese Mechanismen greifen
gewohnlich auf ein Verhalten zuriick, das bei einem fritheren Verlust — meist dem
Verlust der Mutter als dem ersten Liebesobjekt — sich bereits bewihrt hat und das nun
in Form der Wiederholung angewandt wird. Man kénnte deshalb durchaus sagen, dafl
es sich im Abwehrmechanismus nicht um eine der Situation entsprechende, sondern um
eine anachronistische Reaktion handelt. Das Ich verweigert durch Regression die Aus-
einandersetzung mit der gegenwirtigen Trennung; es weigert sich, die Todeslinie des
Lebens fiir sich selbst anzuerkennen und verweigert sich damit zugleich der eigenen
Zukunft. Aber das ist nicht alles. Die Abwehrmechanismen setzen ein, damit die durch
den Verlust hervorgerufene Angst nicht aufkommt und nicht bewiltigt werden muf.
Tatsdchlich ist ja die Trennung lebensbedrohend, so daf sie notwendig mehr oder
weniger von verdringter ,, Todesangst® begleitet ist.

Das Thema von der Trennung — zugleich das Thema vom Tod — hat somit seinen
innersten Kern in der Verweigerung des Lebens durch den Zwang zur Wiederholung
fester Verhaltensmuster als Reaktion auf den Verlust. Zugleich erhebt sich die Frage,
ob eine solche Reifungshemmung unvermeidbar oder durch die persénliche Stellung-
nahme vermeidbar ist, ob der lebensimmanente und deshalb immer auch gelebte Tod
auch ein wissend gelebter Tod sein muf§ oder nicht. Die Frage ist berechtigt, weil man
nicht annehmen kann, daf} die Reaktion des Alterns auf den in das Leben einbrechenden
Tod, wie Améry das schildert, nur fiir unfertige, in ihrer Reifung gehemmte Menschen
zutrifft. Vielleicht ist es doch so, dafl nur im krankhaften Wiederholungszwang die
regressiven Verhaltensmuster wiederkehren. Bei allen anderen Wiederholungen einmal
eingetibter Verhaltensmuster ist eine, wenn auch noch so minimale Weiterentwicklung
denkbar; sie kann schlieflich in langer Erfahrung doch zu einer realistischen Trennungs-
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bewiltigung fithren. Der Prozef selbst, ein Prozefl aus der narzifitischen Selbstver-
strickung in eine Realitdtsbezogenheit, mufl dem Menschen gar nicht bewufit werden.
Wiederholung wire dann ein psychischer Mechanismus zum Zweck der Anpassung des
Ichs an die Wirklichkeit. Jede Trennung wire Wiederholung der Aufldsung der Dual-
union von Mutter und Kind; ihre Bewiltigung wire zugleich gelebter Tod. Die Reak-
tion auf die Trennung hat ja nicht nur die gleichen Ziige wie die Reaktion auf den
Tod, vielmehr wird in jeder Trennung die Todesstruktur des Lebens wirksam, indem
ein Stiids vergangenes Leben mit dem Schritt in die Zukunft endgiiltig hinter sich
gelassen und abgeschlossen wird.

Das Problem des Menschen kann demnach von der Trennung her gestellt werden:
Trennung von der Geborgenheit, Trennung vom Liebesobjekt, Trennung von sich
selbst, Trennung vom Leben. Aber damit stellt sich die pidagogische Frage: Wie kann
der Mensch mit der Trennung leben? Eine Antwort ist die des Selbstmérders, der sich
selbst zerstort, weil er nicht unsterblich und nicht unbegrenzt ist. Diese Losung findet
ihre Wiederholung iiberall da, wo wir in uns und um uns etwas zerstdren, nur deshalb,
weil alle Dinge sowieso verginglich sind. Eine Abwandlung davon ist die Liebe, die
jemanden dndern will. , Jemanden lieben, um ihn anders zu machen, heifit ihn morden®
(250). Aber auch wer das bestindige Gliick sucht, findet keine Erfiillung. Seine Hoff-
nung wird enttiuscht, weil der Mensch wesensmifig unvollendet ist. Selbst die Liebe
zur Menschheit ist solange eine kalte, philosophische Abstraktion, bis der Mensch sich
darauf einliflt, einen konkreten Menschen zu akzeptieren wie dieser ist, um mit ihm an
einer gemeinsamen Welt teilzunehmen. So liegt die eigentliche Antwort in der Kommu-
nikation mit der konkreten Welt eines anderen. Erst sie sprengt die in sich geschlos-
sene Monade, reifit sie auf und weitet sie aus, iiberwindet die Statik des Wieder-
holungszwanges. Die Trennung wird iiberwunden, indem ihr Sinn gefunden wird. Sie
macht offen fiir die Kommunikation. Darin liegt die Antwort auf die Frage, wie der
Mensch mit der Trennung leben kann.

Soweit knnen wir mitgehen. Wir kdnnen Caruso jedoch nicht mehr in seinen gesell-
schaftlichen Folgerungen zustimmen, ja nicht einmal in seinen diesbeziiglichen Primis-
sen. Das Problem beginnt bei Caruso nimlich bereits bei seinen Fallberichten, die er als
Beispiele fiir die Trennung der Liebenden und deren Reaktion auf die Trennung an-
fithre. Man konnte nimlich fragen, um welche Art von Liebenden es sich handelt, wenn
die Liebe schon im Keim eine angeblich unmégliche ist, weil sie irgendwann einem
Uber-Ich-System geopfert werden mufl. Gewifl wollte Caruso ein ,krasses Problem
anschneiden, nimlich die Lage von zwei Geliebten, die sich aus moralischen, religitsen,
sozialen und utilitiren Griinden (auf der Ebene des Bewufitseins!) trennen miissen® (27).
Die von ithm angefiithrten Fille zeigen jedoch, daf die Bindung der Liebenden anein-
ander eine Wiederholung einer frithkindlichen Bindung war. Dann ist der eigentliche
Trennungsgrund aber nicht ein Uber-Ich-System, sondern gerade die Lebenskomponente
des Todes, — Trennung, damit ein Werden beginnt. Gerade in der Trennung wird ein
Schritt iiber den Wiederholungszwang hinaus ermdglicht. Die Funktion des Uber-Ich-
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Systems wire dann eine positive, weil sie das Ich zur Stellungnahme und zur Trennung
zwingt. Deshalb m6chten wir nicht zustimmen, wenn Caruso zum Abschluf} seiner Ab-
handlung sagt: ,Alles Gesagte berechtigt uns zu der Annahme, daff das Problem der
Trennung — in der Form wie es in unserer Schrift analysiert wurde — ein typisches fiir
die repressive Gesellschaft ist. Im Rahmen letzterer muf} jeder Protest gegen die repres-
sive Organisation der Arbeit und der Liebe schwere Konflikte verursachen: um bei
unserem Thema zu bleiben, muff die Protestation gegen diese Ordnung menschlicher
Bezichungen unter anderen Erscheinungen auch die Qualen der ungliicklichen Licbe
hervorrufen® (308). Schade, daf es sich Caruso mit der Antwort auf die Frage, wie der
Mensch mit der Trennung leben kann, mit dem lingst zum Schlagwort gewordenen Ruf
nach der Verinderung der gesellschaftlichen Grundlage so leicht macht. Wozu tut er es
tiberhaupt, wenn dafiir noch eine weitere Vorbedingung bleibt, die ,,nur die Folge einer
volligen anthropologischen, sozialen, biologischen, geistigen und technischen Umwil-
zung sein konnte. Diese Vorbedingung ist nichts Geringeres als die Aufhebung des
Todes; denn die Entfremdung des Menschen wird solange nicht zur Ginze aufhoren,
als die vom Menschen abgetrennte und beherrschte Natur doch stirker ist als seine Liebe
und seine Schépfungskraft® (309). Aber welchen Sinn hat der utopische Wunsch nach
Aufhebung des natiirlichen Todes?

Wir miissen deshalb die pidagogische Frage erneut stellen: Wie kann der Mensch mit
dem Tod leben? Wir finden bei Gebsattel noch einen anderen Aspekt des Todes, nimlich
den der personlichen Stellungnahme. Wir vermissen ihn bei Caruso wohl deshalb, weil
er die psychoanalytische Denkweise auf die anthropologische hin nicht zu iiberschreiten
vermag, obwohl er dies vorgibt. Bei Gebsattel steht der stellungnehmende Mensch im
Mittelpunkt, der gerade dann in Schwierigkeiten kommt, wenn er dem personalen
Aspekt des Todes standhalten will, und der dann alle jene Anfechtungen zu bestehen
hat, die Améry beim alternden Menschen so genau beobachtet hat. In dieser Stellung-
nahme ist, wenn sie gelingt, eine Wandlung inbegriffen, die den Menschen zu einem
anderen macht.

Der theologische Aspekt des gelebten Todes

V. E. v. Gebsattel spricht gelegentlich von einem pneumatischen im Gegensatz zu
einem naturhaften Sterben. ,, Auch hier handelt es sich um ein Sterben, aber hat dieses
Sterben nicht in ontischer Hinsicht ein ganz anderes Gewicht? Wenn Saulus vom Licht
und von der Stimme des Herrn getroffen auf dem Wege nach Damaskus zusammen-
bricht, stirbt er als Saulus und wird ein anderer, wird Christ, wird Paulus. Nicht um
eine voriibergehende ekstatische Verwandlung handelt es sich, bei der und nach der
schliefilich alles beim Alten bleibt, sondern eine totale Verlagerung der Werdensebene
ereignet sich hier, ein Neuwerden in einem tieferen und wesentlicheren Verstande findet
statt. Das Werden des Paulus setzt das Sterben des Saulus voraus; ein anderer wird aus
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ihm, er kommt — durch den Tod hindurch — erst wirklich zu sich selber; aber dieses
eigentliche personale Selbst wird er nur, indem sein altes Selbst an Christus ver-
brennt. 1 Wenn es diesen pneumatischen Tod gibt, dann kann er sich nur in personaler
Stellungnahme ereignen, bleibt aber in sich Geschenk, weil Stellungnahme, gleich wel-
cher Art, den Einbruch an sich noch nicht erzwingen kann.

Die Gebsattelsche Unterscheidung des Lebens- und Todesaspekts des Todes findet
sich mit anderer Terminologie und etwas anderes nuanciert in Karl Rahners ,, Theologie
des Todes” in der Unterscheidung eines natiirlichen, biologischen, innerlich notwendigen
Todes und einer personalen Vollendung von innen, ,in der der Mensch das gesamte
Ergebnis seiner eigenen Lebenstat zur Endgiiltigkeit bringt® 11,

Aus den neueren Publikationen reiht sich hier Rudolf Schermanns ,Reportage iiber
den Tod“ ein!2, Der Verfasser gibt seine Position einleitend zu erkennen: ,Unter
;Leben® verstehen wir alles, was in unserem Dasein positiver Art ist und unter ,Tod"
alles, was das Leben im weitesten Sinn des Wortes gefihrdet oder verhindert* (7).
Schermann geht es jedoch nicht mehr um eine Theorie des gelebten Todes, sondern um
die Praxis. Wie soll der Mensch mit dem Tod fertig werden, der im Leben gegenwirtig
ist, es gefdhrdet und verhindert? Als Antwort legt der Verfasser vier Rezepte vor.
Dadurch gibt er zu erkennen, daff er Anleitungen geben will, wie man mit dem Tod
leben kann. Die ersten drei Rezepte ,,Buddha oder Das-gedrosselte-Leben®, , Albert
Camus oder Das-Leben-in-vollen-Ziigen“ und ,Sokrates oder Das intelligente Leben®
sollen uns hier nicht beschiftigen. Wir beschriinken uns auf das vierte Rezept: ,,Christus
oder Das ewige Leben®,

Schermann geht seine Sache unkompliziert an, manchmal beinahe mit einem ,naiv
gldubigen Bibelverstindnis“. Christus wurde nach seinem dritten Lebensjahrzehnt auf
brutale Weise ans Kreuz geschlagen. Warum? Weil er, um mit Camus zu sprechen, ge-
kommen ist, zwei Hauptprobleme, das des Ubels und des Todes, zu 18sen, die gerade
die Probleme der Revoltierenden sind. Aber man kann das gleiche auch mit biblischen
Worten sagen: ,,Ich bin die Auferstehung und das Leben... Ich bin der Weg, die Wahr-
heit und das Leben ... Wer von dem Wasser trinkt, das ich ihm gebe, den wird in
Ewigkeit nicht mehr diirsten. Vielmehr wird das Wasser, das ich ihm gebe, in ihm zum
Quell, das fortstrémt ins ewige Leben® (Joh. 11,25; 14,6; 4,14).

Mit Christus ist der Todfeind des Todes in unsere Geschichte eingetreten. Wenn sein
Wesen Leben und Auferstehung ist, dann muf} er das Leben lieben. ,,Und wihrend sein
ganzes Leben im Kampf gegen den Tod vergeht, weil er, daff sich unaufhaltsam der
Augenblick nihert, in dem er sich selbst dem Tod ausliefern mufi. Er ist der ,Einge-
schlossene’ par excellence, der von allem Anfang an zum Tode Verurteilte (91).
Golgatha kommt. Kann Christus den Tod iiberwinden? ,, Wir wollen wissen, ob er noch

10 Prolegomena, 398-399.
11 Theologie des Todes (Freiburg 1958) 31.
12 Rudolf Schermann, Reportage iiber den Tod. Miinchen: Herold 1967. 204 S. Kart. 15,80.
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etwas zu sagen hat, nachdem er den bitteren Todeskelch bis zur Neige geleert hat. Nur
dann, wenn er dazu fihig ist, kénnen wir ihm glauben, er sei das Leben und die Auf-
erstehung. Nach seiner Auferstechung besteht nicht mehr die Frage, ob er wirklich der
war, fiir den er'sich ausgegeben hat. . .. Die Frage, die uns erregt, lautet: Wo, wie, in
welchem Maf kdnnen wir an seinem Sieg mitbeteiligt werden?* (94)

Schermann macht sich die Antwort zu leicht, so daf sie klischechaft wirkt. Das
Klischee aber hat die Wirkung, daf es sich zwischen den Menschen und die Wirklichkeit
schiebt, dafl es nicht mehr fiir die Wirklichkeit 6fnet, sondern diese verdeckt. Wahr-
scheinlich ist es gar nicht so leicht, die vielen Klischees zu erkennen, die sich mit dem
Phinomen des Sterbens und des Todes verbinden und ein Leben mit dem Sterben ver-
hindern. Auch die Rede vom Himmel und von der Holle, von der Siinde und von dem
ewigen Leben kann die Sicht auf die gemeinte Wirklichkeit verstellen.

Die Diskussion iiber den Tod und das Sterben zwingt die Theologie, nicht nur lehr-
haft iiber den Tod zu sprechen, sondern sich auch in einem praktischen theologischen
Ansatz mit dem Tod zu beschiftigen. Die Moglichkeit des gelebten Todes fordert eine
entsprechende Interpretation und wohl auch eine aszetische Auslegung der neutesta-
mentlichen Botschaft, damit der Tod i{iber das existentielle Geschehen hinaus auch
Heilsereignis werden kann. Ansdtze hierfiir bietet die paulinische Theologie. Sie ist
gerade da, wo sie vom Tod spricht, dem Leben zugewandt: ,,Wir sind also durch die
Taufe auf seinen Tod mit ihm begraben, damit, wie Christus durch die Herrlichkeit des
Vaters von den Toten auferweckt wurde, so auch wir in einem neuen Leben wandeln®
(Rom. 6,4).

Heilsereignis wird das Wissen um den Tod nicht, solange es nur im kognitiven Be-
reich beheimatet ist oder emotionale Reaktionen hervorruft, sondern erst, wenn es sich
in den Bereich des Verhaltens umsetzt und zu neuem Leben wandelt. Die lebensgestal-
tende Kraft der Todeslinie des Lebens spricht folgendes Logion aus dem Johannes-
evangelium aus: ,Wer sein Leben liebt, verliert es, und wer sein Leben in dieser Welt
haflt, der wird es zum ewigen Leben bewahren® (Joh. 12,25). Das sind Worte, die in
einer geschichtsbezogenen Eschatologie zur Geltung kommen miissen. Sie machen die
Auferstehung nicht nur zu einer alleinigen Tat Gottes nach dem Tod, sondern zu einer
Tat Gottes mit dem Menschen, die sich in der personalen Stellungnahme zum Tod aus
dem Glauben bereits im Jetzt ereignet. Die Gestaltung dieses Todes im Jetzt geschieht
durch die Begegnung mit Christus. Diese Begegnung ist Kommunikation mit der Welt
Christi. Die Welt Christi aber ist die Welt des gestorbenen und auferstandenen Christus.
Wer also mit Christus zu tun hat, tritt in Kommunikation mit dieser transzendenten
Realitdt; er nimmt die Wirklichkeit Christi in sein Leben hinein und gestaltet daraus
sein eigenes neues Leben.
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»Polen liegt am Mittelmeer®

Das Jahrzehnt zwischen 1938 und 1948, dem
die eher Tableaus als Geschichten und Er-
zdhlungen der Sammlung , Mittelmeerstunde®
von Jan Parandowski! angeh6ren, war eines
der erschiitterndsten in der gesamten Ge-
schichte Polens. So ist es nur allzu verstind-
lich, wenn diese fiir die polnische Gesellschaft
gleichsam eschatologischen Tage tiefe Spuren
auch in der Literatur hinterlieflen, wie es der
Schluflsatz in der vermutlich erst 1949 ge-
schriebenen ,Vorrede® andeutet: ,Noch lange
wird man seine Gedanken von der Not jener
Zeit nicht l6sen konnen, auch wenn es sich
um Dinge handelt, die damit scheinbar nichts
zu tun haben. Ich sage scheinbar, denn tat-
sichlich hingt alles, was wir tun, mit unserer
Zeit zusammen, und ihre gedimpfle Stimme
1583t sich ohne Miihe auch in dieser Sammlung
entdecken, und sogar ihr Titel gehort zu den
Begriffen, gegen die die Nachfahren der
Kimbern und Teutonen zu Felde zogen® (6).
Aber schon die Einsicht des 1895 in Lemberg
Geborenen, daff diese Zusammenhinge dem
Leser bereits im Vorwort zu verdeutlichen
sind, 14ft mutmaflen, daf Parandowskis lite-
rarisches Schaffen gegeniiber den politischen
Ereignissen jenes Jahrzehnts eher die Funk-
tion einer Flucht denn eines Engagements
bedeuten. ,Jeder von uns rettete sich damals
in eine Welt®, heifit es denn auch in dersel-
ben Vorrede, ,die keine Macht der Erde
zerstoren, miflhandeln oder umwandeln
konnte® (6).

Wie aber sah nun diese Welt des damals

1 Jan Parandowski, Mittelmeerstunde. Erzih-
lungen. Bonn: Bibliotheca Christiana 1969. 207 S.
Lw. 16,80.

25 Stimmen 186, 11

43- bzw. 53jihrigen Professors fiir verglei-
chende Literaturwissenschaft an der Katholi-
schen Universitit Lublin (KUL) aus, der seit
1931 Mitglied und spiter sogar Prisident
des polnischen PEN war und 1936 erstmals
Weltgeltung erreichte mit seinem preisge-
kronten Roman ,Der olympische Diskus®?
Es war die antike Welt des Odysseus, die
Kiisten Thessaliens und Italiens, das Rom
Ciceros, Cidsars und des Horaz, minuzids
und geistreich skizziert und aus der Erinne-
rung beschworen von einem Liebhaber und
Kenner, aber ebenso von einem poetischen
Deuter und Lehrer antiken Geisteslebens,
der im deutschen Sprachraum wohl am ehe-
sten dem um zwei Jahre jiingeren Peter Bamm
vergleichbar scheint. Doch was bei Paran-
dowski vor allem interessiert, ist weniger die
Verbindung von profundem Gelehrtentum
und differenziertem Kiinstlertum, sondern
vielmehr die leitmotivartige Thematisierung
der Kunstfrage, die diese dreizehn Skizzen
und Prosastiicke biindelt, und zwar zu einem
Dokument biindelt, das abseits vom Zeitge-
schehen—etwa in der Beschreibung des , Weih-
nachtszimmers® oder in der beschriebenen
Beschiftigung mit Cisars ,De bello civili®
mitten im Polenfeldzug — in einer gleichsam
emphatischen Erfahrung und Versshnung das
biirgerliche Kunstideal und die biirgerliche
Kunstpraxis noch ein letztes Mal beschwort als
einen spitenSchein des Natur-Schonen und des
Geschichtlich-Schonen, wieWalter Benjaminsa-
gen wiirde. ,,Ich rede von der Kunst®, spricht
der kunsterfahrene Kapitin zum Piraten in
der Titelerzdhlung, ,von der Sie nie gehdrt
haben und deren Vorhandensein Ihnen ein

Geheimnis war® (191). Im Gesprich zwi-
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schen Horaz und Piotr, dem Dichterling mit
autobiographischen Ziigen, verdichtet sich
diese geheimnisvolle Kunst sogar zu resigna-
tiven Andeutungen, deren Wirklichkeit un-
greifbar bleibt: ,Wie kannst du nur verlan-
gen®, so Horaz zu Piotr im ,Gesprich mit
einem Schatten®, ,dafl ich beginne, mit Wor-
ten zu reden, die es unmdglich ist zu iiber-
setzen ... dafl unsere Gedanken und unsere
Worte jene Dinge nicht erreichen...” (180).
Piotrs Resignation, bezeichnenderweise in
die umfangreichste aller hier versammelten
Erzdhlungen gekleidet, ist wohl auch die Pa-
randowskis selbst, fiir den das Horaz in den
Mund gelegte Wort an Piotr gilt: ,Ich hielt
ihn fiir einen Dichter, es stellte sich jedoch
heraus, daf} er eher ein Gelehrter war® (179).
Trotz dieser Resignation gibt es fiir Paran-
dowski wie fiir Piotr ,kein Ding, vor dem
die Dichtung zuriickschrickt® (169). Aber nicht
das gewihlte Sujet zdhlt, sondern die Origi-
nalitit der Darstellung. Dennoch ist auch
dieses Bemiihen bereits infiziert vom Hauch
der Resignation: ,und wir im Ozean verlo-
rene Tropfen bemithen uns mit einer solchen
Hartnidckigkeit und Verbissenheit um eine
Originalitit, die fast nicht mehr zu erreichen
ist“ (175). Dichterische Identitdt ist offenbar
nicht mehr erreichbar fiir Parandowski, es
sei denn in der beingstigend schmalen und
engen Dimension von zeitlich-rdumlicher Bin-
dung an seinen historisch-geographischen
Kairos: ,Man ist immer und vor allem ein
Dichter seiner Zeit und seines Landes® (173).
Diese resignativ-versdhnende Geste bedeutet
zugleich Abkehr von dem Unerreichbaren
und Hinwendung zu einer Realitit, die in
ihrem Einklang von Ich und Welt romantische
oder gar Ziige des Biedermeierhaften an-
nimmt: ,Ich stehe im Einklang mit der gan-
zen Umgebung, weil ich mit mir selbst einig
bin“ (107). Von dieser Harmonie zwischen
Ich und Welt ausgehend, bleibt nur der Weg
ins Transzendente offen, in dessen Lichtstrahl
die Einigkeit mit sich und Welt verstindlich
und begreifbar erscheinen soll: ,Gott ist in
dieser Stunde in mir. Vor Ihm geht die Hel-
ligkeit, die Stille und die Harmonie her...*
(107). Spitestens mit diesen Sitzen diirfte Pa-
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randowski an Grenzen des Begreifens gesto-
flen sein, hinter denen eine neue Welt be-
ginnt, die Welt der Moderne und der Gegen-
wart, die solchen Aussagen tiber Harmonie
von Ich, Welt und Gott verstindnislos ge-
geniibersteht. Ahnlich wie das Tagebuch des
geschilderten Miinzensammlers sind auch
diese verschiedenen Miinzen vergleichbaren
Tableaus, Skizzen und Erzihlungen in ein
»Luxusalbum® gesammelt mit dem signifi-
kanten und gleichsam als Motto geltendem
Satz: ,...und nun bestreue ich die Velin-
blitter meines Tagebuchs mit dem Augenpul-
ver meiner Schrift® (23). In diesen Worten
enthiillt sich die ,Aristokratie des Numis-
matikers®, der von sich bekennen muf}, er sei
einer Menschlichkeit begegnet, ,die mich im

alltdglichen Leben so sehr langweilt® (22).
Im Licht solcher Aussagen verdeutlicht sich
nicht nur der Wandel in Parandowskis Schaf-
fen, sondern ebenso seine exzeptionelle klas-
sizistische Position inmitten der dlteren
Schriftstellergeneration Polens, der Iwaszkie-
wicz, Slonimski, Malaczewski, Dabrowska
und Kossak — um nur einige bedeutende zu
nennen — angehtren. Parandowskis profunde
humanistische Bildung, zentriert um den
Glauben an die Unabinderlichkeit der mora-
lischen Fundamente der Welt und verankert
in der griechisch-romischen wie christlichen
Tradition (A. Klimowicz), steht zwar im
Dienst einer Idee und eines Engagements, das
fiir die gesellschaftliche und politische Kon-
stellation im Nachkriegspolen eine bedeut-
same Funktion erfiillt, wie die Millionen-
auflage seiner Werke zeigt; aber fiir die
kiinstlerische Relevanz dieses Werkes diirften
wohl #hnliche Grenzen gelten wie fiir die
sogenannte christliche Literatur westlicher
Provenienz. Es bleibt eine ,Mittelmeer-
stunde* mit all den unvermeidlichen Asso-
ziationen und Requisiten, die ein solches Wort
weckt, fernab von den Gestaden der raum-
zeitlichen Gegenwart und Realitit und der
melancholischen Frage nachsinnend: ,,...wann
wird der Ménsch in freudiger Liebe das Biind-
nis im Herzen tragen, von dem Dichter,
Weise und Heilige unentwegt triumten?“ (88)
Ernst Josef Krzywon
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Die Zukunft der Religion

Zum 5. Salzburger Humanismusgesprich

Die Einhelligkeit, mit der man der Meinung
war, die Zukunft der Religion sei offen, ist
triigerisch. Denn die aus aller Welt versam-
melten Soziologen, Theologen, Religionswis-
senschaftler, Philosophen und Futurologen
operierten mit so unterschiedlichen Religions-
begriffen, dafl oft die blofe Verstindigung
in eine Krise geriet. Damit jedoch demon-
strierte dieses Gesprich, dafl es wirklich ein
solches war: keine auf einen begrifflichen
Vordermann — sei er religionswissenschaftli-
cher, soziologischer oder theologischer Art —
gebrachte und so manipulierte Demonstration
politisch oder kirchlich verordneter Einmii-
tigkeit, sondern der Reflex jenes Pluralismus,
der sowohl Theorie wie Praxis gegenwirtiger
Religiositit kennzeichnet. Gerade die Her-
ausarbeitung der Differenzen verhinderte je-
nen voreiligen Synkretismus, der fiir die Re-
ligionen t8dlicher sein kann als die in diesen
Tagen (22.-25. September 1970) auf Schlof}
Klesheim bei Salzburg oft beschworene Si-
kularisierung — ein Begriff, der als komple-
mentdrer zu dem der ,Religion® keine defi-
nitorische Ubereinstimmung fand.

Wer als funktionalistischer Soziologe wie
Thomas Luckmann Religion als Menschwer-
dung des einzelnen, soziologisch gesprochen,
als Sozialisierung versteht — in der unaus-
gesprochenen Nachfolge Diirckheims, fiir den
das Heilige und Numinose identisch war mit
der Gesellschaft —, fiir den gibt es eine Zu-
kunft der Religion, solange es Spezialisations-
prozesse gibt. Dabei ist es fiir eine so ver-
standene Religiositit gleichgiiltig, inwieweit
sie in Riten (praktisch) und Theologien (theo-
retisch) eigene Institutionen bildet. Derlei hat
nach Luckmann keine Zukunft mehr. Reli-
gion als private Sinnintegration (Numisie-
rung der Sozialisation) wird jedoch davon
nicht beriihrt.

Einer so formalistischen Auffassung von
Religion widersprach die Konzeption von
Harvey Cox, der Religion inhaltlich be-

stimmte als Befreiungsbewegung. Exodus als.
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Symbol fiir die Befreiung aus wirtschaftlicher
und politischer Knechtschaft und Ostern als
Zeichen fiir die Befreiung von der Last der
Vergangenheit (Stinde) und der Belastung
fir die Zukunft (Tod) sind ihm Kriterien,
religiose Phinomene, von pseudoreligitsen zu
unterscheiden. Die Richtigkeit einer theolo-
gischen Theorie erweise sich an ihrem Beitrag
zur Befreiung des Menschen — eine Position,
die vor allem Hans-Eckehard Bahr im Ver-
lauf des Gesprichs zur Geltung bringen
wollte. Wenn es nicht gelang, dann wegen
des dogmatischen Charakters, mit dem hier
christliche Weltverantwortung zur Norm fiir
Religion iiberhaupt aufgestellt wurde. Dem
widersetzten sich Karl Léwith und Ernst
Benz, nicht ohne dafl der Eindruck entstand,
hier wolle ein konservatives Interesse dem
Christentum das sozialkritische Engagement
als unreligids ausreden.

Ernst Bloch, der zu einer kritischen Aus-
einandersetzung mit dem Satanismus aufrief,
und Max Horkheimer, der die religitse Sub-
stanz in der Sehnsucht des Menschen sieht,
das Grauen mdge nicht das Letzte sein, be-
stirkten vor allem die jiingeren Teilnehmer
in der Uberzeugung, die traditionellen Reli-
gionen hitten nur dann eine Zukunft, wenn
sie diese aktiv mitgestalteten. Robert Jungk
erwartet von ihnen, dafl sie in den zuneh-
menden Sachzwingen der Technisierung das
Humanum vertriten und beim Suchen und
Entwerfen konkreter Utopien die schopfe-
rische Dimension Gottes zur Geltung brich-
ten. Hubert Mynarek unterstiitzte dieses An-
liegen im Namen katholischer Theologie, nach
der Gott dem Menschen die Welt und ihre
Zukunft zur schépferischen Gestaltung iiber-
antwortet habe, was — wie Kurt Goldammer
zeigte — die urspriingliche Nihe des Christen-
tums zum Humanismus erkldrt, aber auch,
wie sehr beide immer wieder kritisch auf-
einander bezogen werden miissen.

Anmerkungen zu pseudoreligitsen Phino-
menen wie Kommunismus (Hans J. Morgen-
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thau) und Bildungs- und Schulgliubigkeit, die
sich besonders in der Dritten Welt unheilvoll
auswirken (Ivan Illich), ein gnostisch-elitirer
Entwurf kiinftigen Christentums (Alfons Ro-
senberg), eine Strukturanalyse des Verhilt-
nisses von Mythos-Religion-Glauben (Gon-
salv Mainberger), eine vorziigliche Darstel-
lung des Problems des Zionismus (Jochanan
Bloch) und des Buddhismus (Schizuteru Ueda)
zeigten Gefahren und Chancen der Religio-
nen in der Zukunft.

Peter L. Berger schlof8 seine ,soziologischen
Betrachtungen iiber die Zukunft der Reli-
gion® mit einer Summe, die fiir das ganze
5. Humanismusgesprich giiltig ist: , Wir wis-
sen nicht, was die Zukunft der Religion in
unserer Gesellschaft ist. Wenn wir also unser
Handeln auf vermeintliches Wissen dariiber
fundieren wollen, dann bauen wir auf Sand.
Ich wiirde in dieser Situation an einen Aus-
spruch von Mark Twain erinnern: ,When in
doubt, do what is right’. Wenn wir glauben,
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wenigstens einen Zipfel religidser Wahrheit
in den Hinden zu halten, dann, meine ich,
sollten wir diese Wahrheit bekennen — auch
wenn die sozialen Erfolgschancen ungiinstig
erscheinen. Und wenn wir glauben zu wissen,
welche Imperative fiir das gesellschaftliche
Handeln, sei es auf politischem oder anderem
Gebiet, sich aus unserem religiosen Engage-
ment ergeben, dann wiirde ich vorschlagen,
dafl wir solche Imperative befolgen — auch
wenn wir iiber die Folgen fiir Religion oder
Kirche in Unklarheit bleiben. In dieser Welt
haben weder die Wahrheit noch die ethische
Verantwortung eine vom Soziologen feststell-
bare Erfolgsgarantie. Daher haben soziolo-
gische Betrachtungen iiber die Zukunft, sei es
der Religion oder anderer Inhalte unseres
Engagements, immer nur den Status von
dem, was Dietrich Bonhoeffer ,vorletzte
Frage® genannt hat. Ich glaube, es ist befrei-
end, sich das von Zeit zu Zeit in Erinnerung
zu rufen.”

Giinther Schiwy S]



BESPRECHUNGEN

Staat und Gesellschaft

MAYER-SCHEU, Hansjosef: Grundgesetz und
Paritdt won Kirchen und Religionsgemein-
schaflen. Hrsg. von Professoren der Univer-
sitdt Mainz. Mainz: v. Hase und Kohler 1970.
367 S. (Sozialwissenschaftliche Bibliothek. 5.)
Lw. 38,—.

Will der pluralistische Staat sich selbst treu
sein, dann muf} er nicht nur gegeniiber den
verschiedenen weltanschaulichen Uberzeugun-
gen, gleichviel ob religitsen oder areligitsen,
sondern ebenso auch gegeniiber den Gemein-
schaftsgebilden derer, die sich zu diesen Uber-
zeugungen bekennen, den Weltanschauungs-
und Religionsgemeinschaften und unter den
letzteren an erster Stelle den groflen Kirchen,
Paritit iiben. — Von vornherein ausgeschlos-
sen ist, daf} er sich mit einer von ihnen identi-
fiziert. Schwieriger zu beantworten ist, in-
wieweit er sich in Beziehungen zu ihnen ein-
lassen kann, ohne sich in unzulissiger Weise
mit einer oder mehreren von ihnen zu ver-
binden. Aufler Streit dagegen steht, dafl er
ihnen eine in vielfacher Hinsicht unterschied-
liche Behandlung nicht nur angedeihen lassen
darf, daf eine solche sich vielmehr zwingend
gebietet, denn jede denkbare schematische
Gleichbehandlung wiirde der'Eigenartund den
Bediirfnissen immer nur einer oder einzelner
von ihnen entsprechen und ihnen gerecht wer-
den, den Eigenarten und den andersartigen
Bediirfnissen anderer aber widersprechen und
deswegen ihnen nicht gerecht werden. — Wo-
rin Paritit in concreto besteht, ist daher gar
nicht so einfach auszumachen, ist vielmehr
ein vielschichtiges Problem, das als solches auf
mehreren Ebenen angegangen werden mufi.
In diesem Sinn untersucht die vorliegende
Arbeit die in der BRD geltende, in der
Hauptsache durch das Bonner Grundgesetz —
nicht allein durch die darin iibernommenen

sog. Religionsartikel der Weimarer Reichs-
verfassung, sondern auch durch seinen
Grundsatzteil, insbesondere das Grundrecht
der Religionsfreiheit und den Gleichheitssatz —
bestimmte rechtliche Ordnung daraufhin, wie
sie die Paritit versteht und inwieweit sie ihr
gerecht wird. Das Ergebnis, zu dem die sorg-
faltig und umsichtig durchgefiihrte Untersu-
chung gelangt, ist sehr erfreulich: die in der
BRD getroffene Regelung der Paritit kommt
der niemals zu erreichenden Vollkommenheit
duferst nabe. — Auch das den 6ffentlich-recht-
lichen Religions- und Weltanschauungsge-
meinschaften vorbehaltene Recht, ihre Mit-
glieder zu besteuern, stellt keinen Verstof§
gegen die Paritit dar, weil jede andere, ,die
durch ihre Verfassungund die Zahl ihrer Mit-
glieder die Gewdhr der Dauer bietet® (GG
Art. 140, WRV Art. 137, Abs. 5, Satz 2),
auf ihren Antrag hin das gleiche Recht er-
hilt; so handelt es sich nicht um einen ge-
schlossenen Kreis von Privilegierten, sondern
jeder Gemeinschaft, die dieser wohl unver-
zichtbaren Mindestanforderung geniigt, steht
der Eintritt in diesen Kreis offen.

O. w. Nell-Breuning S]

WurM, Franz F.: Wirtschaft und Gesellschaft
in Deutschland 1848-1948. 317 S. Opladen:
Leske 1969. Lw. 24,

Mit 1848 ist der Anfang des hundertjihri-
gen Zeitraums, dessen Wirtschafts- und So-
zialgeschichte das Buch darzustellen unter-
nimmt, sehr deutlich markiert; dagegen bietet
1948 keinen #hnlich markanten Endpunkt;
so scheut der Verf. sich denn auch nicht, ein-
zelne Entwidklungslinien noch eine gewisse
Strecke weiter auszuziehen; 1948 ist offenbar
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nur gewihlt, um auf die runden hundert Jahre
zu kommen. Von den 3 Teilen: I. Fundamente
werden gebaut 1848 bis 1871 (11-84), IL. Die
Epoche der industriellen Expansion 1871 bis
1918 (85-184), IIL. Das Zeitalter der Kata-
strophen 1918 bis 1948 (185-289) scheinen
mir die beiden ersten am besten gelungen.
Von dem dritten, die zweite Hilfte der 100
Jahre umfassenden Teil ein auch nur einiger-
maflen iiberschaubares Bild zu zeichnen, das
Wesentliche und Entscheidende vom Neben-
sichlichen und Belanglosen zu unterscheiden
und gebiihrend abzuheben, ist bei dem ge-
ringen zeitlichen Abstand heute noch kaum
moglich; wer diese Zeit miterlebt hat, sieht
sie unvermeidlich aus seiner persdnlichen Per-
spektive und kann ihr gar nicht véllig unvor-
eingenommen gegeniiberstehen. In Bezug auf
das ,Tausendjihrige Reich® empfindet der
Verf. es als erleichternd, dafl ,.eine sozial- und
wirtschaftsgeschichtliche Darstellung... die

Beschrinkung auf den vergleichsweise harm-
losesten Teil des so vielschichtigen Gesche-
hens® erlaubt (243). — Offenbar wendet das
Buch sich an den gleichen Leserkreis, fiir den
der Verlag unter dem Titel ,Beitrige zur
Sozialkunde® die verdienstvollen ,Modell-
analysen® herausbringt (s. die Besprechung in
dieser .Zschr. 184 [1969] 140f), d. i. an
Menschen, die um ihrer staatsbiirgerlichen
Verantwortung gerecht werden zu kdnnen,
vor ihrem Eintritt ins politische Leben, ins-
besondere vor der Ubernahme von Funktio-
nen im Offentlichen Bereich, in Staat, Ge-
meinde oder Verbinden (Gewerkschaften),
sich mit dem gehdrigen Wissen ausriisten wol-
len. Sowohl die geschickte und anregende
Darstellungsweise als auch die aufgeschlos-
sene Haltung des Verfassers und sein strenges
Bemithen um ein unparteiisch gerechtes Urteil
machen sein Buch fiir diesen Zwedk wirklich
geeignet. O. v. Nell-Breuning S]

Religionen

Buddbismus der Gegenwart. Hrsg. v. Hein-
rich DUMOULIN. Freiburg: Herder 1970. 323 S.
Lw. 39~

Auch der Buddhismus kann der Auseihan-
dersetzung mit der neuen Zeit nicht entgehen,
die auf der ganzen Erde durch Technik, Mas-
senmedien und Flugverkehr heraufgezogen
ist. Dabei erweist er sich von einer oft stau-
nenswerten Lebendigkeit. In Einzeldarstel-
lungen verschiedener Autoren werden diese
Bemithungen in den verschiedenen Lindern
geschildert, der Theravada-Buddhismus in
Ceylon, Siidostasien und Indien, der Maha-
yana-Buddhismus in Ostasien und Tibet so-
wie der Buddhismus in der westlichen Welt.
Der Herausgeber unterrichtet in kurzen Ein-
filhrungen ilber die beiden grofilen Formen
des Buddhismus. Die Darstellung ist iiberall
sachlich und gut informierend, voller Aner-
kennung fiir die groflen religitsen und kultu-
rellen Leistungen des Buddhismus. ,Die
Grundlehren des Buddhismus® werden in
einem einleitenden Artikel von H. Naku-
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mara dargestellt, so wie ein heutiger gebil-
deter Buddhist sie sieht. ,Buddhas Begriff
der Religion war rein ethisch. Seine ganze
Sorge galt dem menschlichen Verhalten; um
Riten oder Kult, Metaphysik oder Theologie
kiimmerte er sich nicht.“ (14) Es sei vollig
falsch, anzunehmen, es gebe nach buddhisti-
scher Auffassung kein Selbst. Die Leugnung
des Ich kam erst spiter auf (19). ,Es gibt
zwei Selbst. Das eine ist das empirische Selbst
im tiglichen Leben, das andere das religitse
Selbst. Das erstere mufl unterjocht werden.”
(20) Uber dieses andere Selbst hat Buddha
nichts gesagt. Diese Auffassung zeigt eine ge-
wisse Verwandtschaft mit der Unterscheidung
des psychischen Ich, das sich noch in .etwa
vergegenstindlichen 1d8t, und dem rein gei-
stigen, ungegenstindlichen Selbst. — Man
fragt sich natiirlich, wie der Buddhismus aus
dieser Auseinandersetzung hervorgehen wird.
Er scheint da vor grofleren Schwierigkeiten
zu stehen als das Christentum. Fiir die christ-
liche Caritas ist das Nichthaften an den
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Giitern dieser Welt nur Mittel und Weg zur
Ganzhingabe an das, was allein des Men-
schen wiirdig ist und ihm die Selbstverwirk-
lichung bringt. Im Buddhismus erscheint das
Nichthaften als ein Letztes. In der Caritas
liegt darum ein positives Moment des Tuns
und Helfens wesentlich beschlossen, wihrend
das buddhistische Nichthaften wohl die Ent-
haltung von boser Gesinnung und Tat for-
dert, jedoch weniger unmittelbar die positive
Tat des Eintretens fiir andere. Immerhin
zeigen gerade die in dem vorliegenden Werk
beschriebenen Versuche der Modernisierung,
dafl damit die grofiten Hindernisse fiir das
Hervortreten der positiven, in der menschli-
chen Natur angelegten Krifte beseitigt wer-
den konnen. In einer Welt, die unter dem
Einflufl der Technik geneigt ist, die duflere
Tat zu iberschitzen und die Innerlichkeit
verkiimmern zu lassen, was letztlich allem
dufleren Fortschritt den Sinn rauben und den
Menschen unbefriedigt lassen muf, ist der
Ausgang dieser Auseinandersetzung von
grofiter Bedeutung. A. Brunner 5]

EnomMIvA LASSALLE, H. M.: Zen-Meditation
fiir Christen. Weilheim: O. W. Barth 1969.
210 S. Lw. 16,~.

Der deutsche Jesuit aus Japan gab im ver-
gangenen Jahr an verschiedenen Orten Zen-
Kurse fiir Christen. Hier werden die Einfiih-
rungen zu den einzelnen Meditations-Ubun-
gen verdffentlicht. Wer die fritheren Biicher
des Autors kennt, findet hier thematisch kaum
Neues. Was aber auch dieses Buch sehr emp-
fehlenswert macht, ist die Ausrichtung auf

die Praxis des Zen-Wegs. Es behandelt das
Zen und den Vergleich mit der christlichen
Spiritualitdt und Mystik nicht — wie z.B. in
»Zen-Buddhismus® — chronologisch, sondern
thematisch. Was iiber die christliche Medita-
tion gesagt wird, verrdt nicht nur tiefe und
kritische Sachkenntnis, sondern auch gereifte
eigene Gebetserfahrung.

Das letzte Kapitel behandelt ,das Zazen
als christliche Meditation“. Enomiya-Lassalle
sicht zwei Mbglichkeiten einer Ubung des
Zen im christlichen Raum: ,als Vorbereitung
auf die christliche Betrachtung oder Medita-
tion® und ,selbst als eine Art christlicher
Meditation®. Die erste Weise ist bedenkenlos
zu bejahen. Auch bei der zweiten Art mufl
man dem Verfasser in seinen Begriindungen
zustimmen. Dabei kann man aber nicht nach-
driicklich genug unterstreichen, was der Autor
gegen Schluff hervorhebt: Das intensive Za-
zen darf, wie auch die tieferen Formen christ-
licher Beschauung, nicht ,als eine Art von
Sport oder Liebhaberei begonnen werden®.
Es setzt eine gereifte Entscheidung voraus,
diesen Versenkungsweg als ,Reinigungsweg®
konsequent zu beschreiten; anfingliche Be-
geisterung kann u. U. bald in einen ,verzwei-
felten Kampf* gegen alles, was der Liute-
rung im Weg steht, einmiinden. Deshalb
sollte immer wieder ein ,geistlicher Fiihrer®
um Rat gefragt werden, auch wenn dieser
im Zazen nicht speziell erfahren ist.

So sehr dieses Buch also allen ernsthaft um
Meditation Ringenden empfohlen werden
kann, so sehr ist von der Lektiire und der
eigenmichtigen Zen-Ubung den nur ,Neu-
gierigen® abzuraten. R. Silberer S]

Pddagogik

GieseckKE Hermann: Einfiibrung in die Pid-
agogik. Miinchen: Juventa 1969. 240 S. Kart.
12,—-.

Das fiir Studienanfinger verfafite, sprach-
lich wie gedanklich nach der Absicht des Verf.
voraussetzungslose Buch bietet eine ,Einfiih-
rung in die Pidagogik®, die den grofiten

Teil ihrer Information den empirischen Wis-
senschaften vom Menschen verdankt und un-
terschwellig von einer gesellschaftsverindern-
den Absicht getragen ist. So prizis und in-
teressant die mitgeteilten Einzelheiten auch
sind (vor allem iiber das Lernen), die eigent-

lich integrierende Kraft fiir alle zentrifugalen
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Details fehlt: cine philosophische Anthro-
pologie. Dies wird dort greifbar, wo trotz
einer gewissen antimetaphysischen Attitiide
von ,Natur® (22, 26, 41, 74, 213) die Rede
ist und die psychologistische Engfiihrung
ethischer Begriffe, wie Gewissen (48), und
die sozial-sozialistische Verkiirzung von pid-
agogischen Zielvorstellungen, z.B. ,emanzi-
pierte Beteiligung® als Lern- und Erziehungs-
ziel (92) sich durchsetzt. Das grofie Interesse
an padagogischer Praxis — nicht zuletzt des-
halb die langen Ausfiihrungen iiber die So-
zialpidagogik (155-190) — bewahrt vor ver-
stiegenen Spekulationen, lifit aber den Man-
gel der Frage nach Sinn und Mitte der Erzie-
hung nicht verschmerzen. Eine Pidagogik,
die im letzten auf eine philosophische An-
thropologie verzichtet, wird kaum lange dem
Positivismus der empirischen Wissenschaften
standhalten kénnen und im Sachhaften enden.
So erweist sich das in seinen Problemdar-
stellungen verdienstvolle Buch selbst als ein
Problem. R. Bleistein SJ

CHRESTA, Hans: Jugend zwischen Konfor-
mismus und Opposition Einsiedeln: Benziger
J970.=208 St Kare. «17,80,

Je mehr sich die Jugend in ihren oft wider-
spriichigen Auflerungen einem unmittelbaren
Verstindnis entzieht, um so mehr wichst
die Bedeutung jugendsoziologischer Unter-

Z1L.DIESEM HEFT

suchungen, die Motivationen und Attitiiden
kliren. Chresta legt in seinem Buch zwei
Untersuchungen von Ziiricher Lehrlingen vor
und konfrontiert die Ergebnisse von 1962
mit denen von 1969, um die Verinderungen
in der Personlichkeitsstruktur herauszuarbei-
ten. Der Vergleich ergibt ein grofleres Streben
nach Losung von Bindungen, die Tendenz
zu kritischerer Haltung, eine labile, impul-
sive Affektivitit und die Verschiebung der
Intelligenzstruktur. Die aufs erste schockie-
renden Ergebnisse werden sowohl durch die
Fragebogenmethode wie durch den Diaposi-
tiv-Z-Test (Zulliger) gesichert. Das Buch
stellt in der Verbindung soziologischer und
psychologischer Methoden wie in der Unter-
suchung eines bisher wenig erforschten Felds,
nimlich der berufstitigen Jugendlichen, einen
echten Fortschritt dar. Chresta diskutiert seine
Ergebnisse immer in Auseinandersetzung mit
dlteren deutschen Umfragen, doch bleibt die
Vergleichbarkeit dieser Untersuchungen — bei
gerechter Beriicksichtigung ihrer zeitlichen
Differenzen — ungeklirt. Dennoch scheint mir
diese Studie ihren besonderen Wert darin zu
besitzen, dafl sie ihre Aufmerksamkeit der
Affektivitit schenkt. Die Verschiebung in der
Emotionalitit von einer echten Stabilitit zu
einer nichtangepafiten, labilen Impulsivitit
wirft ein helles Licht auf das religidse Ver-
halten wie die sexuclle Praxis der Jugend-
lichen und legt die eigentliche Wurzel der
heutigen Krise blofi. R. Bleistein S]
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Karl Rahner S]
Kritik an Hans Kiing

Zur Frage der Unfehlbarkeit theologischer Sitze®

Es soll hier einiges zum neuesten Buch Hans Kiings gesagt werden!. Die Materie, die
Kiing behandelt, und die Weise, wie er dies tut, sind an und fiir sich so, dafl man ein
mindestens ebenso grofles Buch schreiben miifite, wollte man auf alles eingehen,
woriiber Kiing spricht. Das ist hier nicht méglich und auch nicht notwendig. Wir be-
schaftigen uns nuri mit der eigentlichen Hauptthese Kiings und lassen alles andere
an exegetischem und historischem Detail beiseite, das Kiing zur Illustration seiner
These und der Argumentation dafiir hinzufiigt.

Denn offenbar sind alle diese Dinge selbst nach Kiings Meinung letztlich fiir seine
cigentliche These nicht entscheidend (69), und wir lassen z. B. die Frage beiseite, wie
sich der Primat des Papstes im Lauf der Geschichte entwidkelt hat, ob er eine Stiitze
im Neuen Testament besitzt, ob eine ,unfehlbare® Lehrautoritit des Papstes sich aus
der Schrift beweisen lasse, welche biblische Begriindung der Episkopat habe usw. Zu
all diesen exegetischen und historischen Details mdchte ich hier, ohne meine Meinung
niher begriinden zu konnen, sagen, daf ich den Eindruck habe, daf Kiing, natiirlich
unbeabsichtigt, diese historischen Details in ihrer Darstellung und vor allem in ihrer
Auswahl so ,frisiert®, dafl alles sehr gut dazu dienen kann, den Leser, der sonst von
diesen Dingen nicht viel weifl (und an solche wendet sich Kiing doch vor allem) von
vornherein stimmungsmaflig einzunehmen 2. Aber was mir diesbeziiglich noch wichtiger
scheint: Kiing, der mit so viel rhetorischem Schwung so viel historisches Detail vor
seinem Leser ausbreitet, hat offenbar selbst ein im Grund rationalistisches Verhiltnis
zur Geschichte. Denn wie seine romischen Gegner in den letzten Jahrhunderten eine
mehr oder minder deutliche Unverdnderlichkeit der Kirche in Verfassung und Lehre
als selbstverstindlich voraussetzten und so in der geschriebenen Tradition von der
Schrift her schon immer — mehr oder minder — ausdriicklichste Zeugnisse fiir den jetzi-
gen Stand der Lehre mit ein klein wenig Exegese meinten erheben zu kdnnen, so

# Eine eingehende Stellungnahme von Hans Kiing wird im Januarheft 1971 erscheinen.

1 Vgl. H. Kiing, Unfehlbar? Eine Anfrage (Ziirich 1970).

2 Vgl. bes. den Abschnitt: Das Interesse des Vatikanum I an Unfehlbarkeit (69-74), wo das Vatika-
nische Dogma Ausgeburt des pipstlichen Absolutismus ist, sich aus der Tradition in keiner Weise legi-
timieren kann (87-92) und sein Entstehen im Grund den ,ungeheuerlichen Filschungen der Pseudo-Isi-
dorischen Dekretalien aus dem neunten Jahrhundert (115 total gefilschte Dokumente von den romischen
Bischéfen aus den ersten Jahrhunderten seit Clemens von Rom, 125 authentische Dokumente mit Inter-
pretationen)“ verdankt (93 ff.). Alle Dokumente pro erscheinen als ,von Rémern verfertigte romische
Bekenntnisse zum romischen Primat® (97). :
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erklirt Kiing im Grund von der gleichen rationalistischen Auffassung von Geschichte
her, daf} dort, wo im Fritheren das Heutige nicht in dieser einfachen Weise greifbar
sel, auch keine wirkliche Verbindung gesehen werden diirfte3. Das Frithere konne
daher kein Zeugnis fiir das Heutige ablegen, und eine echte Selbigkeit der Kirche
und ihrer Wahrheit in einer wirklichen Geschichte miisse tiberall dort bestritten wer-
den, wo Kiing diese Identitdt mit seiner Methode nicht glaubt feststellen zu kénnen?,
Die bleibende Identitit von Kirche und Lehre in einer wirklichen Geschichte ist zwar
ein Problem, das auch die Gegner Kiings noch nicht gentigend bedacht haben, weshalb
sie auch keine Methode besitzen, diese Selbigkeit unter dem Wandel der geschicht-
lichen Gestalten in reflexer Weise zu ergreifen. Aber in dieser Hinsicht teilt Kiing
durchaus den Mangel seiner Gegner. Nur wird er von ithm zum Prinzip gemacht, von
dem aus er eine verpflichtende Identitdt zwischen Vergangenheit und Gegenwart
schlechterdings bestreiten kann. Aber wie gesagt, davon soll hier nicht im einzelnen
gesprochen werden. Und insofern ist diese Kritik in etwa ungeschiitzt.

Ich will es mir auch versagen, genauer meine Meinung iiber Kiings Stil zu prizi-
sieren. Der Vorwurf Congars5 scheint mir durch dieses Buch erneut bestitigt. Es
kommt hier nicht darauf an, iiber die subjektive Absicht zu befinden. Kiing mag der
Meinung sein, er schreibe, so wie er es tut, weil in der gegenwirtigen Situation der
Kirche und der Theologie eine deutliche, harte, aggressive Sprache gar nicht zu ver-
meiden sei, will man der Sache dienen und die mafigeblichen Minner zu einer radi-
kalen Besinnung zwingen (9-24). Mir kommt dennoch der ganze Stil iiberheblich
vor. Diese Feststellung mufl darum getroffen werden, weil unter ihrer Voraussetzung
Kiing einem Leser seines Buchs, also z. B. mir, nicht veriibeln kann, wenn dieser Leser
bei der Beurteilung der sachlichen Thesen die Mentalitit, in der sie gewonnen werden,

3 Dieser Rationalismus ist fiir die Argumentation des Buchs grundlegend und an vielen Stellen
deutlich, Vgl. dazu bes. S. 131-137. Kiing unterstellt dem kirchlichen Dogma, dafl es mit der Unfehl-
barkeit seiner Sitze jene rationale Klarheit vindiziert, die Descartes zu den ,Principia Philosophiac®
rechnet (132). Dieses Fehlverstindnis legt er seiner Argumentation zugrunde, wenn er — selber auf dem
Boden des Postulats der ,klaren Sitze® stehend — vor ,definitiver Klarheit® (137) warnt, die (iibrigens
im Rationalismus oft bezeugte) Auffassung von der Klarheit als ,Priadikat der Gottheit® (137) unter-
streicht und schlieflich mit treuherzigem Hinweis anfithrt, ,dafl Sitze keineswegs so klar sind wie sie
klar scheinen® (131) und selbst Sdtze der Mathematik in Schwierigkeiten geraten, wenn man auf ihre
Grundlagen zuriickfrage (132). Bedeutsam daran scheint nur, daff Kiing — vielleicht unreflex, aber gera-
dezu verfolgt vom Wahn der ,klaren Sitze® — durch diese mit nichts zu rechtfertigende Interpretation
kirchlicher Unfehlbarkeit — diese versteht sich immer als innere Qualitit der christlichen Wahrheit selbst -
gezwungen ist, vom kirchlichen Lehramt solche Sitze zu verlangen, ,die von vornherein gar nicht falsch
sein knnen® (142), und, da er sie weder historisch finden noch systematisch entwickeln kann, gleich jeder
kirchlichen Objektivation (Lehramt und Dogma zusammen) jedweden definitiv dogmatischen Wert zu
bestreiten. Er bestreiter darin die wesenhafle Geschichtsbezogenheit des christlichen Glaubens.

4 Vgl. 60-69 und 87-100. Er scheint seinerseits in einen Offenbarungspositivismus zu verfallen, wenn
er ,gottliche Einsetzung® und ,komplexe historische Entwicklung® als schlechthinnigen Gegensatz be-
greift (65) und iibersicht, dafl Gottes Wort im Menschenwort durchaus geschichtlich werden kann, ohne
sofort und in jeder Beziehung menschlichem Irrtum zu erliegen (128).

5 Vgl. Y.-M. Congar, Offener Brief an Hans Kiing, in: Romische Warte (Beilage zur Deutschen
Tagespost) vom 14, 7. 1970.
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einkalkuliert und dementsprechend die Sicherheit dieser Thesen schon von daher kri-
tischer beurteilt. Ich weifd natiirlich auch, daf} ein solcher Stil bei Leuten, die von vorn-
herein aggressiv und allergisch sind gegen Rom, die Bischdfe und die traditionelle
Theologie, sehr willkommen ist und sehr viel Publizitit erwarten darf. Aber miifite
sich Kiing nicht fragen, ob ein Christ und Theologe nicht ein wenig vorsichtiger und
selbstkritischer verfahren miifite und nicht zu sehr mit dem Wind dieses Teils der
offentlichen Meinung segeln diirfte, der ja auch nach der eigenen Meinung nicht immer
und tiberall in die richtige Richtung blist?

Kiings Hauptthese

Wir kommen damit sofort zur Hauptthese Kiings und zu ihrer Begriindung. Diese
These ist einfach: Kiing unterscheidet zwischen einem ,Bleiben in der Wahrheit® und
der ,Wahrheit von Sitzen® (143-145).

Hinsichtlich des ,Bleibens in der Wahrheit* (151-157) gesteht er der Kirche als
ganzer Indefektibilitit zu (147-151), ohne dabei die Frage der kirchlichen Struktur,
der Bezogenheit der einzelnen Strukturelemente auf dieses indefektible Bleiben in der
Wahrheit und die Frage, welche christliche Kirche oder Kirchen gemeint seien, genauer
zu erGrtern. — Was die Wahrheit von Sitzen angeht (138-141), so bestreitet Kiing,
dafl dem Lehramt der Kirche (181-196), dem Papst (157-163), den Konzilien (165-
171) oder auch nur der Schrift selbst (171-181) Infallibilitit oder Indefektibilitdt
zukomme. Prinzipiell kann jeder Satz des kirchlichen Lehramts der katholischen Kirche
(wir sehen hier zunichst von der Schrift ab), unter welchen sachlichen und lehrrecht-
lichen Bedingungen er auch zustande gekommen ist, irrig sein (141-142). Auch Kon-
zilien kénnen irren, und zwar auch dort, wo sie ihre hochste Lehrautoritit, die ihnen
zukommt, in Anspruch nehmen (169). Dasselbe gilt erst recht vom Papst und seinen
Kathedralentscheidungen (157-163). Es gilt sowohl fiir Lehren, die vom ,ordent-
lichen Lehramt als mit einem absoluten Glaubensassens zu bejahende vorgetragen
werden, wie fiir die eigentlichen Definitionen des ,auflerordentlichen® Lehramts
(142£.). :

Den Beweis fiir diese These meint Kiing mit dem Hinweis auf solche Sitze gegeben
zu haben, die einerseits vom ,ordentlichen® oder ,auflerordentlichen® Lehramt als
Dogmen, d. h. als Glaubenssitze des gottlichen und katholischen Glaubens verkiindet
wurden und die dennoch anderseits irrig sind (51-53). Das entscheidende (s. auch 25 £.)
und eigentlich einzige Argument fiir die Existenz solcher dogmatisch letztverbind-
licher Sitze in der kirchlichen Lehrverkiindigung, die dennoch irrig sind, ist fiir Kiing
mit der Lehre von ,Humanae Vitae® gegeben, die nach den bisherigen romischen
Prinzipien einerseits als Dogma anzusehen und anderseits irrig sei (41-50). Die Irrig-
keit der Lehre von ,Humanae Vitae® selbst glaubt Kiing nicht eigentlich ausfiihrlich
begriinden zu miissen, obwohl das Urteil iiber sie fiir seine ganze Argumentation doch

26* 363



Karl Rabner S]

von fundamentaler Bedeutung ist (142). Er deutet die Argumente fiir ihre Irrigkeit
gerade noch in einer hdchst summarischen Weise an (38 f.) und glaubt die Unrichtig-
keit ihrer Lehre als mehr oder weniger selbstverstindlich (49) und von der Majoritit
in der Kirche anerkannt voraussetzen zu konnen®. Fiir seine Teilthese, dafl nach r6mi-
schen Prinzipien die Lehre von ,Humanae Vitae“ nicht als zwar authentische, aber
reformable These in den letzten hundert Jahren vorgetragen wurde, sondern mit der
Lehrautoritit, die nach traditionell romischen Prinzipien ein irreformables Dogma
in der Lehre des ordentlichen Lehramts begriindet, auch wenn Paul VI. in ,Humanae
Vitae® nicht eigens und neu definiert, bringt Kiing nicht eigentlich ein selbstindiges
Argument?, sondern beruft sich auf das Gutachten der Minoritit unter Ottaviani, die
in den Kommissionsberatungen vor dem Erscheinen von ,Humanae Vitae® die Lehre
Pius’ XI. und Pius’ XII., und zwar nach Kiing (ohne weiteren Beweis), gemessen an
den traditionellen Prinzipien, zu Recht, als Dogma des ordentlichen Lehramts vor-
getragen habe (42-50).

Eine innerkatholische Kontroverse?

Was ist nun zu dieser entscheidenden These, wenn wir all das historische Beiwerk
und die ganze ,Orchestrierung® beiseite lassen, mit denen sie bei Kiing umgeben ist,
zu sagen? '

Zunichst das eine, dessen sich Kiing bewufit war: Diese These widerspricht der
ganzen katholischen Theologie mindestens seit der Reformation, sie widerspricht der
ausdriicklichen Lehre des Ersten und des Zweiten Vatikanum. Dieser Widerspruch
scheint mir (unter spiter darzulegenden Vorbehalten) der Widerspruch zu einer defi-
nierten Glaubenswahrheit zu sein; denn die Sitze zumindest des Ersten Vatikanum
haben keinen Sinn, wenn die Lehre dieses Konzils von der Unfehlbarkeit der Kirche
(der Konzilien) und des Papstes bei eigentlich definitorischen Entscheidungen nicht
mehr auf Sitze, sondern auf eine dariiber und dahinter liegende Indefektibilitdt des
Bleibens der Kirche in der Wahrheit sich bezdgen.

Natiirlich wird dieser Widerspruch zu einer definierten Lehre (oder wenn man
noch vorsichtiger sein will: zu einer durch das ordentliche Lehramt als absolut ver-
bindlich vorgetragenen Lehre) Kiing nicht sonderlich erschiittern. Denn er bestreitet
ja gerade auch konziliaren Lehren, die als eigentliche irreformable Definitionen auf-
treten und angenommen werden wollen, das Recht zu diesem Anspruch (157-171).
Insofern liflt sich natiirlich fragen, von welchem noch gemeinsamen Boden her man
sich mit Kiing tiberhaupt unterhalten und gegen ihn argumentieren konne. Man kann

8 Vgl. unter anderem auch E. Hamel, Conferentiae episcopales et Encyclica ,Humanae Vitae®, in:
Periodica 58 (1969) 243-349.

7 Die deutsche Bischofskonferenz rechnet doch gerade bei dieser Enzyklika selbst mit der Fallibilitdt
des ordentlichen Lehramts. Vgl. K. Rahner, Disput um das kirchliche Lehramt, in dieser Zschr. 185 (1970)
73-81.
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ein solches Gesprich unter den gegebenen Voraussetzungen mit Kiing gewiff nur noch
so fithren wie mit einem liberalen Protestanten, fiir den ein Konzil und auch die
Schrift keine ihn absolut bindenden Gréflen sind,/jedenfalls nicht in dem Sinn, in dem
sie auch fiir einen normalen katholischen Theologen, auch wenn er alle geschichtliche
Relativitit der Wahrheit einkalkuliert, immer noch verbindlich bleiben, norma nor-
mans, die zwar verstanden und interpretiert werden muff (weil man sonst iiberhaupt
nicht erkennen und weil man diese ,Subjektivitit des erkennenden Subjekts“ selbst-
verstindlich nie {iberspringen kann), die man aber nie mit der Erkldrung ablehnen
kann, sie irre selbst und man selber wisse es besser.

Dieser Mangel an einer gemeinsamen Plattform fiir ein innerkatholisches theolo-
gisches Gesprich wird nicht aufgehoben dadurch, dafl Kiing sein Buch als ,Anfrage®
versteht und den Willen, sich belehren zu lassen, betont (181, 203 f.). Diese durchaus
zu respektierende Mentalitit kann zwar sehr wohl zur Hoffnung berechtigen, dafl
man sich in weiterer Unterhaltung doch noch zu einer gemeinsamen Auffassung durch-
ringen kann; sie hebt aber die Tatsache nicht auf, dafl Kiing durch sein ganzes Buch
hindurch etwas bestreitet, was bisher fiir ein innerkatholisches theologisches Gesprich
indiskutable Voraussetzung war.

Kiing wird sagen, diese Voraussetzung sei nicht die, welche die katholische Kirche
mache oder zu machen habe, sondern sei nur die Voraussetzung einer wenn auch weit
verbreiteten und seit der Reformation bis zu Kiing herrschenden Meinung der Theo-
logie, die ihn nicht auf ihre Voraussetzungen verpflichten kinne. Aber wenn er diese
Position bezieht, konstruiert er sich nach eigenem Belieben eine rdmisch-katholische
Kirche und hat eigentlich keinen Partner mehr, der einem selbst kritisch in einer spezi-
fischeren Weise gegeniibertreten konnte, als sie immer und iiberall gegeben ist, wo
Menschen ernsthaft iiber die Wahrheit miteinander reden. Es bleibt dabei: Die Kon-
troverse iiber Kiings These kann man von der Sache her nicht mehr als eine inner-
katholische theologische Kontroverse betrachten. Das mufl zunichst in aller Ehrlich-
keit gesagt werden, auch wenn gleichzeitig davor zu warnen ist, die Beurteilung einer
These zur Beurteilung dessen zu machen, der diese These aufstellt.

Was weiterhin zu sagen ist, kann wohl kaum in einer Abfolge von Uberlegungen
dargeboten werden, die von der Sache selbst her zwingend wire. Der Leser wird
somit gebeten, keine allzu strengen logischen FordePungen an die Abfolge dieser Ge-
danken als solche zu stellen. Was zunichst die Berufung in der Kiingschen Argumen-
tation auf ,Humanae Vitae® angeht, so sei hier die Frage beiseite gelassen, ob die
Lehre dieser Enzyklika, so wie sie dasteht als Lehre, die von der Enzyklika selbst
eindeutig nicht als Definition vorgetragen wird, richtig sei oder nicht, Wihrend Kiing
die Unrichtigkeit mehr oder weniger als selbstverstindlich unterstellt (und dazu viel-
leicht auch etwas zu genau und sicher weil}, wie die Majoritdt der Menschen innerhalb
der katholischen Kirche dariiber denkt) und sich dadurch seine Argumentation er-
leichtert, lassen wir diese Frage beiseite, obwohl wir damit die eigene Position schwerer
machen; denn auch die Stringenz dieser Teilthese Kiings konnte man bezweifeln.
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Zur Lehre von ,,Humanae Vitae®

Es ist entschieden zu bestreiten, dafl die Lehre von ,Humanae Vitae“ vor der En-
zyklika selbst wegen der Einhelligkeit dieser Lehre wihrend der Pontifikate Pius” X1I.
und Pius’ XII. beim Lehramt und bei den Gldubigen nach den traditionellen Prinzi-
pien als ein Dogma zu gelten habe (46), das Paul VI. gar nicht hitte zuriicknehmen
konnen, wenn er nicht seinen eigenen Prinzipien, die fiir sein Gewissen, wie Kiing
betont, verbindlich sind, hitte untreu werden wollen. Die Lehre von der sittlichen
Unerlaubtheit jedweder ,kiinstlichen® Geburtenregelung war nach den traditionellen
Prinzipien kein Dogma. Kiing hat das Gegenteil in keiner Weise bewiesen. Das Min-
derheitsgutachten der pipstlichen Theologen- und Bischofskommission, auf das sich
Kiing beruft, sagt von einem Dogma gar nichts, sondern argumentiert viel vager und
allgemeiner mit der kirchlichen Lehrautoritit, dem HI. Geist und der Gefahr, dafl
diese Lehrautoritit in Miflkredit komme, wenn Paul VI. von der Pianischen Lehre
in dieser Frage abweiche. Und selbst wenn dieses Minderheitsgutachten sagen wiirde,
w~Humanae Vitae® sei schon unabhingig von Paul VI. durch die Lehre der beiden Pius
nach romischen Prinzipien irreformables Dogma, dann hitte Kiing diese These der
Minderheit erst noch beweisen miissen; denn sie ist noch nicht dadurch bewiesen, dafi
eine bestimmte Gruppe ihre Richtigkeit behauptet. Die Majoritdt in der genannten
Kommission war jedenfalls vom Gegenteil iiberzeugt, und Kiing supponiert ohne wirk-
lichen Beweis, dafl die Majoritit diese Frage weniger genau gepriift habe als die
Minoritit, denn sonst kénnte er sich ja nicht so schnell auf diese Minoritidt berufen.
Ein Theologe weifl doch von geniigend vielen Beispielen, in denen die eine Theo-
logengruppe etwas als vom ,ordentlichen® oder ,auflerordentlichen” Lehramt dog-
matisiert erklirt und eine andere eine solche Behauptung eindeutig bestreitet. Von
da aus ist es mir, ehrlich gesagt, unverstindlich, wie Kiing so schnell und so apodik-
tisch behaupten kann, die Lehre, die die kiinstliche Geburtenregelung verwirft, sei
vor Paul VI. ein Dogma des ordentlichen Lehramts gewesen. Man verzeihe mir den
Eindrudk: Kiing ist, eben um seine These zu beweisen, froh um jede kirchliche Lehre,
die an sich falsch ist, aber mit einiger Wahrscheinlichkeit als in irgendeiner Form ,,defi-
niert® hingestellt werden kann.

Wihrend des Zweiten Vatikanum wurde in der theologischen Kommission des Kon-
zils bei der Abfassung von ,Lumen Gentium® ausdriicklich dariiber debattiert, wann
eine Lehre des ordentlichen Lehramts als irreformable Lehre anzusehen sei und des-
halb vom katholischen Christen mit einem absoluten Glaubensassens angenommen
werden miisse. Es gab in dieser Kommission gewifl Theologen und Bischofe, die mein-
ten, eine solche Lehre sei schon Dogma (wenn auch nicht eigentlich definiert), wenn
sie durch lingere Zeit allgemein gelehrt und praktisch von allen Katholiken ange-
nommen werde. Ich kann hier keine Einzelheiten erzihlen, aber ich erinnere mich
sehr gut, dafl ein bestimmter Theologe, der spiter bei ,Humanae Vitae® einen nicht
unerheblichen Einfluf hatte, gerade wegen der kirchlichen Sexualmoral der genannten

366



Kritik an Hans Kiing

Auffassung huldigte, um sie eindeutiger verteidigen zu kénnen. Das Konzil aber hat
in dieser Frage anders gelehrt. Ein absolut verbindlicher Glaubenssatz ist durch das
sordentliche® Lehramt nur dann gegeben, wenn dieses Lehramt den betreffenden Satz
nicht nur allgemein und unbestritten vortrigt, sondern ihn als mit einem absoluten
Glaubensassens und als von Gott geoffenbart eindeutig vortrigt, so dafl also auch
iiber die spezifische Qualitit der Vorlage kein ernsthafter Zweifel bestehen kann.

Es ist natiirlich nicht grundsitzlich zu bestreiten, dafl das ordentliche Lehramt auf
diese Weise lehren konne und in dieser oder jener Sache auch tatsichlich so gelehrt
habe. Aber wenn man eine iiber eine gewisse Zeit vom ordentlichen Lehramt allge-
mein vorgetragene Lehre als Dogma ansehen will, ist der Nachweis hierfiir in aller
Strenge zu fithren. Er kann aber hinsichtlich der Lehre iiber die Unerlaubtheit der
kiinstlichen Geburtenregelung nicht gefiihrt werden, und Kiing hat auch nicht einmal
den Versuch dazu unternommen, Er setzt stillschweigend voraus, daf eine allgemeine
Lehre in der Kirche auch schon eine nach kirchlichen Prinzipien irreformable Lehre
ist. Das aber ist einfach nicht richtig und wurde auch durch die Majoritdt der Theo-
logen nie verbindlich gelehrt. Es gibt selbstverstindlich genug Lehren, die in der
Kirche einmal allgemein vorgetragen, verteidigt und festgehalten wurden und sich
spater dennoch als irrig erwiesen haben. Viele solcher Lehren werden im praktischen
Leben unwichtiger sein als die Frage, um die es in ,Humanae Vitae“ geht, sie wer-
den darum weniger das subjektive Interesse und die Emotionalitit der Vielen erregen,
und darum, wenn sie sich als irrig herausstellen, sang- und klangloser begraben wer-
den. Aber das dndert nichts daran, dafl es selbstverstindlich eine sehr grofie Zahl von
Lehren gibt, die praktisch einmal allgemein gelehrt und festgehalten wurden, die aber
einerseits irrig waren und anderseits dennoch nie als Dogma vorgetragen wurden.

Hier ist, ob man will oder nicht, noch auf einen Punkt einzugehen, der tatsichlich
nach meiner Kenntnis in der Schultheologie zu wenig bedacht wird und Kiing min-
destens scheinbar das Recht zu seiner These gibt. Denn viele authentisch vorgetragene,
aber reformable Lehren (oder Sitze) werden nicht ausdriicklich als reformabel vor-
getragen, sondern einfach gesagt ohne eine solche negative Abgrenzung. Ein deut-
liches Beispiel dafiir sind die vielfiltigen Ansprachen Pauls VI. zur Verteidigung
seiner Enzyklika ,Humanae Vitae“. Meines Wissens sagt der Papst dabei nie aus-
driicklich, es handle sich hier um eine zwar authentische, aber grundsitzlich reformable
Lehre. Paul VI. vermeidet vermutlich eine solche ausdriickliche Erklirung nicht bloff
aus taktischen Griinden einer Volkspidagogik, die fiirchtet, eine solche Qualifikation
wiirde diese Lehre konkret um jede praktische Bedeutung bringen (ungefihr so, wie
wenn ein Arzt einem leberkranken Patienten sagt, er solle zwar den Alokhol
meiden, aber es sei natiirlich doch nicht absolut sicher, dafl der Leberschaden vom
Alkoholgenuf8 verursacht sei). Das Schweigen braucht nicht allein daher zu kommen,
dafl der Papst personlich von der sachlichen Richtigkeit seiner Lehre tiberzeugt ist.
Es wiire vielmehr durchaus denkbar, dafl er entweder fiir sich privat derselben Mei-
nung ist wie das Gutachten der Kommissionsminoritit (wenigstens in der Interpre-
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tation Kiings) oder daf} er nicht weif}, ob seine Lehre objektiv zum eigentlichen Offen-
barungsgut gehort und als solche im Glaubensbewufitsein der Kirche gegeben ist oder
nicht. Auch diese beiden letzten Mbglichkeiten sind durchaus denkbar.

Warum eine Lehre im Bewufltsein eines einzelnen Menschen und somit auch der
Kirche stehen kann, ohne daf} ein deutliches Wissen iiber den Grad des Engagements,
mit dem sie bejaht und festgehalten wird, gegeben sein miifite und warum es daher
von der Natur eines solchen Urteilsprozesses her durchaus moglich und legitim ist,
daf das kirchliche Lehramt einer bestimmten Lehre gar nicht eine eindeutige Quali-
filkation beziiglich des fiir sie geforderten Assenses mitgibt, dariiber mufl spiter noch
einiges gesagt werden. Hier ist zunichst einfach festzustellen, dafl einer vom kirch-
lichen Lehramt vorgetragenen und von den Gliubigen akzeptierten Lehre de facto
gar nicht immer eine eindeutige Qualifikation beziiglich ihres Sicherheitsgrads und
der fiir sie geforderten Zustimmung mitgegeben wird, ja grundsétzlich gar nicht immer
mitgegeben werden kann. Das macht natiirlich die Beurteilung von solchen Lehren
schwierig, die in einer gewissen Allgemeinheit, Selbstverstindlichkeit und mit rela-
tiv grofem Nachdruck vorgetragen werden, zumal wenn man sie vergleicht mit den
durch das ordentliche Lehramt ohne ausdriickliche konziliare oder pipstliche Defini-
tion gelehrten Dogmen. Diese Schwierigkeit dndert aber nichts daran, dafl Kiing
den Erweis dafiir nicht erbracht hat, daf die Lehre von ,Humanae Vitae“ unabhin-
gig von der Autoritit dieser Enzyklika selbst ein durch das ordentliche Lehramt
gelehrtes Dogma sei, wenn man sie nach den Prinzipien der romischen Theologie
beurteilt.

Kurz gesagt: diese Lehre ist unter Umstinden ein Beispiel dafiir, dal das Lehramt
der Kirche viele Lehren vortrigt, die sich spiter als irrig herausstellen. Sie ist aber
kein Beispiel dafiir, dafl eine Lehre irrig sein konne, die vom ,ordentlichen* Lehr-
amt als kirchliches Dogma mit der Forderung eines absoluten Glaubensassenses vor-
gelegt wird. Sie ist vielmehr ein Beispiel dafiir, dafl nicht immer und in jedem Fall
von vornherein ein reflexes Wissen gegeben sein muf}, ob eine Lehre blof authentisch
und reformabel oder grundsitzlich mit einem absoluten Glaubensassens zu bejahen sei.

Wabhrheit und Irrtum in Sitzen tiberhaupt

Nun wird Kiing vermutlicherweise letztlich auf dieses Argument fiir seine These
gar keinen entscheidenden Wert legen. Diese These scheint thm vermutlich mehr oder
minder von selbst einleuchtend und die aposteriorischen Beispiele von sich allmahlich
als Irrtum herausstellenden Dogmen werden fiir thn mehr sekundire Illustrationen
einer Uberzeugung sein, die fiir ihn im Grund schon immer feststeht. Denn Kiing
schildert ja mit bewegten Worten die Endlichkeit, Bedrohtheit und Inaddquatheit
der menschlichen Erkenntnis (128-141). Er 14t eigentlich sehr unscharf Inadiquatheit,
Mifiverstindlichkeit, Bedrohtheit eines Satzes (gemessen an dem von ihm gemeinten
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Gegenstand) durch die weitere Geschichte der in ihm verwendeten Begriffe, durch die
Mbglichkeit des Miflbrauchs solcher Sitze selbst usw. ohne Grenzangaben in Irrtum
iibergehen. Er denkt im Grund nirgends ausfithrlich und genau dariiber nach, worin
der Unterschied zwischen der geschichtlichen Endlichkeit und Analogheit mensch-
licher Aussagen einerseits und dem anderseits besteht, was man wirklich Irrtum nen-
nen kann. Kiing stellt eine These auf, in der ,Irrtum® eine fundamentale Rolle spielt,
aber seine Reflexion dariiber, was Irrtum ist, wann man eine Wahrheit bei aller End-
lichkeit und geschichtlichen Bedingtheit eben als wahr und nicht als irrtiimlich zu
bezeichnen hat, fehlt doch bei Kiing in einem fiir diesen Zusammenhang geforderten
Mafl. Man hat bei Kiings rhetorisch eindrucksvollen Darlegungen oft den Eindrudk,
fiir ihn seien alle einzelnen Sitze, wenn auch in verschiedener Dosierung, immer gleich-
zeitig wahr und falsch (138-140).

Diese These diirfte zwar eine fiir viele Leute verfiihrerische, weil letztlich bequeme
These sein, aber sie ist dennoch falsch. Ja sie wiirde, konsequent zu Ende gedacht,
auch die Grundthese von Kiing selbst belanglos machen, weil sie dann nur beziiglich
bestimmter Sitze feststellen wiirde, was von vornherein von allen gilt. Und die Frage
wire genauso offen wie vorher, ob jene bestimmten kirchenamtlichen Aussagen, von
denen Kiing feststellt, sie seien ,auch® irrig, doch jenen Grad von Wahrheit haben,
den die normale Sprache manchen Sitzen zuspricht und von anderen Sidtzen verneint
(obwohl sie doch ex supposito auch einen ,Kern® von Wahrheit haben). Dazu kommt
noch (man muf} das doch vom ganzen Buch Kiings sagen), dafy dann auch seine Grund-
these unter das apriorische Prinzip zu subsumieren ist, kein endlicher menschlicher
Satz konne einfach als wahr qualifiziert werden in der Meinung, er sei einfach nidht
irrig, da sie natiirlich all den Endlichkeiten und MifShelligkeiten ausgesetzt ist, die
Kiing so beredt an allen menschlichen Sitzen feststelle8. Es bleibt, so will mir scheinen,
bei Kiing im letzten dunkel, ob er nicht doch von der Voraussetzung ausgeht, es kénne
gar nicht einen menschlichen Satz geben, der nicht awuch irrig ist. Geht man nidmlich
nicht von dieser Voraussetzung aus, dann ist nicht einzusehen, warum es, wie Kiing
meint, keine Zusage Gottes dafiir geben konne, dafl gewisse Sdtze durch seine Macht
und Gnade vor Irrtiimern bewahrt werden. Es ist nicht einzusehen, warum eine solche
Zusage mehr dem Wesen des irdischen und endlichen Menschen widersprechen soll
als die Zusage, die ja auch Kiing fiir méglich und gegeben hilt, dafl ndmlich Gottes
Gnade die Kirche, und zwar sogar in einem irgendwie empirisch feststellbaren Sinn
(wie aber, wenn nicht durch Sitze?) in der Wahrheit hilt.

Nun mufl man natiirlich zugeben, dafl eine der geschichtlichen Erkenntnis von
heute und ihrer Problematik wirklich geniigende Theorie dariiber, wie Irrtum einer-

8 Auch der Sarz, daf die Kirche aufgrund der ihr gegebenen Verheiflung in der Wahrheit bleibt,
untersteht dann dem Verdikt der Sitze iiberhaupt. Die hymnische Beteuerung, er enthalte eine Glaubens-
wahrheit (153), kann ihn um so weniger aus der Not befreien, als er in dieser Form eben auch nicht iiber-
all in der Tradition vorhanden ist und sich jenseits pietistischer Geistanrufung ebenfalls vor dem christli-
chen Gewissen in detaillierter und d. h. abgegrenzter Weise zu verantworten hat.
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seits und geschichtliche Endlichkeit, Inadiquatheit und Mifverstindlichkeit eines
menschlichen Satzes anderseits genau unterschieden werden konnen, nicht zur Ver-
fiigung steht, ja diese Unterscheidung in vielen Fillen reflex und bis ins letzte un-
moglich ist und in der kirchlichen Schultheologie sicherlich nicht gegeben ist (in einer
kirchenamtlichen Lehre hoheren Verpflichtungsgrads kann man eine solche Theorie
aus begreiflichen Griinden von vornherein nicht erwarten). Kiing hat recht, wenn er
betont, man kdnne in einer fiir theologische Zwedke zureichenden Weise ein Ver-
stehensmodell fiir die Unterscheidung endlicher, aber wahrer von irrigen Sitzen nicht
von der Mathematik beziehen. Aber dieses bedauerliche Ungeniigen theologischer
Gnoseologie und Hermeneutik innerhalb der katholischen Schultheologie gibt kein
Recht zu sagen, es gibe auf dem Gebiet des Glaubens und der Theologie in keinem
Fall wahre Sitze, die, weil inadiquat und in mannigfaltiger Weise gefahrdet, nicht
auch immer irrig seien oder wenigstens von solchen nicht geniigend sicher unterschie-
den werden konnten, so daf auch eine von Gott autorisierte Instanz von vornherein
nicht denkbar sei, die solche, von Irrtum bewahrte Sitze aussagen kann. (Es ist dabei
hier an diesem Punkt noch unerheblich und eigentlich auch fiir die Grundthese Kiings
belanglos, welches konkret diese Instanz wiire, ob die Kirche im ganzen, welche Kirche
konkret oder ob eine institutionell greifbarere Grofe innerhalb der Kirche. Es ist hier
auch nicht darzulegen, welche innere Einheit eine formale Lehrinstanz mit der von
ihr vertretenen Sache selbst haben muf}, wie im letzten m.a.W. die Autoritit des papst-
lichen und bischoflichen Lehramts in der Sache an sich und vor dem Gewissen des
Glaubenden immer von der Autoritit Jesu Christi und seines Geistes, die sich letzt-
lich, wenn auch durch menschliche Wirklichkeit hindurch, allein vertreten und be-
zeugen, abhingig bleibt, also auch fiir ein katholisches Glaubensgewissen sekundér
ist.)

Die Notwendigkeit absolut bejahbarer Sitze

Um an diesem Punkt weiterzukommen, mufl man etwas weiter ausholen und fol-
gendes bedenken. Der Mensch lebt in der Wahrheit nur durch wahre Sitze, obwohl
das In-der-Wahrheit-Sein (aus Griinden, die hier nicht weiter entfaltet werden miis-
sen, da wir darin mit Kiing ja iibereinstimmen) und das Haben von wahren Sitzen
nicht identisch sind und grundsitzlich auch derjenige in der Wahrheit sein kann, der
viele irrige Sitze bejaht und deren Widerspruch zu jener letzten freien Grundent-
scheidung und Grundbefindlichkeit, in der man in der Wahrheit ist, nicht bemerkt.
Aber in irgendwelchen wahren Sitzen (von natiirlich noch einmal sehr verschiedener
Reflexheit) driickt sich doch eine solche letzte Grundentscheidung, die den Menschen
(durch die Gnade Gottes) in die Wahrheit setzt, immer und notwendig aus. Einfach
deshalb, weil der Mensch ohne irgendein Stiick Reflexion, ohne ein Stiick gegenstind-
lichen und somit auch satzhaft sich vollziehenden Bewuftseins nicht existiert, jeden-
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falls dann nicht existiert, wenn diese freie Grundentscheidung irgendwie gegeben ist.
Mit dieser These, dafl sich die in die Wahrheit setzende Grundentscheidung auch
irgendwie in Sitzen objektiviert, ist natiirlich nicht gesagt, eine reflexe Unterschei-
dung zwischen solchen diese Grundentscheidung objektivierenden Sitzen (die als
solche das Sein in der Wahrheit aussagende Sitze eindeutig wahr sind) und anderen,
die dieses Verhdltnis zur Grundentscheidung nicht haben und irrig sein konnen,
miisse immer und iiberall und in jedem Bewufitsein gegeben sein. Das Gegenteil ist
richtig: Man weif} gar nicht reflex und kann auch gar nicht immer wissen, welches
genauere Verhiltnis obwaltet zwischen Sitzen, die im Bewuftsein stehen und — mit
Recht oder Unrecht — fiir richtig gehalten werden, und jener Grundentscheidung, die
man als absolut wahre vollzieht. Aber dennoch gibt es verbal formulierte Sitze, die
als eindeutiger Ausdruck gewisser Grundentscheidungen (oder der einen Grundent-
scheidung des Daseins, darauf kommt es jetzt nicht an) erfahren und mit jenem abso-
luten Engagement (und damit als indiskutabel waht) vollzogen werden, wie dies in
dieser Grundentscheidung selbst geschieht.

Ich weiff z. B. nicht so genau, ob meine Ansichten hinsichtlich der richtigen Losung
des Rassenproblems richtig sind oder trotz guten Willens irrig. Aber der Satz: Jeder
einzelne Mensch ist in seiner Wiirde zu respektieren und als der Nichste zu lieben,
ist ein Satz; er ist von der (hoffentlich gegebenen) Grundentscheidung zu solchem Re-
spekt und solcher Liebe selbst verschieden und er ist ein Satz, den ich gewiff nicht
mit kartesianischer Begriffsklarheit in seinem Sinn aussagen und von allen Mifver-
stindnissen abgrenzen kann, so dafl er in meinem oder in einem anderen Bewufltsein
vor Mifideutungen véllig sicher wiire und nicht gleichzeitig mit Meinungen iiber die
Losung des Rassenproblems koexistent sein konnte, die mit dieser Grundentscheidung
und diesem Grundsatz an sich inkompatibel sind. Uber diesen Grundsatz lasse ich mich
gerne mit Philosophen und anderen Leuten auf die hirtesten Diskussionen ein, ob er
nicht doch vielleicht eine licherliche Ideologie sei, mit der die Brutalitit des wirklichen
Kampfes ums Dasein und ein sich selbst verleugnender Egoismus im Grund meines
eigenen Herzens kaschiert werden. Aber dennoch erkenne ich die Pflicht und die Berech-
tigung eines absoluten Assenses zu diesem Satz, und ich setze ihn von der Absolutheit
der praktischen Vernunft her als selber infallibel wahr. Ich kann das, wie gesagt, auch
wenn ich im Verstindnis dieses Satzes — geschichtlich — immer unterwegs bin und nie-
mals in meinem Bewufitsein die Unterscheidung zwischen solchen absolut gesetzten
Sdtzen und den andern, die ich zwar auch fiir richtig halte, ja vielleicht als notwendige
Konsequenz aus diesen Grundsitzen betrachte, die ich aber dennoch gar nicht mit dem-
selben absoluten Engagement vollziehe und die sogar vielleicht irrig sind, addquat
durchfiihren kann. Ich muf nach diesem Grundsatz handeln, auch wenn ich durch die
Absolutsetzung von solchen Sitzen nicht aus meiner und ihrer Geschichtlichkeit heraus-
genommen werde und sie immer mit jenem innersten Zittern und Zagen zu voll-
ziehen sind, das die Existenz des Menschen durchwaltet und ja gerade erst zu seinem
eigentlichen Wesen kommt, wenn mit ihm eine absolute Entscheidung gefillt wird,
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eine Entscheidung, die die Entscheidung der Liebe #nd der Wahrheit in gleicher Weise
ist.

Solche Sitze gibt es. Ich hoffe, daf Kiing das nicht bestreitet. Wiirde er es tun,
kénnte man sich mit ithm wie mit einem skeptischen Philosophen unterhalten. Ich
wiirde ihn fragen, was denn sein In-der-Wahrheit-Sein, das er der Kirche zuerkennt,
und das dann — gerade bei seinem Kirchenbegriff — im einzelnen gegeben sein muf},
noch bedeuten soll. Ich hoffe, dafl es solche mit einem absoluten Engagement der Exi-
stenz von ihrer Grundentscheidung her gesetzte und so als infallibel oder indefektibel
bejahte Sdtze auch nach Kiing gibt. Ich konnte mir eine Bestreitung einer solchen
Setzung von Sitzen als infallibel wahre nur denken, wenn man die theoretische Ver-
nunft mit ihrer immer gegebenen Moglichkeit der Bezweiflung absolut emanzipiert
denkt von praktischer Vernunft und Freiheit, die sich auf jeden Fall engagiert und
engagieren mufl (selbst wenn sie sich fiir neutral erkliren will). Aber eine solche
Schizophrenie wiirde den Menschen zerstSren, sie bedeutete einen transzendentalen
Widerspruch zwischen implizit durch die Tat Gesetztem und dem reflex verbal Be-
haupteten, und sie wire heute im Zeichen der Eigenstindigkeit der praktischen Ver-
nunft und ihrer Freiheit gegeniiber allem bloff theoretisch Ausgesagten unmodern.

Wenn es also im menschlichen Dasein absolut gesetzte Sitze als Objektivationen
einer Grundentscheidung, in der Wahrheit und Freiheit noch eine urspriingliche Ein-
heit bilden, unvermeidlich gibt, warum sollte es solche Sitze dann nicht auch im Be-
reich der Kirche geben konnen? Es mufl sie in der Kirche geben, wenn anders der
Glaube Ausdruck der letzten heilschaffenden Grundentscheidung des Menschen ist.
Wenn Kiing der Kirche ein Bleiben in der Wahrheit zugesteht, dann mufl es im Be-
reich des kirchlich-christlichen Bewufitscins diese Sitze geben, selbst wenn Kiing (wie
es scheint) das In-der-Wahrheit-Bleiben als sehr intermittierend und aktualistisch
auffaflt und eher als ein Immer-wieder-in-die-Wahrheit-Christi-Kommen interpre-
tiert. Denn selbst in diesem Fall hitten die Menschen, die so wirklich in der Wahr-
heit Christi stehen, die Objektivationen ihres Bleibens in der Wahrheit, also ihre
cigentlichen Glaubenssitze, als infallibel gesetzt; denn sie wiirden sie eindeutig als
Objektivationen ihres christlichen Glaubens erkennen und somit eben an der Abso-
lutheit ihrer Grundentscheidung partizipieren lassen, zumal diese als bewufite gar
nicht ohne solche satzhaften Objektivationen bestehen kann, auch wenn beides nicht
dasselbe ist und der Umfang und die Deutlichkeit solcher satzhaften Objektivationen
sehr verschieden ausfallen mag.

Die Notwendigkeit eines grofleren Gesamtzusammenhangs
Es ist mir eigentlich unverstindlich, warum Kiing einen Zusammenhang zwischen
diesem christlichen Bleiben in der Wahrheit, das ja fiir ihn selbst auch indefektibel

ist, und wenigstens gewissen Sdtzen, die dieses Bleiben in der Wahrheit objektiv be-
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haupten, im Grund zerreifit, da doch auch bei ihm Uberlegungen auftauchen, die,
konsequent zu Ende gedacht, diese Trennung (hie indefektibles Bleiben in der Wahr-
heit, da cinfach und immer grundsitzlich defektible Sitze) wieder aufheben miifiten?.
Wenn es fiir die Kirche ein indefektibles Bleiben in der Wahrheit gibt, dann gibt es
auch solche Sitze, die ,an sich® indefektibel sind und als solche vollzogen werden.
Wenn die Kirche ndmlich als greifbare Gréfie und nicht blof} in einem formalen Postu-
lat schlechthin ungreifbarer Indefektibilitit in der Wahrheit bleiben soll (und das
behauptet Kiing doch selbst), dann wiirde die Kirche als greifbare Grofle auch nicht
in der Wahrheit bleiben, wenn diese Sitze als die konkrete Gestalt ihres Bleibens
in der Wahrheit absolut vollzogen wiirden und dennoch irrig wiren. An diesem Punkt
will Kiing sich absetzen von der protestantischen These einer grundsitzlichen Defekti-
bilitit jedes auch noch so absolut vollzogenen Glaubenssatzes und der Indefektibilitit
der einen Kirche (die als solche indefektible dann nur noch eine ,unsichtbare® wire,
eine Synagoge, wie sie auch vor Christus und vor der absoluten und doch geschicht-
lichen Selbstzusage Gottes in Christus bestanden hat), in Wirklichkeit aber wieder-
holt er nur diese These.

Kiing hitte recht, wenn er betonen wiirde, was die Schultheologie oft tibersieht,
daf die Indefektibilitit der Sdtze der kirchlichen Glaubenslehre eine Partizipation
und Ableitung (allerdings nach Christus notwendiger Art) der gnadenhaften Indefek-
tibilitit des Glaubens als Grundentscheidung der Menschen in der Kirche ist. Kiing
hitte recht, wenn er von der katholischen Schultheologie eine bessere und genauere
Theorie des Irrtums verlangte, eine Theorie, die sowohl der unvermeidlichen Nihe wie
des grofien Abstands theologischer Sitze vom Irrtum gerecht wiirde, eine Theorie,
die vermutlich auch den Umstand einkalkulieren miifite, daf jede kirchenlehramtliche
Erklirung immer und notwendig auch das Moment einer Sprachregelung fiir die
kirchliche Gemeinschaft impliziert, so dafl von daher noch einmal eine der kirchlichen
Lehre verbal entgegengesetzte Lehre nur mit hochster Vorsicht qualifiziert werden
muB.,r"Kiing hiitte uns einen groflen Dienst erwiesen, wenn er eine genauere Theorie
der Geschichtlichkeit von Sitzen iiberhaupt entwickelt hitte, in der deutlich wird,
daf jeder menschliche Satz wegen der Einheit und der noch andauernden Geschichte
des menschlichen Bewufitseins grundsitzlich und notwendig nach vorne offen bleibt
fiir eine weitere Interpretation, so dafl die Geschichte der Interpretation auch des
sinfallibelsten® Satzes immer noch andauert und eine Neuinterpretation nicht des-
wegen (wie es Kiing zugunsten seiner These geneigt ist) schon als schlaue Uminter-

9 So gibt er z. B. zu, dafl der Glaube auf polemische Abgrenzungen gegeniiber dem Unchristlichen und
damit auf ,defensiv-definierende Sitze angewiesen ist® (118), obwohl er einige Seiten weiter behauptet,
gerade diese Sitze wiirden besonders leicht Irrtiimern erliegen (138/142). Er verlangt eine Definition
als ,Maflnahme auf Zeit“ (120) und vergifit im selben Augenblick, dafl ,Wahrheit® bleibend giiltig ist
und nur entsprechend dieser Giiltigkeit Zustimmung verlangen darf. Sie kann von vornherein gar nicht
pauf Zeit® gemeint sein. Das sehr abgewogen angelegte und philosophisch duflerst differenziert argumen-
tierende Sammelwerk von Castelli (L’Infaillibilité, Rom 1970), auf das er sich S. 163 etwas vorschnell
beruft, bestitigt jedenfalls seine Analysen nirgends.
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pretation verdachtigt werden kann, weil eine letzte Identitdt der alten Sidtze und
ithrer immer neu notwendigen Interpretation bei allem Bemiihen um die Erfassung
der historischen und ideellen Kontinuitit zwischen den alten und den neuen Sitzen
selber wieder nur in dem vertrauenden Glauben an die Bleibendheit der Kirche in
der Wahrheit zu erfassen ist.

Kiing hitte einen theologisch tieferen und radikaleren Begriff von Wahrheit ent-
wickeln konnen, um wirklich auszusagen, was in der Theologie ,Irrtum® eigentlich
bedeutet. Er hiitte dies bei seinem Unternehmen tun miissen, auch wenn dafiir in der
traditionellen Schultheologie (von einigen Groflen wie Augustinus, Thomas usw.
abgesehen) wenig Vorarbeit geleistet ist.

Kiing hitte (so will mir wenigstens scheinen) dabei ruhig von der Unterscheidung
zwischen einem grundlegenden Bleiben in der Wahrheit und den Satzwahrheiten
ausgehen konnen. Er hitte die Wahrheit theologischer Sdtze dann durchaus als auch
objektiv gegliickten Vollzug des urspriinglichen Seins in der Wahrheit ,definieren®
konnen. Er wire dann einerseits gar nicht unvermeidlich mit dem traditionellen Ver-
stindnis von Satzwahrheit als ,adaequatio intellectus ad rem® in Konflikt gekom-
men; denn die eigentliche ,res* der theologischen Aussagen ist letztlich die Selbst-
mitteilung Gottes in der Gnade an den Menschen, die einerseits in Jesus Christus zu
ihrer geschichtlichen Erscheinung kommt und anderseits in der radikalen Annahme
des menschlichen Daseins (Glaube, Hoffnung, Liebe genannt) angenommen wird.
Anderseits hitte Kiing mit einem solchen Begriff der Satzwahrheit aber verstindlich
machen konnen, daff der Vollzug dieser Satzwahrheiten jene urspriinglichere Wahr-
heit selbst vollzieht, die die Sache des Christentums und ihre urspriingliche Wahrheit
in einem ist, weil die Satzwahrheit eben nicht blof} eine nachtrigliche Abbildung der
urspriinglichen Wahrheit und Wirklichkeit ist, die fiir diese ,wirkliche* Wahrheit
selbst unerheblich und Huflerlich bleibt, auch wenn beides nicht identisch ist. Von
einem solchen Wahrheitsbegriff aus in der Gezweitheit und Einheit der urspriing-
lichen Wirklichkeits-Wahrheit und der Satz-Wahrheiten wire dann aber auch deut-
lich geworden, dafl es, wenn es wirklich ein Bleiben in der Wahrheit gibt und diese
letzte Wahrheit wirklich bleibend ist, auch bleibende Satzwahrheiten gibt, die der
wesensnotwendige Vollzug der urspriinglichen ,wirklichen® Wahrheit sind und somir,
wenn auch herkiinftig, die Indefektibilitit der urspriinglichen Wahrheit an sich tra-
gen. Von da aus hitte Kiing nicht leugnen diirfen, daf} es solche indefektiblen Satz-
wahrheiten gibt und sie auch als solche erkannt werden kénnen und miissen, weil
das, was sie objektivieren, eben nicht eine Sache, sondern letztlich das geistige Subjekt
selber ist, das sich in seiner Bleibendheit letztlich nur ,wahrhaftig® vollziehen kann,
wenn es auch die Objektivation dieser urspriinglichen Wahrheit selbst ergreift.

Kiing hitte dann allerdings auch etwas fiir seine eigene Fragestellung getan. Er
hitte fragen konnen, ob, in welchem Sinn, in welchem Grad, unter welchen Bedin-
gungen und mit welchen Vorbehalten (wenn man will) auch jene kirchenamtlichen
Sitze, die als infallible Dogmen vorgetragen werden und doch sehr weit von der
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Mitte der urspriinglichen Wahrheit-Wirklichkeit abzuliegen scheinen, jenen Bezug
zur urspriinglich wahren Wirklichkeit haben, die Voraussetzung und Grund ihrer
,Infallibilitit® ist, Denn hier gibt es zweifellos Probleme bei ,Dogmen®, die nicht
eigentlich zur Substanz des Christentums gehéren, Probleme, die nicht einfach schon
durch die Berufung auf die formale Autoritit des Lehramts allein geldst werden
konnen. Hier wire eine geduldige und genaue theologische Reflexion auf ,Rand-
dogmen® notwendig, die man nicht einfach leugnen kann, wenn es eine »Hierarchie®
der Wahrheiten gibt, und die nicht alle die gleiche Nihe zu dem ,Fundament des
christlichen Glaubens“ haben. Wenn man jedoch solche ,Randdogmen® (soweit sie
wirklich als ,infallibel* nach den formalen Prinzipien der kirchenamtlichen Lehre
zu gelten haben) mit dieser letzten Substanz des christlichen Glaubens richtig in Be-
ziehung setzt und von daber genauer interpretiert, ergibt sich fiir sie doch wohl immer
ein Sinn, der es einem echten Glauben nicht verwehrt, sie fiir infallibel zu halten.

Freilich ergibe sich aus solchen Uberlegungen fiir die Zukunft auch fiir das kirch-
liche Lehramt die Pflicht, zu priifen, ob ein Satz, dessen Definition gefordert wird,
wirklich so fiir den normalen Gliubigen in einem greifbaren Zusammenhang mit der
Substanz des Glaubens steht, dafl dieser von seiner letzten christlichen Grundent-
scheidung her diesen Satz echt bejahen kann. Das kann man fordern, weil Definitio-
nen nicht zur Ubung des Gehorsams gegeniiber der formalen Lehrautoritit allein
vollzogen werden diirfen.

Noch ein Desiderat sei hinzugefiigt, vielleicht weniger an die Adresse Kiings als
an die der Theologie iiberhaupt. Die Theologie miifite viel mehr, als sie es tut, {iber
die Tatsache nachdenken, daf es in der Kirche und in ihrer Theologie sehr viel Irrtum
gegeben hat und gewif auch heute noch gibt. Man darf diese Tatsache nicht verharm-
losen. Dieser Irrtum ist nicht immer sehr harmlos, er bezicht sich nicht blof auf
nebensichliche Fragen, die unter Theologen strittig sind, er greift vielmehr sehr oft
und vielfiltig und fast unausrottbar in das konkrete Leben der Christen ein. Dieser
Irrtum ist auch viel mehr, als man gewohnlich denkt, amalgamiert mit Wahrheiten
und Dogmen der Kirche, die dadurch in ihren praktischen Konsequenzen selbst be-
droht und geschidigt werden. Uber all das miifite auch in der Theologie und nicht
nur in einer ehrlichen Kirchengeschichtsschreibung nachgedacht werden. Vielleicht
kann Kiings Buch dazu doch auch ein Anstof} sein.

Durch die Kritik an Kiings Grundthese soll damit nicht gesagt sein, daf all die
theologischen Fragen und Schwierigkeiten, von denen her er seine Grundthese ent-
wickelt, schon einfach hinreichend beantwortet seien. Aber auch so kann man eine
Grundrichtung fiir die Losung aller dieser Probleme sehen. Sie ist allerdings nicht
schon dadurch gegeben, daft man dem Bleiben der Kirche in der Wahrheit (der Wahr-
heit, nicht blof der Liebe!) eine Indefektibilitdt zuerkennt und sie dem Satz, der sie
objektiviert und ohne den sie gar nicht gedacht werden kann, von vornherein und
grundsitzlich abspricht. Dafiir ist einfach der Zusammenhang zwischen dem Bleiben
in der Wahrheit und den dieses Bleiben objektivierenden Sdtzen viel zu eng; denn ein
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Bleiben, das von Sitzen schlechterdings unabhingig wire, gibt es nicht, bzw. wiirde
in ein ungreifbares Postulat verfliichtigt und nicht mehr ,inkarnatorisch® gedacht.

Es ist auch im Grund nicht einzusehen, was die Kiingsche Position apologetisch
niitzen sollte. Eine Glaubenszustimmung zu der von ihm festgehaltenen Indefekti-
bilitdt scheint mir nicht leichter zu sein als eine solche Zustimmung zu infalliblen
Sitzen, vorausgesetzt nur, dafl einerseits diese Indefektibilitdt als reale, geschicht-
licher Anfechtung ausgesetzte, also bestreitbare Grofle gewufit wird und dafl ander-
seits in einer anthropologisch gerechtfertigten Weise ein Verstdndnis fiir den Unter-
schied zwischen Sitzen absoluten Engagements und Sitzen der Beurteilung einer
Sache nach bestem Wissen und Gewissen deutlich gemacht wird, und man nicht in
tendenzitser Weise die Inadiquatheit auch definierter Sitze so lange urgiert, bis
sie fiir harmlosere Gemiiter wie glatte Irrtiimer erscheinen.

Ausblick und Aufgabe

Welches Verhdltnis Kiing zur Kirche und ihrem Lehramt einehmen will oder
logisch einnehmen muf}, wenn er sein Buch doch nicht blofl als Anfrage, sondern als
dezidiert verteidigte These versteht, ist hier nicht zu untersuchen. Kiing will die
Kirche, die institutionell verfafite Kirche, den Papst, die Bischofe und das Lehramt
in der Kirche (man vergleiche die von ihm inaugurierte und unterzeichnete Erklarung
der Leute von ,,Concilium® an Paul VI.) bestehen lassen und anerkennen. Er unter-
scheidet alle diese Groflen von ihren oft gegebenen konkreten Gestalten, in denen
Gesetz und Legalismus, Recht und Juridismus, Ordnung und Immobilismus, Autoritit
und Autoritarismus, Einheit und Einférmigkeit oft verwechselt werden. Natiirlich
gibt es einen legitimen Kampf gegen die falschen Ausgestaltungen jener Wirklich-
keiten, die Kiing grundsitzlich und — wie ich meine — inkonsequent zu seiner Grund-
these zugibt.

Es bleibt jedoch die Frage, die mir Kiing immer zu umgehen scheint, wer im Kon-
fliktsfall, der gar nicht immer vermeidbar ist, das letzte Wort einer mindestens zu-
nichst praktischen Entscheidung, die aber unvermeidlich ihre theoretischen Impli-
kationen hat, fillen soll, der Professor oder der Bischof. Mit jenem hoffenden Glau-
ben, den an bestimmten Stellen auch Kiing anerkennt, bin ich noch immer der Mei-
nung, dafl man innerhalb der konkreten Kirche mit ihrer nach ihrem eigenen Selbst-
verstindnis verbindlichen Lehre gegen die Depravationen in der Kirche kiimpfen
kann, Ich bin der Meinung, dafl man dies kann, ohne jenen apriorischen Vorbehalt

10 Obwohl man natiirlich fragen kann, ob die von ihm vorgeschlagene Unterscheidung von Kirchen-
leitung, die kein Lehramt wire (188), und dem Auftrag der Theologen, welche die materiale Lehre
hauptverantwortlich zu unterbreiten hitten (192), tauglich ist, da doch auch die Leitung selbst immer
in der Wahrheit stehen muf und diese Wahrheit als kirchliche Wahrheit nicht automatisch mit dem von
den Theologen Gesagten identisch ist.
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gegen das kirchliche Lehramt, der eigentlich in der Grundthese Kiings steckt und
dafiir sorgen soll, dal das Amt in der Kirche die Freiheit des forschenden Theologen
nicht vergewaltige. Ich bin der Meinung, daff man ohne diesen Vorbehalt in der
Kirche ein freier Theologe sein kann, der keinem nur auf Kiings Weise losbaren
Konflikt zwischen definitiver Lehre und eigenem Wahrheitsgewissen begegnet. Dieser
glaubenden Zuversicht kann man sein; sie ist nicht leichter und nicht schwerer als die
Zuversicht des Glaubens, dafl die Kirche in der Wahrheit Christi bleibt.

Kiing versteht sein Buch als eine Anfrage. Damit ist natiirlich, wenn man diese
Erkldrung ernst nimmt, eine Vorldufigkeit und eine Offenheit der Grundthese Kiings
und eine grundsitzliche Bereitwilligkeit fiir eine Verinderung seiner Position ange-
meldet, wenn in der weiteren Diskussion sich dafiir eine Berechtigung ergibt. Ich
konnte mir denken, daf bei einer genaueren Bestimmung des Begriffs Irrtum und
bei einer deutlicheren Abgrenzung des Irrtums gegen Inadiquatheit, Miflverstind-
lichkeit, Gefahr des Irrtums usw. es méglich wire, dafl Kiing mindestens fiir gewisse
Sdtze zugibt, dafi sie indefektibel wahr sind und als solche amtlich verkiindet wer-
den konnen. Dann wire in einem zweiten Schritt mit ihm weiter dariiber zu reden,
ob nicht fiir solche Sitze mit einer ganz bestimmten, niher zu prizisierenden Eigen-
art die Kirche auch eine formale Indefektibilitit bei ihrer Proklamation haben muR,
wenn sie doch auch nach Kiing in der Wahrheit bleibt durch die Macht des ihr ver-
heiffenen Geistes. Wiirde diese zweite Frage von Kiing positiv beantwortet, wire
tiber die dritte Frage zu sprechen, ob alle Sitze, die die Kirche unter Inanspruch-
nahme der genannten formalen Autoritit als indefektibel erklirt, wirklich sinnvoll
unter diese Gruppe von Sitzen gezihlt werden kdnnen. Im Ernst scheint mir eigent-
lich vor allem iiber diese letzte Frage gesprochen werden zu miissen. Freilich miindet
vermutlich gerade sie in die Forderung nach einer genaueren und fiir uns heute assi-
milierbaren Interpretation mancher Dogmen, also in das Geschift der Theologie
tiberhaupt.

27 Stimmen 186, 12 377
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Christliche Ethik und revolutionire Gewalt

Der Ruf nach Frieden, die Forderung, Konflikte mit friedlichen Mitteln beizulegen,
Gewaltverzichtserklirungen gehdren heute zum Alltag der Weltpolitik. Im krassen
Widerspruch dazu ist heute mehr denn je die Behauptung zu héren, unter den gege-
benen weltpolitischen Umstinden sei die revolutionire Gewalt der einzig gangbare
Weg in eine bessere, menschenwiirdigere Zukunft.

Sicher sind unter diesen Revolutioniren politische Wirrkpfe, Phantasten und Dilet-
tanten zu finden, Illusionire, die glauben, aus dem blinden Kampf gegen die beste-
henden Zustinde konne die neue Zukunft erstehen wie Phonix aus der Asche. Sicher
gibt es darunter auch zwielichtige Salonrevolutionire, die leichter Hand die Haut
anderer, nicht die eigene fiir eine bessere Zukunft zu Markte tragen. Aber Minner
wie Camillo Torres oder Ernesto Che Guevara lassen sich nicht so abtun. Sie sind
Idealisten, aber keine unbedachten Schwirmer, Findet man sich durch die irrefiihren-
den Klischees ihrer Feinde und auch ihrer falschen Bewunderer hindurch, dann kann
in der Auseinandersetzung mit ihren eigentlichen Absichten die moralische Frage nach
der revolutioniren Gewalt in threm ganzen Ernst hervortreten.

Man wird sich in dieser Frage nicht einfach mit der Feststellung begniigen kénnen,
die christliche Ethik fordere die Gewaltlosigkeit, die Forderung nach revolutionirer
Gewalt miisse daher unchristlich genannt werden. Denn in Lateinamerika finden sich
nicht nur unter den Gegnern, sondern auch unter den Befiirwortern der Gewalt Chri-
sten, die sich unter dem Druck der bestehenden Verhiltnisse aus betonter christlicher
Verantwortung ihre Uberzeugung gebildet haben. Offenbar mufiten sie sich in einer
Situation entscheiden, in der aus den allgemeinen Regeln der christlichen Ethik fiir
sich allein kein eindeutiger, konkreter Imperativ mehr abgeleitet werden kann.

Die folgenden Uberlegungen* gehen, vornehmlich im Blick auf die Lage in Latein-
amerika, der Frage nach, ob, unter welchen Umstinden und in welcher Weise eine
christliche Ethik die Anwendung revolutionirer Gewalt zur Erreichung eines poli-
tischen Ziels billigen kdnne. Zunichst sollen die einschlidgigen Aussagen der herk6mm-
lichen Moraltheologie befragt werden.

* Uberarbeitete Fassung eines Kurzreferats im Rahmen von Seminariibungen iiber politische Theo-
logie im Fundamentaltheologischen Seminar der Universitit Miinchen unter Leitung von Professor
Dr. H. Fries.
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Christliche Ethik und revolutionire Gewalt
1. Gewaltanwendung als Thema der traditionellen Moraltheologie

1. Fille erlaubter Gewaltanwendung nach den moraltheologischen Handbiichern

Die gingigen Handbiicher der Moraltheologie kennen eine ganze Reihe von Fillen,
in denen Gewaltanwendung erlaubt sein kann:

Gewalt gilt als erlaubt in gerechter Notwehr. Notwehr ist die Verteidigung, mit
der man einen unmittelbaren, rechtswidrigen, gewalttitigen Angriff von sich oder
einem anderen abwendet. Sie ist erlaubt, solange nicht mehr Gewalt angewendet wird,
als zur Abwehr des Angriffs erforderlich ist. Ihre sittliche Vertretbarkeit wird u. a.
damit begriindet, daf die Duldung ungerechter Angriffe den Angreifer zu weiteren
Verbrechen ermuntern wiirde und daraus auf die Dauer eine Gefihrdung der Wohl-
fahrt und Sicherheit der Gesellschaft entstehen kénntel.

Unterschiedlich im einzelnen ist die Beurteilung von Gewaltanwendung in einem
Notstand. Unter Notstand ist zu verstehen eine ,gegenwirtige Not- oder Gefahren-
lage, aus der es keine andere Rettung gibt als die Inanspruchnahme oder Verletzung
fremder Werte und Rechtsgiiter®2. Einmiitigkeit besteht jedoch darin, dafl im Fall
eines extremen Notstands, beispielsweise in einer Hungerkatastrophe, ,das niedere
Recht des Privateigentums dem hoheren Recht auf das Leben“ weichen muf3® und
notfalls dieses hohere Recht mit Gewalt durchgesetzt werden darf. Man beruft sich
dabei auf Thomas von Aquin: ,Im extremen Notstand ist alles gemeinsam.“ 4

Unter dem Stichwort Revolution verhandeln die gingigen Handbiicher nahezu
ausschliefflich die Frage nach dem aktiven Widerstand gegen die Staatsgewalt®. Er
gilt als erlaubt unter folgenden Voraussetzungen: Erstens muf} ein ,auferordentlich
grofler Miflbrauch der Staatsgewalt vorliegen. Dieser kann als gegeben betrachtet
werden, ,wenn zum Beispiel die allerwesentlichsten Freiheitsrechte unterdriicke, das
Recht durch Gewalt, das Gemeinwohl durch Parteienwirtschaft vollig verdringt wird®.
Zweitens miissen die Moglichkeiten, die Lage mit friedlichen Mitteln dndern zu kon-
nen, erschopft sein. Drittens muf} ,eine begriindete Sicherheit vorhanden sein, dafl sich
der aktive Widerstand tatsichlich durchsetzen kann und daf voraussichtlich die Zu-
stinde nicht durch ihn noch verschlimmert werden®., Zur Durchsetzung des Wider-
stands darf jedoch nur so viel Gewalt angewendet werden, als die Abstellung des
Ubels erfordert. M. Pribilla fiigt hinzu: ,Der Sicherheit halber aber eher zu viel als
zu wenig.“® Auch die Totung eines Tyrannen kann dabei erlaubt sein?,

1 J. Mausbach, Katholische Moraltheologie, III (10, Aufl. bearb. von G. Ermecke) (Miinchen 1961)
288-291.

2 Mausbach, a.a. O. 292. 3 Mausbach, a. a. O. 537.

4 S, Th. II. q. 66, a. 7; zit. u. a. bei Mausbach, a. a. O. 537.

5 Vgl. M. Rodk, Christ und Revolution. Widerstandsrecht — Widerstandspflicit (= Christliches
Leben heute 2) (Augsburg 1968).

8 Darstellung und Zitate aus: B, Hiring, Das Gesetz Christi, III (8Freiburg 1961) 177.

7 Vgl. z.B. Hiring, a.a.0. 178 f.
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Die Lehre vom gerechten Krieg (bellum iustum) war in den vergangenen Jahren
Gegenstand heftiger Diskussionen. Nach traditioneller Auffassung gilt ein Krieg als
sittlich vertretbar, wenn er von der legitimen Autoritit aus einer gerechten Ursache
von hochster Wichtighkeit (zum Beispiel Bedrohung der nackten Existenz eines Volkes)
nach Ausschopfung aller Moglichkeiten, den Konflikt mit friedlichen Mitteln beizu-
legen, gemif den Regeln des Volkerrechts unter der Voraussetzung gefithrt wird, dafl
begriindete Aussicht auf Erfolg, auf Frieden besteht8, In der Diskussion wurde her-
ausgestellt, dafl beim heute gegebenen Riistungsstandard insbesondere der Grofimichte
ein Krieg keine Aussicht auf Erfolg mehr haben konne; ferner seien heute angesichts
der intensiven internationalen Beziehungen, nicht nur auf rein diplomatischer Ebene,
bei gutem Willen und entsprechender Anstrengung in jedem Fall doch noch Wege
zur friedlichen Beilegung eines Konflikts zu finden; daraus sei zu folgern, dafl unter
den gegebenen Umstinden heute kein Krieg mehr als gerecht im Sinn der traditio-
nellen Lehre bezeichnet werden konne und der Krieg total zu dchten sei. Aber zumin-
dest als gedankliche Konstruktion ist damit die traditionelle Lehre nicht verneint;
und es bleibt noch offen, ob unter anderen Voraussetzungen als denen, die in der Dis-
kussion im Vordergrund der Uberlegungen gestanden sind, sie nicht auch noch eine
reale Bedeutung haben kann.

2. Anwendung auf die heutige Revolutionsproblematik

Diese Aussagen iiber erlaubte Gewaltanwendung sind in der gegenwirtigen Dis-
kussion tiber die Revolution wieder geltend gemacht und auch fiir konkrete Entschei-
dungen als Rechtfertigung herangezogen worden. So wurde beispielsweise auf der
Christlichen Friedenskonferenz in Sofia 1966 in Parallele zur Lehre vom gerechten
Krieg eine Lehre von der gerechten Revolution vorgetragen®. Ferner entschied sich
Camillo Torres fiir den bewaffneten Kampf in der Gewif$heit, nichts anderes zu tun,
als ,in erlaubter Notwehr der Unbeschiitzten zu handeln® 19,

Man wird nicht bestreiten konnen, dafl es, etwa in Lateinamerika, tatsichlich Situa-
tionen gibt, in denen diese herkémmlichen Aussagen der Moraltheologie, insbesondere
iiber Notwehr, Notstand und Widerstand, zu einer rechten ethischen Entscheidung
anleiten konnen. Daraus folgt aber noch nicht, dafl sie allein die aus der Verantwor-
tung gegeniiber den umfassenden politischen Problemen in Lateinamerika und in den
unterentwickelten Lindern iiberhaupt sich ergebenden Konsequenzen fiir die ethische
Beurteilung von Gewaltanwendung schon geniigend kennzeichnen k&nnen. Gerade

8 Vgl. z. B. Mausbach, a.a.O. 303 ff.; Hiring, a.a. O. 151 ff.

9 Vgl. Niheres: K. Prohle, Die Revolution als Frage der christlichen Ethik, in: Lutherische Rund-
schau 19 (1969) 37-58.

10 Diese Mitteilung bei Almeri Bezerra de Melo, Christentum und Revolution, in: Diskussion zur
»Theologie der Revolution®, hrsg. v. E. Feil und R. Weth (Miinchen, Mainz 1969) 257 (zit: ThR).
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im sozialethischen Bereich mufl man, vielleicht mehr als anderswo, in Rechnung stellen,
dafl die einzelnen Aussagen der Moraltheologie nicht einfach iiberzeitlich sind, son-
dern in ihrer Aussageabsicht und in ihrem Inhalt zutiefst von den historischen Gege-
benheiten und Erfahrungen geprigt sind, zu deren sittlicher Bewiltigung sie ethische
Normen erstellen wollten !, Man kann sie daher nicht einfach, ohne auf diesen histori-
schen Zusammenhang Riicksicht zu nehmen, auf andersartige Situationen anwenden,
will man nicht Gefahr laufen, die aus der neuen Situation sich ergebenden neuen ethi-
schen Fragen zu iibersehen.

Es geniigt daher fiir unsere Frage nach der Gewaltanwendung in der heutigen so-
genannten revolutioniren Situation nicht, die revolutioniren Strategien, wie sie heute
diskutiert werden, blofl daraufhin zu beurteilen, ob und inwieweit sie auf die her-
kommlichen ,Fille“ der Moraltheologie zuriickgefiihrt werden kénnen. Die Aufgabe
ist vielmehr, sowohl die herkommlichen ,Fille“ erlaubter Gewalt als auch die neuen
Handlungsmodelle in ihrem Zusammenhang mit den heutigen, gegeniiber frither sicher
anders gelagerten politischen Vorgingen zu verstehen und in diesem Zusammenhang
ethisch zu wiirdigen und zu kritisieren.

Als Mafistab fiir diese ethische Beurteilung sollen uns dabei folgende formale Leit-
linien dienen, die sich durch die einzelnen Aussagen der traditionellen Moraltheologie
durchhalten und auch heute als allgemeingiiltige christliche Grundsitze angesehen
werden kdnnen 12,

Das Gebot der christlichen Liebe fordert, wenn irgend moglich, einen Weg gewalt-
losen Handelns einzuschlagen. Solange ein solcher Weg offensteht oder durch politische
Anstrengungen erdffnet werden kann, ist ein gewalttdtiges Vorgehen nicht vertretbar.
Wenn jedoch alle Wege gewaltlosen Handelns versperrt sind, so kann, wenn unver-
zichtbare Werte und Rechte auf dem Spiel stehen, unter Abwigung des grofieren
Ubels Gewaltanwendung als ultima ratio erlaubt oder sogar geboten sein, voraus-
gesetzt allerdings, dafl begriindete Aussicht auf Erfolg besteht!3. Dies gilt nicht nur
fiir die Fille, in denen das geltende Recht gegen einen Rechtsbruch durchgesetzt wer-

11 Vgl. z.B. R. Hofmann, Moraltheologische Erkenntnis- und Methodenlehre (= Handbuch der Moral-
theologie, VII) (Miinchen 1963) 187 ff.; B. Schiiller, Zur Problematik allgemein verbindlicher ethischer
Grundsitze, in: Theologie und Philosophie 45 (1970) 1-23.

12 Die Frage, inwieweit solche iiber die Einzelaussagen der traditionellen Moraltheologie hinaus-
reichenden, allgemeingiiltigen Grundsitze selbst auch wieder einer historischen Entwidclung unterliegen,
soll ausgeklammert bleiben. Es geniige in unserem Zusammenhang, sie als heute giiltige und brauchbare
Leitlinien anzuerkennen. Vgl. z. B. B. Schiiller, Wieweit kann die Moraltheologie das Naturrecht ent-
behren?, in: Lebendiges Zeugnis (Mirz 1965) 41-65.

12 Damit soll nicht entschieden sein, ob es in allem Ermessen nach véllig ausweglosen Situationen
erlaubt sein kann, durch eine aller Voraussicht nach erfolglose Gewalttat wenigstens ein Zeichen zu
setzen, das vielleicht sogar erst spiterer Zeit zum Beweis des ohnmichtigen Willens wird, gegen das
Unrecht anzugehen, insbesondere dann, wenn der Weg geduldigen Leidens als Zustimmung zum
Unrecht aufgefalt werden konnte. Die folgenden Uberlegungen gehen jedoch daven aus, dafi sich
immer noch irgendein Weg auftut, die Verhilwmisse in Richtung auf ein angestrebtes Ziel in Bewegung
zu bringen.
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den mufl, sondern auch, wenn ein nicht kodifiziertes sog. ,gottliches Recht® oder
»Naturrecht® gegen bestehende Rechtsvorschriften durchgesetzt werden mufl, die Ge-
waltanwendung also vom geltenden Recht her als illegal erscheint. Ein absoluter
Pazifismus als allgemeine ethische Norm ist abzulehnen, da es in der Welt nun ein-
mal ungerechte Gewalt gibt und man ihr gegeniiber nicht so tun kann, als sei sie nicht
vorhanden14, Die Grundentscheidung des Christen gilt ,nicht allein dem Verzicht
auf Gewalt (negativ), sondern ist vor allem als Gewaltiiberwindung (positiv) zu ver-
stehen® 15,

Es kann hier nicht erdrtert werden, ob diese Grundsitze nicht eine unzuldssige
Verwisserung der urspriinglichen christlichen Botschaft darstellen. Man darf anneh-
men, dafl die moraltheologische Tradition, bei aller geschichtlichen Begrenztheit, die
christliche Botschaft im Grund legitim und sachgemi ausgelegt hat und ihre Grund-
sitze deshalb als christliche Mafistibe gelten konnen.

Besonders betont sei, daf} die Moraltheologie sich nicht damit begniigt, zur ethi-
schen Bewertung einer Handlung nur auf die subjektive gute Absicht des Handeln-
den zu schauen. Wenn fiir eine erlaubte Gewaltanwendung unter anderem auch die
begriindete Aussicht auf Erfolg Voraussetzung ist, dann sind Vorausschau, Umsicht,
politische Vernunft und Klugheit nicht nur eine politische, sondern zugleich eine
christlich-ethische Forderung.

Um nun genauer zu sehen, wie an Hand dieser ethischen Leitlinien revolutionire
Gewalt zu beurteilen ist, sollen im folgenden die in der Revolutionsdiskussion auf dem
Spiel stehenden Werte, Ziele und Aufgaben umrissen und gefragt werden, in welcher
Weise sich in diesem Zusammenhang das Gewaltproblem stellt.

II. Die ethische Verantwortung in der Revolution

Der Revolutionsbegriff wird heute duflerst vielfiltig verwendet 8. Neben dem klas-
sischen Revolutionsbegriff, der eine politisch-soziale, gewaltsame, mehr oder weniger
totale Umwilzung bezeichnet und im allgemeinen mit der Vorstellung eines gewalt-
samen Aufstands oder Staatsstreichs verbunden ist, steht heute der Begriff Revolution
auch fiir die sich als politische Aufgabe abzeichnende, umfassende wirtschaftliche,
technische und soziale Entwicklung, die im erstrebenswerten giinstigen Fall nicht mit
Gewaltanwendung verbunden ist. Dazu kommen verschiedene philosophische und
theologische Revolutionsbegriffe, die an sich zwar nicht unmittelbar politisch gemeint
sind, aber dennoch, auf Grund der Identitdt des Wortes, in der heutigen politischen

14 Vgl. R. Coste, Pazifismus und gerechte Notwehr, in: Concilium 1 (1965) 402-409.

15 M, Assmann, Die Situation der unterentwickelt gehaltenen Lidnder, in: ThR 242.

16 Vgl. die Uberblicke von D. A. Seeber und M. Lotz in: ThR; E. Feil, Die Theologie der Revolu-
tion, in dieser Zschr. 95 (197C) 145-162.
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Auseinandersetzung nicht selten — mit oder gegen die Absicht ihrer Autoren — dazu
mifbraucht werden, unsachgemifen und oft einfach leichtsinnigen Schlagworten und
Parolen den Anschein von Tiefsinn zu verleihen.

Unsere ethische Frage hat nur einen Sinn, soweit mit dem Begriff Revolution ein
politisches Problem gemeint ist. Ein politisches Problem ist — ungeachtet anderer, weiter
differenzierender Bestimmungsgriinde — jedenfalls dadurch charakterisiert, daf es
die menschliche Verantwortung vor die Aufgabe stellt, in eine konkrete geschichtliche
Situation gemiR den in ihr sich abzeichnenden Méglichkeiten auf Grund bestimmter
Leitideen und Zielvorstellungen stabilisierend oder veriindernd einzugreifen??.

Unter dieser Bestimmung von Politik kdnnen jene nicht-politischen Revolutions-
begriffe ausgegrenzt werden. Wenn beispielsweise der Mensch als ,revolutiondres
Wesen® bestimmt wird, wenn ferner unter dem Begriff der ,permanenten Revolution®
die global-gesellschaftliche Entsprechung der Bestimmung des Menschen als eines revo-
lutioniren Wesens verstanden wird!8, dann liegt hier mit dem Begriff Revolution
eine allgemein-anthropologische bzw. sozialphilosophische Kategorie, nicht aber ein
situations-spezifischer und damit eigentlich politischer Begriff vor. Oder wenn H. Goll-
witzer unter ,Reich Gottes® die ,alle anderen Verinderungen iibertreffende“ Revo-
lution verstehen will, ,die wir nicht machen k&nnen, die aber an uns geschehen mufi“ 19,
so ist hier die Revolution ein gdttliches und kein menschliches Handeln und damit
kein politisches Problem im eigentlichen Sinn?'. Soweit ferner in verschiedener Aus-
prigung Revolution als ein anonymer, apersonaler, kausaldeterminierter Sozial-
prozeR aufgefafit wird, wird sie damit ebenfalls der menschlichen Verantwortung und
damit einer eigentlichen politischen und ethischen Fragestellung entzogen .

Diese Abgrenzung gegeniiber den nicht-politischen Anwendungen des Revolutions-
begriffs ist vor allem deshalb wichtig, da eine unbesonnene Identifizierung dieser nicht-
politischen Revolutionsbegriffe mit bestimmten Ereignissen, etwa in Vietnam, Siid-
amerika, und bestimmten als ,revolutionir® bezeichneten Taktiken diese Ereignisse
und Taktiken allzuleicht von vornherein der menschlich-politischen Verantwortung
und der rationalen Diskussion zu entziehen und mit einer Gloriole indiskutabler
anthropologischer, kosmischer oder gdttlicher Notwendigkeit zu umkleiden geeignet
ist, und letztlich als ein Verstof gegen die spitestens seit der Aufklirung aufgegebene

17 Vgl. Niheres z. B. G. Ermecke, Artikel ,Politik® in: LThK? VIII, 589-591; A. Bergstrisser, Welt-
politik als Wissenschaft, Geschichtliches BewufBtsein und politische Entscheidung (Ordo Politicus, Bd. 1)
(Koln, Opladen 1965).

18 Vgl. D. A. Seeber, in: ThR 12 f.

19 Vgl. H. Gollwitzer, Die Revolution des Reiches Gottes und die Gesellschaft, in: ThR 41-64;
vgl. E. Feil, a.a. 0. 150 f.

20 Vgl. A. Rich, Revolution als theologisches Problem, in: ThR 133-158, insbes. 146 f.; H. E. Tédt,
Revolution als neue sozialethische Konzeption. Eine Inhaltsanalyse, in: T. Rendtorff — H. E. Téde,
Theologie der Revolution (edition suhrkamp 258) (Frankfurt 1968) 36 f.

21 Vgl, als Beispiel aus der franz. Revolution bei: Hannah Arendt, Uber die Revolution (Miinchen
1963) 58, 368.
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und heute nicht mehr zuriicknehmbare, wohlverstandene Autonomie der menschlichen
Vernunft, insbesondere der politischen Vernunft gelten muf22.

Um angesichts der Verschiedenartigkeit auch der rein politischen Revolutions-
begriffe nicht in reine Begriffsspalterei zu geraten, soll fiir die Frage der revolutio-
ndren Gewalt unmittelbar von der heute vom christlichen Standpunkt aus vertret-
baren politischen Leitidee und den sich daraus ergebenden politischen Aufgaben aus-
gegangen werden.

1. Das heutige politische Grundproblem

Als politische Leitidee kann heute die Verwirklichung der grundlegenden Men-
schenrechte fiir alle Menschen ohne Ausnahme, wie sie etwa in der UNO-Charta
niedergelegt sind, und die Erstellung einer diese Grundrechte wahrenden weltweiten
Friedensordnung angesehen werden.

Wie in diese politische Leitidee ein christliches Menschenbild eingegangen und
politisch wirksam geworden ist, braucht hier nicht niher geklirt zu werden2s. Sicher
kann ihre Geltung nicht allein aus einer ,objektiven® (im Sinn von vorurteilsfreien)
politischen Analyse der gegenwirtigen Situation erschlossen werden. Sie beruht auf
einer ethischen Wertung. ,Letztlich griinden alle Menschenrechte in jenem Verstindnis
der absoluten Wiirde und Giiltigkeit der Person, die das Christentum gebracht und
selber langsam zu verstehen gelernt hat.“2¢ Diese ethischen Werte immer wieder ins
politische Spiel zu bringen und sowohl diese Ethik als auch die davon geprigte poli-
tische Vernunft gegen jedes eilfertige Akzeptieren von kriegerischer Gewalt auf Grund
einer ethisch und sach-politisch verwaschenen Argumentation durchzuhalten und zu
verteidigen, wird eine unverdufierliche Aufgabe der Christen sein miissen. Jedenfalls
kann keine sich christlich verstehende Ethik je im Widerspruch zu diesen ethischen
Wertungen und der sich daraus ergebenden politischen Leitidee stehen.

Aus dieser Leitidee ergeben sich fiir Lateinamerika und auch andere unterentwickelte
Linder vordringlich folgende politische Aufgaben: Sozialpolitisch miissen durch ein
geeignetes Erziehungs- und Bildungswesen vor allem die Elendsschichten fihig und
willens gemacht werden, sich aus ihrer situationsbedingten? Unfihigkeit, Lethargie
und menschenunwiirdigen Manipulierbarkeit zu befreien, sich ihrer menschlichen Wiirde
und ihrer Fahigkeiten bewufit zu werden und selbstverantwortlich ihr Leben zu ge-
stalten. Ferner miissen alle Menschen und Linder in den technisch-industriellen und
wirtschaftlichen Fortschritt integriert werden. Diese sozialpolitischen Ziele erfordern

22 Vgl. H. Maier, Politische Theologie?, in dieser Zschr. 94 (1969) 73-91; ders., Noch einmal:
Politische Theologie, ebd. 95 (1970) 145-171; ferner z. B. Tédts Kritik an Shaull, a. a. O. 34.

28 Vgl. z. B. H.-D. Wendland (Hrsg.), Politik und Ethik (= Wege der Forschung, Bd. 139) (Darm-
stadt 1969).

24 H. Vorgrimler, Artikel ,Menschenrechte® in: LThK 2VII, 297.

25 Vgl. z.B. I. Rosier, Revolution in der Sackgasse. Ein Lagebericht aus Lateinamerika (Herder-
Taschenbuch 364) (Freiburg 1970).
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zugleich eine machtpolitische Umstrukturierung von der Herrschaft einer privilegierten
Minderheit iiber eine willenlose Mehrheit zu einer Demokratie, in der alle die Még-
lichkeit haben, sich frei in Interessengruppen zu solidarisieren, um so an den politi-
schen Entscheidungsprozessen teilnehmen zu konnen 26,

Diese Vorhaben durchzufithren, geht sicher iiber die Moglichkeiten eines einzelnen
Staats hinaus. Angesichts der heutigen internationalen technischen und wirtschaft-
lichen Verflechtungen sind sie nur auf Weltebene ausfiihrbar und auf das verantwort-
liche Zusammenspiel letztlich aller Linder und Menschen angewiesen?’. Eine Ent-
eignungspolitik gegeniiber auslindischen Ulgesellschaften beispielsweise, die den Ab-
flufl der Gewinne ins Ausland verhindern soll, wird nur dann durchschlagend wirk-
sam sein kbnnen, wenn sie weltweit im Zusammenspiel aller 6lférdernden Staaten
geschieht, weil nur so verhindert werden kann, dafl die betroffenen Ulgesellschaften
die Enteignungspolitik eines Einzelstaats durch ein Wirtschafts-Embargo zum eigenen
Ruin des betreffenden Staats wenden konnen. Dieses notwendige Zusammenspiel aller
Linder zu ermbglichen, bedarf es nicht nur geeigneter internationaler Institutionen,
sondern auch einer politisch-ethischen Bewufitseinsbildung in den hochentwickelten
Lindern, die das Verstidndnis fiir die weltpolitischen Zusammenhinge weckt und zur
Bereitschaft erzieht, die damit gegebene Verantwortung wahrzunehmen 28,

Die Durchfithrung dieser Aufgaben moglichst rasch voranzutreiben, ist zweifellos
ein politisches und moralisches Gebot der Stunde, Da aber der unabdingbare Bildungs-
prozef}, vor allem in den unterentwickelten Lindern, bei aller Intensitit seine Zeit
braucht, wire es eine Illusion, zu glauben, diese Aufgaben konnten in einem Streich,
gleichsam von heute auf morgen erledigt werden, wenn nur geniigend guter Wille
vorhanden wire. Vielmehr kommt es darauf an, in einer differenzierten Planung die
wirtschafts- und machtpolitischen Verinderungen mit der Forderung des Bildungs-
stands der Bevolkerung in den unterentwickelten Lindern abzustimmen und Schritt
fiir Schritt voranzutreiben.

Die Durchfithrung dieser Aufgaben wird nun vielfach Revolution genannt. Revo-
lution meint dann die Durchfithrung einer politischen Gesamtplanung, die sowohl den
gesamten Erdkreis umfaft, als auch alle grundlegenden politischen, juridischen, sozia-
len und wirtschaftlichen Strukturen betrifft. ,Diese Revolution ist nicht nur dem
Umfange, sondern auch der Intensitdt und Tiefenwirkung nach total.“2

28 7y dieser Darstellung vgl. z. B. H.-D. Wendland, Die Kirche in der revolutioniren Gesellschaft
(Giitersloh 1967) 77 ff.; C. Torres, Vom Apostolat zum Partisanenkampf. Artikel und Proklamationen
(Rowohlt Paperbads 78) (Reinbek 1969) 179-194; M. L. King, Wohin fiihrt unser Weg? (Fischer-Ta-
schenbuch 937) (Frankfurt, Hamburg 1968) 157 ff.; ferner H. Cimara, Revolution fiir den Frieden
(Herder-Taschenbuch 356) (Freiburg 1969).

27 Vgl. z. B. M. L. King, Aufruf zum zivilen Ungehorsam (Diisseldorf, Wien 1969) 99.

28 Vgl. H. Cimara, a. a. O. 70 f.; ders., Ist Gewalt der einzige Weg?, in: ThR 260 ff.

20 Wendland, a.a. O. 79; vgl. auch C. J. Snoek, Die dritte Welt. Revolution und Christentum, in:
Concilium 2 (1966) 334-342; M. Honecker: Zwischen Planung und Revolution. Theologische Sozial-
ethik vor der Verantwortung der Zukunft, in: Evangelische Kommentare 1 (1968) 571-579.
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Da aber der Revolutionsbegriff auch noch in anderer Weise gebraucht wird, soll
zum Verstindnis des Gewaltproblems nicht von dieser Begriffsbestimmung, sondern
von den damit bezeichneten Zielen und Aufgaben selbst ausgegangen werden.

2. Das Gewaltproblem

In der politischen Leitidee und den daraus sich ergebenden Aufgaben sind sich
Helder Cimara, Martin Luther King, Camillo Torres, die kirchlichen Dokumente,
auch Ernesto Che Guevara und viele andere, bei aller unterschiedlichen Akzentuierung
im einzelnen, grundsitzlich einig.

Auch darin sind sie einig, dafl es natiirlich am besten wire, wenn diese Aufgaben
ohne Gewalt durchgefiihrt werden kénnten. Jeder unkontrollierbare Gewaltausbruch
bedeutet, rein von der Art der Aufgabenstellung her, eine Erschwerung oder Behin-
derung fiir ihre Durchfithrung. A. Philip weist darauf hin, daff in der modernen
Industriegesellschaft ein abrupter, gewalttitiger Umbruch das gesamte technische
Produktionssystem samt den gesellschaftlichen Infrastrukturen erschiittern wiirde, und
dies einem sozialen Riickschlag mit Massenarmut oder gar einem kollektiven Selbst-
mord gleichkdme. Daraus sei zu folgern, dafl heute das Ende tumultuarischer Umwil-
zungen im Stil der Revolutionire von gestern, das Ende ,einer gewissen antiquierten
Revolutionsromantik® gekommen sein miisse30. C. Torres hilt eine ,friedliche Revo-
lution® an sich fiir das Ideale®’. Und wenn E. Che Guevara sagt, die Revolution
wende nicht ohne Not Gewalt an32, dann ist auch durch ihn eine mutwillige, unbe-
dachte, absolute Bevorzugung von Mitteln der Gewalt, solange andere zwar vielleicht
miihsam, aber doch moglich sind, nicht gedeckt. So geht das christliche Ideal des ge-
waltlosen Handelns mit der aus der heutigen politischen Aufgabenstellung sich er-
gebenden Forderung, mdglichst nach gewaltlosen Wegen zu suchen, zusammen.

Das eigentliche Problem, an dem die Meinungen auseinandergehen, stellt sich erst
angesichts der Tatsache, dafl in der Welt bereits Gewalt etabliert und wirksam ist.
Die konkrete Situation vor allem in Lateinamerika ist, bei aller Verschiedenheit in den
einzelnen Lindern, nach H. Cimara und anderen in groflen Ziigen dadurch bestimmt,
dafl kleine Gruppen von Privilegierten und Michtigen jeden Ansatz zur Planung,
zur Neustrukturierung, zur politischen Willensbildung der Massen mit Polizei- und
Militdrgewalt zu unterdriicken und den unmenschlichen Status quo zum Vorteil ihrer
eigenen kleinen Minderheit auf Kosten der Unterklassen durchzuhalten versuchen.
Das geltende Recht wird, soweit moglich, als Druckmittel zur Verhinderung einer

30 A, Rich, in: ThR 139 f., nach A. Philip.

31 Vgl. z. B, C. Torres, a. a. O. 140.

32 Vgl. E. Che Guevara, Partisanenkrieg — eine Methode, in: Lateinamerika — ein zweites Vietnam,
hrsg. v. G. Feltrinelli (Rowohlt Paperbads 66) (Reinbek 1968) 119-132, insb. 121, 123 (zit: Latein-
amerika).
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notwendigen Rechtsentwicklung benutzt, soweit notig, durch illegale und sogar kri-
minelle Aktionen oder durch sinnwidrige Interpretationen unwirksam gemacht?s,

Die entscheidende Frage ist: Wie kénnen die geforderten politischen Umstrukturie-
rungen, die an sich nicht mit Gewalt, sondern nur in verantwortlicher, planvoller
Zusammenarbeit aller Krifte und Gruppen durchgefiihrt werden konnen, trotz dieser
massiven gewalttdtigen Behinderung durch kleine Minderheiten oder gegen sie durch-
gesetzt werden? Man darf dieser Frage nicht dadurch ausweichen, dafl man die Pro-
bleme treiben ldfit, anstatt sie zu l6sen; denn das wiirde zum einen ganz sicher gegen
die den Christen in der Nichstenliebe aufgegebene Verantwortung fiir die Armen und
Elenden verstoflen, zum anderen wiirde die weitere Entwicklung in die Hinde von
Demagogen und Hasardeuren fallen und aller Voraussicht nach zur Katastrophe
fithren.

H. Cdmara sieht noch einen gewaltlosen Weg: Es geht darum, ,das Bewufitsein
nicht nur der Massen zu bilden, sondern auch der Fiihrungseliten®. Man muf} ,an die
Kraft der Ideen glauben®. Er weifl, dafl andere das fiir die ,,Idee eines Don Quixote®
halten®. E. Che Guevara, nach fiinfzehn Jahren politischer Bemithungen auch
C. Torres und andere halten die friedlichen Mbglichkeiten fiir erschopftt.

Es kann angesichts der widersprechenden Berichte, wie sie in Europa vorliegen,
kaum entschieden werden, ob Che Guevara, Torres und andere recht haben. Aber wenn
sie recht haben, dann ist von der traditionellen Moraltheologie her zu sagen: Da
sicher aufler Zweifel steht, dafl in der Verwirklichung der Menschenrechte unverzicht-
bare Werte und Ziele von héchster Dringlichkeit auf dem Spiel stehen, darf in diesem
Fall so viel Gewalt angewendet werden, als zur Sicherung dieser Werte und Durch-
setzung dieser Ziele notwendig ist. Die Antwort auf die Frage, welche Gewaltmittel
moralisch vertretbar sind, hiingt dann vor allem davon ab, ob begriindete Aussicht
besteht, mit ihrer Hilfe diese Werte und Ziele tatsichlich zu erreichen und nicht etwa
im Kampf gegen die etablierte Unrechtsgewalt auch die unabdingbaren Voraussetzun-
gen fiir eine bessere Zukunft mitzuzerstdren.

II1. Formen revolutionirer Gewaltanwendung
1. Die herkémmlichen Fille von Gewaltanwendung

Zuerst sollen die herkommlichen Fille erlaubter Gewaltanwendung, insbesondere
der aktive Widerstand gegen die Staatsgewalt, daraufhin bedacht werden, ob sie fiir
die heute geforderte sozial- und machtpolitische Umstrukturierung hilfreich sein kon-
nen.

83 Vgl, H. Cémara, in: ThR 264-267; z. B. auch C. Torres, a.a. O. 202 f.
34 H, CAmara, Revolution fiir den Frieden 70 f.
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Um zunichst ihren urspriinglichen Sinn genauer zu erfassen, mufl man sich den
bistorischen Zusammenhang vergegenwirtigen, in dem diese ,Fille“ entstanden sind.
Frither konnte man sich weitgehend, jedenfalls mehr als heute, mit der Vorstellung
begniigen, dafl es eine vorgegebene gesellschaftliche Ordnung gebe, die zu bewahren
die hauptsichliche Aufgabe der Politik sei. Zur Bewiltigung der dabei auftretenden
konkreten ethischen Fragen bediente sich die Moraltheologie weitgehend der Grund-
vorstellung, dafl es eine gottgewollte, ewige, unverinderliche, unantastbare Ordnung
gebe, die sich in den geltenden Gesetzen mehr oder weniger genau widerspiegelt 3.
Der Mensch hat sich in diese vorgegebene Ordnung einzufiigen. Fiir den Fall, daf}
jemand gegen diese vorgegebene Ordnung verstofit, gibt sie Anweisungen, wie sie
notfalls mit Gewalt wiederhergestellt werden miisse. Der Tatsache, daff die gesell-
schaftlichen Ordnungen sich im Lauf der Geschichte wandeln, trug die Moraltheologie
dadurch Rechnung, dafl sie sich innerhalb dieser Grundvorstellung einer ewigen Ord-
nung den neuen Gegebenheiten anpafite, etwa den Begriff des Konigs durch den Be-
griff der rechtmiflig gewdhlten staatlichen Autoritit ersetzte und Normen ausfaltete,
nach denen sich der einzelne nun in dieser neuen, ebenfalls die ewige Ordnung wider-
spiegelnden Staatsform einzufiigen habe. Der Gedanke jedoch, eine absichtliche, kon-
struktive Veriinderung politischer und gesellschaftlicher Gegebenheiten auf eine im
stindigen Wechselspiel von Planung und Verwirklichung sich erst stufenweise in ihren
konkreten Umrissen abzeichnende, neue Gesellschaftsstruktur hin kénne Thema und
Aufgabe des politischen Alltags und vordringlicher moralischer Verantwortung sein,
liegt auflerhalb dieser Grundvorstellung. Pointiert gesagt: Gerade das Problem, um
das es heute vordringlich geht, nimlich die zielstrebige gesellschafts- und machtpolitische
Umstrukturierung, hat in der traditionellen Moraltheologie keinen eigentlichen syste-
matischen Ort 36,

In diesem Zusammenhang sind auch die traditionellen Aussagen iiber erlaubte Ge-
waltanwendung nicht einfach als zureichende Anweisungen zu verstehen, was ange-
sichts dieser heutigen Aufgabe im Notfall zu tun sei. Sie wollen sagen, wie man sich
gegen Personen verhalten soll, die entweder gegen die geltenden Gesetze verstofien,
oder die geltenden Gesetze gegen die gdttliche Ordnung ausspielen, oder auch unge-
rechte, der gottgewollten Ordnung widersprechende Gesetze erlassen. Sie gehen nicht
auf die Frage ein, wie man neue Rechts- und Gesellschaftsstrukturen aus vorhandenen
Gesellschaftsstrukturen entwickeln soll.

Natiirlich kann es auch in der Gegenwart Situationen geben, in denen es nach reif-
licher Uberlegung einfach darauf ankommt, einen korrupten, untragbaren Diktator

35 Vel z. B. H.-D. Wendland, a.a. O. 77 {.

36 Daraus erklirc sich, warum gegenwirtig die Moraltheologie trotz der vorhandenen Versuche dem
Thema Revolution aufs Ganze gesehen doch einigermaflen hilflos gegeniibersteht. Dieses Thema ist fiir
sie nicht nur ein einzelnes Problem, das sie innerhalb einer gegebenen Gesamtsystematik losen konnte,
sondern stellt ihr die Aufgabe, ihre bisherigen Denkschemata auf einen grofieren, umfassenderen Zu-
sammenhang hin zu &ffnen.
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oder eine korrupte Regierungsclique nach den herkdmmlichen Regeln des aktiven
Widerstands auszuschalten und durch redliche, auf das Gemeinwohl bedachte Leute
zu ersetzen. Nicht selten wird dies eine wesentliche Voraussetzung sein, um dann die
angestrebte Umstrukturierung tatsichlich in Angriff nechmen zu kdnnen. Aber in den
meisten Fillen liegen die politischen Probleme nicht so einfach, und es fragt sich, nach
welchem Konzept dann revolutionire Gewalt wirksam werden konne, wenn alle
friedlichen Mittel erschopft sind.

In der heutigen Diskussion heben sich deutlich zwei ernsthafte Handlungsmodelle
heraus, die die an sich friedliche Aufgabe der sozial- und machtpolitischen Umstruk-
turierung und die nétige revolutionidre Gewalt zur Beseitigung der Hindernisse in
einer einheitlichen Gesamtstrategie zu integrieren versuchen, und zwar die Guerilla-
Strategie, wie sie vor allem von E. Che Guevara vertreten wurde, und das Aktions-
programm von M. L. King. Beide sind nun nach den allgemeinen Leitlinien der moral-
theologischen Tradition auf ihre ethische Vertretbarkeit zu priifen. Es sei dabei von
der Voraussetzung ausgegangen, dafl tatsichlich alle rein friedlichen, gewaltlosen
Mittel erschopft sind; die ethische Beurteilung hingt dann vor allem an der Frage,
ob sie grofReres Ubel verhiiten und Aussicht auf Erfolg haben kénnen.

2. Die Guerilla-Strategie

Die Guerilla-Strategie, wie sie neuerdings vor allem von Ernesto Che Guevara
entfaltet wurde, besteht nicht nur im Partisanenkampf gegen die bestehende Macht
allein, sondern sieht diesen Kampf als notwendiges Moment in einem umfassenden
»Wachstumsprozefl®, der nach und nach das ganze Volk dazu fiihren soll, schliefflich
das alte Herrschaftssystem durch neue sozial- und machtpolitische Strukturen abzu-
16sen #7.

Die Taktik des Partisanenkampfs ist bekannt. Durch iiberraschende Uberfille auf
vorgeschobene kleine Posten bringt man der reaktiondren herrschenden Minderheit
trotz ihrer militirischen Uberlegenheit stindig zwar kleine, aber sichere Niederlagen
bei. Man mufl ,dem Gegner das Gefiihl eines gehetzten Tieres einfloflen an jedem
Ort, wo er durchkommt. Dann wird seine Moral herunterkommen. Er wird immer
noch bestialischer werden, doch wird man die Symptome des sich abzeichnenden
Zusammenbruchs erkennen.” 38

Der Erfolg eines solchen Partisanenkriegs hingt jedoch unabdingbar davon ab, ob
das Volk in zunehmendem Mafl zur Unterstiitzung bereit ist. ,Ohne diese Voraus-
setzung 1aft sich von einem Partisanenkrieg nicht reden.“3? Schon aus kampftakti-

87 Sehr hilfreich zum Verstindnis des ,neuen Kriegs® der einleitende Essay v. Sebastian Haffner zu:
Mao Tse-tung, Theorie des Guerillakrieges oder Strategie der Dritten Welt (rororo aktuell 886) (Rein-
bek 1966) 5-34.

38 E. Che Guevara, Schaffen wir zwei, drei, viele Vietnams ..., in: Lateinamerika 99-110, 108.

3 E, Che Guevara, in: Lateinamerika 120.
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schen Griinden: Die Partisanen miissen im Volk untertauchen kénnen, noch bevor der
Feind zu einem Gegenschlag ausholen kann. Sie sind auf Informationen und sonstige
Hilfe aus der Bevolkerung angewiesen. Damit der Kampf gegen das bestehende System
ausgedehnt werden kann, miissen aus der Bevilkerung neue Freiwillige gewonnen
werden, die nach einer Zeit der Schulung neue Partisanenkolonnen bilden. Die ver-
schiedenen Gruppen miissen bei ihren Aktionen in eigener Verantwortung handeln
und sich dabei doch in die Gesamtstrategie einfiihlen kinnen, weil die Situation eine
liidkenlose hierarchische Befehlsstruktur nicht zulifit4o.

Der Partisanenkampf kann also immer nur so weit vorangetrieben werden, als es
gelingt, einen Lernprozef im ganzen Volk in Gang zu bringen: Es muf} aus seiner
Apathie erwachen, sein eigenes Schicksal verantwortlich in die Hand nehmen wollen;
die Verwirklichung der Menschenrechte fiir alle muff ihm ein erstrebenswertes Ziel
werden, fiir das es auch grofle Opfer zu bringen bereit ist. Die Dauer, die Taktik im
einzelnen und der Erfolg des Kriegs hingt davon ab, ob und wie rasch das Volk als
Ganzes sich diesem Lernprozef 6ffnet. In dem Maf, wie das Volk in diesem »poli-
tisch-militdrischen Kampf“4! bereit und fihig wird, eine demokratische, den Men-
schenrechten entsprechendere, politische und gesellschaftliche Struktur aufzubauen,
wird das alte System verschwinden.

Die Unterstiitzung und der Lernprozef kann und darf nicht mit Gewalt und Terror
erzwungen werden. Das Volk muf sich freiwillig fiir die Bewegung aufschliefien;
schon allein deshalb, weil die Ausfilhrung von Befehlen nicht bis ins einzelne kontrol-
liert werden kann. Wo das auf die Dauer nicht gelingt, kann der Kampf nicht voran-
kommen. Notfalls miissen die Partisanen das Gebiet wechseln oder warten. Che Gue-
vara hielt sich in Bolivien bis zum letzten Tag an diese Einsicht42,

Die Partisanen diirfen von sich aus im Kampf gegen das herrschende System nicht
gewalttitiger sein, als bei den Scharmiitzeln unbedingt nétig ist. In seinem nicht zur
Veroffentlichung, sondern zur Selbstkontrolle geschriebenen Bolivianischen Tagebuch
erweist sich Che Guevara keineswegs als gnadenloser Waffenheld: Die Soldaten der
Armee werden, soweit sie nicht im Kampf gefallen sind, entwaffnet und nach einem
Verhor weggeschickt. Es gibt keine Pressionen gegen die Bevolkerung, selbst wenn
aller Verdacht auf Verrat besteht. Aber Che Guevara ist sich bewuflt, dafl die herr-
schende Klasse den Kampf mit duflerster Grausamkeit fithren wird 3. Die Partisanen
diirfen sich durch diese Grausamkeit nicht von ihrem Ziel abbringen lassen, sie aber
auch nicht mit gleicher Miinze heimzahlen, um nicht unglaubwiirdig zu werden. Sie
brauchen das auch nicht zu tun, da der Endsieg auch ohnedies gewif sei .

40 A 2. 0, 130 £.

41 A.a. O. 130.

42 Vgl. E. Che Guevara, Bolivianisches Tagebuch, Vorwort von Fidel Castro (= trikont aktuell 5)
(Miinchen 1968).

43 E. Che Guevara, in: Lateinamerika 129.

4% A 2.0, 132,
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Dieses Konzept revolutioniren Handelns zeugt zweifellos von eindrudksvollem
ethischen Ernst. Fiir Banditen oder Terroristen, die aus Verbitterung oder Rache mit
zerstorerischen Aktionen blof Angst und Schrecken verbreiten wollen, und zwar nicht
nur unter der herrschenden Minderheit, sondern auch im Volk, ist in diesem Konzept
kein Platz. Es soll gewidhrleisten, dal am Ende des Kampfes mit dem Untergang der
bestehenden ungerechten Herrschaftsstrukturen nicht das Chaos ausbricht, oder statt
der alten Clique nur eine neue Clique an die Macht kommt, die dann genauso un-
menschlich regiert, sondern wirklich eine Demokratie méglich wird, die unter Fithrung
der Partisanen als der ,Avantgarde des Volkes® das Aufbauwerk aller ist.

Aber es bleiben doch noch ernste Fragen, zunichst beziiglich der praktischen Durch-
fithrbarkeit dieser Strategie.

Wie kann verhindert werden, daff die von Che Guevara vorausgesagte dufierste
Grausamkeit der herrschenden Klasse das Volk nicht vielleicht schon, bevor es fihig
und bereit geworden ist, um der Ziele willen diese Grausamkeit zu erleiden, zu einer
verzweifelten Explosion der Rache und des Hasses treibt, die sich nicht mehr ziel-
gerichtet gegen die herrschende Klasse als den wahren Schuldigen, sondern auch gegen
die Partisanen wendet, weil sie, aus welchen berechtigten, aber vom Volk noch nicht
verstandenen Motiven auch immer, tatsichlich der Anlaf sind, daf die herrschende
Klasse sich so grausam zur Wehr setzt? Und wenn es dazu kommt, gibt es dann noch
eine Moglichkeit, zu verhindern, daf Hafl und blinde Leidenschaft in Gewalt und
Gegengewalt einen Kampf entfesseln, der kein Ziel mehr haben kann aufler dem
Chaos? Wird hier die unkontrollierbare Eigendynamik des Hasses und der Gewalt-
tatigkeit nicht unterschitzt?

Wie kann ferner verhindert werden, dafl sich in die Partisanenbewegung nicht doch
auch Leute einschleichen, die entweder im Triiben fischen wollen, oder im unerleuch-
teten Ubereifer glauben, durch Zwangsmittel gegen die Bevdlkerung den Kampf be-
schleunigen zu sollen, und damit die Gesamtstrategie aushdhlen, unglaubwiirdig und
zunichte machen? Guevara sagt, ein einziger militdrischer Fehler kdnne den ganzen
Kleinkrieg liquidieren® und es komme auf die Tiichtigkeit jedes einzelnen an. Wie
kommt er aber mit der Tatsache zurecht, dafl der Kampf, bei noch so hohem Ethos
der Fihrer, auf die Dauer doch darauf angewiesen sein wird, auch mit mittelmiRigen,
beschrinkten und ethisch weniger hochstehenden Leuten zusammenzuarbeiten, die
aber nicht auf Schritt und Tritt kontrolliert werden kénnen? Wird hier die mensch-
liche Unwollkommenbeit nicht unterschitzt?

Man wird sich durch die furchtbaren Ereignisse, etwa in Vietnam, nicht vorschnell
dazu verleiten lassen diirfen, die Konzeption des Partisanenkriegs, wie sie Che Gue-
vara entfaltet, pauschal abzulehnen. Che Guevara weif}, dafi man aus Fehlern lernen
muf}; und es ist auch richtig, daff der Miflbrauch nicht vom rechten Gebrauch abhalten
soll. Aber der Finsatz ist zu hoch, als dafl man nicht die ernste Frage stellen miifite,

5L a, O; 130,
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ob diese aufgetretenen ,Fehler® wirklich nur auf mangelhafter Anfangserfahrung
beruhen, oder nicht vielmehr so tief etwa in der psychischen Struktur des Menschen
ihren Grund haben, dafl diese Strategie so gut wie immer zu einem unkalkulierbaren
Risiko fiihrt. Ist der Erfolg dieser Strategie in Cuba wirklich allein in der Eigenart
dieser Strategie begriindet, oder nicht erst in ihrem Zusammentreffen mit Voraus-
setzungen, die in Cuba besonders giinstig und zwingend waren, aber im ibrigen
Lateinamerika nicht vorhanden sind, so dafl der Erfolg in Cuba noch kein Beweis
fiir die allgemeine Anwendbarkeit dieser Strategie ist*6? Man kann sich bei der Ant-
wort auf diese Frage nicht mit Schlagworten linker oder rechter Herkunft begniigen.
Solange sie nicht entschieden und damit der Grad des Risikos nicht bestimmbar ist,
kann man diese Strategie des Partisanenkampfs ethisch nicht zur allgemeinen Norm
des Handelns empfehlen und einfachhin gutheiflen.

Dariiber hinaus mufl man klarer, als Che Guevara selbst es getan hat, feststellen,
dafl diese Strategie, jedenfalls soweit er sie entfaltet hat, nur in einem verkehrsmifig
wenig erschlossenen, weithin unzuginglichen Land anwendbar ist, in dem die Organi-
sation der Staatsgewalt versickert und die Partisanen immer die Mdglichkeit haben,
ins Unzugingliche auszuweichen. Ferner mufl dieses Land eine {iberwiegend selbst-
versorgerische agrarwirtschaftliche Struktur haben, damit bei einem voriibergehenden
Zusammenbruch der zentralen Organisation Partisanen und BevGlkerung rasch eine
Selbstversorgung aufbauen konnen, ohne auf einen iiberregionalen Warenaustausch
angewiesen zu sein7, Es stellt sich die Frage: Gibt es eine Strategie, die nicht an diese
Voraussetzungen gebunden ist, die auch in den Elendsgiirteln der Grofstidte moglich
ist und dort die zur Verbesserung der Lebensverhiltnisse unabdingbare Bewuftseins-
bildung vorantreiben kann?

Ein Mangel, der vom christlichen Standpunkt aus besonders schwer wiegt, besteht
darin, daf diese Strategie von der festen Voraussetzung ausgeht, es sei vollig aus-
geschlossen, auch die herrschende Klasse fiir Reformen zu gewinnen; der Weg kénne
nur iiber den Untergang des Klassenfeinds fithren. Zweifellos beruht diese Voraus-
setzung auf langen und bitteren Erfahrungen. Sicher wird es Fille geben, wo sich
tatsichlich keinerlei Ansatzpunkt zu einer Bewufitseinsbildung auch der Oberschicht
mehr bietet. Aber die christliche Ethik muf fordern, immer auch den einzelnen Men-
schen zu schen, den man nicht ein fiir allemal und restlos in anonymen Klassen-
schemata einordnen und aufgehen lassen kann, der sich verindern und neuen Ein-
sichten 6ffnen kann. Sie mufl fordern, die Situation immer wieder unter diesem Ge-
sichtspunkt zu priifen. Denn wann immer sich ein Weg zeigt, die herrschende Minder-
heit oder wenigstens einige aus ihr fiir die Verwirklichung der Menschenrechte zu
gewinnen, wire es mit der Menschenwiirde nicht vereinbar, ihn etwa um der Folge-

46 Vgl, L. Huberman — P. M. Sweezy, Kuba — Anatomie einer Revolution (Frankfurt 1968).
47 Haffner, a. a. O. 28.
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richtigkeit einer Strategie willen nicht zu beschreiten. Eine ethische Beurteilung der
Strategie Che Guevaras hiingt davon ab, ob sie dieser Forderung gerecht werden kann.

Schliefllich darf auch nicht verharmlost werden, daf der Partisanenkampf von
Anfang an Menschenleben fordert, nicht nur unter den Partisanen, sondern auch unter
den Soldaten, die ja nicht unmittelbar zur herrschenden Klasse gehoren, sondern eher
Opfer des bestehenden Systems sind. Das in sich genommen macht nach den Regeln
der traditionellen Moraltheologie diese Strategie zwar noch nicht unerlaubt, aber
auch Che Guevara scheint der Zwang zu toten mehr zu denken gegeben zu haben als
manchem Theoretiker der revolutioniren Gewalt*8, Che Guevara hat keinen anderen
Weg gesehen; das entbindet nicht von der Pflicht, zu fragen, ob es nicht doch in vielen
Fillen einen anderen Weg gibt.

3. Gewalt als kalkuliertes Risiko

Hier bietet sich das Handlungsprogramm von Martin Luther King an. Die von
King propagierten sogenannten gewaltlosen Aktionen haben mit der Guerilla-Strate-
gie das Ziel gemeinsam, die Ungerechtigkeit und Grausamkeit des bestehenden Systems
zu demaskieren und zugleich die Massen zu Verantwortungsbewufitsein zu fiihren.
Sie lassen aber die ,moralische Frage® klarer hervortreten, weil, anders als der Parti-
sanenkampf, sie den Machthabern keine M&glichkeit geben, bewaffneten Aktionen
gegen die Demonstranten durch Berufung auf die Notwendigkeit der Aufrechterhal-
tung von Ordnung und Sicherheit den Anschein von Rechtmifigkeit zu verleihen 4,
Ferner kann die gewaltlose Aktion mehr als der Partisanenkampf deutlich machen,
dafl die Angst der Michtigen unbegriindet ist, die Massen konnten, einmal an die
Macht gelangt, ,ohne Hemmung und Mitleid vorgehen®, dafl vielmehr die Masse,
»wenn sie stark werden sollte, thre Macht im schopferischen Sinn und nicht zur Rache
benutzen wiirde® 5.

Das eigentiimliche Verhiltnis der Handlungsweise Kings zur Gewalt wird deutlich,
wenn man beriicksichtigt, dafl sich King bei der Veranstaltung seiner an sich gewalt-
losen Aktionen stets mit dem Risiko des emotionellen Umschlags der Gewaltlosigkeit
in blutige Gewaltaktionen konfrontiert sah, diesem Risiko aber nicht, etwa aus pazi-
fistischen Erwigungen, ausgewichen ist, sondern es bewufit aufgenommen hat. Gerade
in der Ubernahme dieses Risikos wird Gewalt wirksam, ohne zerstorerisch zu sein:
Sie wirke einerseits als Drobung gegen den reaktiondren Versuch, den Status quo ein-
fach beizubehalten. Da sie andererseits zugleich als eine durch Reformarbeit abwend-
bare Gewalt erscheint, wirkt sie als Ansporn, dem tatsichlichen Ausbruch der Gewalt
dadurch zu entgehen, dafl man die Anstrengungen zur Beseitigung des Unrechts inten-

48 Vgl. Bolivianisches Tagebuch 129: Eintragung vom 3. 6. 1967; dazu H. Boll, Rede zur Eréffnung
der Woche der Briiderlichkeit 1970, abgedr. in: Frankfurter Allgemeine Zeitung Nr. 58 (10. 3. 1970) 21.

49 M. L. King, Wohin fithrt unser Weg? 26 f.

Ly b o gl s 2

28 Stimmen 186, 12 393



Karl-Ernst Apfelbacher

siviert. Auf diese Weise wird die konstruktive, planvolle Verinderung des Status quo
zum Gegenstand des wohlverstandenen Eigeninteresses auch der privilegierten Grup-
pen gemacht.

Die Strategie Kings hat gegeniiber der Guerilla-Strategie Che Guevaras eine Reihe
bemerkenswerter Vorziige. Sie braucht die Grausamkeit des bestehenden Systems, die
damit gegebene unkontrollierbare Verschirfung auch des emotionellen Drucks und
die Gefahr des Umschlags der Bewegung in blinden Haf nicht auf die Spitze zu trei-
ben. Die Aktionen zielen auf eine Bewufitseinsinderung nicht nur der Massen, son-
dern auch der privilegierten Minderheit und damit erst wirklich der gesamten Gesell-
schaft. Blutvergieffen ist kein notwendiges Moment dieser Strategie.

Sicher sind beide Strategien nicht einfach miteinander vergleichbar; sie sind fiir
ganz verschiedene Situationen erdacht. Guevara entwickelt seine Strategie im Blick
auf unterentwickelte, unzugingliche Regionen. Kings Strategie legt es darauf an, ge-
rade im Zentrum der Macht, in den grofien Stidten, vor dem Weiflen Haus wirksam
zu werden und vor allem die Massen in den Elendsgiirteln der Stidte zu mobilisieren
und in den Bildungsprozefl einzubeziehen. King kann in seinem Programm von der
Voraussetzung ausgehen, auch in der privilegierten Klasse Menschen guten Willens
zu finden, die angesichts seiner Aktionen hellhérig und sich ihrer moralischen Ver-
antwortung bewufft werden, wihrend Che Guevara von einer solchen Voraussetzung
nicht mehr ausgehen zu konnen glaubt. Aber es kann keinem Zweifel unterliegen,
dafl vom sachlich-politischen und vom christlich-ethischen Standpunkt aus die Methode
Kings der Guerilla-Strategie vorzuziehen ist, wo immer es méglich ist, und zu ihr
tiberzuwechseln ist, wann immer es im Lauf der Ereignisse moglich wird. Es muf}
Gegenstand politischer und ethischer Verantwortung sein, die jeweilige Situation
stindig auf diese Chance hin zu iiberpriifen.

Man miifite iiberdies fragen, ob Kings Handlungsweise wirklich nur fiir die USA
und entsprechende Linder geeignet ist, wie manche meinen, oder ob ihr strategischer
Grundgedanke nicht auch in Lateinamerika Entfaltungsmdglichkeiten hat. Dieser
Grundgedanke besteht offenbar darin, durch bestimmte Aktionen die privilegierte
Klasse in eine Lage zu bringen, in der sie dann ein Interesse hat, gegen ihre urspriing-
lichen restaurativen Klasseninteressen und im Sinn der Menschenrechte zu handeln.
Es wire zu priifen, ob und wieweit konkrete Ereignisse in Siidamerika, auch solche,
die zunichst dem Programm der ,gewaltlosen Aktion® deutlich zu widersprechen
scheinen, von diesem Grundgedanken her interpretiert und kritisiert werden kénnen.
Daraus konnten dann Schliisse iiber die Anpassungsfahigkeit von Kings Programm
gezogen und es kinnte entschieden werden, ob ihm tiiber seine bisherigen Anwendungen
hinaus nicht eine grundsitzlichere strategische Bedeutung im revolutioniren Prozefl
zukommen konnte, als dies heute der Fall ist.

Sind wirklich alle friedlichen Mittel der politischen Neugestaltung Lateinamerikas
erschopft? Diese Frage mufite offenbleiben. Che Guevaras Voraussage, eine bessere
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Zukunft konne nur iiber die véllige Vernichtung des imperialistischen Systems erreicht
werden und der unvermeidbare Weg dazu sei die kompromiflose Verschirfung des
Klassenkampfs, beruht zweifellos nicht allein auf einer politischen Diagnose, sondern
auch auf einem weltanschaulichen Vorurteil. Aber damit ist seine Voraussage noch nicht
abgetan. Er glaubt fest, dafl die Geschichte ihm recht geben wird 5!, Nur der weitere
Verlauf der Geschichte wird erweisen konnen, ob seine Voraussage oder aber H. Cima-
ras Glaube an die Kraft der Idee recht behalten. Da die politischen Probleme Latein-
amerikas auf Grund der internationalen Verflechtungen die Probleme der ganzen Welt
sind, bleibt zu fragen, was beispielsweise auch in Deutschland getan werden kann,
um Cémaras Glauben nicht Liigen zu strafen und ihn mit seiner Hoffnung, daf die
reichen Linder sich ihrer Verantwortung bewuft werden konnten, nicht als einen
Illusiondr in die Geschichte eingehen zu lassen.

51 E. Che Guevara, in: Lateinamerika 132,
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Axel Gebring
Toleranz

Ein Potential sozialen Wandels

Ein wichtiges, vernachlissigtes Forschungsobjekt

Im Bereich von Ethik, Religionswissenschaft und Philosophie seit jeher ein bevorzugtes
Objekt der Reflexion, ist Toleranz doch nie zum Gegenstand einer weiterfiihrenden
soziologischen Analyse geworden. Wenn man auch kaum mit Henry Deku die Ursache
fiir die Vernachlissigung darin sehen wird, dafl sie eine Tugend sei, von der man ,in
nervosen und daher naturgemif etwas geschwitzigen Zeiten wenig zu horen be-
kommt“1, so ist doch die Tatsache selbst nicht zu iibersehen, dafl Versuche, Toleranz
aus soziologischer Perspektive zu erfassen, zumindest in der ,fachsoziologischen®
Diskussion bisher kein ernsthaftes Interesse gefunden haben. Dies erstaunt um so mehr,
als in zahlreichen Studien {iber Stereotypenbildung und Vorurteile, iiber Dogmatismus
und Autorititsstrukturen, iiber Minorititen und Rassenkonflikte die Thematik der
Toleranz immer wieder beriihrt wird. Einer eingehenden Analyse selbst wird sie nicht
unterworfen. Wo der formale Hinweis noch nicht zu iiberzeugen vermag, dafl sich
Toleranz als Stichwort in keinem der gingigen Handbiicher und soziologischen Lexika
findet?, darf erginzend daran erinnert werden, dafl eine vertiefende Untersuchung
ihrer Problematik in allen Standardwerken, sei es der angelsichsischen, sei es der
franzdsischen oder deutschen Literatur, unterbleibt. Mdglicherweise herrscht die An-
sicht, sie sei in ihrem Gehalt selbstverstindlich und durch die Praxis der alltiglichen
Erfahrung jedermann in ihrer Struktur einsichtig und eindeutig gekldrt. Vielleicht
glaubt man auch, Toleranz als Bereich des bloflen Duldens oder Unterlassens wurzle
in der persdnlichen Sphire des einzelnen, fiir den Psychologen wohl ein interessantes
Objekt, aber doch fiir das Zusammenleben in der Gesellschaft nur von untergeordneter
Bedeutung. Schlieflich mag es auch umgekehrt zutreffen, dafl, gerade weil Toleranz
in neuester Zeit aus der personlichen Ebene gehoben wird und als ,repressive Tole-
ranz® in vielen ihrer ,wirksamsten Manifestationen den Interessen der Unter-
driickung“3 dienen soll, die Befiirchtung entsteht, in den Sog ideologiebehafteter
Diskussion gezogen zu werden.

1 H, Deku, Toleranz, in: Zeitschrift fiir Politik 14 (1967) 2, 104.

2 In der ,International Encyclopedia of the Social Sciences® (1968) finden sich unter dem Stichwort
JToleranz® lediglich Querverweise auf die Artikel iiber ,Prejudice® und ,Stereotypes®.

3 I{. Marcuse, Repressive Toleranz, in: R. P. Wolff, B. Moore, H. Marcuse, Kritik der reinen Tole-
ranz (Frankfurt 1968) 93.
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Wo immer die Ursache fiir die Vernachlissigung auch liegen mag — die Bedeutung,
die Toleranz ,unterschwellig® stets zugestanden wird, steht in merkwiirdiger Diskre-
panz zum Fehlen einer eingehenden soziologischen Analyse. Wir mdchten im folgen-
den einen Beitrag zur Verringerung dieser Diskrepanz leisten und versuchen, Tole-
ranz aus soziologischer Perspektive zu erfassen. Dabei soll gezeigt werden, dafl sie
gerade vor dem strukturellen Hintergrund einer modernen komplexen Gegenwarts-
gesellschaft fiir das Verhalten in zahlreichen Handlungssituationen eine wichtige und
unerldfiliche Funktion erfiillt.

Der Bedeutungswandel des Toleranzbegriffs

Als Bereich ,der Duldung, der Duldsamkeit, des Geltenlassens fremder Ansitze
und Grundsitze“* findet Toleranz ihren frithen historischen Ort im Menschenbild
des antiken Humanismus, vor allem der Stoa. ,Ich bin ein Mensch, nichts Mensch-
liches ist mir fremd® — dieser Grundsatz, wie er in die Philosophie von Menander,
Terenz, Cicero, Seneca einflieflt, enthilt bereits einen Ansatz, der sich in der spiteren
Toleranzdiskussion immer wieder findet?. Als Prinzip ,der Duldung fremder An-
sitze“ allgemein bezieht sich Toleranz zunichst iiber Jahrhunderte hinweg auf den
das ganze Leben umspannenden Bereich der Religion. Kernproblem ist: Wieweit
kann eine religiose Wahrheit Unwahrheiten neben sich ertragen, ohne daf} sie selbst
in ihrer Ordnung durch diese Unwahrheit gestort oder gar in ihren Grundfesten er-
schiittert wird? Der passive Bedeutungsgehalt des lateinischen Verbums tolerare: dul-
den, ertragen kommt in dieser Fragestellung zum Ausdrudk.

Toleranz ist hier nicht eine Frage der Auseinandersetzung mit einem andersdenken-
den Partner, sondern lediglich eine des ,Lebenlassens®, immer in der Hoffnung, den
anderen durch den tiglich vorgefithrten Beweis der eigenen Stirke und Uberlegenheit
von seiner Ohnmichtigkeit zu iiberzeugen, ihn zu veranlassen, seine Position kampf-
los aufzugeben und ihn somit als Gegner auszuschalten. Je nach der gegenwirtigen
Machtkonstellation ordnen Kirche und Staat eine derart gefafite Toleranz als Hal-
tung an, als ,ein notwendiges Ubel ..., das einer Gesellschaft aufgendtigt wird, die
entweder Andersdenkende nicht unterdriicken kann oder aber die gesellschaftlichen
Kosten der Unterdriickung als zu hoch empfindet*$. Die Duldung Andersdenkender
erstreckt sich dabei, vom alten Rom bis hin zum spiten Mittelalter, iiberwiegend nur
auf geschlossene Volker, ihre religitsen Eigenarten, ithren Gotterkult, nicht aber auf
individuelle Bekenntnisse. Erst spiritualistische Bewegungen — Téufer, Mennoniten,
Quiiker —, die von einem ,inneren Licht® als Quelle der Erleuchtung der einzelnen

4 Srichwort ,Toleranz®, in: Philosophisches Worterbuch, hrsg. v. G. Schischkoff (Stuttgart 1961) 584.

5 Vgl. W. Hamel, Toleranz in Geistesgeschichte und Philosophie, in: Evangelisches Staatslexikon
(Berlin 1966) 2296.

8 R, P. Wolff, Jenseits der Toleranz, in: Kritik der reinen Toleranz, a.a.O. 21.
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Seele sprechen, verstirken die Bereitschaft, auch abweichende Meinungen einzelner
zu tolerieren?.

Humanismus, Philosophie der Vernunft, Romantiker verkiinden in der Folge Tole-
ranz als humane Grundpflicht8, die alle Bereiche des Lebens, auch den politischen, um-
schliefe. Hilton betont, dafl im Kampf der unterschiedlichen Anschauungen die Wahr-
heit siegen werde; Locke, dafl die 6ffentliche Meinung das verhiltnismafig Beste
wolle; Schleiermacher spricht von ,,abweichenden Meinungen® als den ,,besten Gaben*,
die der verantwortliche Biirger der Obrigkeit darbringen konne®. In den Verfassun-
gen der meisten modernen Staaten schlieflich wird Toleranz in der Umschreibung
,Freiheit des Glaubens, des Gewissens, Freiheit des religiosen und weltanschaulichen
Bekenntnisses“ 10 sowie im Recht auf freie Meinungsiduflerung institutionell verankert.

Soziale Komplexitit und offene Gesellschaft

Wenn auch Toleranz, wie der kurze historische Uberblick zeigen mag, in der wissen-
schaftlich-philosophischen Diskussion seit jeher eine bedeutende Rolle gespielt hat, so
ist doch eine ,allgemein als Kulturerrungenschaft selbstverstindlich vertretene Tole-
ranz®1! erst zu einem gesicherten Faktum moderner Gegenwartsgesellschaften gewor-
den. Toleranz oder Intoleranz ist hier keine Frage mehr, die sich dem einzelnen nur
in Extremsituationen seiner Existenz als Problem stellt. Sie flieflt als Haltung viel-
mehr in zahlreiche Handlungssituationen der alltiglichen Erfahrungswelt ein und
findet ihre Widerspiegelung im strukturellen Kontext der Gesamtgesellschaft.

Soziale Komplexitit ist das zentrale Bezugsproblem von Toleranz. Das macht schon
der urspriingliche Bedeutungsgehalt: dulden, ertragen fremder Meinungen oder An-
schauungen deutlich. Duldung fremder Meinungen setzt voraus, dafl es fremde Mei-

7 R. P. Wolff meint, daf auch noch in der modernen amerikanischen Gegenwartsgesellschaft Toleranz
lediglich gegeniiber Gruppenmeinungen, nicht aber gegeniiber dem ,abweichenden® Individuum geiibt
werde. Er spricht von einer ,Verbindung von Toleranz gegeniiber den verschiedenartigsten sozialen
Gruppen und Huflerster Intoleranz gegeniiber dem idiosynkratischen einzelnen® und fihrt fort: ,Die
Rechtfertigung fiir dieses Verhalten, das auf traditionell-liberalem Boden schlicht widerspruchsvoll wire,
ist die Lehre von der pluralistischen Demokratie. Wenn es fiir jedes Individuum gut ist, mit einer
sozialen Gruppe konform zu gehen, und entsprechend gut, eine Vielheit sozialer Gruppen in die Ge-
meinschaft im ganzen aufzunchmen, dann kann man konsequenterweise auf Gruppentoleranz bestchen
und auf Intoleranz gegeniiber dem Individuum® (Jenseits der Toleranz, a.a. O. 43 £.). Die eingespielte
Pluralitit unterschiedlicher Gruppenmeinungen stellt hier offensichtlich keinen Verunsicherungsfaktor dar.
Unsicherheit entsteht erst dort, wo, in Helles Worten, individuelle Subjekte aus einem sozialen Gebilde
,emigrieren®, ihm . . . ihre Mitgliedschaft vorenthalten®. Wolffs Beobachtungen unterstreichen Helles Be-
merkung, dafl ,Wedselwirkungen gerade zwischen Individuen einerseits und kollektiven Subjekten
andererseits . . . in der Theorie des sozialen Wandels beriicksichtigt werden (sollten)* (H. J. Helle, Das
Proletariat, der Puritaner und der Fremde als Subjekte sozialen Wandels, in: Jahrbuch fiir Sozial-
wissenschaft 19 [1968] 2, 271).

8 R. Hofmann, Toleranz, in: Staatslexikon, Bd. 7 (Freiburg 1962) 1007 ff.

? Vgl. W. Hamel, a. a. O. 2298.

10 Art. 4 GG,

11 R. Hofmann, a. a. O. 1010.

398



Toleranz

nungen gibt. ,Welt® ist hier in einem elementaren Sinn fiir den Handelnden offen,
komplex. Nicht alle Alternativen sind ausgeschlossen, nicht alle Moglichkeiten des
Handlungsablaufs im vornherein fixiert. Eine solche Komplexitit ist auch in dieser
fundamentalen Bedeutung nicht selbstverstindlich. Zumindest gab und gibt es soziale
Systeme, die danach trachten, Komplexitit auf ein Minimum zu reduzieren. Sie brin-
gen erkennbare Moglichkeiten des Handlungsablaufs in geformte Muster, liefern
durchgebildete Techniken der Problemlosung, schirmen sich gegen Auflenkomplexitit
durch strikte Ziehung der Systemgrenzen ab.

So weisen mittelalterliche Stindegesellschaften jeder Gruppe ihren festen Platz im
gesamtgesellschaftlichen Gefiige mit vorgechriebenen Rechten und Pflichten zu, legen
bis hin zu den Kleidervorschriften Verhalten in Einzelheiten fest. Christliche Mdnchs-
orden erfassen als ,totale Institution® 2 ihre Mitglieder in der Gesamtheit ihrer Per-
sonlichkeitsaspekte und Verhaltensweisen. Moderne Gefingnisse verlangen die um-
fassende Integration ihrer Insassen in ein geschlossenes Gefiige!s. In Platon sieht
Popper den klassischen Verbiindeten derjenigen, die sich bemiihen, Gesellschaft zu
,schliefen®. Sie fiirchten sich, ,ins Unbekannte, ins Ungewisse, ins Unsichere weiter-
zuschreiten® 14,

Moderne Gesellschaft ist eine offene Gesellschaft. Der Industrialisierungsprozefl hat
ein liickenloses Netz sozialer Bindungen zerstort, das den einzelnen auf der Grund-
lage gesicherter Institutionen wie Kirche, Staat, Familie umfassend einordnete. Unvoll-
stindige Integration ist zu einer Grundtatsache sozialen Lebens geworden. In einer
Gesellschaft, die ,fiir niemanden mehr ganz durchsichtig ist®, die aus ,auferordent-
lich ungleichférmigen Elementen (besteht), die einander noch dazu in einer hochst
uniibersichtlichen Weise durchkreuzen und durchdringen®15, begegnen sich Menschen,
interagieren und arrangieren sich, ,ohne dafl der eine fiir den anderen in einer ge-
meinsamen Ordnung ausreichend verortet ist“1%, Die Zahl ,der verschiedenen Ele-
mente ist uniibersehbar geworden, uniibersehbar ist auch die Art ihres Zusammen-
wirkens® 17,

Die stindige Konfrontation mit dem Neuen, dem nicht oder nur unvollstindig
Eingeordneten, dem Fremden, kurzum: Komplexitit ist das zentrale Konstitutivum
moderner Gesellschaft. Vor diesem strukturellen Hintergrund gewinnt Toleranz ihre
Bedeutung als Haltung, die prinzipiell fiir das Neue, das Andere offen ist, sich zu-
mindest ihm nicht verschliefe. Als ,Haltung® ist sie dabei der Ausdruck einer bestimm-

12 Zum Begriff der ,totalen Institution® vgl. E. Goffman, Asylums. Essays on the Social Situation
of Mental Patients and Other Inmates (Chicago 1962).

18 Vgl. R. Mayntz, Soziologie der Organisation (Reinbek 1963) 10 ff.

14 K. R. Popper, Die offene Gesellschaft und ihre Feinde. Bd. 1: Der Zauber Platons (Bern 1957)
268. .

15 R, Kénig, Soziologische Orientierungen. Vortrige und Aufsitze (K&ln, Berlin 1965) 63.

16 . P. Bahrdt, Die moderne Grofstadt. Soziologische Uberlegungen zum Stidtebau (Reinbek 1961)
41,

17 R. Konig, a. a. O. 63.
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ten verfestigten Einstellung, die der Handelnde in wechselnden Handlungssituationen
gegeniiber den Situationsgegebenheiten einnimmt. Sie dient ihm, wie jede Haltung,
als typisiertes Orientierungsschema, das ihm die Definition der Situation erleichtert
und die Realisierung seiner Ziele unterstiitzt: als typisiertes Orientierungsschema, so
konnen wir konkretisieren, im Umgang mit Komplexitit.

Toleranz setzt das Neue, das Fremde, das nicht Festgelegte als einen Bezugspunkt
voraus. Wo es keine Alternativen gibt, wo ein Sachverhalt absolut einsichtig und
eindeutig gekldrt ist, gibt es keine Toleranz. Wenn ein Kommunikationspartner im
»fachbezogenen Gesprach®1® insistiert, Karthago sei im Jahr 149 und nicht im Jahr
146 zerstort worden, oder der dltere Cato habe sich im rémischen Senat als Vertreter
der Interessen dieser Stadt ausgewiesen, ist Nachsicht am Platz, nicht Toleranz. Tole-
ranz impliziert, dafl das Andere, das Fremde, das, was sich nicht in die ,schablonen-
hafte Ordnung®19 einfiigen lif}t, als mogliche Alternative nicht génzlich ausgeschlossen
werden kann. Der sich neu auftuende Sachverhalt mag unwahrscheinlich klingen,
einer bisher als gesichert geltenden Erkenntnis widersprechen, allein, die Aussagen,
die er enthilt, lassen sich nicht ad hoc biindig widerlegen. Eine wenn vielleicht auch
theoretische Moglichkeit besteht, dafl er eine Alternative zu Bestehendem aufweist
oder zumindest Bestehendes modifiziert.

Soziale Komplexitit als ein Bezugspunkt von Toleranz ist untrennbar mit einem
weiteren verkniipft: Das handelnde Subjekt muf} eine Einstellung, eine Ansicht zu
bestimmten Fragestellungen gewonnen, sich eine Meinung iiber einen bestimmten Sach-
verhalt gebildet haben. ,,Ohne festgehaltene Meinung, ohne Hypostasis eines nicht
ganz Erkannten... ist Erfahrung, ja die Erhaltung des Lebens kaum moglich.” 0
Gesellschaftsmitglieder, die sich in stetig wechselnden Handlungssituationen einer Fiille
von Situationsgegebenheiten, die nicht oder nur teilweise tiberschaubar sind, gegen-
iibergestellt sehen, bediirfen bestimmter verfestigter Interpretationsmechanismen?2t,
sfestgehaltener Meinungen®, Einstellungen, um die Situationen angemessen zu defi-
nieren und situationsadiquat zu handeln. Eine stete Notwendigkeit, die Vielzahl sich
wandelnder Handlungssituationen immer von neuem und ohne Anhaltspunkt zu er-
fassen, wiirde in Handlungsunfihigkeit miinden. Wo Meinung, die ,,Hinnahme von
etwas als Wahrheit, von dem man gar nicht durchaus weif}, ob es die Wahrheit sei” 22,
abgelehnt wird, ist ginzliche Inaktivitit die Konsequenz. Am ,Problem der riskanten
Vorleistung® 23 fiihrt kein Weg vorbei.

18 7y den Kommunikationsformen des personlichen, praktischen und fachbezogenen Gesprichs vgl.
A. Gehring, Die Geselligkeit. Uberlegungen zu einer Kategorie der ,klassischen® Soziologie, in: Kolner
Zeitschrift fiir Soziologie und Sozialpsychologie 21 (1969) 2.

19 H. J. Helle, a. a. O. 281.

20 Th. W. Adorno, Eingriffe. Neun kritische Modelle (Frankfurt 1963) 151.

21 Zum Gebrauch des Terminus ,Mechanismus® vgl. N. Luhmann, Reflexive Mechanismen, in: Soziale
Welt 17 (1966) 1, 1.

22 Th., W. Adorno, a.a. O. 151.

23 N, Luhmann, Vertrauen. Ein Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitdt (Stuttgart 1968) 21.
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Der Meinungslose kann nicht Toleranz iiben. Er hat keine eigene Meinung und
braucht sich folglich nicht mit fremden Anschauungen und Einstellungen auseinanderzu-
setzen. Er kann sich allerdings auch nur. allenfalls im persénlichen oder fachbezogenen
»Nahbereich“ 24 bewegen, dort, wo Komplexitit auf ein Minimum reduziert und
Alternativen ausgeschlossen sind. Offene Situationen verurteilen ihn zur Handlungs-
unfihigkeit. Denn Offenheit und Komplexitit als Situationskomponenten verlangen
eine bewertende Einstellung, einen interpretativen ,Vorschufl“, der nicht ginzlich
durch Wissen um gesicherte Fakten eingeldst werden kann. Meinung im weitesten
Sinn ist Voraussetzung, um in offenen Situationen Handlungsziele realisieren zu kon-
nen: Um den Preis des Risikos, méglicherweise die Situationsgegebenheiten auch ein-
mal nicht adiquat definiert zu haben.

Toleranz, Intoleranz, Indifferenz

Komplexitit verlangt verfestigte Meinungen, Einstellungen als vorgegebene Inter-
pretationsmuster fiir das Verhalten in offenen Situationen. Wo diese Voraussetzungen
erfiillt sind, ist der Ort der Toleranz. Denn die ,subjektive Ichhaftigkeit des anderen
Menschen®? impliziert stets die Moglichkeit, daff mein Interaktionspartner andere
Interpretationen der ,Welt®, der Fiille der moglichen Ereignisse leistet. ,Der andere
Mensch hat origindren Zugang zur Welt, konnte alles anders erleben als ich...*28
Unterschiedliche Auffassungen, divergierende Interpretationen treffen aufeinander,
ohne daf eine unmittelbare Moglichkeit besteht, durch Bezug auf die Fakten die eine
oder die andere als abwegig zu verwerfen.

In der Konfrontation mit Komplexitit, reprisentiert durch die andere Einstellung
meines Interaktionspartners, das Neue, das Fremde, ist Toleranz nur eine mogliche
neben anderen Haltungen. Intoleranz und Indifferenz sind Alternativen. Der Into-
lerante verschlieft sich der Komplexitit, indem er seine Einstellung mit dem Schutz-
wall des verfestigten Vorurteils umgibt2?, das er nicht bereit ist zu revidieren, Mei-
nungen duldet er nur, soweit sie mit seiner eigenen kongruent sind. Er wehrt neue
Informationen ab, solche, die er aufnimmt, bestitigen diejenigen, die er ohnehin schon
hat. Im Prinzip gibt es fiir ihn keine Mglichkeit, sein Wissen zu vermehren. Er akzep-
tiert nur, was zu seinem , Weltbild* — seiner Interpretation von Komplexitit — pafit.
In verinderten Konstellationen aufgrund neu gewonnener Informationen situations-
adiquat zu handeln ist ihm verwehrt. Neue Informationen, unterschiedliche Meinun-
gen — das stete Potential der Verunsicherung — fiirchtet er so sehr, daf er sich nicht

24 A. Gehring, Die Geselligkeit, a. a. O.

25 N. Luhmann, Vertrauven, a.a. O. 4.

26 Ebd.

27 Vgl. M. Horkheimer, Uber das Vorurteil, in: M. Horkheimer, Th. W. Adorno, Sociologica II.
Reden und Vortrige (Frankfurc 21967) 87 ff.
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mit blofler Verschlossenheit gegeniiber dem Anderen begniigt. Er insistiert zudem,
daf der Interaktionspartner seine Einstellung aufgibt, dndert, unterldfit. Solange die-
ser seine Meinung beibehilt, ist eine mdgliche Storungs- und Verunsicherungsquelle
nicht versiegt. Er ist unduldsam — intolerant.

Unduldsamkeit in ausgeprigter Form kennt der Indifferente nicht. Komplexitit
schaltet er aus, indem er sie relativiert. Alle Meinungen, einschlieflich der eigenen,
sicht er als mogliche Interpretationen an; keine kann durch die Fakten eingelost wer-
den. Andere Einstellungen beunruhigen ihn nicht, sie sind ebensowenig wie seine in

- ihrer Richtigkeit an den Tatsachen zu iiberpriifen. Alles ist relativ — diese einmal ge-
wonnene grundsitzliche Einstellung ist sein Mechanismus im Umgang mit Komplexi-
tit. Er bewirkt, daf das Andere ihn weder verunsichert noch sonderlich interessiert 2.

Toleranz unterscheidet sich von Indifferenz. Sie geht davon aus, dal Meinung nicht
blofle Meinung bleiben muf, daf es im Prinzip eine Ebene der Wahrheit als Uber-
priifungsinstanz gibt. Der Tolerante weifl um die Selektivitdt seiner Perspektive. Er
weifl zugleich, da sein Interaktionspartner moglicherweise neue und bessere Infor-
mationen iiber eine sich wandelnde Realitit besitzt, dafl dieser Meinungen und Ein-
stellungen vorbringen kann, die den jeweils betreffenden Sachverhalt richtiger er-
fassen als seine eigenen und folglich auch eine Revision der eigenen Position erfordern.
Komplexitit und offene Situationen verlangen Interpretationen, um handeln zu kén-
nen. Der Tolerante leistet diese Interpretationen, weifl jedoch immer, daf8 sie Inter-
pretationen von Komplexitit sind und stets der Ergidnzung durch andere Informatio-
nen und Einstellungen bediirfen. ,Riskante Vorleistung® durch verfestigte Interpre-
tationsmechanismen bei gleichzeitiger Verringerung des Risikos durch stetiges Offen-
sein fiir neue Informationen ist seine Haltung im Umgang mit Komplexitit.

Komplexitit der Welt ist nur erfaffbar, wenn sie auch reduziert werden kann.
Luhmann hat immer wieder hierauf verwiesen®. Der Tolerante ist offen fiir Kom-
plexitit und besitzt zugleich Mechanismen, mit denen er neue Informationen auf-
nehmen, einordnen, ,verarbeiten® kann. Aufgeschlossenheit gegeniiber dem Neuen,
dem Anderen ermdglicht es ihm, in sich wandelnden Situationen situationsadiquat
zu agieren. Er ist offen fiir eine sich wandelnde Realitiit und trégt seinerseits dazu bei,
dafl die Realitit offen bleibt. Sozialer Wandel findet in Toleranz ein stetes Potential.

Toleranz — eine moderne Tugend

Toleranz, Intoleranz, Indifferenz — drei Einstellungen fiir das Verhalten in offenen
Situationen, in der Begegnung mit Komplexitit. Komplexitit zu erfassen und zu redu-
zieren — diesem Anspruch allerdings wird nur Toleranz gerecht. In einer offenen und

28 Fin klassisches Beispiel von Indifferenz gibt Lessings ,Nathan der Weise® in der Schilderung der
Diskussion zwischen den Vertretern der drei Religionen.

20 Vgl. etwa N. Luhmann, Soziologische Aufklirung, in: Soziale Welt 18 (1967) 2/3, 123; ders.,
Zwedsbegriff und Systemrationalitit (Tiibingen 1968) 121 f.
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komplexen Welt erméglicht sie allein ein weltgemifles Handeln, ein Handeln, das den
Erfordernissen der ,,Welt* entspricht. Die wechselseitige Durchdringung aller Dimen-
sionen, sowohl innerhalb einer Gesellschaft als auch im internationalen Bereich, hat die
Begegnung mit dem Neuen, dem Fremden zur zentralen Situationskomponente zahl-
reicher Handlungssituationen gemacht. Die permanente Konfrontation mit dem Frem-
den gibt den Anlaf zu immer neuen Wandlungsprozessen®, indem sie die ,Ver-
deckungsinstrumente des Alltags® zerstort, durch die ,das zufillige Sosein des Alltags
zum Absoluten hypostasiert® werden soll3!. Situationsadiquat kann in einer solchen
sich wandelnden ,Welt“ allein der sich verhalten, der Komplexitit erfassen, redu-
zieren und die reduzierte Komplexitit in neue Handlungsprozesse ,umsetzen® kann.
Toleranz ermoglicht ein solches Verhalten, indem sie das Neue aufnimmt, es durch
vorhandene Interpretationsmuster erfaflt, um es dann in die Situationsdefinitionen
und die daraus resultierenden Handlungsakte einflielen zu lassen.

Intoleranz und Indifferenz sind als Einstellungen in jeder, zumal in der komplexen
Gesellschaft anachronistisch im wortlichen Sinn: von der Zeit iiberholt. Sie ermoglichen
keine Erfassung von Komplexitit, nur deren weitgehenden Ausschluff. Auch der Indif-
ferente kann im Prinzip Komplexitit nicht aufnehmen. Indifferenz, und das heiflt
ja: Indifferenz gegeniiber der ,, Welt*, ist auf Dauer in reiner Form nur dort zu prakti-
zieren, wo die Begegnung mit der , Welt* ginzlich vermieden werden kann. Fiir den
Mystiker, der von der Eitelkeit und Verginglichkeit allen irdischen Tuns spricht, ist
»Welt® — und damit auch Komplexitit — keine Bezugsebene: ,Das ist die hochste
Weisheit: die Welt zu verschmihen und nach dem Himmelreich zu ringen.“$2 Kom-
plexitit schliefit er aus, indem er ihr véllig indifferent gegeniibersteht, um den Preis,
vielleicht als Eremit oder in einem geschlossenen Orden, nicht aber in der ,Welt® han-
deln zu konnen.

Auch der Intolerante kann in offenen Situationen nicht oder nur unzureichend
agieren. Er besitzt keine Informationen, die ein situationsaddquates Verhalten erméog-
lichen, ist verunsichert und bestrebt, sich in geschlossene Bereiche zuriickzuziehen.
Schelsky hat auf die Preisgabe der Offentlichkeit, die Flucht in die Intimgruppen sowie
deren Ideologisierung hingewiesen 38, Bahrdt spricht vom privaten Heim als , Flucht-
burg®: ,Irgendwo im Diesseits versucht man, ohne die Welt im ganzen zu verindern, ein
kleines Jenseits zu etablieren. Man sucht einen Platz, wo alles ganz anders ist...* 34 Das
»kleine Jenseits®, das an die Perspektive des Mystikers erinnert, wird zur ,fenster-
losen Burg®; die ,Briicken zur groflen Welt“ sind abgebrochen worden 3. Flucht in die
Intimgruppen — ein Indikator fiir Intoleranz? Zumindest ein Zeichen fiir die unzu-

30 Vel. H. J. Helle, a. 2. O. 31,

31 K, Mannheim, Ideologie und Utopie (Bern 1928) 8.

32 Th, von Kempis, Die Nachfolge Christi (Anklam, o. J.) 2.

33 Vgl. H. Schelsky, Wandlungen der deutschen Familie in der Gegenwart (Dortmund 1953).
34 F1. P. Bahrdt, 2.a. @, 79,

35 Ebd.
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reichende Fihigkeit, Komplexitit so erfassen und reduzieren zu konnen, daf situa-
tionsgemifles Handeln in offenen Situationen moglich wird. Wo dann Komplexitit
doch einmal in das ,sterile Gliick im Winkel® 3¢ eindringen sollte, ist das verfestigte
Vorurteil, der Ausdruck der Intoleranz, die hiufige Konsequenz. ,Das Tor ist ge-
schlossen gegen alles, was der andere auszudriicken vermag.“3%7

Vor-Urteile im wortlichen Sinn, Urteile, die gefillt werden, bevor die Fakten in
ihrer Gesamtheit bekannt und durchschaubar sind, nehmen an Bedeutung zu, je kom-
plexer die Gesellschaft wird. Horkheimer formuliert: ,Im Dschungel der Zivilisation
reichen angeborene Instinkte noch weniger aus als im Urwald. Ohne die Maschinerie
der Vorurteile kdnnte einer nicht iiber die Strafle gehen, geschweige denn einen Kun-
den bedienen. Nur muf} er imstande sein, die Generalisierung einzuschrinken, wenn
er nicht unter die Rider kommen will.“ 38 Zunehmende Komplexitdt verlangt einen
zunehmenden Vorgriff auf die Komplexitit durch Vor-Urteile® und erfordert zu-
gleich in stetig steigendem Maf} die Erginzung der Interpretationsmechanismen durch
stindig neue Informationen iiber die sich wandelnde Realitit, um zu verhindern,
dafl das Vor-Urteil zum Vorurteil wird, zum ,verhirteten Urteil* 49,

Toleranz verhindert das ,Unter-die-Ridder-Kommen®, indem sie als stindige
Schleuse fiir das Neue und Andere die notwendige Generalisierung und den notwen-
digen Vorgriff durch zusitzliche Informationen funktionsfihig erhilt. Sie reduziert
enttiuschte Erwartungen, die zwangsldufig dort sich einstellen, wo Generalisierung
und Vorgriff informationsleer bleiben. Sie trigt zugleich dazu bei, verfestigte Insti-
tutionen, die bei wachsender Komplexitit ,unglaubwiirdig werden“#4! und Verhaltens-
sicherheit nicht mehr geben konnen, durch neue Informationen aufzufiillen und sie
somit fiir sozialen Wandel offenzuhalten. Diese Funktionen, die Toleranz erfiillt, be-
stimmen auch ihre Grenze. Toleranz gegeniiber dem Anderen endet dort, wo dieses
Andere die Bedingungen von Offenheit und Komplexitit zerstéren will, die Bedingun-
gen, vor deren Hintergrund Toleranz ihre Funktion erfiillt und zu deren Stabilitdt
sie selbst wiederum beitrigt 2.

36 Ebd.

37 M. Horkheimer, a. a. O. 91.

38 Ebd. 87,

3 Diesen Aspekt hat Leopold von Wiese im Auge, wenn er meint, der Urteils- und Kenntnisreichere
habe es schwerer, tolerant zu sein, als der weniger Kenntnisreiche: ,Er weiff besser um Werte Bescheid,
hiingt an Imponderabilien, oft freilich an gefahrlichen Ideologien, die der einfache Geist verlacht. Je
mehr Hingabe an bestimmte Ideen und Abstraktionen besteht, desto schwerer ist es, tolerant gegen
diejenigen zu sein, denen diese geistigen Krifte oder ihr spezieller Gedankeninhalt nicht wertvoll er-
scheinen® (L. von Wiese, System der allgemeinen Soziologie als Lehre von den sozialen Prozessen und
den sozialen Gebilden des Menschen [Bezichungslehre] 31955, 248).

40 M, Horkheimer, a.a. O. 93.

41 Vgl. N. Luhmann, Soziologie als Theorie sozialer Systeme, in: Kolner Zeitschrift fiir Soziologie
und Sozialpsychologie 19 (1967) 4, 626 f.

42 Popper spricht vom ,Paradox der Toleranz®: ,Uneingeschrinkte Toleranz fithrt mit Notwendig-
keit zum Verschwinden der Toleranz. Denn wenn wir die unbeschrinkte Toleranz sogar auf die In-
toleranten ausdehnen, wenn wir nicht bereit sind, eine tolerante Gesellschaftsordnung gegen die An-
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»Kein Handwerksmann soll etwas Neues erdenken oder erfinden und gebrauchen,
sondern jeder soll aus biirgerlicher und briiderlicher Liebe seinem Nichsten folgen.®
Die Zunfturkunde der Stadt Thorn stellt in einer offenen Welt keine praktikable
Handlungsanweisung mehr dar. Je mehr Komplexitit hier ein Gesellschaftsmitglied
aufnehmen, erfassen und reduzieren kann, desto ,komplexer kann auch seine Welt
sein, desto umweltadiquater, desto sinnvoller, desto aufgeklirter kann es existieren,
erleben und handeln, desto weltgemifier ist seine Subjektivitdt“4s. Toleranz tragt
dazu bei, daf aufgeklirtes und weltgemifles Handeln in einer komplexen Welt mog-

lich ist.

griffe der Intoleranz zu verteidigen, dann werden die Toleranten vernichtet werden, und die Toleranz
mit ihnen ... Wir sollten daher im Namen der Toleranz das Recht fiir uns in Anspruch nehmen, die
Unduldsamen nicht zu dulden. Wir sollten geltend machen, dafl sich jede Bewegung, die die Intoleranz
predigt, auflerhalb des Gesetzes stellt, und wir sollten eine Aufforderung zur Intoleranz und Verfol-
gung als ebenso verbrecherisch behandeln wie eine Aufforderung zum Mord, zum Raub oder zur Wie-
dereinfithrung des Sklavenhandels (K. R. Popper, a.a. O. 359).

48 N. Luhmann, Soziologische Aufklirung, a.a. O. 109.
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Zur deutschen Rezeption des franzdsischen Strukturalismus

Was vorauszusehen war, ist tatsichlich eingetreten: der franzosische Strukturalismus ist
in Deutschland nicht nur registriert worden, sondern seine Probleme werden diskutiert,
weil sie auch die unseren sind 1.

»Die Sprachwissenschaft im Zeichen des Strukturalismus®

Durch einen Artikel mit dieser Uberschrift hat Hans Arens die zweite Auflage seines
problemgeschichtlichen Werkes ,,Sprachwissenschaft® 2 ergdnzt. Dadurch will er die letz-
ten dreiflig Jahre der linguistischen Forschung kennzeichnen. Wenn er sich in diesem
Kapitel auch ,der eigenen Erklirungen und Stellungnahmen mehr enthalten hat als in
den vorangehenden und dafiir um so umfangreichere Texte (hat) sprechen lassen, deren
Auswahl sich in einem Zeitpunkt, wo so vieles noch im Flusse ist, hauptsichlich nach
der Bedeutung richtet, die einzelne Disziplinen und Theorien gegenwirtig haben, von
denen aber niemand zu sagen vermag, wie sie in zehn oder zwanzig Jahren auf Grund
ihrer Leistungen beurteilt werden mdgen®3, dann charakterisieren diese Zeilen den
Stand der Forschung besser als manches voreilige Gerede vom ,Ende des Strukturalis-
mus™ 4.

Der kulturkritische Beobachter registriert nimlich nicht nur einen Trend zum Struk-
turalismus im Bereich der modischen Ideologien, der Weltanschauung der Intellektuel-
len, sondern viel ernster zu nehmen im Bereich der Sprachwissenschaft selbst, dort, von
wo sich auch der franzdsische Strukturalismus herleitet. ,Diese Anfinge diirfen aber
nicht dariiber hinwegtiuschen, daff man dem Strukturalismus vielerorts, besonders von
seiten der akademischen Lehrer und im Sprachunterricht der Schulen, mit unverminder-
ter Skepsis gegeniibersteht. Diese Skepsis ist um so unbegriindeter, als der Strukturalis-
mus seinen anfinglichen Dogmatismus lingst iiberwunden hat und andere Schulen,
etwa die traditionelle Sprachwissenschaft, keineswegs ersetzen, sondern korrigieren und

~~ 1 Vgl. Giinther Schiwy, Der franzosische Strukturalismus (Reinbek 41970) 10.

2 Der Gang ihrer Entwicklung von der Antike bis zur Gegenwart. 2. Auflage, fortgefithrt um die
letzten 30 Jahre der linguistischen Forschung (Freiburg, Miinchen 1969).

3 Ebd. IX.

4 Wulf D. Hund, Das Ende des Strukturalismus. Eine dogmengeschichtliche Einleitung, in: Literatur
und Kritik 40 (1969) 586-629.
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erganzen will.“ Was Harro Stammerjobann® hier zugunsten des ganzen Strukturalis-
mus meint, gilt wohl doch vorerst nur fiir einzelne ,,undogmatische® Strukturalisten.
Trotzdem ist es bedauerlich, dafl es vielen etablierten deutschen Linguisten so schwer-
fdllt, von den dogmatischen Positionen gewisser Strukturalisten einmal abzusehen
und sich ernsthaft mit den Methoden und Ergebnissen des Strukturalismus zu befassen.

Einen Einblick in diese Diskussion vermitteln Peter von Polenz und Hans Glinz in
»Ansichten einer kiinftigen Germanistik“$. Es geht immer noch darum, dafl innerhalb
der deutschen linguistischen Wissenschaftstradition endlich auch der synchrone Ge-
sichtspunkt zur Geltung kommt, das heifit die rigorose Beschreibung der Sprache als
eines Kommunikationssystems in einem von der Untersuchung bestimmten Zeitpunkt,
bei gleichzeitiger Abstraktion vom historischen (diachronen) Gesichtspunkt, das heifit
unter Absehen von der geschichtlichen Entwicklung der Sprache und ihrer Einzel-
elemente. Dafl eine solche methodologische Abstraktion nicht notwendig zu einer Ne-
gation der Bedeutung einer sprachgeschichtlichen Betrachtungsweise fithrt, sondern im
Gegenteil dieser selbst wieder zugute kommt, hat Polenz mit Recht deutlich gemacht:
»1n der Geschichtswissenschaft weifl man sehr wohl, dafl man bei der Analyse von Er-
eignissen oder Zustinden zunichst nur synchronisch vorgehen darf und erst bei der
Frage nach deren Bedeutung, Ursachen oder Folgen die Ereignisse und Zustinde ver-
schiedener Zeitpunkte diachronisch aufeinander bezieht.“ 7

Man kann sich des Findrucks nicht erwehren, daf} die ablehnende Haltung vieler
deutscher Linguisten nicht nur gegeniiber einem sich zur Weltanschauung (Ideologie)
aufblihenden Strukturalismus, sondern auch gegeniiber der strukturalen Methode
selbst wieder ideologisch bestimmt ist. Man m&chte, um diese unkritische Vorliebe mit
Polenz kurz zu kennzeichnen, sich in seinem Forschen und Lehren gern weiterhin be-
schrinken 1. ,auf mdglichst weit zuriickliegende historische Sprachzustinde®, 2. ,auf
schongeistige Literatur und #hnliche fiir den allgemeinen Sprachverkehr nicht repri-
sentative Textsorten und auf geschriebene Sprache iiberhaupt®, 3. ,auf Theorien und
Methoden, die innerhalb der Germanistik entwickelt worden oder in ihr immer schon
iiblich gewesen sind“, 4. ,auf die Diachronie oder Vermischung von synchronischer
Fragestellung mit diachronischer Antwort®, 5. ,auf Laut- und Formenlehre oder Wort-
lehre, d. h. Vernachlissigung von Syntax, Phraseologie und Stilistik®, 6. ,auf die Fest-
stellung der Varianten sprachlicher Einheiten bei Vernachldssigung der Invarianten
und ihres systematischen Zusammenhangs®8.

Nur diirfen sich Hochschulsprachlehrer nicht linger der Illusion hingeben, ihre kon-
servative Haltung konne den fortschrittlichen Trend einer Wissenschaft aufhalten. Das

5 Die strukturale Sprachwissenschaft in Deutschland, in: Giulio C. Lepschy, Die strukturale Sprach-
wissenschaft. Eine Einfithrung (Miinchen 1969) 182.
-~ 6 Reihe Hanser 29 (Miinchen 1969). Darin: Peter von Polenz, Gibt es eine germanistische Linguistik?,
und Hans Glinz, Moderne Linguistik im germanistischen Studium.

TEhALa 0157,

8 Ebd. 154-160.
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ist beim Stand unseres gegenwirtigen Kommunikationssystems — das leider von eta-
blierten Sprachwissenschaftlern so wenig erforscht wird! — nicht mehr moglich. Biicher,
Zeitschriften, Bildungsprogramme von Akademien und Rundfunk und Fernsehen sor-
gen dafiir, da das offizielle, von der Universitdt reprisentierte wissenschaftliche
Niveau einer Disziplin nicht linger mafigebend ist, sondern von anderen ,Autoriti-
ten® her in Frage gestellt und abqualifiziert wird. Eine solche In-Frage-Stellung ihres
Niveaus kann sich unsere Hochschule heute weniger denn je leisten. So gesehen hat die
gegenwirtige Strukturalismus-Diskussion auch hochschulpolitische Bedeutung, und der
von manchen Kritikern als ,konservativ® und das System stabilisierend verschriene
Strukturalismus zeigt im bundesrepublikanischen Kontext durchaus ,revolutionire®
Sprengkraft.

Nicht nur die Studenten werden mit dem neuesten ,,Chomsky*® in der Hand ihre
Professoren zur Rede stellen (und vielleicht sogar wissen, dafl dieser duflerst abstrakte
und formalisierende Linguist auch ,politische und zeitgeschichtliche Essays“1® ge-
schrieben hat), sondern auch Deutsch- und Fremdsprachenlehrer in der schulischen Pra-
xis werden dank intensiver Information durch Fachzeitschriften! dem universitiren
Lehrbetrieb voraus sein und diesen immer mehr isolieren.

Indem dieser sich — bis auf wenige Ausnahmen — nicht zum Anschlufl an die seiner
Wissenschaft immanenten Methodendiskussion entschliefen kann, schliefit er sich auch
gegeniiber der internationalen Entwicklung ab. Denn die Strukturalismusdiskussion ist
dabei, jedenfalls als Fragestellung eine neue wissenschaftliche Internationale zu bilden,
die auf den deutschen Beitrag nicht verzichten michte. Die deutsche Sprachwissenschaft
ihrerseits kann es sich nur um den Preis steriler Selbstgeniigsamkeit leisten — Produkt
nur allzu bekannter Selbstiiberschitzung -, der internationalen Diskussion fernzu-
bleiben. Aus diesem Grund schon sind informative?!? und kritische!3 Arbeiten zu be-
griiffen, auch wenn sie es nicht lassen konnen, mit deutscher Griindlichkeit vorschnell
Zensuren zu erteilen.

,Strukturalismus in der Literaturwissenschaft?“

fragt Beda Allemann in den schon zitierten ,, Ansichten einer kiinftigen Germanistik®
und beriihrt damit ein Anwendungsgebiet der strukturalen Sprachwissenschaft, in der

9 Aspekte der Syntax-Theorie (Frankfurt 1969).

10 Amerika und die neuen Mandarine (Frankfurt 1969).

11 7, B. Sprache im technischen Zeitalter 32 (1969): Linguistik und Pddagogik. Oder die neu gegriin-
dete Zeitschrift im Bayerischen Schulbuchverlag: Linguistik und Didaktik.

12 Karl Eimermacher, Entwidslung, Charakter und Probleme des sowjetischen Strukturalismus in der
Literaturwissenschaft, in: Sprache im technischen Zeialter, 30 (1969). Vgl. auch Julia Kristeva, Wort,
Dialog und Roman bei Bachtin, Russischer Formalismus und Strukturalismus, in: alternative 62/63
(1968).

13 Hans-Heinrich Baumann, Uber franzdsischen Strukturalismus, in: Sprache im technischen Zeit-
alter 30 (1969).
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ihre Methoden zum Teil direkt iibernommen werden konnen. So ist es kein Wunder,
dafl die Auseinandersetzungen dort am heftigsten sein werden.

Allemann wehrt denn auch den ersten fiir den Strukturalismus negativ verlaufenen
Angriff Hugo Friedrichs1* mit dem Bemerken ab, Friedrich habe sich nur mit einem
statisch gebundenen und so verstandenen Strukturalismus eingelassen. ,Was auf
dem Hintergrund der Unterscheidung de Saussures zwischen Diachronie und Synchronie
noch als plausibler Einwand wirkte, hat seit der Entwicklung einer generativen Gram-
matik durch Chomsky an Uberzeugungskraft eingebiifit. Die strukturalistische ist keine
,statische* Denkweise. Ein auf der Hohe seines Ansatzes stehender Strukturalismus
wird sich gerade mit jenen ,Transformationen® befassen, die Friedrich noch aufler-
halb seiner methodischen Reichweite sicht. Die literaturkritischen und -theore-
tischen Arbeiten franzdsischer Strukturalisten sind keineswegs auf die statischen und
informationstheoretischen Verfahren festgelegt, die in Deutschland durch den Sam-
melband ,Mathematik und Dichtung®?® in den Vordergrund gespielt worden sind.* 16

Dieser Sammelband fithrt durch seinen Haupttitel tatsdchlich unnétig in die Irre,
denn nicht alle Artikel lassen sich auf den mathematischen Nenner bringen, so sehr sich
auch alle Autoren mit der ,Frage einer exakten Literaturwissenschaft® (Untertitel)
durch theoretische und praktische Beitrige beschiftigen. ,,Strukturalistisch® im engeren
Sinn sind die Beitriige der Linguisten Roman Jakobson1?, von dem der ,Vater des
franzésischen Strukturalismus®, Claude Lévy-Strauss, entscheidend beeinfluffit worden
ist, und von Manfred Bierwisch18, der sich im deutschen Sprachraum intensiv um die
kritische Assimilierung und Weiterentwicklung des linguistischen Strukturalismus be-
miiht.

Zeigt Jakobson an Beispielen, wie schon ,die symmetrische Wiederholung und kon-
trastierende Gegeniiberstellung grammatischer Bedeutungen . . . zu einem dichterischen
Kunstmittel “ wird 1*—unter Absehen von der semantischen Bedeutung—,so unterstreicht
Bierwisch, nachdem er gezeigt hat, was eine an Chomsky orientierte strukturelle Poetik
leisten kann, deren Grenzen: ,,Es ist also nur ein Teilbereich des komplexen, von histo-
rischen und soziologischen Fakten mitbestimmten Problems literarischer Wirkung, der
durch die Poetik erklirt werden kann. Es scheint mir aber ein entscheidender Bereich
zu sein, der Voraussetzung fiir die Erklirung weiterer Zusammenhinge sein kann.“ 20

In diesem Sinn sieht Allemann fiir den ,,Strukturalismus in der Literaturwissenschaft®
zwel erste Moglichkeiten: 1. ,Linguistische Strukturbefunde werden unmittelbar auf
den Gegenstand der Literaturwissenschaft (Gesamtheit der literarischen Texte) ange-

14 Strukturalismus und Struktur in literaturwissenschaftlicher Hinsicht. Eine Skizze, in: Europiische
Aufklirung (Miinchen 1967). Abgedruckt bei Schiwy, a. a. O. 219-227.

15 Zusammen mit Rul Gunzenhiuser herausgegeben von Helmut Kreuzer (Miinchen 1965).

18 A, a. O. 145, :

17 Poesie der Grammatik und Grammatik der Poesie. Einen Einblick in die Arbeitsweise des Phono-
logen Jakobson gibt: Kindersprache, Aphasic und allgemeine Lautgesetze (Frankfurt 1969) (edition
suhrkamp 330).

18 Poetik und Linguistik. 19 A.a. 0. 26. 20 Ebd. 63 f.

29 Stimmen 186, 12 409
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wendet®, womit die These verbunden ist: ,Sprach- und Literaturwissenschaft haben
prinzipiell denselben Gegenstand (Sprache)“, und 2. ,Linguistische Strukturanalysen
werden in den Bereich der Literaturwissenschaft hinein verldngert® mit der These: ,Die
literarische Sprache 148t sich als sekunddre Struktur iiber dem System der natiirlichen
Sprache interpretieren,” 2

Das schon klassische Beispiel fiir eine dementsprechende Strukturanalyse liegt nun
gleich zweimal auf Deutsch vor2® und in mehrfacher kritischer Wiirdigung?®: die In-
terpretation von Baudelaires Gedicht ,Les Chats®, die Roman Jakobson zusammen
mit Clande Lévy-Strauss vorgenommen hat: zwei Nicht-Literaturwissenschaftler mit
der Absicht, der Literaturwissenschaft einen methodologischen Anstof zu geben. ,Diese
Analyse sieht indessen — und das ist unter dem gewéhlten Aspekt nicht anders méglich
— von der globalen Struktur, der Gesamtbedeutung des Textes ab®, schreibt Lucien
Goldmann?® in der Einleitung zu seinem Versuch, anhand von ,Les Chats® nun auch
die Makrostrukturen einer Analyse zu unterwerfen. Dabei stellte sich einerseits heraus,
dafl z. B. ,, Jakobson und Lévy-Strauss die Dreiteilung (des Gedichts) herausgearbeitet
und wir deren Begriindung geliefert haben®, andererseits jedoch auch, ,,wie gefahrlich
Teilanalysen sind, die die Gesamtstruktur unberiicksichtigt lassen 25,

Die Methode Goldmanns — die Gesamtbedeutung des Gedichts wird ,in Beziehung
zur Weltanschauung Baudelaires gesetzt und so die Wahl bestimmter Bilder versténd-
lich gemacht . . ., die es Baudelaire ermdglichten, diese Weltanschauung auf kohdrente
Weise in der Form des Sonetts auszudriicken® 26 — fillt unter Allemanns dritte Mog-
lichkeit fiir einen Strukturalismus in der Literaturwissenschaft: ,Die Literaturwissen-
schaft entwidkelt eine eigene Form der Strukturanalyse®, wozu die These gehdrt: ,Der
Gegenstand der Literaturwissenschaft ist (weder die Sprache noch die Gesamtheit der
literarischen Texte, sondern) die Literaritit von Texten.?” Solche Strukturanalysen
sind seit langem in der Literaturwissenschaft iiblich und kénnen durch die gegenwiirtige
strulsturalistische Tendenz nur an methodologischer Stringenz gewinnen.

Die vierte von Allemann aufgezeigte Moglichkeit lautet: ,Die Struktur der Lite-
ratur wird im Rahmen eines umfassenderen geistes- und sozialwissenschaftlichen Struk-
turalismus analysiert® mit der These: ,Der Gegenstand der Literaturwissenschaft muf}
aus seiner Isolierung durch eine immanente Betrachtungsweise befreit und auf eine
Funktion im Zusammenspiel simtlicher gesellschaftlicher Erscheinungen hin struktur-

21 In: Ansichten ... (Anm. 6), 148.

22 alternative 62/63 (1968); Sprache im technischen Zeitalter 29 (1969).

23 Michael Riffaterre: Analyse von Baudelaires ,Les Chats®; Roland Posner: Strukturalismus in der
Gedichtinterpretation. Beide in: Sprache im technischen Zeitalter 29/1969. Ferner: W. D. Hund (Anm. 4),
S. 597-599.

24 Lucien Goldmann, Norbert Peters, ,Die Katzen® von Charles Baudelaire, in: alternative 71 (1970)
5,70,

25 Ebd. 72.

26 Ebd, 71. Vgl. auch: Lucien Goldmann und Mirarbeiter, Gedichtanalyse: Preislieder III (Saint-
John Perse), in: alternative 71.

27 A.a. O, 149,
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analytisch untersucht werden®.“ Ein Beispiel dafiir ist auch Lucien Goldmann. Denn
eine Strukturanalyse kann seiner Meinung nach weder bei den Mikrostrukturen noch
bei den Makrostrukturen noch bei der Weltanschauung des Dichters stehenbleiben. Diese
ist vielmehr Goldmanns Theorie nach auf das Bewufitsein einer privilegierten Gruppe
zuriickzufithren. ,In diesem Sinne ist das Werk Bewuftwerdung kollektiven Denkens
durch das Medium eines IndividualbewufStseins, nimlich desjenigen des Schopfers —
eine Bewufltwerdung, die der Gruppe allmihlich klarmacht, wohin sie, ,ohne es zu
wissen, in ihrem Denken, Fithlen und Verhalten tendierte.“2® Seine Konzeption ist
kritisiert worden von Hilmar Kallweit und Wolf Lepenies® im Hinblick auf den pro-
blematischen ,Kohirenz“-Begriff und eine ,Bezugsgruppentheorie®, die neuere Er-
gebnisse der Soziologie nicht geniigend zu beriicksichtigen scheint. Grundsitzlichere
»Einwinde gegen Goldmanns Positionen® hat Miriam Glucksmann® vorgebracht,
doch fiihren sie mehr in die ideologische Diskussion.

Was die Analyse der Makrostrukturen betrifft, so hat der Strukturalismus gerade
durch seine rigorose Unterscheidung der verschiedenen Ebenen, auf denen ein Text
analysiert werden kann und muf}, gute Vorarbeit geleistet. Einen vorldufigen Einblick
in die Art und Weise, wie man etwa den historischen Diskurs32, den Archetyp der Er-
zihlung 3 oder den Mythos34 zu erfassen sucht, gibt dem deutschen Leser die ,alter-
native“ (62/63), die schon seit langem die Entwicklung des franzosischen Strukturalis-
mus mit Aufmerksamkeit verfolgt. Diese Entwicklung fiihrt folgerichtig von einer an-
finglichen Konzentration auf die Semiologie und damit auf die Analyse des Signifikan-
ten (des Bedeutungstrigers, der Form) zur Semantik, zur Analyse des Signifikats, der
Bedeutung selbst, in der Hoffnung, auch dort Strukturen zu entdecken, das heiflt, das
Bedeutungsfeld als System zu rekonstruieren und Regeln zu finden, nach denen es
funktioniert. Bahnbrechend sind dafiir die grundlegenden Arbeiten von A. J. Grei-
mas %, beispielhafte Anwendungen der ,Beitrag zur Verwendung der Semantik in der
Literatursoziologie® von Jacques Leenbardt, einem Goldmannschiiler: ,Schwarz und
Weil in Robbe-Grillets ,La Jalousie® “38 und — ebenfalls iiber Robbe-Grillet — Gérard
Genette: ,Fixierter Taumel“ %7, _

Diese Nihe eines der reprisentativsten Autoren des ,nouveau roman® zu den struk-
turalistischen Interpreten ist nicht zufillig, wie der Parallelfall Peter Handke in
Deutschland zeigt. Nur braucht es lange, bis die deutsche Kritik dahinterkommt, wie

28 Ebd.

20 Der genetische Strukturalismus in der Literatursoziologie, in: alternative 71 (1970) 51. Vgl. Lucien
Goldmann, Weltflucht und Politik. Dialektische Studien zu Pascal und Racine (Neuwied 1967).

30 Literarische Hermeneutik und Soziologie, in: Ansichten (Anm. 6.). Derselbe Artikel iiberarbeitet
in alternative 71: Genetischer Strukturalismus als Interpretationskonzept.

31 Alternative 71. '

32 Roland Barthes, Historie und ihr Diskurs.

338 Tzvetan Todorov, Die Odyssee — Archetyp der Erzihlung?

34 A, J. Greimas, Zur Interpretationstheorie der mythischen Erzihlung.

35 Ebd. 36 In: alternative 62/63. 37 Ebd.

29% 411



Giinther Schiwy S]

die Kontroverse Kesting/Handke zeigt 3. Dabei hatte sich Handke nicht nur in seinen
Romanen?, Sprechstiicken® und poetischen Texten%, sondern ausdriidklich auch in
seinen theoretischen Auflerungen zum Strukturalismus bekannt, dazu ndmlich, dafl
Autor wie Leser ein Recht darauf haben, endlich zu wissen, wie Literatur gemacht
wird, wie es vor allem die Sprache ist, die ,erzdhlt“: ,Das Prinzip war, zu zeigen,
wie sich jemandem die Gegenstinde, die er wahrnimmt, infolge eines Ereignisses (eines
Mordes) immer mehr versprachlichen und, indem die Bilder versprachlicht werden, auch
zu Geboten und Verboten werden ... Der Fortgang der Geschichte richtet sich nicht
danach, was im 2. Satz geschehen kdnnte, sondern was fiir ein Satz der 2. Satz nach
dem 1. sein miifite: jetzt muf etwa ein Folge-Satz kommen, und nach diesem ein Re-
lativ-Satz, nach diesem notwendig ein Final-Satz. Danach ergibt sich die Geschichte,
ohne dafl man dieses Prinzip freilich immer beim Lesen eingebldut kriegt, man merket
es wohl, merkt wie’s gemacht wird, folgt aber doch immer der Erzihlung.* 42 Fiir alle,
die es wissen wollen, hat der ,Spiegel® endlich zusammengetragen, dafl Peter Handke
ohne den franzdsischen Strukturalismus nicht zu verstehen ist 3,

Dabei fiel denn auch der Name Roland Barthes. Er gehort zu den faszinierendsten
Gestalten des franzdsischen Strukturalismus, gerade weil er zu sensibel ist, um sich an-
gesichts der Zeichenwelt auf Methoden festzulegen. Dabei handhabt er die strukturelle
Analyse noch am souverinsten, gerade weil er sie immer wieder iiberschreitet4. Das

38 Marianne Kesting (in: ,Die Zeit® vom 24, 4. 1970) erwihnt zwar in ibrer Besprechung von Hand-
kes ,Die Angst des Tormanns beim Elfmeter® Robbe-Grillet und den ,nouveau roman®, sicht aber nicht
die strukturalistische Literaturtheorie, der alle verpflichtet sind. Deshalb kommt es zu den Mifiver-
stindnissen sowohl beim Lesen wie in der Interpretation, gegen die sich Handke in einem Leserbrief
(.Die Zeit® vom 15. 5. 1970) wehrt: ,Was Marianne Kesting geschrieben hat, ist ahnungslos und acht-
los.® Freilich 1ift audh Handke in dieser Zuschrift die Katze nicht aus dem Sad:c und sagt nicht, dafl
die von ihm beschriebene ,Erlebnisweise von Schizophrenen® die allgemeingiiltige strukturalistische
Unterscheidung zwischen Signifikant und Signifikat voraussetzt, von der Handke vermutlich bewuflt
ausgegangen ist.

39 Aufer ,Die Angst des Tormanns beim Elfmeter” ist aufschlufireich ,Der Hausierer®, ein Krimi-
nalroman, der ,eine Synthese aller moglichen Mordgeschichten® (Ziircher Woche) ist und zeigt, wie
Krimis auf Grund innersprachlicher Logik geschrieben werden miissen, wenn sie davon leben, dafl sie
eine Ablenkung von der ,Ordnung® (der Sprache und des Lebens) sind: dahinter steckt die struktura-
listische Unterscheidung zwischen langue (,geordnetes® Sprachsystem) und parole (,unordentliches® Spre-
chen bzw. Geschichtenerzihlen).

40 Vor allem ,Kaspar® (Frankfurt 1968). Es illustriert: ,Schon mit meinem ersten Satz bin ich in
dic Falle gegangen® (98).

41 7. B. der 1969 erschienene Sammelband ,Die Innenwelt der Aufenwelt der Innenwelt®, der
mittlerweile ein Bestseller geworden ist. Aus der Vorrede: ,Weil jeder Satz ein Beispiel fiir das Modell
ist, ergibt sich jeder Text in der Regel als eine Anordnung von syntaktisch dhnlichen Sitzen, die zwar,
einzeln genommen, Beschreibungen sind, durch die Reibung jedoch das Modell erkenntlich machen und
auf diese Weise sowohl beschreiben als auch die Beschreibung als Beispiel einer vorgefafiten sprachlichen
Struktur, als Satz zeigen.®

42 Peter Handke in einem Kommentar zu ,Die Angst des Tormanns beim Elfmeter®, in: Text und
Kritik, 24 (1969) 3 f.

43 Vom 22. 5. 1970, 187 {.

44 Vel Roland Barthes, Der Baum des Verbrechens, in: Das Denken von Sade (Miinchen 1969)
(Reihe Hanser 16).
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hat ihm den Ruf eingebracht, der geniale ,Essayist“ unter den sonst zur methodologi-
schen Stringenz neigenden Strukturalisten zu sein. Die deutsche Auswahl ,Literatur
oder Geschichte“4 aus dem umfangreicheren franzdsischen Essayband zeigt Barthes
mehr als Literaturtheoretiker und -kritiker, wogegen ,Der Eiffelturm®46 ihn als Se-
miologen vorstellt, der endlich auch in Deutschland gebiihrendes Interesse findet. Er
~entziffert” den Eiffelturm ,als ,Bedeutungssystem‘, als mythisches Gebilde, in dem
ganze Biindel von Funktionen und Symbolen sich iiberlagern oder sich historisch ab-
lgsen. Der Eiffelturm ist vor allém ,reines, fast leeres Zeichen®, dafiir pridestiniert,
,Bedeutung anzuziehen®.“ 47

Eine ausfiihtliche kritische Wiirdigung hat Roland Barthes von Rita Schober (Ro-
manisches Institut der Humboldt-Universitdt Berlin) erfahren. Thre Arbeit4® zeichnet
sich dadurch aus, dafl sie Barthes’ Stellung innerhalb des franzdsischen Strukturalismus
deutlich herausarbeitet: ,,Erstens zielt seine strukturelle Poetik auf das Kunstwerk als
Ganzes, nicht auf die Erhellung der Mikrostrukturen, zweitens bildet der semantische
Aspekt des Kunstwerks (,semantisch® im philosophischen Sinn verstanden) fiir ihn den
Ausgangspunkt seiner Uberlegungen. Barthes setzt bei der empirischen Feststellung an,
dafl ein und dasselbe Kunstwerk nachweisbar im Lauf der Zeit durch verschiedene
Epochen und Leser eine unterschiedliche Deutung und Wertung erfihrt. Diese ver-
schiedenen unterlegbaren Sinngehalte kénnen nicht einfach ein Miflverstindnis der
Aufnehmenden darstellen, sondern miissen, so folgert Barthes, im Wesen des Kunst-
werks angelegt sein. 4 Die von Barthes entworfene Theorie der Mehrdeutigkeit poeti-
scher Texte auf Grund ihrer offenen Form, die je nach sozialem Kontext unterschied-
liche Bedeutungen aufnehmen kann, wird dann zwar von Schober als ,Kunstgriff“ be-
zeichnet: Barthes ,reduziert den Begriff des Kontexts allein auf den Kontakt, den
situationsbedingten Zusammenhang zwischen Sender und Empfinger, das heiflt zwi-
schen Autor und Publikum, eliminiert den syntaktischen Aspekt als sinngebenden Kon-
text und erklirt den semantischen Aspekt einseitig zu einer Funktion des Kontakts® 50,
Doch unterstellt sie bei dieser Kritik, ,die bewufite Gestaltung des dichterischen Wor-
tes... wird in Barthes’ Sicht zur Erzeugung eines leeren Gefifles, in das die unter-
schiedlichen Inhalte hineingelegt werden kénnen®5t, Das aber ist ein Miflverstindnis:
Barthes’ Aussagen dieser Art beziehen sich gerade nicht auf den Leser, sondern auf die
Arbeit der Literaturwissenschaft. Sie hat den literarischen Bedeutungstriger moglichst
vollkommen zu analysieren und zu beschreiben (und nicht die Bedeutungen), damit
der Leser instand gesetzt wird, die Bedeutung in dem Werk zu finden, die sowohl aus
der ,subjektiven® Situation des Empfingers wie auch der ,objektiven® Struktur des

45 (Frankfurt 1969) (edition suhrkamp 303).

46 (Miinchen 1970). ;

47 Hans-Horst Henschen, in: ,Siiddeutsche Zeitung® vom 9. 5. 1970.

48 Tm Banne der Sprache®, Strukturalismus in der Nouvelle Critique, speziell bei Roland Barthes
(Halle 1968).

49 Ebd. 51. 50 Ebd. 55 f. 51 Ebd. 63.
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Textes resultiert. Ein zweites Verdienst Rita Schobers ist es, die Position Barthes’ nicht
nur in Beziehung zur franzosischen und russisch-formalistischen, sondern auch zur
deutschen (Leo Spitzer, Wolfgang Kayser, Emil Staiger) und amerikanischen (Frye,
Empson, Richards) literaturtheoretischen Tradition gesetzt zu haben.

Dafl die von Barthes mitinspirierte strukturalistische Literaturtheorie revolutionire
Krifte entbinden kann, und zwar nicht nur fiir die literarische Welt im engeren Sinn,
sondern auch fiir die Gesamtgesellschaft, beweist die Gruppe TEL QUEL, deren ,re-
volutiondre Texttheorie®52 auch dem deutschen Publikum vorgestellt worden ist, je-
doch ohne nennenswerte Resonanz. Nicht einmal Kursbuch 20, das ,iiber dsthetische
Fragen® handelt - unter marxistisch-soziologischem Aspekt versteht sich —, erwihnt
seine Pariser Konspiranten. Auch deren ,massive Kritik gilt der biirgerlichen Kultur
und deren Literatur, die, auch als ,engagierte’, pausenlos produziert, konsumiert, do-
ziert und kommentiert wird, ohne den herrschenden bourgeoisen Code, d. h. die biir-
gerliche Ideologie (dazu gehort die Anerkennung von Literatur {iberhaupt, ihre Tren-
nung von Wissenschaft, Kritik und politischer Aktion) ernsthaft in Frage zu stellen® 53

Strukturalismus und , marxistische Erkenntnistheorie®

Es ist der Adorno-Horkheimer-Schiiler Alfred Schmidt, dem wir eine erste ausfiihr-
liche Auseinandersetzung 3¢ mit dem Strukturalismus verdanken, insofern letzterer sich
als marxistisch ausgibt bzw. marxistische Positionen zu erschiittern sucht. Ausgangs-
punkt der Auseinandersetzung ist ,,die Marx-Interpretation der Althusser-Schule®, die
bisher in zwei Schriften 3% auch auf deutsch zuginglich ist. ,,Sie behauptet, dieser (Marx)
sei im Kapital (tendenziell schon seit 1845) zu einer gegeniiber den Jugendschriften
radikal neuen ,theoretischen Grundlage* gelangt, indem er an die Stelle unbrauchbarer
Jideologischer® Begriffe wie ,Wesen des Menschen®, ,Selbstentfaltung der Gattung’,
.Entfremdung®, ,Arbeit’, ,Praxis’, kurz aller spekulativen, in dieser oder jener Weise
subjektiv gefirbren Kategorien streng wissenschaftliche treten lief8. Althusser nennt in
diesem Zusammenhang die bekannten Termini Gesellschaftsformation, Produktiv-
krifte, Produktionsverhiltnisse, Uberbau und Ideologie. Mit ihrer Aufnahme durch
Marx geht, was fiir Althusser besonders wichtig ist, zweierlei einher: die ,radikale Kri-
tik der theoretischen Anspriiche jedes philosophischen Humanismus® und die ,Definition
des Humanismus als Ideologie’.” 56

52 alternative 66 (1969).

58 Ebd. ,Zu diesem Heft* von Irmela Rehbein.

54 Der strukturalistische Angriff auf die Geschichte, in: Beitrige zur marxistischen Erkenntnistheorie
(Frankfurt 1969) (edition suhrkamp 349).

55 Louis Althusser, Fiir Marx (Frankfurt 1968); Nicos Poulantzast, Theorie und Geschichte. Kurze
Bemerkungen iiber den Gegenstand des ,Kapitals®, in: Kritik der politischen Ukonomie. 100 Jahre
LKapital®, hrsg. von Walter Fuchner und Alfred Schmidt (Frankfurt 1968).

56 Anm. 54, S. 197 {.
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Schmidt sieht in dieser Interpretation einen fiir den Marxismus letztlich gefihr-
lichen Strukturalismus am Werk, der um so schadlicher ist, als er sich marxistisch gebe:
»Sie 16sen alle Subjektivitdt auf in iiber- und intersubjektive ,Strukturen®“, und er
versucht im folgenden nachzuweisen, dafl es sich dabei um eine Fehldeutung handelt:
»Marcuse hat denn auch nachdriicklich auf Elemente eines ,kommunistischen Individua-
lismus® bei Marx und Engels hingewiesen,* 58

Auch kritisiert Schmidt den positiven und positivistischen Ideologiebegriff Alt-
hussers: ,Althusser kann, was er mit Recht die ,brennendste Frage® des historischen
Materialismus nennt, die nimlich nach der Abschaffbarkeit der Ideologien, nur so be-
antworten, dafl er versichert, es lasse sich nicht vorstellen, ,daf selbst eine kommuni-
stische Gesellschaft je ohne Ideologie auskommen kdnnte’. Im Gegenteil, sie ist ,als
System von Massenvorstellungen® in jeder Gesellschaft unentbehrlich, ,um die Men-
schen zu bilden, sie zu verindern und in die Lage zu versetzen, den Anforderungen
ihrer Existenzbedingungen zu geniigen‘.* Wenn Schmidt kommentierend meint: ,,Eben
das leisten die den Menschen aufgenétigten ideologischen BewufStseinsformen und Ver-
haltensschemata allenthalben nur zu gut®®9, dann scheint er selbst dem zu unterliegen,
was er Althusser vorwirft: , Wie belanglos die — unabdingbar philosophische — Wahr-
heitsfrage letztlich fiir seine szientistische Konzeption ist.“ %0 Denn so sehr Althusser
philosophisch-wissenschaftlich die Existenz von Ideologien als zu einem ,System von
Massenvorstellungen® herabgesunkener Philosophie oder Wissenschaft bedauert, er ist
realistisch genug, von ihrer Existenz auszugehen, unterscheidet dann aber zwischen
Ideologien, die den Mensch voranbringen, und solchen, die seine Entfremdung zemen-
tieren, stellt also noch einmal die Wahrheitsfrage an die Ideologien selbst, die formal
zu bedauern, inhaltlich durchaus zu unterscheiden sind: ,, Allein die Existenz und die
Anerkennung ihrer Notwendigkeit kénnen es gestatten, auf die Ideologie einzuwirken
und sie in ein Instrument der reflektierten Einwirkung auf die Geschichte zu ver-
wandeln.“ 61

Strukturalistische ,,Geschichtsschreibung®

Nun, da zwei Arbeiten Michel Foucanlts ins Deutsche iibertragen worden und wei-
tere angekiindigt sind, kann die Diskussion, die bisher von Sekundirliteratur be-
stimmt wurde, die Werke selbst ins Auge fassen. Erste Stellungnahmen zu Foucaults
»Wahnsinn und Gesellschaft. Eine Geschichte des Wahns im Zeitalter der Vernunft® 62
zeigen denn auch, dafl man einem solchen Autor mit den schon gingigen Klischees iiber
Strukturalismus nicht gerecht wird. Wenn Ivo Frenzel schreibt: Foucault ,unterstreicht
einen Realititsbegriff, der immoralistisch ist und sich als wertfrei gibt® 3, — so ist ,Im-
moralitit® nur ein sehr vordergriindiges Etikett und muf noch einmal reflektiert wer-

57 Ebd. 197. 58 Ebd. 207 f. 59 Ebd. 201.
60 Ebd. 200. 61 Althusser (Anm. 55) 183. 62 (Frankfurt 1969).
63 _Siiddeutsche Zeitung® vom 23./24. 5. 1970.
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den, wobei sich vielleicht herausstellt, dal Foucaults Unternehmen durchaus ein sehr
moralisches ist und von einem humanen Ethos getragen, das gerade deshalb Neues zu
sagen hitte, weil es nicht ,humanistisch® sein will. Wenigstens hat Wolf Lepenies das
Problem gesehen, wenn er meint: ,Foucault will weder als Historiker zeigen, wie es
gewesen ist, noch als Moralist predigen, wie es hitte sein sollen. Er beschrinkt sich auf
die Darstellung und Systematisierung der Variationen, mit denen die Menschen sich
jene vom Leibe hielten, in deren Wahnsinn sie dic Kehrseite ihrer eigenen Vernunft
hitten erblicken kénnen. Damit wird Foucaults Buch zur Anklage gegen die bisherige
Praxis der Psychopathologie — wovon nur die gelegentlich erwihnte Psychoanalyse
Freuds ausgeschlossen wird.* 64

Was die Relativierung der Wahrheitsfrage angeht — auch Rita Schober kreidet sie
Roland Barthes an% und Alfred Schmidt Herrn Althusser® — so hat auch Fowucanlt
unbedachten (strukturalistisch gesprochen: nicht im Kontext denkenden) Lesern viele
Sitze an die Hand gegeben, die mifiverstanden werden kénnen. Wenn er davon spricht,
sein Forschungsgegenstand (Vernunft und Wahnsinn) sei ,ein zweifellos heikles Gebiet,
bei dessen Durchforschen man auf den Vorteil endgiiltiger Wahrheiten verzichten mufl
und sich stets nur durch das leiten darf, was wir vom Wahnsinn wissen kénnen® %7, —
dann ist diese ,Skepsis® zuerst nicht philosophisch, sondern methodologisch vom Unter-
suchungsgegenstand her bedingt. Diese Vorsicht setzt geradezu, wenn man sie noch
einmal hinterfragt, ein sensibles Verhiltnis zur Wahrheit voraus, wovon man bei
manchen Wahrheitsfanatikern wenig spiirt. Unter dieser Riicksicht ist es erfreulich,
Ernst Kobler zitieren zu konnen: ,Foucault demonstriert die Leistungsfihigkeit der
_strukturalen® Forschung, die nicht am Selbstverstindnis, an den Ideologien und Ra-
tionalisierungsmodellen einer Kultur und Zeit klebt; die sich vielmehr bemiiht, an die
realen Kategorien des Mit- und Gegeneinanders in einer Gesellschaft, die ,unterirdisch-
sten Strukturen der Erfahrung’ heranzukommen.* 68

Einen schnellen Einblidk in die Arbeitsweise Foucaults gibt das kleine Bindchen
,Psychologie und Geisteskrankheit“? mit den beiden Teilen: ,Die psychologischen
Dimensionen der Krankheit® und ,, Wahnsinn und Kultur®.

,Strukturalismus und Christentum®

Auf den ersten Blick scheint es, als nechme das Christentum im deutschsprachigen
Raum die ,Herausforderung“™ durch den Strukturalismus nicht an, so spirlich sind
bis jetzt die Auferungen von Theologen zu dem Thema ausgefallen. Trotzdem ge-

64  Frankfurter Allgemeine Zeitung® vom 16. 5. 1970.

65 Im Banne der Sprache (Anm. 48) 68: ,Im Grunde zielen Barthes’ Uberlegungen auf Leugnung
einer moglichen Wahrheitserkenntnis im literaturkritischen Ake.”

66 Siche oben S. 415. 67 Wahnsinn und Gesellschaft, 7. 68 _Zeit® vom 10. 4. 1970.

69 (Frankfurt 1968) (edition suhrkamp 272).

70 Giinther Schiwy, Strukturalismus und Christentum. Eine Herausforderung (Freiburg 1969).
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winnt man den Eindrudk, ,daf mit dem Strukturalismus noch viel mehr sich machen
I8¢, in der Exegese wie in der gesamten Theologie, wenn man ihn nur entschieden ge-
nug anwendet . . . Um allerdings im Rahmen einer vom Sprachproblem noch wenig er-
schiitterten Theologie die Diskussion in Gang zu bringen, bedarf es noch weit krafti-
gerer Anstofle und griindlicherer, auch theologisch differenzierterer Auseinander-
setzungen.“ 7

Diese hat nun, wenn auch von der Offentlichkeit noch wenig bemerkt, bereits be-
gonnen. Zum Beispiel hat Gonsalv Mainberger den Nachweis gefithrt, ,daf sich ein
Bogen® von Christian Gottlieb Heynes Verdffentlichungen zwischen 1763 und 1807
.bis zur heutigen strukturellen Mytheninterpretation spannt. Diese ist eine Wieder-
holung der heyneschen Fragenstellung®?2. Doch ist Heyne ,in der Frage, wie Sprache
zustande komme, verstrickt geblieben® 7. Die strukturale Betrachtungsweise sieht dort
klarer und kommt in bezug auf den Mythos zu folgendem Ergebnis: ,Die bistorische
Kritik, von Heyne in die Wege geleitet, hat, im Widerspruch zu ihrer eigenen Ent-
deckung, die Geschichte generalisiert statt spezifiziert. Das Verhiltnis von Natur und
Geschichte, von Mensch und Sprache, blieb ungeklirt. Erst die strukturale Analyse
hat die totale Kritik ermdglicht. Sie beschreibt ein und denselben Inhalt, etwa die
Gottesvorstellung, die Triume oder die Rechtsprechung, in formaler und historischer
sowie in semiologischer und ideologischer Hinsicht. Damit hat sie die Voraussetzungen
geschaffen, der Mythologie ihren epistemologischen Ort zuzuweisen.“ 74

Was Mainberger nahelegt, ohne es auszusprechen, ist die Frage: Wieweit ist das
Christentum als Mythos im strukturalistischen Sinn zu verstehen, wo sind die Unter-
schiede? Denn ,,im Mythus unterlduft dem Menschen ein Sprachsystem, ein Bedeutungs-
feld ganz eigener Art. In ihm werden die Intentionen des Subjekts sozusagen ver-
braucht. Gerade so aber kommt die Wahrheit und zugleich die Verdrehung des Mythus
ans Licht.“ 7 Es ist nicht ausgeschlossen, dafl die Wahrheit und die Verdrehung des
Christentums noch mehr ans Licht kommen, wenn die Theologen bereit wiren, es einer
strukturalen Analyse zu unterwerfen.

Die fordert auch Hans-Dieter Bastian, auch wenn er sich nicht ausdriicklich auf
den franzésischen Strukturalismus beruft. Es geniigt fiir den Beobachter, dafl Bastian
vorwiegend Ferdinand de Saussure und die von ihm beeinflufite strukturale Linguistik
zitiert, um seinen Beitrag als strukturalistisch zu bezeichnen. Aus der saussureschen
Unterscheidung von langue (Sprachsystem) und parole (Sprechakt) und dem daraus
sich ergebenden , linguistischen Relativitdtsprinzip® (B. L. Whorf) folgert Bastian:

»Fiir den Theologen ist die Bedeutung dieses Prinzips kaum zu iiberschitzen. Es betrifft nicht
nur das exegetische Problem der Bibelauslegung und -iibersetzung, sondern alle Gestalten kirch-
licher Rede. Denn da wie dort haben wir es mit parole-Ereignissen zu tun! Die deutsche

71 Josef Blank, in: Religion und Theologie, Frithjahr 1970, 68.

72 Mythus als Sprachform. Von der historischen Kritik zur strukturalen Analyse, in: Weltgespriach 7,
Sprache und Wahrheit (Freiburg 1969) 46.

78 Ebd. 52. 74 Ebd. 56 f. 75 Ebd. 61.

76 Theologie der Frage (Miinchen 1969).
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Chiffre ,Wort Gottes® verleitet dazu, etwas Dinghaftes, Substantielles und syntaktisch Fafi-
bares zu erwarten. Das Franzosische kommt linguistisch der Sache niher: la parole de Dieu
ist ein Ereignis unter den Bedingungen eines menschlichen langue-Systems. In welchem Aus-
maf es die theologischen Fragen einer Epoche und einer Sozietit bestimmt, ist den Beteiligten
kaum bewuft. Die langwierigen Diskussionen um das Sein Gottes werden nicht vom Heiligen
Geist, sondern von der Fragestruktur solcher Sprachen inspiriert, die Seinsprobleme gramma-
tisch und semantisch artikulieren. Nach der Gerechtigkeit Gottes kann nur derjenige fragen,
der in einem langue-System lebt, in dem das juridische Denken kategorial entsprechend
strukturiert ist. Wie aber verhilt sich der, dem die Rechtsinstitutionen sprachlich fehlen, wie
das in manchen afrikanischen Sprachen der Fall ist? Das linguistische Relativitdtsprinzip
— auf die Dogmengeschichte angewandt — macht manchen Lehrkonflikt verstindlich und man-
chen Streit ertriglich. ,An sich® ist die Frage nach den zwei Naturen des Gottessohnes genauso
viel und so wenig sinnvoll wie die nach der Messianitit Jesu. Erst wenn man die linguistische
Macht des langue-Systems einkalkuliert, das unh6rbar motiviert: Frage dies! Unterscheide
jenes! Untersuche x! Vernachldssige y!, erst dann wird der Blick frei fiir die eigentliche, schwie-
rige Aufgabe der theologischen Lerntheorie.® 77

Aus der Saussureschen Unterscheidung zwischen signifiant (Bedeutungstriger) und
signifié (Bedeutung), die nicht notwendig zusammengehdren, folgt:

+Wer nur konventionelle Sprachzeichen rezitiert, in der naiven Annahme, das Bezeichnete
sei ihnen substanzhaft zugehdrig (Sprache der Tatsachen‘!), riskiert linguistischen Leerlauf
oder noch schlimmer: semantische Irrefiilhrung. Was informativ gemeint war, wird unter den
Voraussetzungen einer vollig anderen Sprachstruktur affektiv-emotional (Der Herr ist mein
Hirte!). Die komplizierte Metaphysik der Barocklyrik wirkt im 20. Jahrhundert komisch oder
kitschig, woran die Lieder P. Gerbardts oder Zinzendorfs unschuldig zu leiden haben. Schuld
tragen jene, die mit grenzenloser linguistischer Naivitiit alte Bibeliibersetzungen, altes Liedgut,
alte Katechismussitze wie Meteore in die Schluchten der Grofistidte stiirzen lassen.*

Wenn Bastian der Theologie empfiehlt, die von A. v. Korzybski aufgestellten ,fiinf
Warnsignale, um dogmatische Antworten zu bannen und Fragen sprungbereit zu hal-
ten®, zu beachten, stehen auch hinter diesen Signalen Prinzipien der strukturalen Lin-
guistik. Erstens: ,,Indexzahlen sollen das Individuum vor Fehlidentifikationen schiit-
zen. Apfely ist nicht unbedingt gleich Apfels. Das ist eine Konsequenz aus der struk-
turalen Einsicht, daf} das einzelne sich definiert von seiner Stellung im System her bzw.
von seiner Beziehung zu den anderen Elementen im System. Von daher kann es gar
nicht zwei identische Elemente geben, weil jede Position einzigartig ist.

Zweitens: Die strukturale Unterscheidung zwischen Synchronie (der Systemzusam-
menhang zu einem bestimmten Zeitpunkt) und Diachronie (der Systemwandel im
Zeitablauf) steht hinter der Forderung: ,Alle Aussagen sollen datiert werden: Ame-
rikasess, Amerikaioss . . . Hilfreich wire es, bei theologischen Produktionen ghnlich zu
verfahren. Der Anspruch einer Rechtfertigungslehreisso oder einer Christologieisss
erscheint sachlicher, linguistisch relativer, didaktisch sinnvoller als eine Lehraussage
,an sich®. Jedenfalls ist das theologisch so geliufige Verfahren, dogmatische Lieblings-
begriffe wie Gott, Gerechtigkeit, Glaube, Gnade usw. iiber beide Testamente quer
durch die Kirchengeschichte mit der Begriffsanalyse in die Gegenwart zu hetzen, lin-
guistisch unm&glich.

77 Ebd. 201 f.
78 Ebd. 202.
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Drittens: Der Strukturalist weiff, dafl ein Signifikant (Bedeutungstriger) in der
Regel ein einfaches Zeichen fiir einen Bedeutungskomplex, eher nur ein Hinweis auf
einen Fragezusammenhang ist. ,Alle Aussagen implizieren ein usw., d.h. es mufl
bewuflt bleiben, dafl der Frageprozeff nicht abschliet, sondern weiterlsuft. Beispiel:
Der Glaube kommt aus dem Héren usw. Das Wort wurde Fleisch usw.“ Jede Dogmen-
formulierung verldre viel von ihrem oft unertriglichen ,dogmatischen® Charakter,
wiren sich kirchliches Lehramt, Theologen und Verkiindiger dieses ,usw.® mehr be-
wuflt und brichten es auch immer wieder zum Ausdruck.

Viertens: Nach strukturalistischer Bedeutungslehre ist die Bedeutung (signifié, Signi-
fikat), die ein Bedeutungstriger (signifiant, Signifikant) fiir den einzelnen hat, immer
das Produkt aus objektiver Struktur des Signifikanten und subjektiver Struktur des
Vorverstindnisses, mit dem ein Individuum den Bedeutungstriger aufnimmt (das Pro-
blem des ,hermeneutischen Zirkels“). Deshalb: ,, Anfiihrungsstriche warnen und kiinden
an, daf} ein Ausdruck fiir verschiedene Leser wahrscheinlich sehr verschiedene Bedeu-
tung hat. Beispiel: ,Frieden‘ auf Erden. Glauben an ,Gott".“

Finftens: Sprache hat nach strukturalistischer Finsicht die Tendenz, die globale
Wirklichkeit zwecks besserer Handhabung und zur genaueren Beschreibung ihrer vielen
Aspekte zu segmentieren, sie begrifflich auseinanderzunehmen, wobei der Mensch sei-
nerseits die Tendenz hat, diese Teilaspekte als getrennte Wirklichkeiten zu nehmen.
»Bindestriche® — so die letzte Regel nach Korzybski — ,vereinigen die Wirklichkeiten,
welche die Sprache unstatthaft trennt: Raum-Zeit; Korper-Geist; Inhalt-Form; Glau-
ben-Denken; Glauben-Handeln; Kirche-Gesellschaft usw.“ 70

Priift man anhand dieser Warnsignale etwa die gingigen und viel geriihmten theo-
logischen Nachschlagewdrterbiicher wie Kittels , Theologisches Worterbuch zum Neuen
Testament®, dann kann man den scharfen Angriff verstehen, den James Barr® gegen
solche Arbeit gerichtet hat und der ebenso scharfe Erwiderungen ausloste8!, Dennoch
bleibt giiltig, was Hans Conzelmann im Vorwort zu Barrs Buch geschrieben hat: ,Barrs
Kritik scheint mir ein dringend nétiges Korrektiv zu bieten: gegen die verbreitete Ver-
tauschung von Wort und Begriff, gegen die Neigung, auf Grund des lexikalischen Be-
fundes den Text in seine einzelne Bestandteile zu zerbroseln, etwa die theologischen
Aussagen des Paulus vorwiegend durch isolierende Begriffanalyse (Gerechtigkeit usw.)
zu rekonstruieren; schliefllich: iiber Begriffe (den Glaubensbegriff des Paulus usw.) zu
predigen, statt die Aussage des Textes zur Kenntnis zu nehmen.“ 8 Auch hinter solchen
Formulierungen stehen die Prinzipien der strukturalen Analyse. Nicht iibersehen wer-
den sollte auch, was Hubertus Halbfas in seinem umstrittenen Buch zu unserem Thema

7 Ebd. 203 f.

80 Bibelexegese und moderne Semantik. Theologische und linguistische Methode in der Bibelwissen-
schaft (Miinchen 1965).

81 7. B. Gerhard Friedrich, Semasiologie und Lexikologie, in: Theologische Literaturzeitung Nov.
1969.

82 A a.0. (Anm. 82) 5.
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geschrieben hat, wenn er auch den strukturalen Ansatz sehr schnell in Gadamers Her-
meneutik aufgehen 15t 83,

Dafl die Herausforderung der Theologie durch die strukturale Sprachwissenschaft
unvermeidlich ist, macht Erbardt Giittgemanns in einem sehr informativen Artikel
deutlich:

»Das bedeutet das Ende etwa der atomaren Semasiologie (Begriffsgeschichte) und den Beginn
einer synoptischen, funktionell strukturellen Methode. ... Zum ,Kontext® eines Sprachelements
gehtrt zunichst einmal nur das synchronische Sprachsystem; von der diachronischen Ver-
inderung eines Elements hat der Sprechende kein Bewufitsein, so dafi Aufschlufl iiber die von
ihm intendierte ,Bedeutung’ nur durch die synchronische Strukturanalyse mdglich ist, ein
Grundsatz, der viele exegetisch-traditionsgeschichtliche ,Ableitungen® von ,Bedeutung’ als
linguistisch unsaubere ,Alchemie der Ideen® entlarvt, weil Worter (Termen) gar keine Etiketten
einer isoliert fiir sich zu betrachtenden ,Vorstellung® sind, sondern in einen ,Kontext® eingebet-
tete Strukturwerte, die bei sprachspielerischen Verinderungen das ganze System verdndern.
JKontext’ meint so die linguistische Struktureinbettung eines Elements, nicht etwa Schriftlich-
keit; gesprochene Sprache und Schrift sind zwei auf allen Strukturebenen ziemlich verschiedene
Sprachsysteme, eine Erkenntnis, die einer allzu eilfertigen Traditionsgeschichte und einer ein-
fachen Identifikation von ,vorliterarischer’ Formgeschichte und ,literarischer* Redaktions-
geschichte methodologisch den Boden entzicht. Schon nach diesen Andeutungen beginnt man
zu ahnen, was alles in den letzten 70 Jahren etwa in der biblischen Exegese anders verlaufen
wire, wenn die Exegeten ausreichende Kenntnis von der Pionierleistung de Saussures gehabt
und sich seiner Erkenntnis bedient hétten.” 8

»Das Ende des Strukturalismus®

Was mit dem so iiberschriebenen Artikel 8 wieder verséhnt, ist die Tatsache, dafl sein
Titel irrefiihrend ist. Wir haben es mehr mit einer Darstellung dessen, was ,,Struktur®
bei den franzésischen Strukturalisten bedeutet, zu tun und — wie der Untertitel sagt —
mit ,einer dogmengeschichtlichen Einleitung®, mit dem Versuch, die Modeerscheinung
des Strukturalismus ,in ihrem dogmengeschichtlichen Kontext zu begreifen. Das er-
scheint um so wichtiger, als eine solche Ableitung bislang noch nicht existiert® 86, Das ist
nun einfach falsch, was dem Autor um so mehr anzukreiden ist, als er ungeniert ent-
sprechende ,,dogmengeschichtliche® Arbeiten benutzt, z. B. die von Piaget®, Leféb-
ore®8, Viet® und kaum etwas dariiber hinaus beibringt zur versprochenen Entwick-
lungsgeschichte. Oder soll der Riickgriff auf Kant neu sein® oder der Hinweis auf die

83 Fundamentalkatechetik. Sprache und Erfahrung im Religionsunterricht (Diisseldorf 1968) 71, Anm. 5.

84 Sprache des Glaubens — Sprache der Menschen. Probleme einer theologiscien Linguistik, in:
Verkiindigung und Forschung (Beihefte zu ,Evangelische Theologie®) 2 (1969) 95 f.

8 Siche Anm. 4.

86 Ebd. 588.

87 Le structuralisme (Paris 1968).

88 Claude Lévi-Strauss et le nouvel éleatisme, in: L’homme et la société, 1-2 (1966).

89 Jean Viet, Les méthodes structuralistes dans les Sciences Sociales (Paris 1965).

90 Man spricht schon lange bei Lévi-Strauss vom ,Kantianismus ohne Subjekt® (vgl. Paul Ricoeur:
Structure et hermeneutique, in: Esprit, Nov. 1963, 600).
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deutschsprachige ,Fachpolemik zwischen Popper und Adorno, Habermas und Albert
um die methodologische Fundierung der Sozialwissenschaften® 912

Wieweit der Strukturalismus tatsichlich ein Ende bedeutet oder am Ende ist, wird
der Sache nach tatsichlich mehr von Urs Jaeggi® auf wort- und geistreiche Weise dis-
kutiert, ohne daf} es thematisch und ohne daf} die Frage beantwortet wiirde. Seine ab-
lehnende Kritik zielt hauptsichlich auf die erklirten Ideologen unter den Strukturali-
sten, so auf Foucault: ,Seine Leidenschaft fiir das System, sein Prohibitionsversuch den
Humanwissenschaften gegeniiber, entstammt einer falschen Referenz, die der Psycho-
analyse gemacht wird. Vielleicht nétig als Gegenmittel gegen eine gewisse sich selbst
tabuierende, rein auf Ergriffenheit aufbauende Anhingerschaft des Existenzialismus-
Marxismus, bietet sie sich als #sthetisch-spielerische Philosophie an und erntet Ap-
plaus, scheitert aber am integralen Erklirungsversuch. 93

Wo dieser Anspruch nicht vorliegt, sondern man sich der Vorziige und Grenzen der
strukturalen Methode bewuflt bleibt, kommt es zu so interessanten Diskussionen und
Konzeptionen, wie sie eine Aufsatzsammlung von Pierre Bourdien® dem deutschen
Leser prisentiert. Nachdem Bourdieu unter dem Titel ,,Strukturalismus und soziologi-
sche Wissenschaftstheorie® dargelegt hat: ,Das einzig wirklich Originelle jener For-
schungsrichtung namens Strukturalismus liegt paradoxerweise darin, dafl sie erheblich
dazu beigetragen hat, mit der phantasmagorischen Auffassung von wissenschaftlicher
Originalitit aufzurdumen, der die ,Spontantheorien® innerhalb der Anthropologie ein
Alibi verschafften® 9, — legt er selbst mehr oder weniger strenge strukturalistische Uber-
legungen vor zu den Themen ,Klassenstellung und Klassenlage®, ,Kiinstlerische Kon-
zeption und intellektuelles Kriftefeld®, ,Der Habitus als Vermittlung zwischen Struk-
tur und Praxis® und ,Elemente zu einer soziologischen Theorie der Kunstwahrneh-
mung®. Die letzten Zeilen des letzten Aufsatzes belegen deutlich genug, dafl ein Struk-
turalismus, der sich nicht selbst ideologisiert, ideologiekritisch wirkt und lingst nicht
am Ende ist, solange es Ideologien gibt, denen er zu Leib riicken kann. ,Als Schlufi-
stein eines Systems, das nur funktionieren kann, wenn es seine wahre Funktion ver-
schleiert, erfiille die charismatische Vorstellung von #sthetischer Erfahrung ihre mysti-
fizierende Funktion niemals so gut wie in den Fillen, in denen sie sich eine ,demokra-
tische* Sprache entlehnt. Dem Kunstwerk die Macht einzurdumen, in jedermann die
Gabe der isthetischen Illumination zu erwecken, wie verarmt in kultureller Hinsicht er
auch sei, heiflt, es sich anzumaflen, den unergriindbaren Zufillen der Begnadung oder
der Willkiir der Begabungen Fihigkeiten zuzuschreiben, die stets das Produkt einer
in ungleichem Mafe erteilten und verteilten Erziehung sind, heiflt also ererbte Fahig-
keiten als eigentiimliche, natiirliche und zugleich verdiente Vermdgen zu behandeln. %

o1 So schon Helga Gallas, in: Schiwy (Anm. 1) 228.

92 Ordnung und Chaos. Der Strukturalismus als Methode und Mode (Frankfurt 1968).
93 Ebd. 105.

94 Zur Soziologie der symbolischen Formen (Frankfurt 1970).

95 Ebd, 10. 96 Ebd. 200 f.
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Scheidung als Umweg zu einer neuen Gesellschaft?

Anmerkungen zum Entwurf des Bundesjustizministers fiir eine Reform des Ehescheidungsrechts

Der Bundesjustizminister legt in seinem ,Dis-
kussionsentwurf eines Gesetzes iiber die Neu-
regelung des Rechts der Ehescheidung und der
Scheidungsfolgen®! in 59 Paragraphen und
weiteren 162 Druckseiten ,Begriindung® den
neuesten Stand der ,Scheidungsreform® vor;
bereits ,Anfang 1971% will er einen entspre-
chenden Gesetzentwurf dem Bundestag zu-
leiten. Die beiden neuralgischsten Punkte sol-
len hier (unter Auflerachtlassung der Vor-
frage nach genereller staatlicher Scheidungs-
zustindigkeit) erdrtert werden.

1. Zerriittungsprinzip statt Verschuldens-
prinzip? Das will besagen, daf} ein Gatte im-
mer schon dann die Scheidung durchsetzen
kann, wenn die Ehe , gescheitert® ist (§ 1); ge-
scheitert ist sie, ,wenn die Lebensgemeinschaft
der Ehegatten nicht mehr besteht und nicht er-
wartet werden kann, dafl die Ehegatten sie
wieder herstellen® (§ 2). Auf irgendein Ehe-
oder Zerriittungsverschulden kommt es dabei
nicht mehr an. Vielmehr soll das Verschul-
densprinzip aufgegeben werden, wonach nur
der Unschuldige gegen den Schuldigen auf
Scheidung klagen oder — bei der (1938 ein-
gefithrten) Heimtrennungsklage — die Schei-
dungsklage durch seinen Widerspruch zu Fall
bringen kann.

Mit Bedacht vermerke der Entwurf (S. 32),
daR die ministerielle Eherechtskommission
sich einstimmig (also einschlieflich der kirch-
lichen Vertreter) fiir eine Abschaffung des
Verschuldensprinzips ausgesprochen hat; sie
zitiert dazu die zustimmenden Auflerungen
aus den vom Kommissariat der (katholischen)
deutschen Bischtfe herausgegebenen ,Erwi-

1 Herausgegeben vom Bundesministerium der

Justiz, August 1970. Bonn: Deutscher Bundes-
Verlag.
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gungen zur Reform des zivilen Scheidungs-
rechts in der Bundesrepublik Deutschland®;
darin heifit es (S. 11): ,Man wird katholi-
scherseits nicht grundsitzlich jeder Entwidk-
lung des Scheidungsrechts in Richtung auf
das Zerriittungsprinzip widersprechen kon-
nen.“

Dennoch dringen sich bei genauerer Uber-
legung entscheidende Bedenken auf:

Zunichst iiberzeugt die Begriindung nicht,
die der Entwurf bietet: Eine einwandfreie
Schuldfeststellung gelinge selten, dem Rich-
ter stiinden ,fiir die Bewertung des Verhal-
tens der Ehegatten keine allgemein giiltigen
Maflstibe zur Verfiigung®; es sei ,uner-
wiinscht, dafl der Richter den inneren Lebens-
bereich der Ehegatten erforschen mufl“. Und
weiter meint der Bundesjustizminister: Das
Verschuldensprinzip beruhe ,auf der Vorstel-
lung,dafl die Ehe ohne Riicksicht auf ihrenZu-
stand grundsitzlich unaufl8slich ist. Dieser
der Tradition der christlichen Kirchen ent-
stammende Gedanke ist fiir manche Volks-
kreise nicht mehr annehmbar und wird auch
von den Kirchen selbst nicht mehr aufrecht-
erhalten® (S. 30-33) %

Dagegen ist zu sagen: Gemeinsame Wert-
mafstibe fiir die Institution Ehe gibt es auch
in unserer pluralistischen Gesellschaft sehr

2 Dazu ein Wort von Ivo Zeiger: ,Ist die Un-
aufléslichkeit der Ehe wirklich nur ein kirchliches
Dogma? Ich glaube, dafi die kirchliche Lehrver-
kiindigung nicht ganz schuldlos ist, wenn solche
Auffassung sich bilden konnte. Wir haben in einer
Art Vereinfachung und Kurzschlul einfach die
kirchliche Forderung gegen die allgemeine Praxis
gestellt. Wir haben unsere Beweise aus Schrift und
Kirchenrecht dargelegt und viel zu wenig heraus-
gearbeitet, daf die Natur selbst die unldsbare Ehe
fordert® (in dieser Zschr, 146 [1949/50] 179).
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wohl. Art. 6 des Grundgesetzes stellt Ehe und
Familie ausdriicklich unter den besonderen
Schutz des Staates. Ehewidriges Verhalten
wird von der weitaus iiberwiegenden Mehr-
heit der Mitbiirger mifibilligt und von der
Rechtsordnung verurteilt, zum Teil (als Be-
leidigung, Sittlichkeitsdelikt, dienststrafrecht-
liches Vergehen) sogar bestraft. Warum soll
der Richter nicht in der Lage sein, unserer
Rechtsordnung ,allgemein giiltige sittliche
Wertmaflstibe® zu entnehmen, wenn eben
diese Rechtsordnung Gatten zur ,ehelichen
Lebensgemeinschaft® verpflichtet? Der Ent-
wurf selbst (S. 20) formuliert diese eheliche
Pflicht in seinem Vorschlag fiir die Formu-
lierung des § 1353 BGB ausdriicklich erneut.
Und mit peinlichen Fragen des sogenannten
Intimbereichs mufl sich ein Richter auch sonst
gelegentlich beschiftigen, zum Beispiel bei
Sittlichkeitsdelikten. Dafl der Richter keine
Schuld sollte feststellen konnen, erscheint
dem, der tiglich bei Gericht zu tun hat, be-
sonders befremdlich; das ist doch auf nahezu
allen Zivil- und Strafrechtsgebieten eine seiner
Hauptaufgaben. Dafl ihm das nicht immer
gelingt, sagt doch nicht, dafl es nie gelingen
kann!

Sodann ist das Zerriittungsprinzip unge-
recht. Das wird sofort klar fiir die typischen
Fille, in denen der Mann Weib und Kind
verlifit und zu einer anderen zieht. Kiinftig
kann ein solcher Ehebrecher die Scheidung
auf Grund des von ihm selbst verschuldeten
#Scheiterns der Ehe® erzwingen und jene
andere heiraten, wenn er sich drei Jahre von
seiner Frau getrennt hat. Dreijihrige Tren-
nung begriindet nimlich nach dem mini-
stericllen Vorschlag die ,unwiderlegbare®
(S. 54) Vermutung des Scheiterns der Ehe;
dabei sollen die Trennungszeiten der letzten
fiinf Jahre zusammengerechnet werden (§ 4).
Freilich: Gegen eine solche Verstoflung soll
der Schuldlose, in der Regel also die Frau,
durch eine etwas vage formulierte Hirteklau-
sel in etwa geschiitzt werden (§5). Ob sie
Gesetz wird, scheint recht fraglich. Der
Deutsche Juristentag hat sich vor einigen Wo-
chen mit Mehrheit ungewthnlich deutlich da-
gegen ausgesprochen. Der Entwurf sagt dazu:

»Es ist jedoch nicht daran gedacht, durch die
Hirteklausel des § 5 die Scheidung in allen
Hirtefillen zeitlebens auszuschliefen. Viele
Hirten kénnen im Laufe der Zeit ihre Be-
deutung fiir denjenigen, der sie ertragen mufi,
verlieren® (S. 69).3

Endlich iiberfordert das Zerriittungsprinzip
den Richter. Er soll verlifllich prognostizie-
ren, ob die Wiederherstellung der Lebensge-
meinschaft der Gatten noch erwartet werden
kann (§ 2; S. 44). Dabei hort und sieht er die
Gatten lediglich einige Minuten oder Stunden
im Gerichtssaal. Der Entwurf selbst sieht
diese Bedenken offenbar auch, findet dazu
aber nur eine ganz schwache Replik: ,Die
vom Richter geforderte Vorschau kann zwar
bisweilen schwierig sein. Allein das Gesetz
verlangt auch sonst vielfach, dafl der Richter
den kiinftigen Verlauf der Ereignisse seiner
Entscheidung zugrunde legt... Dem Richter
wird weder etwas Neues noch etwas grund-
sitzlich Unzumutbares zur Entscheidung zu-
gewiesen® (S. 45). Der Entwurf ernennt also
den Richter, dem er wenige Seiten vorher
eine Verschuldensfeststellung aufgrund ver-
gangener Ereignisse nicht zutraut, zum Pro-
pheten, der den ,kiinftigen Verlauf der Er-
eignisse® seinem Urteil zugrunde legen soll!
Ein wenig wird man an der Logik solcher
Ausfithrungen zweifeln diirfen.

Wer die Entwurfsargumentation wirklich
logisch durchdenkt, miifite den Richter, statt
ihn zum Propheten zu denaturieren, von
dieser Aufgabe entbinden. Warum braucht
man einen Richter (und auch noch fiir jeden
Ehegatten einen Rechtsanwalt), um die Vor-
aussetzungen einer einverstindlichen Schei-

3 § 5 des Entwurfs: ,(1) Die Ehe soll nicht
geschieden werden, wenn die Scheidung fiir den
Ehegatten, der sie ablehnt, wegen auflergewhn-
licher Umstinde eine so schwere Hirte darstellen
wiirde, dafl die Aufrechterhaltung der Ehe gebo-
ten erscheint, obwohl sie gescheitert ist. Hierbei
bleiben Belange der sozialen Sicherung und andere
wirtschaftliche Umstinde aufler Betracht. (2) Die
Scheidung ist jedoch nicht zu versagen, wenn sie
durch besondere Umstinde auf seiten des Ehe-
gatten, der sie begehrt, unter Abwigung der Be-
lange beider Ehegatten gerechtfertigt ist. Absatz 1
Satz 2 ist anzuwenden.”
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dung (Konventionalscheidung) festzustellen
und nach §3 des Entwurfs die Scheidungsfolge
daraus abzuleiten (bei gemeinsamem Schei-
dungsantrag ,ist die Ehe stets als gescheitert
anzusehen, wenn die hiusliche Gemeinschaft
der Ehegatten seit einem Jahr aufgehoben
ist“)? Fiir eine solche ,Rechtshandhabung® ge-
niigt ein Sekretir des Standesamts. Dazu bringt
der Entwurf den recht verdichtigen Satz: ,Dafl
Ehegatten allein aufgrund ihres beiderseitigen
Willens geschieden werden kénnten, wiirde in
weiten Kreisen unseres Volkes nicht verstan-
den, weil sich die Ehescheidung geschichtlich
als ein Rechtsakt ausgebildet hat, der nur vom
Staat gesetzt werden kann® (S.57).Ich dachte,
alles Repressive und Dirigistische sei lingst
tiberwunden.

2. Unterbalt nach der Scheidung? Die Re-
form scheitert voraussichtlich nicht an dem
das Wesen der Ehe verkennenden und die
Rechte des Unschuldigen verletzenden Zer-
riittungsprinzip, sondern an den sehr vorder-
griindigen, freilich in der Praxis recht harten
und schmerzlichen Unterhaltsproblemen. § 8
Abs. 1 sagt dazu kurz und biindig: ,Nach der
Scheidung hat jeder Ehegatte selbst fiir sei-
nen Unterhalt zu sorgen®. Auf ein Verschul-
den kommt es auch in dieser Bezichung nicht
mehr an. Ausnahmen fiir Notfille sind zwar
vorgesehen; § 8 Abs. 2: ,Kann ein Ehegatte
nicht selbst fiir seinen Unterhalt sorgen, hat
er fiir die Dauer seiner Bediirftigkeit unter
Beriicksichtigung der Leistungsfahigkeit des
anderen Ehegatten einen Anspruch auf Unter-
halt nach den folgenden Vorschriften.” An
diesen etwas allgemeinen Begriffen entziinden
sich aber, wie die allmihlich anhebende &f-
fentliche Diskussion zeigt, uniiberschaubar
viel Streit und Unsicherheit.

Etwa die Hilfte der 188 Seiten des Ent-
wurfs befaflt sich daher mit der ,Eigenver-
antwortung der geschiedenen Ehegatten® (S.
72-141) und mit dem ,Versorgungsausgleich®
(S. 141-153). Leitlinie ist eine kaum verhoh-
lene Abneigung gegen die ,Hausfrauenche®
(S. 4) und das Bestreben, den bediirftigen
Geschiedenen in das Erwerbsleben so einzu-
gliedern, ,da} erseinen angemessenen Lebens-
unterhalt selbst bestreiten kann® (S. 6). Bei
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einer Frau mit 40 oder 50, die ihre besten
Jahrzehnte der Familie geopfert hatte, ist
das, wenn iiberhaupt, ohne sozialen Abstieg
in der Regel nicht moglich. Der Mann steigt
indessen die Sprossen seiner Erfolgsleiter wei-
ter, nunmehr begleitet von seiner zweiten
oder dritten Frau.

Der Entwurf bringt iiber ein halbes Dut-
zend statistische Tabellen zu den Themen:
»Die Zahl der erwerbstitigen Frauen hat seit
dem Inkrafttreten des BGB erheblich zuge-
nommen® (S. 73). ,Auch die Zahl der Miitter
mit Kindern, die eine Erwerbstitigkeit {iber-
nehmen, ist erheblich® (S. 75). ,Viele Frauen,
die eine Erwerbstitigkeit unterbrochen ha-
ben, kehren wieder in das Erwerbsleben zu-
riidk® (S. 76). ,Die Wiedereingliederung der
geschiedenen Frau in das Erwerbsleben ist
moglich® (S. 76). In vielen Fillen wird die
Frau aber keine geeignete Erwerbstitigkeit
finden. 1968 zum Beispiel konnten nur 35
Prozent der arbeitsuchenden Frauen iiber 55
Jahre eine Titigkeit vermittelt bekommen
(Tabelle 7, S. 77).

Daher bemiitht man sich um einen soge-
nannten ,Versorgungsausgleich®. Auf die
Wiedergabe und Diskussion der (im Grund
aussichtslosen) Losungs- und Berechnungsver-
suche (S. 141-146) muf} hier verzichtet wer-
den. Das Ende ist wieder einmal der Griff in
die Steuerkasse, genauer gesagt in die Taschen
der (iiberwiegend nicht geschiedenen) Steuer-
zahler. Nach vorsichtigen Schitzungen sind
dafiir 2,4 Milliarden DM jihrlich erforder-
lich, eine Summe, vor der jeder Finanzmini-
ster kapituliert, auch der, dessen Regierung
jene Scheidungsreform auf den Tisch des Ge-
setzgebers legen will. ,Publik® (19. 6. 1970,
S. 14) schreibt dazu, was viele denken: ,Im-
merhin kénnte wenigstens der Frau in ihrer
zweiten Lebensphase (Hausfrau und Mutter)
ein eigener Rentenversicherungsanspruch
staatlich finanziert werden.”

Die Kritik im Grundsitzlichen und die
Besprechung der zahlreichen Details — zum
Beispiel soll kiinftig auch der Midchenname
der Frau Familienname werden konnen (§ 34)
— gewinnt erst langsam Gewicht und Niveau.
Die in den ,Erwigungen® bis zum Sommer
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1970 in Aussicht gestellte ,endgiiltige Stel-
lungnahme® der Bischdfe steht noch aus;
viele warten darauf, was man oberhirtlicher-
seits zum ,Zerriittungsprinzip® sagen wird.
Das Lesenswerteste und Beherzigenswerteste,
was bisher zu diesem Bonner Entwurf gesagt
wurde, ist die ,kritische Betrachtung® des
Bayerischen Staatsministers der Justiz, Dr.
Philipp Held 2. Er macht deutlich, was viele

4 Dr. Philipp Held, Reform des Scheidungs-
rechts. Kritische Betrachtungen zum Entwurf des
Bundesjustizministeriums, in: Zeitschrift fiir das
gesamte Familienrecht 17 (1970), H. 10, 509-515.

Fachleute schon vorher haben kommen sehen:
dafl Hauptteile der beabsichtigten Reform
so eindeutige Rechts- und Grundgesetzver-
letzungen sein wiirden, dafl ihre Aufhebung
beim Bundesverfassungsgericht  beantragt
werden diirfte. Held fafit seine Kritik in fol-
gendes Resiimee zusammen, das auch unsere
kurze Betrachtung abschlieflen soll: ,Der Ent-
wurf stimmt in der vorliegenden Form mit
den Vorstellungen des Grundgesetzes von Ehe
und Familie als Keimzelle jeder menschlichen
Gemeinschaft nicht iiberein und gibt damit
zu den ernstesten Sorgen Anlafl.”

Otto Gritschneder

Literatur und Theologie

Literatur und Theologie leben seit geraumer
Zeit in Scheidung. Es gab in diesem Jahrhun-
dert Durchbriiche von theologisch-kirchlicher
Seite in Richtung Literatur, Ansitze. Auf ka-
tholischer Seite ist mit dem Sterben der Muth-
Haecker-Guardini-Generation der einstige
»Hochland“-Kreis, und mit ihm die litera-
rische Auseinandersetzung einer geistigen
Gruppe, erstorben. Auf protestantischer Seite
lief der Eckart-Kreis, sein Elan und seine
Zeitschrift in den fiinfziger Jahren #hnlich
aus. Mit dem Ende der ,christlichen Litera-
tur® kam auch das Ende der ,christlichen®
Literaturkritik. Ein neuer literarischer Impuls
aus einer sich im Raum der Kirche verstehen-
den Gruppe ist nicht nachgewachsen. Die
Wochenzeitschrift ,,Christ und Welt® kiim-
mert sich in ihrem Feuilleton so wenig um
eine Fragestellung des Christen gegeniiber li-
terarischen Erscheinungen wie die neue katho-
lische Wochenzeitschrift ,Publik®. Gelegent-
liche zaghafte Ausnahmen widerlegen diese
Feststellung nicht. Heinz Beckmann im ,Rhei-
nischen Merkur® ist einer der wenigen, der
sich seine christliche Fragestellung nicht ab-
spenstig machen liflt; auch er freilich, wie
die Jungen heute und vorgestern, vom Jahr-
zehnt und der Blickrichtung seiner Genera-
tion geistig geprigt. Ist heute keine Gruppe
mehr sichtbar, die sich mit Literatur und
Theologie beschiftige?

30 Stimmen 186, 12

Zum vierten Mal erschien in diesem Herbst
im Peter Hammer-Verlag in Wuppertal der
»Almanach fir Literatur und Theologie™ .
Herausgeber sind die Theologin und Germa-
nistin Dorothee Solle, der Schweizer Pastor
und Lyriker Kurt Marti, der Schriftsteller
Armin Juhre und der Verleger-Schriftsteller
Wolfgang Fietkau. Unter traditionsgebunde-
nen Theologen und Katholiken ist der Alma-
nach noch wenig bekannt. Das ist nicht ver-
wunderlich. Befindet sich doch unter den bis-
herigen Beitrigen kaum einer der ,ihren®.
Der noch junge Verlag hat, wie alle im Pro-
gramm relativ geschlossenen und engagierten
Verlage, als Auflenseiter und ohne finanzielles
Polster begonnen.

oDen Begriff Theologie gebrauchen die
Herausgeber nur mit Vorsicht, also nicht im
Brustton der Uberzeugung, als besidfien sie die
einzig richtige... Dem geheimen und doch
michtigen Spannungsfeld zwischen Literatur
und Theologie, zwischen Religion und Poesie
gilt die besondere Aufmerksamkeit der Her-
ausgeber® (Prolog zu Almanach 1, 1967).
Genauer lific sich das Programm und die
Richtung des Almanachs mit Dorothee Solles
Sitzen aus n,Atheistisch an Gott glauben®

1 Almanach fiir Literatur und Theologie 1-4.
Wauppertal: Peter Hammer 1967-1970. Kart. je
5,—
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(1968) angeben. ,Theologic nach dem ,Tod
Gottes* wird die Entiuflerung Gottes zu be-
schreiben versuchen. Sie wird sich nicht in
Anthropologie ,auflésen’, wie ihre Gegner
meinen; aber sie wird Christologie als An-
thropologie betreiben, weil Gott sich zwischen
Menschen ereignen kann, in jenem ,das habt
ihr mir getan‘. Sie wird in den leer gewor-
denen Gesichtern atheistischer Angestellter
die Zollnerfreunde Jesu wiedererkennen und
deren Verborgenheit als ihre ungelebten, un-
entdeckten, von der Gesellschaft nicht gefrag-
ten Moglichkeiten ansehen. Thr Thema wird
der Mensch sein, der miflverstanden, namlich
seiner Moglichkeiten beraubt ist, wo im Re-
den iiber ihn nicht zugleich {iber Gott gespro-
chen wird“ (ebd. 75 f.). Sowohl ,Hochland®
wie ,Eckart” besahen das Phinomen der Li-
teratur, so weit sie seiner ansichtig wurden,
aus dem theologischen und kirchlichen Fen-
ster. Im ,Almanach® ist Religion nicht mehr
theologisch aufbereitet und die theologisch
aufbereitete Religion bedingt nicht mehr die
Optik des literarisch Wahrgenommenen und
Beurteilten. Darin liegt die Zisur. Es ist die
Zasur der Zeit, die Zisur der Generationen.
oDer Christ, der literarische Texte herstellt®,
sagt Kurt Marti, ,ist eine Figur am Rand
der Kirche. Oft steht er sogar drauflen und
priift den Glauben mit den Augen der Un-
gliubigen. Denn nur aus dieser Sicht begreift
er das Kommen Jesu in die Welt der wirkli-
chen Siinder wieder als das, was es wirklich
ist: als Storung, als Provokation, als Beschi-
mung® (Almanach I, 169 £.).

Die Almanach-Binde sind dreiteilig auf-
gebaut. 1. Teil: Erzihlungen und Kurzprosa,
2. Teil: Gedichte und Aussagen iiber Gedichte,
3. Teil: literarische Aufsitze, Essays, Gespri-
che. In Almanach 1 beziehen sich eine Reihe
von Beitragen auf jiidische Autoren, auf Karl
Kraus, Samuel J. Agnon, Nelly Sachs, auf
Jesus in jiidischer (Schalom Ben-Chorin) und
marxistischer Sicht (L. Kolakowski). D. Solle
stellt die Psalmen des siidamerikanischen
Ménch-Priesters Ernesto Cardenal unter der
Uberschrift ,Gott und die Revolution® vor.
Das Thema der Revolution begegnet ge-
schichtsgemif auch in den weiteren Binden,
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bis hin zu dem abwigenden Beitrag H. G.
Links in Almanach 4 ,Fiir und Wider eine
Theologie der Revolution®. Die Beitrige ,Der
Glaube verdirbt den Stil* und ,Te Deum
heute?® (in Almanach 1) nehmen abwehrend
zu Fragen der christlichen Dichtung Stellung.
Zugegeben, dafl bei Gottfried Benn ,der Ver-
zicht auf Glaube stilbildend ist*. Aber die
Dynamik des Glaubens, die Optik des Glau-
bens, die Auseinandersetzung und Anfech-
tung des Glaubens kann ebenso stilbildend
sein. Und diese Seite kommt in dem Beitrag
,Der Glaube verdirbt den Stil® zu kurz. Hier
scheint die Antithese: wacher Unglaube —
schlifriger Glaube, vorausgesetzt zu sein.
Wenn Kurt Marti zitiert wird: ,Indem sich
der Schriftsteller ganz in die Weltlichkeit ein-
la8¢, folgt er dem Strukturgesetz der Inkar-
nation®, so bliecbe hinzuzufiigen, dafl Jesus
nach den Zeugnissen das Gesprich mit dem
,Vater im Himmel® nicht abgebrochen hat
und dafl dieses Gesprich weltlich sichtbar
wurde. In dieser Richtung scheint mir in den
Almanachen eine Verkiirzung des Christli-
chen, eine Einebnung der Spannung zwischen
diesem Leben und Transzendenz vorzuliegen.

Im zweiten Almanach geht Gerhard Debus
erneut der Frage nach dem ,sogenannten
Christlichen in der heutigen Literatur® nach.
Er stellt, im Ton polemisch, in der Sache rich-
tig, fest: ,Dieses Christliche wird von den
Literaten nicht mehr vertreten. Thnen ist of-
fenbar die christliche Tinte ausgelaufen...
Wie die Gesellschaft, so die Literatur® (169).
Friedrich Schwanedke liefert eine interessante
Untersuchung iiber religise Elemente und
Gestalten in der Science Fiction. D. Sélle
sichtet Christliches in den Gedichten Johannes
Bobrowskis unter der Uberschrift ,Fiir eine
Zeit ohne Angst®. Der Horizont einer huma-
nen und christlichen Utopie wird sichtbar.
Und diese Utopie wird auch von zahlreichen
Versen und Kurzprosa-Stiicken der Binde
anvisiert.

Im 3. Almanach entblittert Werner Wilk
den Legendenkranz um den marxistischen
Dichter Maxim Gorki. Giinter Panske geht
dem Traum vom verlorenen Paradies in der
amerikanischen Lyrik nach, Ruth Kilchen-
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mann der Lebensweisheit der Kalenderge-
schichte. Der 4. Almanach enthilt von Her-
bert Heckamann eine Kurzgeschichte iiber den
zeitgenossischen Antagonismus Lehrer-Schii-
ler, von Alexander Solschenizyn eine iiber
»Die Osterprozession®. ,Das Recht, nicht an
Gott zu glauben, verbrieft die Verfassung®,
kommentiert ironisch Solschenizyns Erzihler.
Das Rundfunkgesprich, das Heinrich B&ll
und Johannes Poethen iiber ,Literatur und
Religion* am 26. November 1969 am Siid-
deutschen Rundfunk hielten, erdffnet den
dritten Teil dieses 4. Almanachs. Leider er-
fahrt der Leser, wie auch bei anderen Beitri-
gen, die schon vorher verdffentlicht wurden,
nicht den Ort der Erstverdffentlichung. Bolls
Gesprich enthilt seine Grundthese: die Theo-
logen und Christen wissen, was ein Heiliger
ist. Sie wissen, was ein Siinder ist. Aber was
ein Mensch ist, wissen sie nicht. Einen apho-
ristischen Beitrag zu einer Poetotheologie gibt
der Schweizer Lehrer Hermann Hofer; einen
literaturwissenschaftlichen Beitrag zur Ge-
schichte des deutschen Totengedichts der Kie-
ler Universititsassistent Hans D. Schifer, Der
verdringten Transzendenz in Adam Schaffs
Essay iiber die Philosophie der Sprache geht
Hans J. Heise nach. Mit ,Thesen iiber die
Kriterien des theologischen Interesses an Lite-
ratur® schlieffit Sélle den 4. Almanach ab.
Theologie ,findet in der Sprache der Kunst
eine nicht-religise Interpretation der theo-
logischen Begriffe®. Sie hatte zu diesem Fra-
gekomplex schon 1969 in der ,Internationa-
len Dialogzeitschrift* (Heft 4) Stellung ge-
nommen.

Eine Reihe von Versen und Kurzprosa-
Stiicken dieser Almanache kénnten irgendwo
stechen. Man kime nicht auf die Idee der
theologischen Relevanz. Und eine Anzahl
Texte haben auch keine, es sei denn, dafl je-
mand Theologie so breit und allgemein fafit,
dafl er sie jedem sprachlichen Text zuweist.
Mir scheint, der Bezugspunkt, das Kriterium
der Auswahl, miiffite in diesen Almanachen
deutlicher werden. Was und wo und wie Li-
teratur und Theologie heute miteinander zu
tun haben, ob und wie weit Theologie im
hier verstandenen Sinn mit der bestehenden

30*

Kirche noch zu tun hat, ob Literatur auch auf
Theologie oder vielleicht auf das Wort Got-
tes horen kénne, oder ob nur die Theologie
auf Literatur zu horen habe, das miifite be-
wuflter, historisch und analytisch angegangen
werden. In den vier Binden stehen gewichtige
literarische und reflektierende Texte zwischen
solchen, die den Eindruck des zufillig Ver-
sammelten machen. Ich wiinschte als Leser
auch mehr Texte, die nicht alle Schuld und
alles Bése dieser Welt den bosen anderen zu-
schanzen. Gesellschaftskritik nennt man das.
Und sie ist notwendig. Aber wo bleibt die
eigene Existenz, das Leben und Leiden des
Individuums, das auch und immer noch an
sich selbst leidet? Gab es in der biirgerlichen
und der sogenannten christlichen Literatur
einen Uberhang des Privaten und Innerlichen,
so ist Literatur heute und auch hier ins Ge-
genteil umgeschlagen. Das neue Gefille und
das neue Gefillige, die Schwierigkeit des
Schreibens heute und die Leichtigkeit des
machbaren Textes wire kritisch zu bedenken
in einer von Wortern und Sitzen umstellten
Welt, das Problem der Verfremdung, Intel-
lektualisierung des Wahrgenommenen, die
neue Einkreisung, Fixierung, Masche, die Ge-
brauchstexte zum Doch-nicht-Gebrauch. Der
»Almanach fiir Literatur und Theologie® ist
ein notwendiges Unternehmen. Aber er miifite
offener, weiter, problembewufiter, auch kon-
zentrierter werden.

An dieser Stelle sei es erlaubt, auf zwei
neue Werk- und Arbeitsbiicher hinzuweisen,
die die Gottesfrage in der heutigen Literatur
aufgreifen: ,Gott", herausgegeben von Anton
Grabner-Haider und ,Die Herausforderung
des Atheismus® von Ralph Sauer2, anspruchs-
voller das erste, ebenfalls fiir die Schule und
Erwachsenenbildung das zweite. Beide Auto-
ren bedenken unser Reden von Gott. Grab-
ner-Haider bringt im ersten Teil Beitriige zur

? Gott. Hrsg. v. A. Grabner-Haider. Mainz:
Matthias Griinewald 1970. 356 S. Kart. 24,-;
Ralph Sauer, Die Herausforderung des Atheismus.
Ein Werk- und Arbeitsbuch fiir Schule und Er-
wachsenenbildung. Miinchen: J. Pfeiffer. 300 S.
Kart. 14,60.
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Gottesfrage in der heutigen Literatur. Metho-

disch auflerordentlich bewufit und exakt rich-
tet D. O. Schmalstieg die theologische Blick-
richtung auf die Romane Samuel Bedketts.
Offenbar mangels Beitrigen kommt die Got-
tesfrage bei den deutschsprachigen Autoren
zu kurz. Sauer bringt im zweiten Teil seines
Werkbuchs zwischen Texten der Pastoralkon-
stitution eine Textauswahl literarischer Auto-
ren zur Gottesfrage. Eigenartiger Weise iiber-
wiegen auch hier die franzdsischen Autoren
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der jiingsten Jahrzehnte, als gibe es die Got-
tesfrage in der neueren deutschen Literatur
nicht. Hier ist noch viel aufzuarbeiten. Die
Universitits-Germanistik und die Literar-
kritik der Feuilletons haben die Gottesfrage
in der Literatur seit Jahrzehnten ausgelassen.
Sie wird heute vorab von theologischer Seite
und mit apologetischer Blickrichtung gestellt.
Hier sollte die professionelle Literaturwissen-
schaft und Literarkritik stirker eingreifen, ein
Tabu iiberwinden. Paul Konrad Kurz S]
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Heilige Schrift

STEINMETZ, Franz Josef: Protologische Heils-
Zuversicht. Die Strukturen des soteriologi-
schen und christologischen Denkens im Ko-
losser- und Epheserbrief. Frankfurt: Knecht
1969. 158 S. (Frankfurter Theologische Stu-
dien. 2.) Kart. 27,

»Das Neue Testament erlaubt weit mehr
an unterschiedlichen Formulierungen, als ein
braver Theologe auf den ersten Blidke zuzu-
geben bereit ist. Und es kostet nicht wenig
Miihe, die Berechtigung der zum Teil erstaun-
lichen Differenzen mit neutestamentlicher Ge-
lassenheit einsichtig zu machen® (9). Zu die-
sem Ergebnis, das mithelfen kann, die inner-
katholische Toleranzbereitschaft zu vergro-
fern und der Wiedervereinigung der Konfes-
sionen ohne Einheitstheologie den Weg zu
bahnen, kommt Steinmetz durch eine knappe,
prizise und iibersichtlich angeordnete Unter-
suchung der Art und Weise, wie der Kolosser-
und Epheserbrief im Gegensatz zu den #lte-
ren Paulusbriefen die christliche Zukunfis-
erwartung sehen und sprachlich darstellen.
Dabei legt Steinmetz den Akzent auf ein
Auslegungsprinzip, das der traditionellen
Hermeneutik heute von der strukturalisti-
schen Zeichentheorie her zugefithrt wird:
,Prinzipiell sollte man also wenigstens zwi-
schen dem Zufleren Buchstaben eines Schrift-
stiickes und der Aussageabsicht unterscheiden
und mit der Méglichkeit rechnen, dafl sich
unter Umstinden verschiedene, vielleicht so-
gar entgegengesetzte Haltungen in fast glei-
chen Sprachgewindern bewegen® (142). Dar-
an erinnert Steinmetz nicht, um den erarbei-
teten Unterschied zwischen einem Christus-
bild in Kol und Eph, die Christus mehr ,von
Gott her zum Menschen hin®, und den pauli-
nischen Hauptbriefen, die Christus mehr ,,vom
Menschen her zu Gott hin“ sehen (99), durch
eine iibertrichene Auswechselbarkeit der

Sprachgewinder wieder zu eliminieren, son-
dern um iiberfliissige Polemiken zu vermei-
den. Denn ,,man kann sich des Eindrucks nicht
ganz erwehren, dafl manche Probleme erst
durch Satz- und Wortfixierungen entstanden
sind“ (144). Vorliegende Arbeit zeichnet sich
gerade dadurch aus, daf} sie die Umsicht, die
sie fiir den Umgang mit schriftlichen Zeug-
nissen jeglicher Art fordert, selbst praktiziert
und zeigt, wie unvollkommen und unvoll-
stindig und daher erginzungsbediirflig jedes
Zeichensystem ist gemessen an der von ihm
gemeinten Sache, und wie die Eschatologien
des Neuen Testaments gerade in ihrer Ge-
gensitzlichkeit der endzeitlichen christlichen
Hoffnung Profil geben: ,Schriftstiicke sind
immer beschrinkt und beschrinken den, der
sich einseitig von ihnen in Beschlag nchmen
lafit ... Kanonische Schriftstiicke sollten in
keinem Fall eigentliche und letzte Zielscheibe
theologischer Sachkritik sein ... Eigentliches
Objeke theologischer Sach-Kritik bleibt die
menschliche und kirchliche Wirklichkeit® (146).
Das aus der Feder eines Exegeten zu horen,
gibt dem Gliubigen und Verkiindiger wieder
Mut, tiber Buchstabenfrémmigkeit und -ver-
kiindigung hinauszugelangen, in die man sich
immer wieder gern einsperren mochte.

G. Schiwy S]

Nein und Amen. Versuche mit der Bibel.
Hrsg. v. Manfred Lmvz. Giitersloh: Gerd
Mohn 1969. 190 S. Paperb. 12,80.

Der Herausgeber (Leiter der Abteilung
Kirchenfunk im Norddeutschen Rundfunk)
scheint mit den Beitrigen dieses Bands, den
er als ,Vorversuch® zu einem Versuch be-
zeichnet, selbst nicht ganz zufrieden zu sein.
Er ging von der Arbeitshypothese aus, dafl
4die Laien als die Sachkundigen des heutigen

429



Besprechungen

Lebens den Theologen als den Sachkundigen
der diristlichen Tradition die Relevanz der
Bibel erdffnen miissen®; denn die Ursache
fiir den Bedeutungsschwund der Bibel und
fiir die Lebensfremdheit der Predigt sei die
»jabrhundertelange® Vernachldssigung oder
Verdringung der Weltauslegung durch die
professionelle Theologie gewesen. Eine Reihe
von namhaften Autoren aus Politik und Wirt-
schaft, Technik, Naturwissenschaft und Lite-
ratur ,behandeln® jeweils einen Abschnitt
der Bibel, der ihnen besonders wichtig ist.
Man kann den abschlieflenden Eindruds des
Hrsg. nur bestitigen: ,Aufs Ganze gese-
hen... bringt der Laie (sprich: die aufge-
forderten Prominenten!) die Bibel nicht bes-
ser und nicht schlechter zum Reden als der
Theologe, nicht einmal sehr viel anders.“ Soll
man also mit ihm resignieren? Wird die Bi-
belauslegung auf absehbare Zukunft zu
einer so komplizierten Beschiftigung, dafl zu
ihr eine besondere Befihigung gehdren wird,
die die durchschnittliche Mitgift der Bibel-
leser und der Prediger iibersteigt®?

Mir scheint, dafl Linz die Aufgabe des
Umgangs mit der Bibel reichlich eng faflt,
wenn er nahezu ausschlieflich die Bereitschaft,
sich durch sie ,verindern® zu lassen hervor-
hebt. ,Hoffnung auf Stabilisierung®, ,Auf-
hebung der Widerspriiche®, ,fixe Vorstellun-
gen® und dergleichen sind fiir ihn offenbar
eindeutig abwegige Wunschtriume. Als ob
das Verlangen nach Verinderung nicht ebenso
krankhafte Sucht infolge tiefsitzender Ver-
trauenskrisen bedeuten kann. Aber tiefschiir-
fend sucht Linz nach ,zeitbezogenen® und
nicht nach ,zeitlosen® Bibelworten, und mit
einigem Recht isteriiber manche der vorgeleg-

ten Auslegungen enttiuscht. Der Bibeltext
wirkt gegeniiber den Ausfiihrungen fast wie ein
zufilliges Sprungbrett, um irgendwelche Lieb-
lingsgedanken oder -probleme vorzubringen,
zuweilen ohne Riicksicht auf Kontext oder
differenzierende Hermeneutik (bezeichnend
etwa die Bemerkungen iiber ,Adams Tief-
schlaf*). Jedoch, wem soll man daraus einen
Vorwurf machen?

Fruchtbringender wire es m.E. gewesen,
wenn man den ,Laien® aufgetragen hitte,
ihre oder irgendeine ,weltliche® Situation
einmal ohne Bezug auf die Bibel ,fragwiir-
dig® werden zu lassen. Das gesuchte Gegen-
iiber zur Theologie hitte man so wahrschein-
lich eher gefunden, und vielleicht auch die
Theologen, die daraufhin die Bibel als kri-
tische Instanz hitten niherbringen k&nnen.
Gewifl, die Auswahl der Texte bleibt im
Hinblidk auf die verschiedenen Autoren in-
teressant. Aber man sucht vergeblich nach
einem kriftigen ,Nein® zur biblischen Aus-
sage, wie es der Titel des Buchs doch wohl
verspricht. Kritisiert wird hingegen die seit
Generationen ausgetrocknete Sonntagspredigt,
die Handhabung unserer Gerichtspraxis, der
liecbe Herr Jesus unserer Kindervorstellung,
freilich auch Augsteins pubertires Verhalten
zur Religion, der Geist des Kapitalismus,
das Sich-Fiirchten vor selbstgemachten Got-
zen, um nur einige Beispiele zu nennen. Das
alles mag im Rahmen einer Rundfunkreihe
durchaus sinnvoll vorgetragen werden. Man
verschone jedoch den Biichermarkt vor wei-
teren ,Vorversuchen® dieser Art. Dafiir ist
die Problematik zu ernst und der bloflen Ver-
suche wird man allmihlich tiberdriissig.

F. J. Steinmetz S]

Kirchengeschichte

Kirche und Synagoge. Handbuch zur Ge-
schichte von Christen und Juden. Darstel-
lung mit Quellen. Bd. 2. Hrsg. v. K. H.
RencGsTORF und S. v. KORTZFLEISCH. Stutt-
gart: Klett 1970. 745 S. Lw. 72,~.
Zielsetzung, Anlage und Aufbau dieses
Handbuchs wurden in unserer Besprechung
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des ersten Bands in dieser Zeitschrift (Bd. 183
[1969] 212 ) ausfihrlich dargestelle. Es
wurde schon damals betont, daff es sich um
volliges Neuland handelt, da es nur wenig
Vorarbeiten gibt. Um so positiver ist schon
der Versuch cines solchen Handbuchs zu be-
werten, das ein so kompliziertes Thema dar-
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stellen soll. Die Vorbemerkung, die R. Lill
vor den Anmerkungen zu seinem Beitrag
tiber den Katholizismus nach 1848 bringt
(412) (den wir mit zum Besten des ganzen
Bands halten), dafl es nimlich ,kaum mono-
graphische Bearbeitungen unseres komplexen
Themas gibt®, gilt eigentlich fiir das Gesamt-
werk. Andererseits wird aber auch daraus
verstandlich, dafl die Zahl der Desiderata
nicht gering sein wird. Wir hatten schon bei
der fritheren Rezension den Wunsch ge-
duflert, dafi die Darstellung sich von einer
einseitigen Betrachtungsweise, die eben doch
den Zugang zu den Quellen nur erschwert,
moglichst freizuhalten bemiihen solle. Wir
glauben feststellen zu kénnen, dafl der zweite
Band, aufs ganze gesehen, nun besser dieser
Forderung entspricht, auch wenn sich immer
noch einige allzu einseitige Urteile und Ver-
allgemeinerungen finden. So wenn von der
einmaligen, etwas zwiclichtigen Einstellung
Konig Friedrich Wilhelm IV. von Preuflen
sofort auf ,die potentielle Verbundenheit von
Judenfeindschaft und Missionseifer geschlos-
sen wird (188); oder wenn als ,besonders
bemerkenswert® hervorgehoben wird, daff
Hitler eben in jenem Raum geboren wurde,
in dem — mehr als 70 Jahre zuvor — es eine
kleine antisemitisch eingestellte Sekte gegeben
hatte (492); oder wenn ein Wasserspeier an
einer Kirche, der die Karikatur eines Juden
ist, als Beispiel fiir antisemitische Einstellung
angefithrt wird (565), wobei der Verfasser
jenes Beitrags wohl nicht daran dachte, wie-
viele Karikaturen auch christlichen Inhalts
sich an und in mittelalterlichen Kirchen fin-
den. Die Liste solcher Beispiele ldf8t sich noch
ausgiebig verlingern.

Indessen diirften zwei andere Einwinde
noch gewichtiger sein. Dabei ist von vorn-
herein festzustellen, dafl diese Mingel wohl
eher auf die Grundlage des ganzen Werks
als auf die einzelnen Mitarbeiter zuriickzu-
fithren sind. Der erste Mangel scheint uns

darin zu liegen, dafl weithin das fehlt, was .

man als historischen Maflstab bezeichnen
konnte. Was an einer Stelle einem bestimm-
ten Antisemiten vorgeworfen wird, er habe
nimlich unterlassen, ,Nachforschungen...

iiber den historischen Zusammenhang anzu-
stellen® (392), wire auch auf nicht wenige
Seiten des Handbuchs anzuwenden. Indem
nicht selten Texte auch von Auflenseitern
aufgesplirt werden, die durchaus nicht als
reprasentative Gewidhrsminner gelten kon-
nen, und indem dann solchen Texten noch
eine besondere Bedeutung beigemessen wird,
verschieben sich zwangsliufig die Proportio-
nen, und es entsteht ein mitunter verzerrtes
Bild. Dies wird noch einmal dadurch ver-
stirkt, dafl die Aufmerksamkeit der Autoren
vor allem auf negative Auflerungen gerichtet
zu sein scheint.

Den zweiten Mangel m&chten wir im Feh-
len eines eigentlichen Dialogs sehen. Es kom-
men mit wenigen Ausnahmen praktisch nur
christliche Stimmen zu Wort, so daf} eine
gewisse Einseitigkeit fast unvermeidlich ist.
Es wire wiinschenswert gewesen, dafl die
Problematik in ihrem ganzen Umfang auf-
gezeigt worden wire, wie sie bereits von
dem lutherischen Theologen Johann K. W.
L&he vor mehr als hundert Jahren angedeutet
wurde: ,Es ist nicht die volle Wahrheit,
wenn man nur von unserer Schuld gegen
Israel redet, auch die Kehrseite ist wahr®
(288). Ob und inwieweit diese Aussage zu-
trifft, gehdrt an sich ohne Zweifel zum Thema
dieses Handbuchs, findet aber in ihm keine
schliissige Antwort. Man mdchte sich nicht
selten eine differenziertere Darstellung wiin-
schen, die sich auf exakte Statistiken und
Skonomische Angaben stiitzen miifite, wie sie
fiir die neuere und neueste Zeit ja vorliegen.
Ganz abgesehen von sprachlichen Entglei-
sungen — wie z. B. ,vor den Augen der Pfaf-
fen® (559) — oder von im Grund doch phra-
senhaften Wendungen — z.B. wird im Zu-
sammenhang mit Zitaten aus J. G. Fichte
gesagt: ,die an antisemitische Parolen naher
Vergangenheit anklingen® (150) — wird der
zentralen Frage, ob und wie in der jeweili-
gen konkreten Situation mit ihren histori-
schen Gegebenheiten eine jiidische Minderheit
hitte integriert werden kdnnen und ob diese
eine solche Integration iiberhaupt gewiinscht
hitte, zu wenig Aufmerksamkeit gewidmet.

Eine genauere Schlufiredaktion hitte eine
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nicht geringe Zahl von iiberfliissigen Wieder-
holungen vermeiden konnen. So werden die
gleichen Stellen von Fichte auf S. 150 f. und
S. 188 f. gebracht; Friedrich Schleiermacher
kommt an zwei Stellen (164 f. und 199 £.) in
je einem eigenen thematischen Abschnitt zu
Wort; ebenso Hegel (211 und 284 f.), wobei
wiederum ein Text in ziemlich {ibereinstim-
menden Ausziigen zweimal gebracht wird.
Ebenfalls nur beispielsweise seien einige Ver-
sechen oder historische Irrtiimer vermerkt.
Den jungen Joseph von Gorres, von dem ein
Zitat aus dem Jahr 1800 angefiihrt wird,
kann man doch nicht den ,bedeutendsten
katholischen Publizisten® jener Zeit nennen
(187, zhnlich noch einmal 198); denn einem
»betonten Katholizismus® (198) hatte er sich
erst nach der Napoleonischen Zeit zugewen-
det. Die Legende vom Te Deum Gregors
XIII. ,auf die Nachricht von der Bartholo-
miusnacht® (222) wird durch die Wieder-
holung nicht wahrer; man vergleiche, was
Pastor in seiner Papstgeschichte IX, 369-372
geschrieben hat. Pius VII. war nicht zwei

Zv DIESEM HEFT

Jahre, sondern die doppelte Zeit Gefange-
ner Napoleons (266). Die Behauptung, dafl
die Kurie 1872 im Verlauf des Kulturkampfs
eine Kampagne gegen die Juden erdffnet habe
(so 294), wird durch den thematisch fiir diese
Frage zustidndigen Beitrag von R. Lill in kei-
ner Weise bestitigt. Elsafl und Lothringen
waren nicht 1648 an Frankreich gekommen
(134). Im Register (736) werden zwei ver-
schiedene Pestalozzi unter einem einzigen
Namen aufgefiihrt.

An sich reicht die Darstellung des Bands
bis zum Jahr 1930. Wihrend einige Beitrige
nur noch einen kurzen Ausblidk auf die fol-
genden Jahre bringen, greift jedoch der Ab-
schnitt iiber die Juden in der Sowjetunion
thematisch bis in die 60er Jahre aus (662f.).

Insgesamt sechzehn Autoren haben an die-
sem Band mitgearbeitet. Es ist sicher als grofle
Leistung der Herausgeber zu werten, daff
es ihnen gelungen ist, das Gesamtwerk in
einer verhiltnismiflig kurzen Zeit herauszu-
bringen.

B. Schneider SJ

AXEL GEHRING ist Assistent am Seminar fiir Gesellschaftslehre der Universitit Frankfurt.

OTro GRITSCHNEDER ist Rechtsanwalt in Miinchen.
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