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Gottesrede in sikularisierter Gesellschaft

Es war zu keiner Zeit einfach, von Gott zu sprechen. In der gegenwirtigen Situa-
tion stellt sich die Problematik der Rede von Gott jedoch verschirft. Vor allem in
den neuen Bundeslindern hat sich ein Milieu etabliert, in dem Glaubensverkiindi-
gung auf volliges Unverstindnis stofit. Religion kommt im Alltagsgesprach nicht
vor und gilt als skurrile Sonderwelt. Zahlen sprechen hier eine deutliche Sprache:
Im Griindungsjahr der DDR 1949 bekannten sich noch 80,5 Prozent zur evange-
lischen und 11 Prozent zur katholischen Kirche. Bei der Volkszihlung 1964 wur-
de dann ein Anteil von 59,4 Prozent Protestanten und 8,1 Prozent Katholiken
erhoben. Der dramatische Riickgang der Kirchenmitglieder im Osten Deutsch-
lands konnte bis 1989 nicht gestoppt werden. Derzeit ist von etwa 25 Prozent
evangelischen und 3 bis 5 Prozent katholischen Christen auszugehen . Sicher ist
diese fiir Europa fast einmalige Verwiistung religiéser Landschaften auf jene mei-
sterhafte deutsche Griindlichkeit zurtickzufithren, mit der im kleineren Teilstaat
flichendeckend gegen den christlichen Glauben gekimptt wurde.

Unter dem Aspekt zunchmender Entchristlichung gewinnt das, was hier als
Romano Guardinis ,Berliner Ansatz® bezeichnet werden soll, fir heutige Glau-
bensvermittlung an Bedeutung. Der junge Religionsphilosoph war vor genau 75
Jahren an die heutige Humboldt-Universitit berufen worden. Dort stand er
plétzlich vor der Frage, wie er in der sikularisierten Atmosphire der deutschen
Metropole Gott iiberhaupt zur Sprache bringen konne. Einem Rat Max Schelers
folgend, sprengte er angestammte akademische Horizonte, indem er so kirchen-
ferne Gestalten der Geistesgeschichte wie Dostojewski, Rilke oder Nietzsche in
seine Glaubensdeutungen einbezog. Guardini suchte das Gesprach mit bedeuten-
den Kritikern traditioneller Gottesrede, um den Glauben angesichts ihrer Ein-
spriiche auf neue Weise auszulegen. Sein mutiger Schritt an die Linden-Universi-
tit ist gerade heute der Erinnerung wert, weil der Wahl-Berliner damals Zu-
kunftsweisendes geleistet hat. Die Modernitit seines Konzepts zeigt sich darin,
dafl der Theologe und Philosoph den Fragchorizont seiner Adressaten in seine
Uberlegungen cinbezog. Einwinde zwangen ihn zum Uberdenken eigener Posi-
tionen. Da Guardini nicht mehr an eine homogene christlich-katholische Uberlie-
ferung ankniipfen konnte, sah er sich herausgefordert, Verstehensvoraussetzungen
seiner Adressaten von vornherein in sein Sprechen von Gott zu integrieren.

In Berlin — dem Ort, wo Ostliches und Westliches sich am stirksten tiberlagern
— stellt die Tradition des Religionsphilosophen einen beispielgebenden Ankniip-
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fungspunkt dar. Denn in der zusammenwachsenden Hauptstadt mischen sich
Spielformen des Atheismus: Eine im Namen gesellschaftlichen Fortschritts einst
verordnete ,0stliche Gottesleugnung und alltiglich praktizierte ,westliche®
Christentumskritik verstarken sich gegenseitig und verindern das religiose Klima
des gesamten Landes. Angesichts einer solchen Situation ist es ein zentrales theo-
logisches Anliegen, die Gottesrede unter verinderten Vorzeichen neu zu wagen.

Das Beispiel Romano Guardinis vor Augen, dessen dreifligster Todestag zu be-
gehen ist, erscheint in diesem vielgestaltigen Jubiliumsjahr eine Auseinanderset-
zung mit der Gestalt Bertolt Brechts in dialogischem Geist als besonders heraus-
fordernd. Der Schriftsteller, dessen hundertster Geburtstag gefeiert wird, hat wie
kaum ein anderer Autor des 20. Jahrhunderts zwar den Gottesglauben kritisiert,
zugleich aber biblische Muster aufgegriffen, um seine atheistische Weltdeutung
zu Wort zu bringen?. Noch in seiner kompromiflosen Religionskritik kommt
der gefeierte Jahrhundertschriftsteller — wie auch Friedrich Nietzsche — nicht von
der Auseinandersetzung mit der iiberlieferten Gottesrede los. Ja, nur aufgrund ei-
nes biblischen Vorverstindnisses gewinnen Anspielungen des erfolgreichen Stiik-
keschreibers — etwa die Gestalt der Grusche im ,Kaukasischen Kreidekreis® —
ihre Tiefendimension. Es bleibt festzuhalten: Brechts scharfste Waffe im Kampf
gegen die Religion ist jenes geprigte Wort, das er noch aus der jiidisch-christli-
chen Tradition schopfen kann. Darum hatten Spatgeborene der DDR-Epoche zu-
nehmend Schwierigkeiten, die biblischen Anspielungen des Augsburgers zu be-
greifen. Thnen fehlte beispielsweise das Basiswissen, um im Kreidekreis Anklange
an den Typus des salomonischen Urteils zu entdecken. Zuspitzend lafit sich sogar
formulieren: Fir seinen religionskritischen Triumph mufite der marxistisch inspi-
rierte Literat zunehmend einen héheren Preis zahlen, nimlich wachsendes litera-
risches Unverstindnis. Der parteiliche Schriftsteller, der seine Gesellschaftskritik
erfolgreich in die Hohlform biblischen Sprechens gegossen hatte, wurde fiir eine
entchristlichte Generation ohne Zugang zur Schrift zunehmend schwerer ver-
standlich.

Dem ,Berliner Ansatz® verpflichtet, geht es nachfolgend darum, den Dichter,
Denker und Dramatiker Brecht so zu verstehen, dafl seine christentumskritischen
Einwinde in erneuter Wendung fur das Wagnis zeitgemiafler Verkiindigung
fruchtbar werden. Dazu soll zunachst ein Bezug auf eine exemplarische Episode
aus dem Exil hergestellt werden.

Die Umkehrung tradierter Glaubensverhaltnisse
Santa Monica am 14. August 1943 — sogar Berliner Chansons erklingen an jenem
feierlichen Tag weitab der deutschen Hauptstadt. Eine illustre Gesellschaft ist zu-

sammengekommen. Emigranten mit klangvollen Namen geben sich die Ehre. Die
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kiinstlerische Prominenz im Exil hat sich versammelt. Sie wollen einen der Thren
zum 65. Geburtstag chren: Alfred Déblin. Doch mitten in der festlichen Stim-
mung platzt eine Bombe. Das Echo ihrer Detonation ist noch heute zu héren.

Nach einer Begriiflungsrede von Heinrich Mann und der Rezitation von Texten
des Berliner Autors durch Fritz Kortner tritt der Geehrte selbst auf die Biihne.
Was Doblin dann sagt, ruft allgemeine Emporung hervor. Brecht notiert:

»und am schluf} hielt doblin eine rede gegen moralischen relativismus und fiir feste mafie religiéser
Art, womit er die irreligiosen gefiihle der meisten feiernden verletzte.?

Was war geschehen? Der weltliufige Verfasser von ,Berlin Alexanderplatz®
hatte auf seiner Geburtstagsfeier ein Tabu verletzt. Er deutete nimlich an, daf§ er
katholisch geworden sei. In Bertolt Brechts Gedicht ,Peinlicher Vorfall“ findet
sich ein literarischer Widerhall dieses Ereignisses.

Als einer meiner hochsten Gotter seinen 10000. Geburtstag beging
Kam ich mit meinen Freunden und meinen Schiilern, ihn zu feiern
Und sie tanzeten und sangen vor ihm und sagten Geschriebenes auf.
Die Stimmung war gerithrt. Das Fest nahte seinem Ende.

Da betrat der gefeierte Gott die Plattform, die den Kiinstlern gehort
Und erkldrte mit lauter Stimme

Vor meinen schweifligebadeten Freunden und Schiilern

Dafl er soeben eine Erleuchtung erlitten habe und nunmehr
Religiés geworden sei und mit unziemlicher Hast

Setzte er sich herausfordernd cinen mottenzerfressenen Pfaffenhut auf
Ging unziichtig auf die Knie nieder und stimmte

Schamlos ein freches Kirchenlied an, so die irreligiosen Gefthle
Seiner Zuhorer verletzend, unter denen

Jugendliche waren.

Seit drei Tagen

habe ich nicht gewagt, meinen Freunden und Schiilern

unter die Augen zu treten, so

Schiame ich mich.*

Brecht versteht sein Handwerk. Gekonnt parodiert er den Stil der HI. Schrift.
Auch beim ,,Peinlichen Vorfall“ zeigt sich, wie bewandert der berithmte Autor in
der Sprachwelt der Lutherbibel ist. Nicht zufillig charakterisiert er manche seiner
Lieder und Gedichte als ,Psalm®, ,,Choral® oder sogar ,,Gebet“. Brecht weill um
die wirklichkeitserschlieffende Kraft des Worts. Beim vorliegenden Text fuhlt sich
der Leser unwillkiirlich an das Alte Testament erinnert. Gewitzt stellt der Dichter
dabei aber bisherige Glaubensverhiltnisse auf den Kopf. Er bedient sich einer
Strategie der Umkehrung, um mit biblischen Sprechmustern seine Verachtung des
Christentums auszudriicken. Entscheidend an diesem Gedicht ist jedoch ein per-
spektivischer Kunstgriff: Fiir die eigene Irreligiositit reklamiert Brecht selbstver-
standliche Anerkennung. Sie erscheint plétzlich als normal und verniinftig. Da-
mit kommt es in diesem Text zur Umkehr der einstigen Glaubensverhiltnisse.
Der Religionskritiker suggeriert nimlich: Doblins religiéses Bekenntnis verletze
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die Gefiihle der Unglaubigen. Vor allem die Anspielung auf anwesende Jugendli-
che — also schutzlose junge Leute — erweist sich als raffinierter Einfall. Denn: Galt
es in fritheren Zeiten, Jugendliche vor gottlosen Schriften zu schiitzen, so sei
heute darauf zu achten, sie von religiosen Einfliissen fernzuhalten.

Der ,Peinliche Vorfall“ bringt Christen eine neue gesellschaftliche Situation
zum Bewufitsein. Der Augsburger driickt es in seinem Gedicht deutlich aus:
Nicht mehr die jahrhundertelang tradierte, judisch-christliche Gottes-Rede er-
weise sich als das Selbstverstindliche, sondern das Bekenntnis zum Atheismus. In
Brechts Parodie erscheint Doblins Confessio geradezu als unanstindig. In solcher
Perspektive ist Unglaube ein geachtetes Gut, die Rede von Gott jedoch gesell-
schaftlich fragwurdig.

Konnte Bertolt Brecht sich damals nur des Beifalls vieler Intellektueller sicher
sein, hat er heute — zumindest im 6stlichen Teil Deutschlands — die Bevolkerungs-
mehrheit auf seiner Seite. Alfred Doblins Wendung zum christlichen Glauben er-
schiene dort angesichts einer areligiosen Alltagsnormalitit nicht nur einer Avant-
garde unverstandlich. Brechts Religionskritik hat mittlerweile die Massen der Be-
volkerung erreicht. Das ist jedoch nur eine Seite der Medaille: Die untrennbar
damit verbundene Gesellschaftsutopie hat thren Abgang von der weltgeschichtli-
chen Biithne gerade erst hinter sich gebracht. Der Atheismus bliiht also noch in
einer Zeit, in der seine — hegelianisch-marxistischen Denkmustern® verhafteten —
Wurzeln schon jeden Bodenkontake verloren haben. Der von Brecht verfochtene
Unglaube hat seine geschichtsphilosophische Grundlage lingst eingebtifit. Der
religionskritische Marx schreitet heutzutage kopf- und utopielos durchs ,Neu-
land*.

Angesichts dieser geistesgeschichtlichen Epochenwende soll ein Weiterdenken
wenigstens durch folgende Fragen angeregt werden: Wohin weist der utopische
Richtungssinn des Brechtschen Entwurfs zukiinftig? Bleibt nur eine restlos ent-
zauberte Sprachwelt zuriick? Werden wir erleben, wie neue Meisterdenker versu-
chen, die areligiosen Leerstellen zu fillen? Oder wird menschliche Sinnsuche zu-
nehmend zu einem wirtschaftlichen Faktor degradiert, aus dem die Unterhal-
tungsindustrie ihren Profit zieht?

Die im ,Peinlichen Vorfall“ von Brecht parodierte Situation ist alltaglich ge-
worden: Nicht-Kirchlichkeit erscheint selbstverstandlich. Nach einer areligiosen
Erziehung gehort es im Osten Deutschlands heute zum guten Ton, dafl Eltern ihr
Kind zur Jugendweihe schicken. Der Theologe Thomas Gertler kommentiert:
»~Am Beispiel der Jugendweihe wird sichtbar, dafl einerseits der Marxismus und
seine Geschichtssicht zwar zusammengebrochen sind, auf ideologischem Gebiet
schon vor der Wende, daff aber seine Denk-Kategorien und Feste als Hillsen wei-
terleben.“®
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Stigmatisierte Gottesrede

Ich selbst lese Brechts listige Zeilen nicht distanziert, sondern mit Erregung. Mir
fallt dabei sofort eine Parole aus meiner DDR-Schulzeit ein, die lautete: ,,Chri-
sten gehdren zum riickstindigsten Teil der Bevolkerung.“ Alle, die sich zu ihrem
Glauben bekannten, wurden - insbesondere in der Frithphase der DDR — durch
ausgrenzende Sprache stigmatisiert. Verordneter Atheismus zihlte zu den ent-
scheidenden Kindheitsmustern des ostdeutschen Staats. In dem prigenden Jahr
1953 kam es beispielsweise zu einem Propagandafeldzug gegen die ,Junge Ge-
meinde“. Unter diesem Schlagwort wurden auch evangelische und katholische
Studentengemeinden als Agentenzentralen diffamiert. Erich Honecker, damals
Erster Sekretir des Zentralrates der FDJ, erliefl zum Beispiel folgende Weisung:

~Auf keinen Fall ist die weitere Arbeit der Jungen Gemeinde zuzulassen. Schilder, Aushingekisten,
die auf die Tatigkeit der Jungen Gemeinde hinweisen, sind, falls es erforderlich ist, von Gruppen der
FDJ in aller Offentichkeit zu entfernen. Treffen der Jungen Gemeinde sind mit allen zur Verfiigung
stehenden Mitteln zu unterbinden. Es besteht kein Zweifel, dafl bei einer entsprechenden Aufkli-

rungsarbeit in kurzer Zeit das von uns gesteckte Ziel der Liquidierung der Jungen Gemeinden erreicht

werden kann.“7

Honeckers Order hatte handgreifliche Konsequenzen. Einen Tag nach seinem
Schreiben an fithrende FDJ-Funktionire notierte der Dresdner Studentenpfarrer
lapidar: ,Schaukasten der KSG (Katholischen Studentengemeinde) geraubt.”®
Weiterhin lautete eine Anordnung: ,Alle in den Gemeinden, in den Oberschulen,
Universititen und sonstigen Schulen und Hochschulen bestehenden Jugend-
gruppen bzw. Studentengruppen von Religionsgemeinschaften sind aufzulosen.
Ihr Eigentum ist zu beschlagnahmen.*?

Bekanntlich geriet der sowjetische Zogling nach dem Tod seines Ubervaters
Stalin im Juni 1953 in eine tiefgreifende Krise. Diese Rebellion des Heranwach-
senden blieb auf die Kirchenpolitik nicht ohne Auswirkungen. Der ostdeutsche
Teilstaat erlebte eine sowjetisch verordnete Konsolidierungsphase, in der auch
den Kirchen mehr Spielraum zugestanden wurde. Bezeichnenderweise war es
aber dann der Start des ersten sowjetischen Sputniks am 4. Oktober 1957, der der
antireligiosen Propaganda neuen Auftrieb gab. In Massenpublikationen wie ,,Der
Sputnik und der liebe Gott* '° wurden besttirzend simple atheistische Grundmu-
ster sichtbar: Die erfolgreiche Mission der Raumsonde beweise nicht nur die
Uberlegenheit sowjetischer Wissenschaft tiber die des Klassenfeindes, sondern
bestitige zugleich die Richtigkeit des Marxismus-Leninismus, der , wissenschaft-
lichen Weltanschauung®. Der Start des Sputniks habe endgtiltig vor Augen ge-
fihrt, daff der ,,Himmel nicht als Wohnort Gottes in Frage kommen konne.

In den sechziger Jahren kam es aber auch auf héherem Reflexionsniveau zu ei-
ner intensiveren Beschiftigung mit dem Thema Religion. Atheismusforschung er-
lebte Konjunktur. Dabei bildete die kontradiktorische Gegentiberstellung von
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wissenschaftlicher Weltanschauung und religiosem Glauben die argumentative
Ausgangsposition. Das gesteigerte Interesse an der Auseinandersetzung mit
Glaube und Kirche fiihrte 1963 sogar zur Schaffung eines eigenen Lehrstuhls fiir
Wissenschaftlichen Atheismus®, dessen erster Inhaber in Jena — der Stadt des hi-
storischen Atheismusstreits — Olof Klohr wurde. Im Gegensatz zur Spatphase der
DDR gingen Klohr und andere Religionstheoretiker noch bis in die siebziger
Jahre davon aus, daf} das Christentum unter sozialistischen Bedingungen relativ
schnell absterben werde. Dafl es trotz des qualitativen gesellschaftlichen Wandels
noch eine ernstzunehmende Zahl von Glaubigen gab, wurde auf subjektive Fak-
toren zurtickgefithrt: Uberzeugte Kirchenmitglieder gehorten gemifl der inneren
Logik marxistisch-leninistischer Religionstheorie zu jenem Teil der Bevolkerung,
der bewufitseinsmiflig zuriickgeblieben war. ,Die Weltanschauung im Zeitalter
des Sozialismus®, formulierte Klohr 1958 seine Grundiiberzeugung, ,kann und
muf eine wissenschaftliche sein. Die religiose Weltanschauung gehort einem ver-
gangenen Zeitalter an.“!! Das parteioffizielle ,Philosophische Worterbuch® ver-
merkte noch 1975 unter dem Stichwort ,,Atheismus®:

»Als Grundzug der revolutioniren wissenschaftlichen Weltanschauung der Arbeiterklasse erblickt
der proletarische Atheismus... primir in den sozialékonomischen Bedingungen der Ausbeutergesell-
schaft die Wurzeln der Religion und des religiosen Aberglaubens.“ Weiter heifit es dort zur antireligio-
sen Propaganda: ,Die atheistische Propaganda, die sich in vielfaltigen Formen und eng mit dem Pro-

zef der Arbeit verbunden auf die Formierung eines wissenschaftlich gesicherten Weltbildes unter den
Volksmassen® richte, sei ein objektiv notwendiger Bestandreil des Kampfes fiir eine ,neue, menschli-

«12

che Gesellschaft: den Sozialismus und Kommunismus

In der aufgeregten Endphase des ostdeutschen Obrigkeitsstaates kam es 1986
in Erfurt zu einem historischen Aufeinandertreffen: Bei dieser Begegnung stan-
den sich im Philosophisch-Theologischen Studium etwa 180 junge Leute aus kon-
fessionell verschiedenen theologischen Ausbildungsstitten und ein fihrender Re-
prisentant des ,wissenschaftlichen Atheismus® gegentiber: eben jener Olof
Klohr. Angesichts der relativ groflen Zahl von Studierenden der Theologie for-
mulierte der mafigebliche DDR-Religionssoziologe das Eingestindnis: frither
habe er mit dem schnellen Absterben der Religion gerechnet. Mit dem Ende von
Ausbeutung und Entfremdung in der sozialistischen Gesellschaft sollten ja be-
kanntlich auch die Wurzeln der Religion verschwinden. In der Gegenwart aber
miisse er diese Auffassung revidieren. Christen seien ein wichtiger staatlicher Ko-
operationspartner, um eine wachsende Zahl von Problemen gemeinsam zu lésen.
Zu dieser dialektischen Kehrtwende, die sich nach 1985 verstirkt in offiziellen
Publikationen marxistischer Theoretiker niederschlug, bemerkt Detlef Pollack:

Wie ernst diese Bereitschaft zur Kooperation, zur Toleranz und zum Dialog von den Religions-
theoretikern gemeint war, liflt sich nicht sicher ausmachen. Begriindet wurde sie immer wieder damit,

dafl das Anwachsen der globalen Probleme der Menschheit, der Friedensbedrohung, der Not, des

Hungers in der Dritten Welt und der 6kologischen Probleme zu einem gemeinsamen Handeln aller

verniinftigen Krifte zwinge.“
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In seinem ,, Arbeitsjournal dagegen driickt Brecht 1943 angesichts der Konver-
sion Déblins eine Uberzeugung aus, die noch ganz der ,vorkritschen® sozialisti-
schen Religionsbetrachtung verhaftet ist: ,Ein fatales gefiihl ergriff die rationale-
ren zuhorer, etwas von dem verstindnisvollen entsetzen {iber einen mitgefange-
nen, der den folterungen erlegen ist und nun aussagt.“ * Brecht zihlt sich selbst
zweifellos zu den ,rationaleren zuhorern®. Er weild sich sicher auf der Seite des
Fortschritts.

Aus dieser Perspektive erscheint Alfred Doblins Bekenntnis wie Verrat an der
Vernunft. Hier gehe es um einen eklatanten Fehltritt. Der Weg ins Abseits wird
auf klassisch-religionskritische Muster zurlickgefiihrt: Religion gilt Brecht als
Opiat. D6blins vermeintlich irrationaler Akt lasse sich nur mit dem Hinweis ent-
schuldigen, der durch Schicksalsschlige Gepeinigte habe sein unertrigliches Da-
sein betduben miissen.

Die Geschichte ist weitergegangen. Was sich in Bertolt Brechts Gedicht ,,Pein-
licher Vorfall* als fernes Echo kommender Erschiitterungen ankiindigt, hat zu
grundsitzlichen tektonischen Verschiebungen gefiihrt. Schwierigkeiten, iiber
Gott zu sprechen, gehoren heute — nicht nur in den neuen, sondern auch in den
alten Bundeslindern — zur alltaglichen Selbstverstandlichkeit. Doch besonders im
Osten ist die Kluft zwischen Religion und Gesellschaft systematisch verbreitert
worden. Der Kampf gegen den Glauben wurde dabei mit jenem Hauptargument
gefiihrt, das auch Brecht fiir sich in Anspruch genommen hat: im Namen einer
»wissenschaftlichen Weltanschauung®. Erst in der Endphase des vormundschaft-
lichen Staats wurde die 6ffentliche Exkommunikation der Kirchen durchbrochen,
doch noch heute ist sie bei vielen verinnerlicht. Daftur gibt es Griinde, die wesent-
lich mit alltaglich praktizierter, sprachlicher Machtausiibung im Zusammenhang
stehen.

Das damit Gemeinte soll nacherzihlend angedeutet werden: Eine Lehrerin
fragt ihre 1. Klasse: ,Wer hat euch denn am meisten lieb?“ Zégernd kommt die
Antwort einer Schiilerin: ,Der liebe Gott.“ Darauf die Lehrerin: ;Falsch!“ Diese
Episode hat sich tatsichlich schon vor zwanzig Jahren in der DDR ereignet, doch
Kindheitseindriicke sind prigend. Sie wirken in der Tiefe weiter und bestimmen
zukiinftige Verhaltensmuster. Die Klassenleiterin wollte von ihren Schiilern eine
ganz andere Antwort horen. Im Rahmen ihres staatlichen Erziehungsauftrags
wirkte die Rede von Gott wie ein Fremdkorper. Die verletzende Zurtickweisung
der Schiilerin hat Spuren hinterlassen. Einmal enttiuscht, hat das Madchen in der
Schule nicht mehr offen iber Personlichstes, nimlich den eigenen Glauben, ge-
sprochen. Schmerzhaft empfand sie ein Gespaltensein, das es ihr nicht erlaubte,
Innerstes preiszugeben.
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Der sowjetische Sputnik und der kindliche Engel

Der Schriftsteller Giinter de Bruyn berichtet von einer Episode, die ebenfalls We-
sentliches zur Sprache bringt: Er erzihlt von einem simplen Schulreifetest, dem
sich seine Tochter zu unterziehen hat. Der Sechsjahrigen wird eine kinderleicht
zu beantwortende Frage gestellt. Sie soll einfach etwas nennen, das fliegt.

,Die Vogel, die der Gepriiften zuerst einfielen, wurden mit freundlichem Kopfnicken und der Bitte
nach weiteren Beispielen zur Kenntnis genommen, und auch Fliegen und Miicken wurden mit Aner-
kennung belohnt. Als dann aber die Bienen, Wespen und Heuschrecken kamen, merkte man, dafl die
beiden priifenden Damen von der Naturkunde genug hatten und auf anderes zielten, weshalb sie dann
auch nach Groferem fragten, doch waren die nichsten Angebote, die Schmetterlinge und Fleder-

miuse, ihnen nicht grofl genug. Hoch, ganz hoch kann es fliegen, sagte die cine Dame und reckee den

Zeigefinger zum Himmel. Doch als das Flugzeug genannt wurde, war das zwar auch richtig, jedoch

noch immer nicht das Gewiinschte, aber nahe, ganz nahe dran.“®

Ein Test, der die psychische Reife einer angehenden Schiilerin feststellen soll,
verwandelt sich wihrend der Befragung immer stirker in einen politischen Reife-
test. Die harmlose Frage nach Fliegendem wird unter den vorgegebenen politi-
schen Bedingungen plotzlich zu einer personlichen Offenbarung. Natiirlich wol-
len die beiden priifenden Frauen auf eine ganz bestimmte Antwort hinaus: Die
Uberlegenheit des Systems — so war man damals tiberzeugt —werde nicht nur
durch Siege sozialistischer Spitzensportler offensichtlich, sondern insbesondere
durch die kithnen Kreisbahnen sowjetischer Satelliten. Es war tiblich, diese Begei-
sterung fiir Raumsonden schon bei den Kleinsten im Kindergarten zu wecken.
Da Vorschulkinder also normalerweise lange mit solcherart Fliegendem vertraut
waren, nimlich Sputniks aus Pappe, wire die Testfrage tatsichlich kinderleicht zu
beantworten gewesen.

,Die Testperson aber, die weder mit staatlichen Kindergarten noch mit dem Fernsehen Erfahrungen
hatte, war mit der propagandistischen Weltraummode ganz unvertraut. Thr Denken war anders gerich-
tet. Sie schwieg lange, schwanlte, ob sie Trotz oder Beschimung hervorkehren sollte, litt sichtlich un-
ter der Vorstellung, als Versager betrachtet werden zu kénnen, hatte dann aber doch den rettenden
Einfall und platzte gliicklich mit den Engeln heraus.” '

Der Vater berichtet von der Verlegenheit, die sich nach dieser Antwort unter
den Erwachsenen breitmacht und die von seiner Tochter nur gefiihlt, nicht aber
begriffen wird. Die Erwihnung des Engels durchbricht eingespielte Sprachmu-
ster. Sprachwelten, im Alltag sonst sauberlich getrennt, stoflen unvermittelt zu-
sammen: Der sowjetische Sputnik, Ausdruck einer Wirklichkeitssicht, die Gott
endgiiltig aus der Welt verbannt hat, und der kindliche Engel, Symbol der Trans-
zendenz, prallen so aufeinander, daf§ sie sprachliche Funken schlagen. Giinter de
Bruyn spricht von ,Wahrheits-Sekunden®, die Eltern und Schulvertreter durchle-
ben. Kindliche Offenheit fiihrt zu einer Erschlieffungssituation, in der die herr-
schenden Verhiltnisse plotzlich in helles Licht gertickt werden.

Die Reifetest-Geschichte [ift besonders deutlich hervortreten, was es heifSt,
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gespalten zu leben. Es geht dabei nicht nur um den Mut, von seinem Glauben zu
sprechen, auch auf die Gefahr hin, von Zeitgenossen einen Pfaffenhut verpafit zu
bekommen. De Bruyn erinnert — grundsitzlicher — auch an das, was christlicher
Gottesrede ihr Fundament gibt: das Wagnis wahrhafter menschlicher Existenz.

»Ein Schutzengel, auch fiir die Seele, ist jedem Kinde zu wiinschen; es braucht aber auch Miitter,
Viter, Geschwister und Freunde, die durch Beispiel und Liebe wirken und die in jeder Entwicklungs-
phase, in der die Warum-Fragen nervtétend wirken, ruhige und dem Kind gemifie Antworten geben,
so schwer es manchmal auch fallt. Warum soll ich nicht liigen, nicht stehlen, nicht bestechen, nicht be-
triigen, nicht unterdriicken, nicht toten? ist doch eine berechtigte und tiefgreifende, alle Religionen
und Philosophien immer wieder bewegende Frage, die sich mit polizeilichen und juristischen Festle-
gungen allein nicht beantworten lif}t.“ 7

Damit stellt der Schriftsteller die Frage nach dem, was menschlichem Denken,
Fiihlen und Handeln letztlich seinen Richtungssinn gibt. Wer iiber die Moglich-
keit erneuerter Gottesrede nachdenkt, hat in einem atheistischen Umfeld gerade
eine transzendenzlose Wirklichkeitsauffassung in seine Argumentation einzube-
ziehen. Gliubige Menschen sollten bereit sein, thren Zeitgenossen Rechenschaft
dartiber zu geben, was fur eine christliche Weltdeutung spricht. Die geschilderte
Engel-Episode fordert Christen geradezu heraus, ihre Art der Weltdeutung ange-
sichts konkurrierender Entwiirfe zur Sprache zu bringen.

Gott neu zur Sprache bringen

Jede umfassende Wirklichkeitsinterpretation — auch die atheistische — (ibersteigt
empirische Einzelerkenntnis. Menschliches Weltverstindnis beruht zwar auf ein-
zelnen Erfahrungen, ist aber insgesamt kein Gegenstand empirischer Erkenntnis.
Dieser Sachverhalt kann in bezug auf das von Giinter de Bruyn Gesagte weiter
buchstabiert werden. Der Schriftsteller benennt zentrale Fragen: ,Warum soll ich
nicht ligen, nicht stehlen, nicht bestechen, nicht betriigen, nicht unterdriicken,
nicht téten?” Bei dem damit Angesprochenen geht es um Grundentscheidungen.
Ob ein Mensch sich bestimmten Wertmafistiben unterwirft oder ob er— koste es,
was es wolle — die Befriedigung eigener Bediirfnisse zum héchsten Maflstab er-
hebt, hangt letztlich von einem umgreifenden, jedoch selten explizit benannten
Sinnentwurf ab. Ein solcher Gesamtentwurf erscheint fiir jeden Menschen unum-
ganglich. Auch wo einer der ausdriicklichen Entscheidung auszuweichen sucht,
ist er doch alltiglich genétigt, sein personliches Handeln von einer solchen impli-
ziten Weltdeutung her zu strukturieren.

Im menschlichen Leben besteht eine unauthebbare Spannung zwischen be-
griindetem Wissen und umgreifender Wirklichkeitsinterpretation. In Hinblick auf
das Wagnis des christlichen Glaubens hat Lessing diese Herausforderung in seiner
Rede vom ,garstigen, breiten Graben* ! anschaulich ausgesprochen. Thm ging es
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dabei um das Problem, auf welche Weise die historisch weit zurtickliegende Chri-
stus-Verktindigung auch bei spatgeborenen Bibellesern den Beweis ihres ,,Gei-
stes“ und ihrer ,Kraft entfalten konne. In Anspielung auf ein Verstindnis, das
Wunder als notwendige Beglaubigungen gottlicher Offenbarung postuliert, meint

der Aufklarer:

+Wie ist mir denn zuzumuten, dafl ich die namlichen unbegreiflichen Wahrheiten, welche Leute vor
16 bis 18 hundert Jahren auf die kraftigste Veranlassung glaubten, auf eine unendlich mindere Veranlas-
sung eben so kriftig glauben soll?« "

In Brechts religionskritisch verengter Optik ist es dem heutigen Menschen
tberhaupt nicht mehr zumutbar, sein Vertrauen auf etwas zu setzen, das nicht
den Kriterien vermeintlich objektivierbarer Wissenschaftlichkeit gehorcht. Im
Gedicht ,Peinlicher Vorfall® spricht der Schriftsteller deshalb abschatzig vom
»mottenzerfressenen Plaffenhut®, also einem hafilichen und nutzlosen Kleidungs-
stiick, um damit den Gottesglauben als sinnlos gewordenes Utensil einer unterge-
gangenen Ara zu charakterisieren. Von dem groflen Gegenspieler Hegels, dem di-
nischen Religionsphilosophen Seren Kierkegaard, hatte der asthetisch gestimmte
Christentumskritiker jedoch lernen konnen: Menschliche Grundentscheidungen
lassen sich nicht — wie gemafl dem tbersteigerten Rationalititsanspruch des
19. Jahrhunderts postuliert — auf historisch-objektive Wahrheit zurtickfithren. Zu
Recht weist Kierkegaard darauf hin, daf} selbst die ,Jiinger erster Hand“, also die
Augenzeugen Jesu, vor dem Wagnis standen, an die Gottessohnschaft des in
Knechtsgestalt Erschienenen zu glauben?®. Die historische Gestalt des Gekreu-
zigten bleibt vieldeutig. Prinzipiell stehen also nicht nur Spitgeborene, sondern
auch ,Gleichzeitige“ vor der Aufgabe, den garstigen Graben zwischen gesicher-
tem Wissen und gewagtem Glauben zu tiberwinden. Mit Kierkegaard ist der Ent-
scheidungscharakter des Glaubens festzuhalten. Allerdings teile ich nicht seine
totale Skepsis gegentber dem Versuch, die Struktur dieser Glaubensentscheidung
durch rationale Argumentation zu stiitzen.

Gerade in einem atheistischen Sprachmilieu ist es ein notwendiges Wagnis, die
innere Kohirenz von Glaubensiiberzeugungen ins Wort zu bringen. Worte besit-
zen namlich die Macht, Wirklichkeit zu erschlieffen. Um den Weg zeitgemafler
Gottesrede, den Guardini in der Auseinandersetzung mit Literaten wie Rilke und
Dostojewski beschritten hat, weiterzugehen, erscheinen Erkenntnisse der moder-
nen Sprachphilosophie hilfreich: Sprache liefert namlich nicht nur Nachrichten
oder informiert iiber Tatsachen, sondern sie offenbart und schafft Wirklichkeit.
Besonders anschaulich bringt dies Jan T Ramsey zum Ausdruck. Er beschreibt
ganz alltagliche (Rede-)Situationen, um nichtreligiosen Zeitgenossen zu verdeut-
lichen, wovon glaubige Menschen tberhaupt sprechen?!.

JWenn z. B. auf einer steifen und unpersonlichen Party, die nur geschaftlichen Interessen dient,

plétzlich der Frack eines Gastes auf dem Riicken einen grofien Riff aufweist oder sich jemand auf ei-
nen Stuhl setzt, der unter ihm zusammenbricht, dann kann dadurch die ganze Situation plétzlich ver-
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wandelt werden. Es kann scin, dafl plotzlich ,menschliche Wirme® in die Party kommt. Das ,Eis
bricht’... Ahnlich wie der aufgerissene Frack oder der zusammengebrochene Stuhl kénnen aber auch
,odd words® oder ,unusual symbols® dazu fihren, dafl plotzlich das ,Eis bricht’, der ,Groschen fallt*

und eine ,neue Dimension® sich erschliefit. Situation, Worte, Sitze werden transparent auf eine in thnen
€«

liegende Bedeutungstiefe hin. Sie sagen, was sie vordergriindig sagen, ,and more*.

Letztlich will Ramsey zeigen, dafl grundsitzlich fiir alle Menschen bestimmte
erschlieffende Situationen — ,disclosures® — existieren, die eine vorher nicht ab-
schbare Tiefendimension erdéffnen. Dies ist beispielsweise der Fall, wenn bei einer
sehr formellen Gerichtssitzung eine unverhoffte Begegnung stattfindet. Indem
die Angeklagte den vorsitzenden Richter plotzlich ,,Penny® nennt, verdndert sich
in diesem Moment ihr Verhaltnis vollig. Durch die Nennung des ,,nickname® er-
folgt ein Durchbruch. ,Eine unpersonliche Situation wurde ,mit Leben er-
fiille".“ > Aus der unpersonlichen Redesituation wird in dem Augenblick, in dem
der durch die Bezeichnung ,Penny“ aufgeschreckte Richter in der Angeklagten
seine einstige Ehefrau erkennt, ein dialogisches Geschehen. Die Beziehung ge-
winnt Tiefe. Durch den ausgesprochenen ,nickname® wird eine menschliche Di-
mension erreicht, die den Laut blofler Buchstaben transzendiert. Die angespro-
chene Erfahrung tiberschreitet empirisch Beobachtbares. Ramsey will darauf auf-
merksam machen, dal alltigliche Erfahrungen existieren, die Ahnlichkeiten mit
religiosen Erschliefungssituationen aufweisen. Das Beispiel des mit ,,Penny“ be-
zeichneten Richters soll verdeutlichen: (Religiose) Rede ist fihig, den Menschen
in eine dialogische Sprachsituation zu fithren, die ihn einladt, ,in das von ihr er-
offnete Bedeutungsganze einzutreten. Sie lockt thn in ihre eigene Tiefe hinein. Sie
gibt zu denken, gerade insofern sie vorbringt, was dem Hérer im ganzen erst auf-
gehen will.“ 24

In diesem Zusammenhang ist beriihrend, was in der ,Schicksalsreise® nachzu-
lesen ist. Dort beschreibt Alfred Doblin seine — spiter von Brecht so verspottete
- Begegnung mit dem christlichen Glauben. Diese wird bezeichnenderweise
durch eine vorausgegangene Nietzsche-Lektiire vorbereitet:

,Ich erinnere mich, wie ich im Zimmer sitze und nach der Lektiire der GLI]C']lOglC der Moral das
Buch schliefle, beiseitelege... buchstiblich, zitternd, frostelnd, und wie ich aufstehe, aufier mir, im
Zimmer auf und abgehe und am Ofen stehe. Ich wufite nicht, was mir geschah, was man mir hier antat.

Kannte ich Gott, trotz alledem? Gott, gegen den es hier ging? Wufdte ich von ihm? Ahnte und ersehnte

ich ihn? Ich weif nicht. Aber ich sah, dafd es hier schrecklich ernst wurde, dafl es um Gott ging und

daf} ich daran beteiligt war.“#

Fiir Déblin brechen plétzlich Fragen auf, die seinen weiteren Lebensweg
schicksalhaft begleiten. Ganz nach Art Kierkegaards erklart der Autor spiter, es
gehe thm nicht um den historischen Jesus: ,Die Figur eines historischen Jesus,
der ein palistinensischer Mensch wie Tausende seines Volkes war, bedeutet nicht
viel.“2¢ Der Verfolgte, der mit den Problemen menschlicher Existenz ringt,
spricht vielmehr von einem ,Ruf®, den er bei der Begegnung mit Christus wahr-
nimmt. ,Es ist der Ruf, der uns von den beiden Abgrinden zuriickreifit, zwi-
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schen denen unsere Existenz verlauft: zwischen dem, der in den Sumpf des krea-
tirlichen Vegetierens fiihrt, und dem der Verzweiflung.“?” Die Schilderung des
Schriftstellers auf der Suche nach einem letzten, umgreifenden Sinn beeindruckt.
Die Darstellung des Gekreuzigten, ja der blofle Anblick einer Kirche wird fiir ihn
zum Symbol fiir die Sinnhaftigkeit menschlichen Lebens. ,Ich brauche nicht in
die Kirche zu gehen. Der Anblick der Kirchen erfreut mich. Denn da drin, weif§
ich, hangt er am Kreuz.“ 28

Mit Hilfe der sprachphilosophischen Uberlegungen von Jan T. Ramsey kann
man Dablins Bekenntnis zum Gekreuzigten so verstehen, dafl darin eine exem-
plarische Glaubensentscheidung sichtbar wird: Der Dichter, der sich auf der
Flucht vor den Nazis befindet, sieht sich vor die Frage gestellt, was sein Leben
bestimmt. Man fiihlt sich an Blaise Pascals Diktum vom ewigen Schweigen un-
endlicher Raume erinnert:

»50 aber sind wir nicht geschaffen, dafl wir in dieser Unvollkommenheit verrinnen, verkommen
und uns in der Sinnlosigkeit der Existenz zerreiben sollen. Es wire unbegreiflich, fithlende, wertende
Seelen in das Zentrum der Welt zu stellen, um sie sich an einer brodelnden Materie erschépfen zu las-

sen.“ 2

Daoblins Auffassung 1afde sich — philosophisch verkiirzend — in metaphysischer
Redeweise so buchstabieren: Warum ist uberhaupt etwas und nicht vielmehr
nichts? Die Erfahrung der Kontingenz — also die Moglichkeit des Nichtseins — ist
einer der stirksten Antriebe, die menschliches Denken nach einem Schopfergott
fragen laflt. Auch den bertihmten ,,Quinque viae® Thomas von Aquins, also den
LFunf Wegen® %, auf denen Gottes Existenz erschlossen werden soll, liegt der Ge-
danke des Nicht-notwendig-Seins zugrunde. Dafl es sich bei diesen Denk-Wegen
nicht um quasi naturwissenschaftliche Beweisverfahren handelt, ist offenkundig.
Freies Sich-Einlassen auf Grunderfahrungen ist hier Voraussetzung dafiir, dafl
menschliche Einsicht sich auf den Weg zu Gott macht. Angesichts der denkeri-
schen Auseinandersetzung mit nicht-notwendigem Sein dringt sich dann namlich
die Frage auf, ob die Annahme eines notwendigen Seins, das den Grund seiner
Existenz in sich selbst hat und zugleich Prinzip alles kontingenten Seienden ist,
nicht sinnvoll erscheinen mufl. Die kontingente Welt erhilt damit Hinweis-
charakter.

Auch dem fragenden Alfred Déblin erschliefit sich die Welt — frei und nicht re-
duzierbar auf anderes — als ganzheitliche Wirklichkeit. Vorbereitet durch religi-
onskritische Fragen und Zweifel (Nietzsche), fithrt ihn die Christus-Botschaft
letztlich in eine Erschliefungssituation (disclosure), in der ihm die Welt grundle-
gend als sinnvoll erscheint. Auf die Begegnung mit dem christlichen Glauben ant-
wortet der Dichter mit Einsicht (discernment) und Entscheidung (commitment).
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Freie Einsicht ist glaubwiirdig

Mit Hilfe der Theorie Ramseys erscheint es moglich, an den zentralen Begriff
neuzeitlichen Denkens anzukniipfen: Freibeit. Befreiung aus politischen und
weltanschaulichen Zwingen ist nicht erst seit 1989 das geschichtliche Schliissel-
thema. Theologisch aber bedeutet dies: Anerkannte menschliche Freiheit ist Vor-
aussetzung, um Gott heute glaubwiirdig zur Sprache zu bringen — gerade im
»Neuland“. Die Uberlegungen Ian T. Ramseys erscheinen mir wertvoll, weil sie
dazu beitragen, Freiheit und Glaube zusammenzufiihren. In dem Ausdruck Got-
tes-Bewets kommt ndmlich nicht gentigend zum Ausdruck, daff es sich bei dieser
grundsitzlichen Stellungnahme zur gesamten Wirklichkeit um einen freien men-
schlichen Akt handelt. An Ramseys Ansatz verdient ,,hervorgehoben zu werden,
dafl er durch seinen Begriff des ,commitment® (Entscheidung) die Bedeutung der
Freiheit im religiosen Akt betont. Dadurch wird der religiose Akt jedoch nicht
der Willkiir ausgeliefert, denn das ,commitment® ist die Antwort auf den objekti-
ven Anspruch des ,discernment’ (Einsicht).“ *! Religiose Sprache, wie sie etwa in
den Gleichnissen der Bibel begegnet, hat demnach ganz grundsatzlich die Auf-
gabe, ithre Adressaten in Situtionen zu fithren, in der die Horer des Wortes — in
Freiheit und Verantwortung gegentiber ithrer Lebenserfahrung — ihre Zustim-
mung zum Gottesglauben geben kénnen.

Eine tiberraschende Perspektive ergibt sich, sofern der geschirfre Blick an die-
ser Stelle nochmals auf Brecht gerichtet wird. Der Marxismus, den er in den be-
wegten zwanziger Jahren fir sich entdeckt, pragt seine Weltdeutung. Darum war
der Dichter bereit, individuelle Fretheit zugunsten eines — alles tiberwaltigenden
— Fortschrittsglaubens preiszugeben. Aber die Mixtur aus Positivismus und Mar-
xismus-Leninismus, mit der sich der parteiliche Schriftsteller noch im Kampf ge-
gen Doblins Religiositit gestirkt hatte, verlor nach 1945 sichtbar thre immunisie-
rende Wirkung. Die von den neuen Regierenden im Umgang mit dem Volk rekla-
mierte groflere Rationalitit erscheint Brecht deshalb im Juni 1953 nicht mehr
fraglos hinnehmbar. Insofern bezeichnet der Aufstand der Arbeiter eine tiefgrei-
fende Zisur. Die blutige Niederschlagung des 17. Juni macht den praktizierenden
Marxisten ratlos. Sie markiert vielleicht den entscheidenden Riff in seiner Wirk-
lichkeitsdeutung. Bekanntlich antwortet er darauf mit dem vielsagenden Gedicht
»Die Losung®:

Nach dem Aufstand des 17. Juni

Liefl der Sekretir des Schriftstellerverbandes
In der Stalinallee Flugblatter verteilen

Auf denen zu lesen war, daff das Volk

Das Vertrauen der Regierung verscherzt habe
Und es nur durch verdoppelte Arbeit

Zuriickerobern kénne. Wire es da
Nicht doch einfacher, die Regierung
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Loste das Volk auf und
Wihlte ein anderes? *2

In der Frithphase der DDR - der Spatzeit des Schriftstellers — verhallt der mis-
sionarische Ton des gliubigen Kommunisten. Der Jahrhundertdichter sieht sich
gendtigt, den sichergeglaubten Platz auf der Sonnenseite der Geschichte zu riu-
men. Denn die fiir naturwiichsig gehaltene Allianz von sozialem Fortschritt und
objektiver Wissenschaft erweist sich zusehends als Fiktion. Vielleicht ist das Ge-

dicht ,Der Radwechsel“, ebenfalls 1953 entstanden, ein Anzeichen gesteigerter
Nachdenklichkeit.

Ich sitze am Straflenrand

Der Fahrer wechselt das Rad.

Ich bin nicht gern, wo ich herkomme.
Ich bin nicht gern, wo ich hinfahre.
Warum sehe ich den Radwechsel

Mit Ungeduld?3

Mit der schwindenden Hoffnung auf gesellschaftliche Erlésung werden bei
dem Schriftsteller jene alten, lange abgewiesenen existentiellen Fragen wieder lau-
ter vernehmbar, vor deren Beantwortung sich auch der — einstmals verspottete —
Alfred Déblin gestellt sah. Im resignativen Ton des spiten Brecht wird etwas von
den Anfechtungen — Krankheit, Alter und Tod — horbar, vor die jede menschliche
Existenz gestellt ist.

Hier geht es nicht um die besserwisserische Feststellung, der Dichter sei mit
seinem dogmatischen Glauben gescheitert. Vielmehr zeigt sich: Auch der spottlu-
stige Religionskritiker ist mit einer existentiellen Wirklichkeit konfrontiert, deren
Realitit er nicht mit dem Hinweis auf objektive geschichtliche Gesetzmafligkei-
ten in Abrede zu stellen vermag — und im Eingestindnis dieses Umstandes zeigt
sich etwas von seiner Grofle. An der durch menschliche Kontingenz gezogenen
Grenze fillt die — letztlich unabweisbare — Gottesfrage wieder ins menschliche
Denken ein. Aber eine solche unverstellte Welt-Offenheit ist erst die Vorausset-
zung fur die Moglichkeit einer religiosen Erschliefungssituation.

Um Gott in radikal sikularisierter Gesellschaft neu zur Sprache zu bringen,
miussen Christen dazu beitragen, eindimensionale, transzendenzlose Wirklich-
keitsbeschreibungen zu entmythologisieren. Dazu ist es jedoch noétig, in das Ge-
sprich mit ernstzunehmenden Christentums-Kritikern einzutreten, um situati-
onsgerecht tiber den Glauben reden zu lernen. Erst auf der Ebene freimiitigen
Dialogs erscheint es moglich, dafl Glaube umfassende Glaubwiirdigkeit gewinnt.
So wird Hérern des Wortes die Moglichkeit erdffnet, vom Gott der Philosophen —
der Bejahung eines nichtkontingenten Schopfers — zum Gott Jesu Christi — nur
dieser sprechende und ansprechbare Gott verbiirgt den Sinn personaler mensch-
lichen Existenz — in einem Akt umfassenden Verstehens offenbarter Gottesrede
fortzuschreiten.
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