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Zum sprachlichen Fehlverhalten nach der Wende

»Wir diirfen nicht schweigen®, so lautete meine auf eine Auferung Joachim Fests
gestlitzte Antwort auf die Sprachlosigkeit!, die sich der Literaten, Philosophen
und Theologen angesichts des epochalen Umbruchs bemichtigte, obwohl dieser
doch fiir den Osten das Ende der Sowjetdiktatur, fiir den Westen die Entlassung
aus einer ebenso bedrohlichen wie lihmenden Konfrontation und fiir die Welt die
Bannung der bisweilen hochst akuten Gefahr eines dritten Weltkriegs gebracht
hatte. Dabei richtete sich der Appell in erster Linie nicht an die Dichter und Den-
ker, so sehr gerade von den Nachfahren Hoélderlins und Hegels ein deutendes
Wort zu erwarten war, sondern an die Sprecher der Kirche. Denn sie waren nicht
nur durch das Zweite Vatikanum dazu aufgerufen, die ,,Zeichen der Zeit* zu deu-
ten; ithnen hétte auch klar sein miissen, was es heifit, Zeitzeugen eines Geschehens
zu sein, mit dem verglichen sogar der das Selbstverstindnis Israels begriindende
Exodus kaum mehr als eine Episode war und der in seinem alle Konzepte spren-
genden Ablauf geradezu nach einer religiésen Sinndeutung schrie. Denn diese
Revolution ohne Programm, ohne Fiihrer, ohne Kimpfe und ohne Blutvergiefien
entzog sich allen historischen Vorbildern und Erklirungsmustern, so daff im
Grund ein neuer Historikerstreit angesagt war. Doch auch dieser fiel im Gefolge
der allgemeinen Sprachlosigkeit unter den Tisch.

Ausgetraumt?

Inzwischen meldete sich freilich der exzellente Kenner der Zeitgeschichte Joachim
Fest mit seinem preisgekronten Essay ,,Der zerstorte Traum® (von 1991) erneut zu
Wort?. Fir ithn brachte der Zusammenbruch des Ostblocks die definitive Widerle-
gung einer auf utopische Ziele gerichteten Ideologie und darum einen entscheiden-
den Fortschritt in Richtung auf das von der Aufkliarung verfolgte Ziel der Befrei-
ung des Menschen aus seiner selbstverschuldeten Traumbefangenheit. Denn sein
Ungliick bestehe letztlich in der fast unausrottbaren Neigung, sich und seine krea-
tiven Fahigkeiten an utopische Traumziele zu verschwenden, anstatt sich auf die
Verwirklichung des Plan- und Machbaren zu konzentrieren. So oft die Menschheit
den Visionen der Traumer und den Verheiflungen der Propheten nachlief, sei sie in
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ihr Ungliick gerannt. Nie aber sei sie folgenschwerer verfithrt worden, als durch
die sich ebenso an Faszination wie an Grausamkeit iiberbietenden politischen Uto-
pien dieses Jahrhunderts. Deshalb sei mit deren Zusammenbruch die Stunde des
Erwiachens aus dem Zustand der Traumverlorenheit und der lingst tberfilligen
Erniichterung gekommen. Nur von ihr sei eine verniinftige Gestaltung der Ver-
hiltnisse und eine menschenwiirdige Lebensordnung zu erhoffen.

Bei aller Bereitschaft zur Zustimmung mischt sich in diese doch ein zunehmen-
des Unbehagen ein, das nicht etwa der brillanten Ideologiekritik Fests, sondern
seiner anthropologischen Ausgangsposition gilt. Zuvor aber wird man sich fragen
miissen, ob die von ihm aufgeworfene Frage auf der politischen Ebene tiberhaupt
ausdiskutiert werden kann. So sehr die Politik iiber Einzel- und Volkerschicksale
entscheidet, ist der die heutige Lebenswelt dominierende Faktor doch zweifellos
die Technik. Auf ihre Weise bestitigt das die Tatsache, dafl zu den auslosenden
Faktoren des Zusammenbruchs in erster Linie die audiovisuellen Medien gehéren.
Deshalb steht der These Fests die von der neuesten Entwicklung geradezu iiber-
wiltigend bestitigte Beobachtung Sigmund Freuds entgegen, wonach sich die mo-
derne Hochtechnik zunehmend der Verwirklichung von Traumzielen verschrieb
und damit in den Dienst der Utopie stellte. Anstatt sich um die Beseitigung
menschlicher Notstinde zu bemiihen, schaffe sie das, was niemand brauche, wohl
aber seit Jahrtausenden ertriumt worden sei. Und wer kann daran zweifeln, daf}
der im Prometheus-Mythos geschilderte Raub des himmlischen Feuers in den
Atomreaktoren verwirklicht wurde und dafl mit der gelungenen Mondlandung
gleiches auch fiir den uralten Traum von der Sternenreise gilt? Neuerdings besté-
tigte das auch der die Schwangerschaft der hirntoten Marion Ploch betreuende
Chirurg Johannes Scheele, wenn er betont, daff fiir ,diesen Zustand“ noch keine
Worte zu Gebot stehen und damit zu verstehen gibt, dafl die utopisch-atavistische
Verfassung der Gegenwart auch durch ein spezifisches Ungleichgewicht von
Theorie und Praxis gekennzeichnet ist. Das technisch Machbare entgleitet dem
theoretischen und sprachlichen Zugriff; die Theorie hat gegeniiber der Praxis das
Nachsehen. Daf die Erlanger Klinik den Vorstof in ein technisches Traum- und
Mirchenland wagte, kam auch darin zum Ausdruck, dafl die schlafende Tote fiir
die verantwortlichen Arzte ihr — nun selbst zum ,Sarg“ gewordenes — ,Schnee-
wittchen® war. Was sich der Homo ludens ertriumte, bringt, so scheint es, der
Homo faber zunehmend in seine Hand.

Doch gerade das Traumspiel mochte Fest dem durch die grofle Erniichterung
hindurchgegangenen Menschen endgiiltig abgew6hnen. Daff der Mensch an einem
Selbstzerwiirfnis leide und sich deshalb stindig iiber sich hinaussehnt, scheint ihm
als der verhingnisvolle Boden, in den die groflen Verfiihrer des Jahrhunderts die
Drachensaat ihrer Unheilslehren streuten. Deshalb macht sich in Fests Analyse im-
mer wieder die Tendenz bemerkbar, durch die Bestreitung der Gebrochenheit des
Menschen die Quelle zuzuschiitten, aus der, zusammen mit dem Verlangen nach
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Utopien, die sich an diese anklammernde Sehnsucht nach Selbstiiberhéhung auf-
steigt. Doch lauft das Traumverbot, dem Fest das Wort redet, nicht auf eine Hal-
bierung des Menschen hinaus? Ist der Traum nicht letztlich die Sprache der Sehn-
sucht, so wie diese die Wurzel der Hoffnung ist? Wirft das Traumverbot somit
letzten Endes die Sache der Hoffnung nicht auf jene wahrhaft unerloste Position
zuriick, wo sie als das schlimmste Ubel, als Bodensatz in der Biichse der Pandora
galt? Verliert der Mensch mit der Hoffnung nicht seine Seele? Und was niitzt es
ihm dann, wenn er eine optimal geordnete Welt gewinnt, aber an dieser {iber sich
selbst hinausstrebenden Seele Schaden leidet? Auf den Einspruch der Theologie
stofit Fest dann schliefflich mit seiner Behauptung, daf§ es ,.keine christliche, auf die
Welt bezogene Utopie“ gebe. Schon ein flichtiger Blick auf die Verkiindigung Jesu
beweist das Gegenteil. Denn mit seiner Proklamation des zwar endzeitlichen, aber
bereits in ihm und seinem Wirken anbrechenden Gottesreichs entwirft er seine
Alternative zur antiken Vorstellung vom Goldenen Zeitalter. Nirgendwo schligt
sein Herz deutlicher als in der Ankiindigung des in ihm und mit ihm kommenden
Gottesreichs; nirgendwo ist er prisenter als in seinem Einsatz fiir diese Sozialuto-

ple.

Kurz und blutig

Kurzen Prozefl mit der sanften Revolution von 1989 machte zuletzt der in der
JAsthetik des Schreckens® bewanderte Karl Heinz Bohrer, der sich in der Zeit-
schrift ,Merkur®? unter Berufung auf einen offensichtlich von Alexandre Kojeve
geschulten Autor zu der These verstieg, dafl eine Revolution, die den Namen ver-
diene, ,kurz und blutig® sein miisse, weil es nur so zu einer wirklichen Klirung der
Verhiltnisse und einer tragfihigen Neuordnung komme. Mit derselben Begriin-
dung hatte Kojéve der Mairevolte von 1968 die Qualitdt einer echten Revolution
abgesprochen; denn in diesem Fall ,miifite get6tet werden®.

Der Vorwurf erinnert nicht von ungefihr an den gegen das Zweite Vatikanum
erhobenen Einwand, es konne keine ordentliche Konzilsarbeit geleistet haben,
weil es versiumte, neue Dogmen zu definieren und Ketzerverurteilungen auszu-
sprechen. Er kommt im Grund auch aus ein und derselben Ecke. Hier wie dort
wird das Recht der Realitit dem der Kategorie geopfert. Doch das Bild von einem
die Ideologisierung des Glaubens und die Polarisierung des Denkens vorantreiben-
den Konzil verstellt den Blick auf die in der Kirchengeschichte einzigartig daste-
hende Leistung, daf} sich ein Konzil darauf konzentrierte, der Kirche mit dem
Prinzip des Dialogs einen neuen Geist einzuhauchen. Und ebenso blendet Bohrers
Revolutionsmodell so gut wie alles aus, was der freiheitliche Aufbruch bewirkte
und an Hoffnungen weckte. Schliefilich schwinden die letzten Zweifel an der Ent-
sprechung, wenn man erfihre, daf sich der Revolutionskritiker Bohrer als ,iiber-
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zeugter katholischer Atheist” bekennt. Das Paradox ist weniger solitdr, als man an-
nehmen mochte, da schon Salvador Dali betonte, zwar Katholik, aber kein Christ
zu sein. Hier wie dort geht es offensichtlich um eine Vorstellung von Religion, die
der Form bis zur Vernachlissigung des Inhalts den Vorzug gibt. Es handelt sich
um jene Gleichsetzung von Religion und Ordnung, die Karl Jaspers mit dem Bild
von einem weltanschaulichen Gehiuse verdeutlicht, das ,Halt im Begrenzten® bie-
tet. Schlimmer aber kann, zumal aus christlicher Sicht, das Wesen der Religion und
der Sinn des Geschehens von 1989 kaum noch verkannt werden. Um so nach-
driicklicher ist zu fragen, warum der revolutionire Aufbruch nach einer religiésen
Deutung verlangt und was er gerade in dieser Hinsicht zu sagen hat.

Die Botschaft

Wenn dem revolutioniren Ereignis eine Botschaft zugrunde liegt, ist das jahrelan-
ge Schweigen nicht nur ein Zeichen von Rat- und Gedankenlosigkeit, sondern
auch von Schuld. Vergiinstigungen wie die grofle Freiheitswende werden der
Menschheit nicht gegeben, um von ihr unbeantwortet hingenommen zu werden;
sie wollen wahrgenommen, bedacht und zur Sprache gebracht sein. Im andern Fall
verkommen sie und schlagen schlieflich in ihr Gegenteil um. Zumindest hitte der
nahezu kampflose Ablauf der Revolution als Signal fiir eine Ara des Friedens ver-
standen werden miissen, in dem jeder Konflikt, auch der kleinste, einem Angriff
auf den Weltfrieden und einem Affront des Weltgewissens gleichkam. Doch war in
diesem Zusammenhang bereits eine negative Vorentscheidung gefallen. Vom Falk-
land-Krieg, diesem Attentat auf die Vélkerverstindigung, zog sich eine blutige
Spur zum Golfkrieg, die von den kriminellen Machthabern des zerfallenden Jugo-
slawien nur zu begierig aufgenommen und fiir die Auslésung eines der brutalsten
Biirgerkriege genutzt wurde. Hitte dem eine weltweite Friedensproklamation als
Antwort auf das Gottesgeschenk von 1989 nicht Einhalt gebieten kénnen?

Im Schweigen der Folgejahre ging aber noch weit mehr unter, in erster Linie das
Wissen um die Unvergleichlichkeit des Vorgangs. Als sanfte und tberdies pro-
gramm- und fiihrerlose Revolution fiel er so weit aus allen Modell- und Rahmen-
vorstellungen heraus, dafl sogar seine Begriindung schwierig wurde. Durch eine
Reihe von Anstofien konnte namhaft gemacht werden: die 6konomische Selbstzer-
storung der Ostblockstaaten, die ihre Wirtschafts- und Finanzkraft an Uber-
riistung und ein gigantisches Spionagesystem verschwendeten; der von Hans-Joa-
chim Maaz diagnostizierte ,Gefiihlsstau®, der einen emotionalen Uberdruck
entstehen lief}; die zu machtvollen Kundgebungen anschwellenden Friedens-
demonstrationen, der systemschidigende Einflufl der Medien und nicht zuletzt die
Entschlossenheit Gorbatschows, den unaufhaltsamen Verfall nicht gewaltsam auf-
zuhalten und sogar der deutschen Wiedervereinigung zuzustimmen.
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Dennoch ergibt auch die Summe dieser vielfiltigen Faktoren keinen hinling-
lichen Grund. So bleibt nur die Wahl zwischen Kausalititsverzicht und dem Glau-
ben an den Eingriff einer transzendenten Geschichtsmacht. Doch diesen Gedan-
ken hatte ein tragisches Versiumnis der Theologie, das zusammen mit dem Thema
der Gotteskindschaft das der Vorsehung betrifft, den Boden entzogen. Und mit
der Sensibilitit fir das, was man mit dem Faustschluf als die ,, Teilnahme der Liebe
von oben® am irdischen Geschichtsgang nennen konnte, fehlte auch die fir das
Meer von Leiden, das, zusammengeflossen mit dem Schmerz der Unterdriickten,
Verfemten, um elementare Menschenrechte Betrogenen, die gottliche Erbarmung
vom Himmel herabgezogen hatte. Doch damit konzentriert sich die Frage definitiv
auf das Verhiltnis von Revolution und Religion.

Die Symphonie

Was die biblischen Autoren von der ,,Fiille der Zeiten® sprechen lieff, fand in unse-
ren Tagen eine beziehungsreiche Entsprechung: eine Konvergenz von Welt- und
Glaubensgeschichte. Wachen Beobachtern mufl lingst schon deutlich geworden
sein, dafl diese in einer dramatischen Bewegung begriffen ist, fiir die sich das Wort
von der ,glaubensgeschichtlichen Wende“ geradezu aufdringt. War diese bisher
gekennzeichnet durch die vielfach dokumentierte Neuentdeckung Jesu, so spricht
augenblicklich deren Schattenwurf dafiir: eine Serie sich steigernder Ausbriiche
von Gottes-, Christus- und Kirchenhaf. Indessen darf dies nicht von dem eminent
positiven Sinn des Vorgangs ablenken. Er besteht, auf seinen Kern zuriickverfolgt,
in der Inversion des Prozesses, dem das Christentum seine Entstehung und Gestalt
verdankt und, Hand in Hand damit, in der Aktualisierung der Frage nach seiner
Herkunft und seiner zentralen Botschaft. Wie die Gegenwartstheologie betont, be-
stand dieser Prozef in der Verwandlung des Botschafters zur Botschaft, des Weg-
bereiters des Glaubens zu dessen Gegenstand und des Lehrers zum Inbegriff der
Lehre. Unverkennbare Symptome deuten darauf hin, dafl sich dieser Prozef} ge-
genwirtig umzukehren beginnt, so dafl im Grund der Lehre wieder die Stimme des
Lehrers zu vernehmen ist, dafl Jesus vom Podest seines Herrentums herabsteigt,
um zum Glauben zu bewegen, und daf8 die Botschaft auf neue Weise ,beredt*
wird.

Was sie dann zu sagen hat, bestatigt die erwihnte Konvergenz von Welt- und
Glaubensgeschichte. Denn die jungen Menschen, die sich in den Tagen des zusam-
menbrechenden Ostblocks einen mithsamen Weg, meist tiber Ungarn, in den frei-
en Westen bahnten, falten den Sinn ihres wagemutigen Verhaltens in den pro-
grammatischen Ruf ,Freiheit® zusammen. Damit stimmten sie sich, ohne dessen
bewuflt zu sein, auf das Leitwort ein, in welches Paulus die Reich-Gottes-Bot-
schaft Jesu umgesetzt und mit welchem er im Lauf von anderthalb Jahrzehnten das
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Christentum ,,in weitem Bogen von Jerusalem bis Illyrien“ (R6m 15,19) getragen
hatte. Dafl damit das Zentralanliegen der Befreiungstheologie iiber die Kontinente
hinweg einen bestitigenden Widerhall gefunden hat, sei nicht zuletzt auch deshalb
vermerkt, weil diese innerkirchliche Konvergenz noch immer nicht hinreichend
wahrgenommen wurde.

Doch mit der Frage nach der aktuellen Botschaft des Christentums stellt sich
mit wachsender Dringlichkeit auch die nach seiner Entstehung. Wenn man sich die
niederschmetternde Riickwirkung des Kreuzestodes Jesu vergegenwirtigt, gibt es
darauf nur eine zulingliche Antwort: seine Auferstehung. Da der Gekreuzigte
nicht nur menschlich gescheitert, sondern (nach Gal 3,13) iberdies von Gott ver-
worfen zu sein schien, wire Jesus allenfalls als marginale Gestalt in die Religions-
geschichte eingegangen, wenn er nicht durch das Ereignis der Auferstehung jene
radikale Aufwertung erfahren hitte, die den scheinbar Gescheiterten zum Urheber
des Heils und Inbegriff der Gottesoffenbarung werden lieff.

Doch damit stellt sich ein erkenntnistheoretisches Problem erster Ordnung.
Wie sollten die Ostererscheinungen, die doch nach dem paulinischen Urzeugnis
(1 Kor 15,3—8; Gal 1,15{.) der subjektiven Erlebnissphire angehorten, ungeachtet
ihrer transzendenten Bedeutung fiir die Zeugen, zugleich als historische Fakten
gelten konnen? Denn dieser bedurfte es, wenn das Christentum vom Mythos un-
terschieden und Gberdies aus seinem geschichtlichen Entstehungsgrund begriffen
werden sollte. Es ging und geht somit um die alte Frage Lessings nach dem histori-
schen Ausgangspunkt fir ein ,ewiges Bewufitsein®, jetzt nur in umgekehrter Fas-
sung. Denn jetzt war nicht die ,ewige“ Bedeutung eines geschichtlichen Faktums
die Frage, sondern die geschichtliche Verankerung des Auferstehungsglaubens.
Hatte Lessing die Frage gestellt, wann man endlich aufhéren werde, das Gewicht
der ganzen Ewigkeit an einem Spinnenfaden aufzuhingen, so lautet die Frage heu-
te: Wann wird man aufhéren, das grofite Ereignis der Zeitgeschichte in das Pro-
krustesbett der an seinen blutigen Vorformen abgelesenen Kategorien zu pressen,
und wann wird man endlich damit anfangen, ihm in seiner alle bisherigen Vorstel-
lungen sprengenden Eigengesetzlichkeit auch das Gesetz seiner Deutung zu ent-
nehmen? Denn eben das ist gefordert, wenn das Zentralgeheimnis des Glaubens,
die Auferstehung Jesu, nicht blind hingenommen, sondern verstanden werden soll.
Das zentrale Geschichtsereignis unserer Zeit erweist sich somit als Verstehenshilfe
des Osterglaubens. Das Faktische hat hermeneutische Relevanz.

Lang und sanft
Doch steht das Freiheitsgeschehen nicht auch in seinem eigenen Kontext? Setzt der
Einbruch von oben nicht einen ,horizontalen® Verweisungszusammenhang vor-

aus, der seine ,Signalwirkung® erst wirklich erklirt? Die Frage fihrt zu dem
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christlichen Gegenzug zur Aufklirung und ihren sikularistischen Folgen. Denn
der Sakularisierungsprozefi, der sich der christlichen Ideen bemichtigte, und diese,
wie Karl Lowith in seiner geschichtstheologischen Untersuchung ,, Weltgeschichte
und Heilsgeschehen“ (von 1953) nachwies, in Gestaltsprinzipien der ,weltlichen®
Lebensordnung umsetzte, verfuhr systematischer, als es von auflen her den An-
schein hat. Er bemichtigte sich, mit dem auf eine Glockenweihe im Wiener Alser-
grund komponierten Schubert-Lied gesprochen, zunichst der theologischen
Tugenden, von denen es heifSt: ,, Willst du dich nicht selbst entzweien, halte treu an
diesen Dreien! Daf} nichts deinen Himmel tritbe: glaube, hoffe, liebe.*

Demnach wurden die hochsten Prinzipien der Vermittlung zwischen Mensch
und Gott zu Formkraften der menschlichen Selbst- und Sozialvermittlung. Dabei
verloren sie mit dem Namen auch ihre Identitit, am stirksten im Fall der Hoff-
nung, die, abgekoppelt von ihrem jenseitigen Erfullungsziel und zuriickgenom-
men auf innerweltlich Machbares, in Form der Fortschrittsidee zur zentralen Ge-
staltkraft der sikularistischen Lebenswelt wurde (Lowith). Demgegeniiber
tiberlebte der Glaube als Toleranz, die Liebe als Solidaritit. Zu ihnen trat, eher
noch iiber- als gleichgeordnet, die in die Liberalitit umgesetzte Freiheit hinzu. So
entstand das ,, Viergespann® sakularistischer Tugenden, die mit diesem von Joseph
Pieper ibernommenen Bildwort schon deswegen angesprochen werden kénnen,
weil sie mehr bewegten, als ihrer unmittelbaren Wirkung zu entnehmen ist. Denn
diese erstreckt sich auf nichts geringeres als den Aufbau der demokratischen Ge-
sellschafts- und Lebensordnung, die ohne das Recht auf Freiziigigkeit und freie
Meinungsiuflerung, ohne den — gegenwirtig allerdings bedenklich abflauenden —
Willen zu Solidaritit und Toleranz nicht einmal denkbar ist.

Was das Viergespann jedoch dariiber hinaus bewegte, betrifft seine nur von sei-
ner Herkunft und damit theologisch zu verstehende Eigenbewegung. Denn die si-
kularistischen Relikte der christlichen Leittugenden, zu denen zweifellos auch die
sich immer neu als Aufgabe stellende Freiheit gehért, entstanden nicht nur durch
den ,,Raub®, den das neuzeitliche Bewufitsein am christlichen Erbe beging. Sie sind
zugleich, wie Rahner sagen wiirde, ,anonyme“ Formen des geistes- und gesell-
schaftgeschichtlichen Fortwirkens der christlichen Sache, zutreffender noch ge-
sagt, des Fortlebens Christi in der Menschheitsgeschichte. Denn dieses darf keines-
falls auf sein mystisch-sakramentales Fortleben im Raum der (nach Eph 4,13)
ihrem ,Vollalter* entgegenreifenden Glaubensgemeinschaft beschriankt werden,
da ihn schon die Paulusbriefe mit ,, Weisheit“ (1 Kor 1,30), ,Hoffnung* (Kol 1,27)
und ,Friede® (Eph 2,14) gleichsetzen und da schon die urchristliche Literatur
(wohl im Anschluff an Eph 3,10) von seiner , Vielgestaltigkeit® spricht. Doch selbst
ohne diese Riickendeckung beweist die neuzeitliche Lebenswelt, dafl sie bis in die
autobiographische Sprachverwendung hinein von Impulsen der Lebens- und
Sprachleistung Jesu lebt. Wie aber verhilt sich dies zur Aufklirung in ihrer ideolo-
gischen und sikularistisch-praktischen Erscheinungsform?
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Die Frage wurde erstmals in ithrer ganzen Aktualitat aufgeworfen, als Friedrich
Gogarten in seinem Buch ,Verhdngnis und Hoffnung der Neuzeit“ (von 1951)
klarmachte, dafl die Sakularisierung ,,ihren Grund im Wesen des christlichen Glau-
bens hat und seine legitime Folge 1st“. Denn damit wurdé mit einem Schlag in dem
auf den Abbau christlicher Positionen ausgerichteten Zeitgeschehen eine christli-
che Triebkraft freigelegt und die von Hans Blumenberg in der Folge gestellte Frage
nach der , Legitimitit der Neuzeit® (von 1966) von christlichen Primissen her be-
jaht. Wenn man den Sikularismus als die operationalisierte Aufklirung versteht —
sie setzt nach Herrmann Libbe ,Sikularisierungsprozesse frei“ —, ist damit zu-
gleich die Frage nach dem religiosen Ursprung der Aufklirung gestellt. Mit ihr
werden aber nicht nur christliche Antriebe der Epoche nachgewiesen; vielmehr er-
offnet sie auch den Blick fiir deren spontane Fortentwicklung im Wechselspiel mit
dem Zeitgeschehen. Vieles von dem, was sich bisher als Abbruch an christlichen
Positionen darstellte, erscheint jetzt als Folge einer keineswegs nur negativ verlau-
fenden Auseinandersetzung mit diesem. Und das gilt nicht zuletzt auch von der
Aufklirung und ihren Folgen. Lag sie nicht auch im Interesse Jesu? Hitte nicht
auch Paulus in leichter Modifizierung des bertihmten Kant-Wortes vom ,,Ausgang
des Menschen aus seiner unverschuldeten Unmiindigkeit sprechen kénnen? Und
setzte sich im freiheitlichen Aufbruch, so gesehen, letztlich nicht etwas von jener
Freiheit durch, die nach Paulus das Zentralmotiv des Evangeliums ist?

Im Grund war es nur die triumphalistische Sichtverengung, die den Blick dafiir
verstellte. Sonst hitte lingst schon gesehen werden miissen, dafl der Gang der
Neuzeit ungeachtet seiner Eigengesetzlichkeit zugleich einem eminent christlichen
Formgesetz gehorchte: der in die Menschheitsgeschichte hinein sich fortsetzenden
Lebens- und Leidensgeschichte Jesu, die es, mit Henry Newman gesprochen, da-
hin brachte, daf} seine Sache gerade dann, wenn sie ,,wie im Todeskampf® zu liegen
scheint, thre michtigsten, wenngleich meist verborgenen und unerkannten Siege
erringt. Wenn es sich aber so verhilt, ist heute, im Augenblick der sich selbst an-
zweifelnden Aufklirung und des erlahmenden Sikularismus damit zu rechnen, daff
beide auf ihren christlichen ,,Gegenzug® transparent werden: auf die alle Welt-
anschauungsgrenzen iiberschreitende Universalisierung der christlichen Ideen.
Jetzt noch linger zu schweigen, wire nicht das sprichwértliche ,,Gold“, sondern
strifliches Versagen gegentiber dem, was die Zeichen der Zeit fordern.
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