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Zu diesem Heft

Das Lehrhaus »Reich Gottes und Sozialismus« als Thematisches Zentrum auf dem Berliner Kirchentag war
ohne Zweifel ein Hohepunkt in den Bemithungen Religitser Sozialisten seit der Wiederbelebung vor gut
12 Jahren. Dahinter standen — das soll auch an dieser Stelle dankbar gesagt werden — Erfahrung,
Einsatzfreude und Organisationstalent der Berliner Gruppe. Ulrich Peters jahrelanges Bemiihen, religics-
sozialistisches Engagement auf die Basis einer arbeitenden Gruppe zu stellen, hat Friichte getragen. Daneben
istdie Zusammenarbeit mit der Gemeinde »Bernauer 111« im Wedding und ihrem Pfarrer Manfred Fischer
zunennen, die eine groBe Bereicherung war. Die Atmosphiire, das lebendige Miteinander von Besucherln-
nen und MitarbeiterInnen und die hervorragende grafische und kiinstlerische Gestaltung des Gemeindezen-
trums — das ist wohl nicht vermittelbar an die, die nicht dabei sein konnten. Auch zu den Podiumsgespri-
chen, Diskussionen und dem Feierabendmahl gehért mehr als das, was sich schriftlich festhalten lieBe. Im
niichsten Heft wollen wir aber zwei Beitriige aus dem Lehrhaus bringen, und zwar von Dietrich Braun und
Peter Winzeler zur »Theologischen Kritik des Kapitalismus«. Die Bibelarbeiten werden in der Kirchentags-
dokumentation erscheinen.

Am ersten Tag des Lehrhauses war nattirlich »Golli« ein Name, der Menschen anlockte. Dieses Heft wird
mit Thesen von Helmut Gollwitzer erdffnet, aus denen auch der Leitsatz genommen ist: Die Liebe kim pft
nicht nur gegen die Not, sondern fiir die Freiheit.In diesem Jahr, in dem der real existierende Sozialismus
eine groBe Wende zur Demokratisierung, aber andemorts auch einen Tiefpunkt erlebt, der betroffen macht,
ist an das zu erinnern, was glaubwiirdig authentischen Sozialismus ausmacht. Helmut Gollwitzers Name
stand immer dafiir, daB Sozialismus und Freiheit das gleiche sein miissen.

Ebenfalls aus Berlin kommtder umfangreichste Beitrag dieses Heftes. Aufdem Wege zu neuem Glauben
hat Helmut Thielen den Artikel iiberschrieben, der eine Erweiterung und Neubearbeitung eines fritheren
Aufsatzes aus der Zeitschrift »Umbruch« darstellt. Er fithrt seine Reflexionen ausdriicklich auf die
Gespriiche in der Berliner Gruppe zuriick. DaB iiberdies viel von den personlichen gedanklichen und
existentiellen Auseinandersetzungen eines ehedem »bloBen Atheisten« darin steckt, kénnte dem eine
Lesehilfe sein, der es zunéchst nicht leicht hat mit solch anspruchsvoller Lektiire. Es sei auch daran erinnert,
wie Emst Bloch und Paul Tillich auf je ihre Weise das »atheistische Moment im Glauben« gewiirdigt und
interpretiert haben. (Auf Helmut Thielens Buch zur »Entwicklung der Agrarreform und Umweltpolitik in
Nicaraguaseit 1979« miissen wir an anderer Stelle ausfithrlicher eingehen. Wir haben noch keinen Experten
entdeckt, der es adiiquat besprechen kénnte. Es kostet DM 37,— beim Verfasser.)

Amold Pfeiffers Beitrag zu Paul Schneider istimregionalen Kirchenblatt des Hunsrilck erschienen. Er geht,
df.tnke ich, einen weiteren Kreis an. Eberhard Busch hat darauf hingewiesen, daB nicht nur die offizielle
Kirchenleitung die Gestapo damals zunoch hiirterem Vorgehen gegen Schneider angestachelt hatte, sondern
dab auch die Bekennende Kirche den Pfarrer von Dickenschied »in den entscheidenden Situationen allein-
gelassenc hat. Neue Dokumente dazu werden in nichster Zeit versffentlicht werden.

Ein groBes Stick Leben tiber ein Sterben hinaus vermittelt uns Klaus Kreppel, indem er dem Nachruf auf
M Mertens kithn die Gestalt eines Briefes an die verstorbene iltere Genossin und Freundin gibt. Filr
mich ist daraus Hoffnung spiirbar, da8 nichts, was auf Erden geschieht, in Ewigkeit verloren ist. In solcher
Hoffnung griiBe ich Euch alle im Herbst dieses Jahres.

Euer Erhard Griese

I;S: In den letzten beiden Nummern ist uns leider ein Versehen unterlaufen: Bei der Angabe des
ostgiro-Kontos in Dortmund (fiir Abos, Spenden und Mitgliedsbeitriige) fehlten zwei Ziffern. Das
Konto lautet richtig und vollstindig:

Postgiro Dortmund 189 389464 (BLZ 440 100 46)

DIE LIEBE KAMPFT NICHT NUR GEGEN
DIE NOT, SONDERN FUR DIE FREIHEIT

Helmut Gollwitzer

Thesen zum politischen Handeln
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»Das Denken im Widerspruch muBl dem Bestehenden gegeniiber negativer und utopi-
scher werden. Dies scheint mir der Imperativ der gegenwirtigen Situation im Bezug auf
meine theoretischen Versuche aus den dreiBiger Jahren« (Herbert Marcuse, Vorrede zu
»Kultur und Gesellschaft«, I, 1964, S. 16). Diese Worte treffen genau den Unterschied
zwischen der durch die Jesus-Situation bestimmten neutestamentlichen Eschatologie
und der alttestamentlichen.

Dieser Unterschied ist unter dem EinfluB des Griechentums spiter als der der Spiritua-
lisierung, Individualisierung und Verjenseitigung des »Reiches Gotles« verstanden
worden. In Wirklichkeit iibertrifft das Neue Testament das Alte Testament durch die
Totalitit und Radikalitit der Utopie: die Vision der neuen Menschheit, befreit von Tod
und Schuld und allen Lasten der Erde.

Der »Imperativ« kam her von Kreuz und Auferstehung Jesu:

a)Der gegenseitige Widerspruch zwischen Jesus und der Welt, in die er kam, wird am
Kreuz enthiillt als ein todlicher, als absolute gegenseitige Negation, diec Kompromisse
und Koexistenz unméglich macht.

Er wird in der Auferstehung Jesu enthiillt als Widerspruch zwischen Wahrheit und
Liige, Gerechtigkeit und Ungerechtigkeit, Leben und Tod.

Wihrend im Kreuz Jesu die Liige iiber diec Wahrheit, der Tod iiber das Leben, das Alte
iiber das Neue siegte (Beweis fiir die Unverinderlichkeit und Unverbesserlichkeit der
Welt, Bestitigung des Pessimismus), offenbart die Auferstehung Jesu diesen Sieg als
Scheinsieg und zeigt die Wahrheit, das Leben, das Neue als den wahren und endgiiltigen
Sieger (Beweis der Verinderlichkeit der Welt; Bestitigung des Optimismus). Entschei-
dende Frage: Was bedeutet es, daB diese Offenbarung nur durch das Kreuz hindurch ge-
schieht, daB also das Neue nur durch seine Niederlage hindurch siegt?

Transzendenz des Reiches Gottes im Sinne des NT bedeutet nicht Jenseitigkeit als
Beziehungslosigkeit, sondern radikale und totale Verneinung des gegebenen Weltsy-
stems, dessen Krisis, Bestreitung seiner Alleingiiltigkeit, Notwendigkeit und Ewigkeit.
Transzendenz bedeutet Bestreitung von auen und von vomne, d.h. nicht Bestreitung
eines gegebenen Zustandes von den immanenten Mdglichkeiten dieses Zustandes her,
sondern Bestreitung von einer neuen Wirklichkeit her.

Je transzendenter das Neue dem Alten gegeniibersteht, desto mehr transzendiert die
durch die VerheiBung geweckte Hoffnung die einschréinkenden Bedingungen der alten
Welt, und desto tiefer reicht die Negation des Alten.
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Jede Moderierung des eschatologischen Gegenbildesist Rehabilitierung und Sanktionie-

] rung der Welt, wie sie ist 91%' H. Gollwitzer, »Die marxistische Religionskritik und der

christliche Glaube« cap.
Die Eschatologie des NT ist ein Aufruf, sich mit der Welt, wie sie ist, nicht abzufinden,
gegen sie den Kampf aufzunehmen und fiir die neue Welt Partei zu ergreifen. (Vgl. R6m.
6,4; 12,2; Eph. 2,15 und 4,17-24). Die Wandlung der Eschatologie zu Spiritualisierung
und Individualisierung machen sie zu einer Anleitung, sich mit der Welt, wie sie ist,
abzufinden. Sie verwandeln den aufweckenden FanfarenstoB (Eph. 5,14; 1. Thess. 5,6-
8) in Opium.

Gegen einen Messianismus, der das Reich Gottes in der Geschichte durch menschliche
Anstrengung und Organisation verwirklichen will, richtet christliche Theologie den
eschatologischen Vorbehalt auf: das Reich Gottes ist Gottes Tat, nicht Ergebnis mensch-
licher Bemiihung, denn zwischen der Geschichte und dem Reiche Gottes steht das Kreuz
Jesu Christi: K. Barth, »Romerbrief«, 2. Aufl. 1922, S. 419: »Wo das Reich Gottes im
‘organischen Wachsen® oder ehrlicher, aber noch anmaBender gesagt: ‘im Bau’ geschen
wird, da ist es nicht das Reich Gottes, sondern der Turm zu Babel.«

Die fiir den christlich-marxistischen Dialog entscheidende Frage ist, ob die Alternative
zischen Christus und Prometheus endﬁillig und exklusiv ist. Vgl. Karl Marx (SchluBsatz
der Vorrede zu seiner Dissertation, 1841): »Prometheus ist der vornehmste Heilige und
Mirtyrer im philosophischen Kalender«, und Paul Ricoeur: »Im Unterschied zur griechi-
schen Philosophie verurteilt das Christentum Prometheus nicht. Fiirdie Griechen war die
Schuld des Prometheus, das Feuer der Techniken und Kiinste, das Feuer der Erkenntnis
und des BewuBtseins geraubt zu haben. Die Schuld Adams ist nicht die des Prometheus.
Sein Ungehorsam besteht nicht darin, der Technik und Wissenschaft huldigende Mensch
zu sein, sondern in seinem Wagnis des Menschseins, das lebenspendende Band mit dem
Gottlichen zerrissen zu haben.« (Zit. nach Roger Garaudy, »Der Dialog zwischen
Christen und Marxisten«, Evangelische Kommentare, 1968/3, S. 130).

Ob Christus und Prometheus im Gegensatz stehen oder nicht, entscheidet sich an der
Frage, was wir durch unsere Arbeit erreichen kénnen und was nicht.

Gotliche Gnade und menschliche Arbeit stehen nicht im Gegensatz:
a) ernu;-:mpfang der Gnade sind wir passiv, aber die Gnade macht nicht passiv, sondern
V.

b) Gout wirkg in der Welt durch wirkende Menschen. Er schaltet unser Wirken nicht aus,
sondern ein. Er beruft den Menschen zum cooperator Dei in dieser Welt. Er beauftragt
zur Arbeit.

¢) Der Erfolg unserer Arbeit steht nicht in unserer Hand, sondermn héngt vom Segen
Gottes ab. Darum ist von unserer Seite unsere Arbeit die titige Form unseres Gebetes
um seinen Segen: Ora et labora!

Es ist zu unterscheiden zwischen dem, was Gott durch unser Wirken verwirklichen will,
und dem, was er ohne unser Wirken verwirklichen will. Unsere Befreiung von Schuld
und Tod, unsere Anderung zu neuen Menschen, die glauben und licben kénnen, ist nicht
unser Werk, sondern das Werk des Heiligen Gottes.

Das Reich Gottes ist das Leben der neuen Menschheit, die glauben und lieben kann,
befreit von Schuld und Tod. Dieses Leben ist gegenwirtig und zukiinftig: gegenwiirtig

:lnu;’gerborgenheil und Kampf, zukiinftig in offenbarer und widerspruchsfreier Vollen-

Weil das Reich Gottes in seiner gegenwirtigen und zukiinftigen Gestalt nur durch die
Kraft Gottes, nicht durch die Kraft des Menschen verwirklicht wird, ist es die absolute

Utopie. Seine Transzendenz ist aber nicht Beziehungslosigkeit, sondern Mobilisierung
zur Teilnahme an der Humanisierung der menschlichen Gesellschaft auf das Reich
Gottes als der wirklich humanen menschlichen Gesellschaft hin.

. »Auf das Reich Gottes hin« meint nicht, daB die Verwirklichung des Reiches Gottes in

der Verlingerungslinie unseres Wirkens lidge, als Ziel auf unser Programm gesetzt
werden konnte, so daB die Menschheitsgeschichte durch Fortschritt und Evolution
approximativ auf das Reich Gottes zuginge. Das Reich Gottes ist nicht das Ergebnis des
Produktionsprozesses der Geschichte. Seine Transzendenz ist nicht von uns zu iiberwin-
den.

. Dies ist der »eschatologische Vorbehalt« fiir alle unsere Bemithungen. Aus seiner

Wahrheit istin der Christenheit oft die falsche Konsequenz eines christlichen Konserva-
tismus gezogen worden, der im Namen der Unverbesserbarkeit der Welt die Verbesser-
barkeit der Verhiltnisse bestritt, dem Auftrag zum cooperator Dei-Sein auf die Erhaltung
des Bestehenden reduzierte, die Phantasie fiir die Zukunft lihmte und jede gesellschaft-
liche Utopie als »Schwidrmertum« verwarf. Damit provozierte man gerade einen Messia-
nismus, der die von der Christenheit verkiindigte absolute Utopie zum Programm der
menschlichen Aktion machte, eine ebenfalls falsche Konsequenz aus der richtigen
Erkenntnis, da die absolute Utopie nicht nur jenseitiger Trost, sondern das Diesseits und
die Gegenwart bestimmende Macht sein will. Aus dieser falschen Antithese gilt es
herauszukommen.

. Gegenwartsbestimmend (und zwar gegenwartsrevolutionierend) ist das Reich Gottes auf

zweierlei Weise:

a) In der Kraft des Heiligen Geistes mit dem Mittel der Verkiindigung des Evangeliums
revolutioniert es den Einzelnen zum Schlachtfeld des Kampfes zwischen dem neuen
und dem alten Menschen. In diesem Sinne kommt das Christsein von dem in Jesus
Christus schon geschehenen adventus des Reiches Gottes her.

b) In der VerheiBung der neuen Gesellschaft im Reiche Gottes ist eine revolutionire (=
grundstiirzende) Kritik der bestehenden Gesellschaft enthalten. In diesem Sinne
schaut das Christsein vorwirts auf das noch nicht realisierte Leben im Reiche Gottes
und miBt an seinem Leitbilde das Bestehende.

. Dieses Messen ist nicht nur ein folgenloses Vergleichen samt Beseufzen der Schlechtig-

keit des Bestehenden, sondemn es wird zur praktischen Kritik des Bestehenden nach dem
MaBe des Kiinftigen. Diese praktische Kritik ist Betitigungsweise der Liebe, als der
Seinsweise des neuen Menschen, die gegen die Seinsweise des alten Menschen kAmpft.

. Die Liebe kiimpft nicht nur gegen die Not, sondern fiir die Freiheit. Denn die Liebe will,

daB der, dem sie dient, nicht nur physisch lebt, sondern selbst zum Lieben kommt. Liebe
ist also interessiert an Freiheitsraum zur praktischen Betitigung liebender Verantwor-

tung.

. Darum folgt aus der absoluten Utopie der neuen Gesellschaft im Reiche Gottes eine

irdische, relative Utopie als Leitbild fiir die Umgestaltung der bestehenden Verhltnisse
mit dem MaBstab groBtmoglichen Abbaus aller Ungerechtigkeit, Unfreiheit und Verge-
waltigung. Denn »Liebe muB als unbedingte Entschlossenheit zur Gerechtigkeit, zur
Freiheit und zum Frieden fiir die anderen verstanden werden« (J. B. Metz, »Zur
Theologie der Welt«, 1968, S. 111).

. Der Unterschied zwischen dem, was allein Gott ohne unser Zutun verwirklichen kann,

und dem, was wir verwirklichen kénnen und sollen, schlieBt also eine aus der absoluten
Utopie des Reiches Gottes geschopfte relative Utopie nicht aus, sondern hat sie zur Folge.
Sie zum Leitbild unserer Aktionen zu machen, bedeutet nicht prometheischen Turmbau
von Babel, sondern ist Konsequenz der gegenwartsmobilisierenden Verkiindigung des
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Reiches Gottes. Daran erinnert der Marxismus die Christen, die fiir diese Erinnerung
dankbar sein sollten, statt sie durch eine falsche Antithese von Christus und Prometheus
abzuweisen.

Es sind zu unterscheiden: (A) die absolute Utopie - (B) die relative Utopie — (C) das
sozialrevolutionire Programm zur (mindestens approximativen) Realisierung der rela-
tiven Utopie. A ist Zielbegriff der christlichen Hoffnung; B ist Zielbegriff des gesell-
schaftlichen Handelns der Christen (in der Skumenischen Diskussion seit 1948: »die
verantwortliche Gesellschaft«) und enthiilt in sich die Wertung des Menschen als
Individuum und Sozialwesen, die aus der Botschaft vom Reiche Gottes folgt (christlicher
Humanismus); C ist Produkt verniinftiger rlegungen, ist offen fiir die Kooperation
verschiedener Menschen mit verschieden begriindetem Humanismus, und ist vemiinftig
kontrovers.

Die relative Utopie (B) 148t sich leichter negativ als positiv beschreiben: Abbau von
Herrschaft, Freigabe individueller Mitbestimmung, Beseitigung von Start-Ungleichhei-
ten, Institutionalisierung der Hilfe der Stirkeren fiir die Schwiicheren, Verhinderung von
Ausbeutung u.a. Sie zeigt die angestrebte irdische Gesellschaft als ein Abbild des
Reiches Gottes unter den Bedingungen dieser Welt, als »ein menschliches, ein die Art
dieser verginglichen Welt an sich tragendes Wesen«, weder als »Gleichung« mit dem
Reiche Gottes, noch als »eine einfache und absolute Ungleichung«, wohl aber »als ein
Gleichnis, eine Entsprechung, ein Analogon zu dem in der Kirche geglaubten und von
der Kirche verkiindigtem Reiche Gottes« (Karl Barth, »Christengemeinde und Biirger-
gemeinde«. 1946, S. 23).

Das sozialpolitische Programm bezieht die normative Vorstellung einer humanen
Gesellschaft aus der Utopie, letztlich aus dem eschatologischen Horizont der Reich-
Gottes-Botschaft als dem »Horizont universaler Humanisierung« (J. B. Metz, a.a.0., S.
144; vgl. K. Barth, Kirchliche Dogmatik, IV, 3, S. 927: »Indem Gott sich des Menschen
annimmt, ertffnet er ihm iiber seinen gegenwirtigen Status hinaus eine ganz andere
Zukunft, treibt und fiihrt er ihn in diese seine Zukunft hinein. ‘Steh auf, nimm dein Bett
und wandle!’«). Er bezieht aber sein Material aus den im Vorhandenen liegenden
Moglichkeiten und entwirft den Weg in die Zukunft mit den beschrinkten Mitteln
menschlicher Erkenntnis. Darum hat sich das Programm vor der Utopie zu verantworten,
kann sich aber nicht mit der Utopie identifizieren und die Autoritit der Utopie unmittel-
bar in Anspruch nehmen. Es ist verniinftig kontrovers und kritisierbar.

Weshalb istdie Unterscheidung von absoluter und relativer Utopie (der »eschatologische

Vorbehalt«) wichtig?

a) Wer die absolute Utopie verwirklichen will, macht sich selbst zum Gott, d.h. dieser
Messianismus hat totalen Machtanspruch mit allen brutalen Konsequenzen zur Folge
(vgl.\l/-l.v('li;)llwitzex. »Die marxistische Religionskritik und der christliche Glaube«,
cap. V-VI).

b) Die Unterscheidung verhindert die illusionzre Erwartung, daB alle existentiellen
Fragen des Menschen durch die gesellschaftliche Anderung befriedigend beantwor-
tet werden konnten. Der Mensch geht aber nicht in seinen gesellschaftlichen Bezie-
hungen auf. Die Fragen von Sinn, Schuld und Tod sterben auch in der gelungenen
Gesellschaft nicht ab, sondern bleiben offen und brennend.

¢) Institutionen beeinflussen uns zum Besseren oder zum Schlechteren. Verbesserung

der Institutionen kann das soziale Verhalten der Menschen bessern. Die Spannung

zwischen Individuum und Gemeinschaft aber samt der ethischen Anforderung, die sie

enthilt, bleibt und muB bleiben; sie unterscheidet die menschliche Gesellschaft vom

g:dn(;lrlfmnhaufen. Auch der Mensch der gelungenen Gesellschaft wird der Vergebung
en.

Die Unterscheidung schirft ein, daB nicht alles, was wir wiinschen und brauchen, von

i uns gemacht wcrde%l kann. »Der Mensch lebt nicht vom Brot der Machbarkeit allein«
(Jos. Ratzinger, »Einfiihrung ins Christentum«, 1968, cap. L,5).

¢) Die Unterscheidung fiihrt uns aus einem iibersteigerten Zutrauen zu unseren men:ch-
lichen Moglichkeiten, dem dann im Riickschlag nur umso schlimmere Enttuschun-
gen zu folgen pflegen (Luther: superbia und desperatio), heraus zu niichterner
Bescheidung auf das vemniinftig Erreichbare, ohne uns den Stachel der Utopie zu
nehmen.

f) Der Unterschied hindert, das Ziel der irdischen befriedeten Gesellschaft und die
Arbeit fiir sie als erschpfende Antwort auf die Frage nach dem Sinn unseres Lebens
auszugeben.Wo das geschieht, wird der Mensch nur nach seiner Leistung fiir den
Fortschritt bewertet, den Leistungsunfihigen der Lebenssinn abgesprochen und die
heute Lebenden nur als Material fiir den Bau der kiinftigen chellsc!nafl angesehen.
»Hier hat der eschatologische Vorbehalt der Kirche ... eine Individualitdt zu schiitzen,
die nicht durch ihren Stellenwert im Fortschritt der Menschheit definierbar ist« (J.B.
Metz,a.a.0.,S. 110). »Der Christ ... steht ein fiir die wahre Freiheit und Unantastbar-
keit jedes Menschen — dies ist darin begriindet, daB jeder Mensch das geliebte Kind
Gottes ist: er ist so um seiner selbst willen da, wie der Geliebte um seiner selbst willen
und nicht seiner Funktionalitéit wegen geliebt wird« (H. Gollwitzer, »Forderungen der
Freiheit«, 1962, S. 218 f.). :

g) Die Botschaft vom Reiche Gottes macht die Arbeit fiir die gesellschaftliche Verénde-
rung nicht unnétig. — Lo ] <
Auch in der gelungenen Gesellschaft wird die Botschaft vom Reiche Gottes nicht

unndélig sein,

Jahresversammlung
des Bundes der Religitsen Sozialisten Dtls.

Die jihrliche Mitgliederversammlung des Bundes der Religiésen Sozialisten Deutschlands findet

statt
am Samstag, den 4. Nov. 1989, 13.30 Uhr
in der Evang. Akademie 7325 Bad Boll

im Rahmen der Tagung »POLITIK, AUS DER NACHFOLGE. Symposium zum 70. Todestag von
Christoph Blumhardt (1842-1919).« Anmeldungen zur Tagung, die vom 3.-5.11.89 dauert, direkt
an die Evangelische Akademie 7325 Bad Boll, T. 07164-79 212 / 214.

An Mitglieder wie Interessenten ergeht hiermit herzliche Einladung!
Bund der Religidsen Sozialisten
Der Vorstand




Helmut Thielen

Auf dem Wege zu neuem Glauben

Ich bin fle

was wo.

kommen, dafi ich ein Feuer anziinde auf Erden,
te ich lieber, denn es brennete schon.
Jesus von Nazareth (Lk 12,49)

Der Gott des Glaubens und die Gotter der Religion

1. Kein Zuriick hinter die Wahrheit der
neuzeitlichen Religionskritik

Nach derreligionskritischen und atheistischen
Denkbewegung der Neuzeit, wie sie vor al-
lem durch die Namen und Werke von Feuer-
bach und Marx, Nietzsche und Freud markiert
ist, fiihrt kein Weg mehr zuriick zur christli-
chen oder zu irgendeiner anderen Religion.
Nicht allein einzelne dogmatische Vorstel-
lungen wie die Entstehung der Welt als Schép-
fungsakt oder die géttliche Einheit der Drei-
heit und der Einheit (Trinitit) oder die Siin-
denlehre und dergl. mehr sind den Gesetzen
der Logik, der naturwissenschaftlich organi-
sierten Erfahrung oder der sozialwissenschaft-
lich-anthropologischen Aufklirung zum
Opfer gefallen, die sie entweder als leere
Spekulation oder als verschliisselte, entfrem-
dete menschliche Selbsterfahrung identifi-
ziert hat. Die einzelnen Striinge der religions-
kritischen Desillusionierung verknoten sich
und sind vorrangig begriindet im Akte der
Autonomie, der geschichtlichen Selbstschisp-
fung des Menschenlebens im Gedanken, mit
dem Mute, »sich deseigenen Verstandes ohne
Anleitung eines anderen zu bedienen« (Kant),!
und in der gesellschaftlichen revolutionéren
Tatin der Perspektive einer »Naturalisierung
des Menschen« und »Humanisierung der
Natur« (Marx),? also eines moglichen Gliicks
in Lebensliufen der erfiillten Freiheit und
Versohnung.

Um der Autonomie willen geht diese Reli-
gionskritik aufs Ganze. Die Selbstbegriin-
dung des menschlichen Lebens und die An-
leitung durch Gott sind ihr Widerspriiche,
nicht von der Art einer Realdialekuk, also
vermittelbar, versshnbar im Leben, sondern
einer Antinomie, also einander wechselseitig
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ausschlieBend. Religion als solche, ihre all-
gemeine Form, wird von der Kritik aufge-
16st. Ihr gelten gerade auch deren oberste Be-
stimmungen, die Vollkommenheit und Ab-
solutheit Gottes — die sie ausmachenden all-
gemeinen Pradikate, daB er ewig, allméichtig
und allgiitig sei—als Chiffren von Herrschaft
und Unterdriickung. In der Religion wird
Gott als absolut gedacht, weil er am einzig
moglichen Ort seiner Wirklichkeit, im Le-
ben der Menschen und in ihrer Geschichte,
nur bruchstiickhaft, zerbrechlich, bedroht
existiert. Naher bestimmt, existiert er im
menschlichen Leben sowohl als die Schwi-
che des Guten wie auch als diejenige des
Schlechten. Darin entspringt ein formal glei-
ches, der Sache nach jedoch gegensiitzliches
Motiv fiir die Verdopplung der Welt in ih-
rem religidsen Widerschein, Diese Schwii-
chen werden ausgeglichen, indem die brii-
chige gesellschaftliche Herrschaftdurch den
himmlischen Herm bestétigt und abgesichert
wird und, ganz anders, indem die Hoffnung
auf Abschaffung des Leidens im Erl6sungs-
versprechen, inder unterstellten VerheiBung
einer Erfiillung durch Gottes Wirken in der
Geschichte, aus einer gefihrdeten Moglich-
keit in eine geglaubte, verbiirgte GewiBheit
sich verwandelt, freilich mit ganz unter-
schiedlichen Folgen.

Wihrend die metaphysische Verklirung des
diesseitigen Bosen ihm bis heute gut bekom-
men ist, hat doch die Verwandlung des be-
freienden Hoffnungsimpulses in Religion
durchaus zwiespiltige Bedeutungen. Wo sie
die Menschen nicht beschwichtigend in den
Wartestand gegeniiber Gottes unerforschli-
chem RatschluB versetzt, den Hoffnungsin-
halt gar spiritualisiert und verjenseitigt, die
religibse Utopie also selbst ideologische

Funktion annimmt, wo im Gegenteil ihre
Uberzeugungen die um Freiheit und Gliick
Kampfenden kriftigt und ermutigt, da ist
eine andere Gefahr, die des Fanatismus und
der Abwehr von Selbstkritik, nicht ausge-
schlossen. Der reine Glanz der Lehre und die
edle Aura der charismatischen Fiihrer faszi-
nieren die Massen durch die Suggestion eines

. Gliicks, das Versprechen absoluter Erfiil-

lung, welche im Strukturmuster dieser im
Keim autoritiren oder gartotalitiren mensch-
lichen Beziehungen in den religi¢sen Bewe-
gungen — z.B. den neuen fundamentalisti-
schen Strdmungen — schon wieder durchge-
strichen ist.
So erscheinen innerhalb der Grenzen von
Religion auch noch deren Hoffnungsinhalte
fatal in ihr Gegenteil verstrickt, Religion als
solche erweist sich als die Einheit von Re-
ressionswirklichkeit und Befreiungsmog-
ichkeit auf dem Boden der real existieren-
den Repression. Innerhalb von Religion
haben nicht allein die Verdopplungen und
Bekriftigungen von Herrschaft, sondern auch
die Erl6sungs- und Befreiungsvorstellungen,
die Utopie von Religion, ideologische Funk-
tion. Indem sie die Gestalt entspannender
Trostungen annechmen, verdunkeln sie die
ungemilderte Erkenntnis des Unheils und
der Moglichkeiten der Befreiung und rauben
den Stachel, den Mut und die Kraft zur revo-
lutioniiren Tat. Freuds Erw4gung, man diirfe
»die Forderungen der eigenen Bediirfnisse
nicht unrechtmiBig erfiillen, sondern (miis-
se) sie unerfiillt lassen, weil nur der Fortbe-
stand so vieler unerfiillter Forderungen die
Macht entwickeln kann, den gesellschaftli-
chen Zustand abzusindemc,? betrifft sicher
auch die religidsen Gemiitszustinde, ob-
gleich der Autor gewi Handfesteresim Blick
hatte. Dem entspricht die durchaus differen-
zierende Marxsche Kritik:
»Das religitse Elend ist in einem der Aus-
druck des wirklichen Elends und in einem
die Protestation gegen das wirkliche Elend.
Die Religion ist der Seufzer der bedréingten
Kreatur, das Gemiit einer herzlosen Welt,
wie sie der Geist geistloser Zustinde ist. Sie
ist das Opium des Volks«, weil selbst noch
ihre Hoffnungen die Form des Opiums, der
Religion, angenommen haben. :
Hingegen ist die Kritik der Religion »im
Keime die Kritik des Jammertales, dessen

Heiligenschein die Religionist. Die Kritik hat
die imaginiren Blumen an der Kete zer-
pfliickt, nicht, damit der Mensch die phanta-
sielose, trostlose Kette trage, sondern damit
erdie Kette abwerfe und die lebendige Blume
breche. Die Kritik der Religion enttiduscht den
Menschen, damit er denke, handle, seine
Wirklichkeit gestalte wie ein enttiuschter, zu
Verstand gekommener Mensch...«*.

2. Atheismusim Dienste universeller Herr-
schaft: Dialektik der Aufklirung

Nun zeigt allerdings schon ein Blick sowohl
auf die Bewegung des Denkens wie auf dieje-
nige der gesellschaftlichen Verhiltnisse, da
Religionskritik als Bestandteil von theoreti-
scher und praktischer Emanzipation in der
Perspektive von Freiheit und Gliick genau
diese Hoffnung nicht hat einlésen kénnen.

® Herrschaftsverhiltnisse iiberdauern auch
ohne Religion. Mehrnoch: sie werden ideolo-
gisch durch die Verfahren und Produkte von
Kulturindustrie und Amusement, Reklame
und Propaganda, besser sanktioniert, da in-
nen eine Erldsungshoffnung ermangelt, die
fiir die herrschenden Klassen die Gefahr ein-
schlsse, daB sie beim Namen gerufen und
gegen die bestehende Welt gewendet werden
konnte.

° Die Dialektik der Aufklirung’eliminiert die
sikularisierten Gehalte des Erlosungsglau-
bens, die Begriffe Freiheit, Gerechtigkeit,
Gliick, und reduziert Vemunft auf die instru-
mentelle Perspektive der Funktionsbedingun-
gen fiir die Verwertung des Kapitals, fiir die
Naturausbeutung und fiir die staatlich-zen-
tralbiirokratische und kommunikationstech-
nische Verwaltung der Welt.

° Das unter solchen UmstAnden ungliickliche
BewuBtseinentflieht seiner Enttiuschung und
Einsamkeit sowohl in restaurative, fanatisch-
fundamentalistische Formen der eigenen
christlichen wie anderer — etwa des Islam —
Religionen oder in den abergliubischen und
egoistischen Goétzendienst an seinen narziB-
tisch aufgeblihten Gemiitszustiinden vermd-
ge Esoterik, Erleuchtung, Okkultismus, Rau-
schmitteln, oder auch in die psychotechni-
sche Manipulation religi¢ser Erlebnisse — in
Jugendweihen und #hnlichem — die doch nur
als begleitende Aura substantiellen Glaubens
eine Wirklichkeit haben kénnten.



Das Problem scheint, daB der iiberkommene
Atheismus das Kind mit dem Bade ausge-
schiittet hat, indem er mit der Religion zu-
gleich den Glauben, mit Gott dem Herm zu-
gleich Gott den Befreier eliminiert und es
versdumt hat, die innerreligitse ideologische
Funktion der Erl6sungshoffnung in ein zer-
setzendes und befreiendes, Leben erhalten-
des und férderndes Element zu verwandeln,
aus dem Opium Dynamit zu gewinnen.’
Weder steht dem neuzeitlichen Atheismus
die Humanitit schon umstandslos auf der
Stirn geschrieben, noch vermag er als ein sie
beférderndes Moment zu wirken, ohne in
Glauben eingebettet zu sein. Um den Wider-
spruchdieser These sowohl zum linken Atheis-
mus, der Religion und Glauben als solche
verwirft, wie zu herkémmlichem Glauben
vom Typus der Religiositit zu verstehen, die
den Atheismus — zurecht — scheut wie das
Weihwasser den Teufel (oder was dafiir aus-
gegeben wird: die Juden, die Intellektuellen,
die Kommunisten), bedarf es historischer
Besinnung.

Der Atheismus ist zuni4chst eine biirgerliche
»Erfindung«. Damit steht er im Banne des
ideologischen Reigens des Klassenherr-
schaftskreislaufes innerhalb der Vorgeschich-
te®. Und dies in einem doppelten Sinne: Er-
stens ist er aus dem Erbe der biirgerlichen
Philosophie der Neuzeit, aus Aufklirung und
Materialismus, iiber das diese Denkbewe-
gung vorerst abschlieBende Hegelsche Sy-
stem und seine linke Kritik, in die Marxsche
Theorie hineingelangt. Darin erscheint die
Verstrickung selbst der Marxschen Gedan-
ken in diejenige Gestalt von BewuBtsein, der
zu entrinnen sie sich vorgenommen hatten: in
einen metaphysischen, gleichsam religitsen
Rest. Der Klassen- und Geschichtsmetaphy-
sik, die schon bei Marx und Engels mit ihrem
kritisch-revolutioniren Ansatz konkurriert®,
entspricht bei den Griindervitern der Weltan-
schauung vom » Wissenschaftlichen Sozialis-
mus« die anti-anarchistische, autoritite Staats-
und Parteifixierung und der Organisationsfe-
tischismus, die sich dann ganz folgerichtig
sowohl in der sozialdemokratischen wie in
der bolschewistischen geschichtsméichtigen
Variante verhiingnisvoll ausgewirkt haben.
Das vorlaufige Ergebnis dieser internen Selbst-
blockierung _der sozialistisch-kommunisti-
schen Emanzipationsbewegung 148t sich heute

im historischen Verschwinden von Sozial-
demokratie und Bolschewismus als realen
Kriften beobachten. Der biirgerliche Mate-
rialismus hat das metaphysische und religic-
se Prinzip, Kritik und Praxis als Form des
Umgangs mit Leiden und Widerspriichen
durch geschlossene Weltanschauung »aus
einem GuB« zu ersetzen'®, nicht wirklich
aufgeldst, sondern den metaphysischen Ort
lediglich anders gefiillt: eben mit der Idee
der Materie. Sie wurde im Marxismus, vor
allem in den Varianten des Marxismus-Le-
ninismus, durch eine ebensolche ideale
Konstruktion vom Proletariatersetzt. An der
Marxschen Theorie ist das Moment der
Distanz zur lebendigen Arbeiterbewegung
festzuhalten und der Versuch, dieser existie-
renden Bewegung von auBen, durch imma-
nente Fortentwicklung philosophischer
E:gngfe, ein theoretisches Konzept zu ge-
n.

Zweitens, der Gegenstand der biirgerlichen
und iiberwiegend auch marxistischen Kritik
an Religion, die jene in sich aufgenommen
hat, ist nicht die Struktur und die Wirkungs-
geschichte des lebendigen befreienden Glau-
bens, sondern die den Glauben selbst noch
unterdriickende und verfremdende Religion
und Kirche. Immer dort, wo der Atheismus
konkret wurde, hat er nicht eigentlich Glau-
ben als prophetisch-messianische Lebens-
weise und Anschauung zum Gegenstande,
sondern eben Religion.

So ist also zunichst einmal der Kampf zwi-
schen Religion und Atheismus einer zwi-
schen zwei verschiedenen Positionen des
biirgerlichen Denkens, ein immanenter Wi-
derspruch in der Ideologie der herrschenden
Klasse. Beispielhaft sinnfillig wird das am
Verhiltnis zwischen dem Atheismus als
Bestandteil der sogenannten nationalsozia-
listischen Weltanschauung, bezogen auf den
christlichen Glauben, und der etablierten
Religion als protestantische und katholische
Kirche. Der innerbiirgerliche Charakter der
Auseinandersetzung erscheint in den Kom-
promissen zwischen der glaubenslosen fa-
schistischen Ideologie — als ‘Vorsehungs’-
Deismus und ‘Deutsches Christentum” —und
einem Kirchenchristentum, das den Glau-
ben weithin verloren hatte. Der gemeinsame
Nenner war die gegen Glauben gerichtete

Gotzenanbetung von Volk, Fiihrer, Vater-
land usw., und ein gétzenhaftes Verstindnis
von Gott als Uber-Fiihrer mit den zugehdri-
gen Kulten, Riten, kirchlichen oder sikula-
ren Organisationen. Sinnfillig wurde dieser
Kompromi im Konkordat zwischen dem
Vatikan und dem faschistischen Staat, mehr
noch im begeisterten Sich-Einpendein der
iiberwiegenden Mehrheit der evangelischen
Christen in die nationalsozialistische Welt-
anschauung.

Der neuere Atheismus wurde an der Naht-
stelle des Ubergangs von der feudalen zur
biirgerlichen Gesellschaft geboren. Ein
emanzipatorischer Gehalt tiber diesen ge-
schichtlichen Fortschritt, also iiber das
Immergleiche des Fortschreitens von Herr-
schaft innerhalb der Vorgeschichte von
Klassengesellschaften hinaus, wohnt ihm
daher nicht inne. Vielmehr kann Atheismus,
wie national-sozialistische Ideologie und
Religiositit ebenso wie das zeitgenossische
Konsumkultur-BewuBisein in den fortge-
schrittenen kapitalistischen Industriegesell-
schaften zeigen, mit der geistigen Herr-
schaftsmacht von tradierter Religion auch
die darin selbst noch unterdriickte Befrei-
ungsmachtGlauben verwerfen. Biirgerlicher
Atheismus richtet sich urspriinglich gegen
Religion, trifft in seinen Anfingen unbe-
dacht vielfach auch den Glauben, kann sich
— wie das Beispiel nicht nur der faschisti-
schen Ideologie sondem in der Gegenwart
vor allem die in den Santa-Fe-Dokumenten'?
konzipierte ideologische Kriegsfiihrung der
USA gegen die lateinamerikanische revolu-
tiondre Christenbewegung zeigt — zu einer
Haltung entwickeln, welche um seiner sub-
versiven Wirkungen willen vor allem den
Glauben zu zerstoren trachtet und sich zu-
gleich, in der Religiositit des Gotzendien-
stes, partiell wieder aufhebt. Atheismus als
Ablehnung von Glauben und Religion als
Gotzenverehrung weltlicher Michte — Markt,
Kapital, Staatsgewalt, GroBtechnik - koexi-
stieren heute in den westlichen Industriege-
sellschaften und verdunkeln die Moglich-
keitdes Glaubens als Befreiungspraxis. Diese
Art von Atheismus hat mit der traditionellen
und konventionellen Religion vorallem auch
den Glauben abgelost, ersetzt. bl

Angesichts der glaubenslosen Religions-

michte unserer Zeit in ihren Hauptgestalten
des weltlichen Goétzendienstes und der reli-
gidsen Verehrung einer in Kulten, Dogmen
und Innerlichkeit eingesperrten Gottesoffen-
barung, gehort der Atheismus der Propheten
und des Jesus unvermindert in einen befreien-
den Glauben, in die Praxis der Revolution aus
diesem Glauben und in eine entsprechende
Theologie hinein. Unterstellteinmal, wie hier
darzulegen versucht wurde, daB die groBe
atheistische Tradition der Neuzeit in Europa
weniger den Glauben als vielmehr die Reli-
gion kritisiert und aufgeldst hat, so miiBte
folgerichtig Praxis und Theologie eines er-
neuerten Glaubens fiir eine ihrer Aufgaben:
fiir den Kampf gegen die heutigen Formen
von Religion, von Goizendienst, das ganze
Universum an reichem gedanklichem Begrei-
fen und die ganze kritische, kimpferische
Kraft dieser gegen Religion und weltliche
Unterdriickungsméchte gerichteten Seite der
atheistischen Tradition ehren, beerben, sich
assimilieren, sich daraus als einem Nihrbo-
den kriftigen und ihn sich niitzlich machen.

3. Atheismus im Glauben contra Religion

Als Kritik und Zerstorung der Religionen des
Goizendienstes ist Atheismus ein Element,
ein integrierter Bestandteil des Glaubens als
einer praktischen Lebensform und derihn be-
gleitenden Anschauungen, indem er namlich
sowohl reinigend den Glauben mit hervor-
bringt als auch kidmpferisch sich auswirkt
gegen den Gotzendienst und den Glauben so
erhilt und ausbreitet. Verstehen und Entfal-
tung dieser Konzeption von Atheismus set-
zen voraus, sich versuchsweise einmal auf
diese Unterscheidung zwischen Religion als
einer repressiven und dem Glauben als einer
befreienden Macht einzulassen. Darin wird
die Frontstellung: Atheismus und Humanis-
mus gegen Religion, den Glauben einschlie-
Bend, mit einer anderen vertauscht. Ein Glau-
be tritt auf als vertrauende, geschwisterliche
Nihe zu Gott. Er wird in diesem Glauben
erfahren als vom Leiden Mitbetroffener wie
von der Realmdglichkeit und Hoffnung der
Erlosung erfiillter Freund und Mitk4mpfer. In
diesem dialogischen Verhaltnis zu Gott wach-
sendie Krifte der erkennenden Kritik und der
revolutiondren Tat. An die Stelle von Gott als
dem Herrn mit seiner angeblichen Macht,
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machen zu konnen, tritt Gott als Schwe-
%e}‘Bmder. Genossin/Genpsse, mit ihrer
ohnmichtigen Macht, alles lieben zu kénnen.
Unterschieden werden also zwei Glaubens-
weisen. Gegen den Glauben der Religion mit
ihrem Fiir-Wahr-Halten von Sétzen, ihrer
Einordnung in Riten und Kulte, ihrer Verwal-
tung von beidem durch eine zentral-hierar-
chisch ausgebaute spezielle Heilsagentur —
die Kirche —, mit ihrer Sanktionierung der
schlechten bestehenden Welt und Verdunke-
lung durch Illusionen, tritt ein befreiender
Glaube, dem aus der Nihe zu Gott seine
Substanzerwiichstals Erlésungshoffnung und
Kraft zur Mitarbeit an ihrer Verwirklichung,
als prophetischer, riicksichtsloser Wider-
ch und Widerstand gegen das »Reich
dieser Welt«.
Der Gott, zu dem Menschen in der Form des
Glaubens in Beziehung treten, wird nicht in
seinem Wesen, sondern in seinen befreienden
Wirkungen erfahren und erkannt. Seine
wiederholte Weigerung, sich unmittelbar zu
erkennen zu geben (vgl. 1. Mos. 32, 30; 2.
Mos. 3, 13f), das Verbot, ihn spekulativ oder
kiinstlerisch abzubilden (2. Mos. 20, 3-5),
indizieren das Feuer seiner inneren
Lebendigkeit und Freiheit, darum Unverfiig-
barkeit. Er wirkt als lebendiges Sein gegen
das Haben und Herrschen. Seine unmittelba-
re Erkenn- und Abbildbarkeit setzte ihn als
Teil der erlésungsbediirftigen Welt voraus,
wodurch er nicht mehr das Licht der erken-
nenden Kritik™ und die Wirkungsmacht der
mscben Erlsung der Welt sein konnte.
r gibt sich Gott wirkend zu erkennen als
der, »der dich fiihrte aus dem Land Agypten,
... aus dem Haus der Dienstbarkeit (2. Mos.
20, 2), an dem der wirkende ProzefBcharakter
des Mitleidens und Mitstreitens das
wesentliche ist«. »Ich werde da sein, als der
ich da sein werde ... Ich bin da.« (2. Mos. 3,
14) Gottes Wirkungsmichtigkeit ist nicht die
der Herrschaft, sondern die diese auflosende,
zersetzende der Liebe. Da er auf dem Boden
%;Hgschaﬁwl:drkacuht.Gewah.alsvemhieden
nen ngen, weil von seinem
Wesen, ohnmiichtig %st. ist sein Terrain die
Subversxpn, die aktive Gewaltlosigkeit. Da er
als befreiende Liebe wirkt, ist der Glaube als
ung zu Gott nicht Autonomie einschriin-
kend, sondern sie durch Bestitigung und
Forderung allererst konstituierend. Dieser
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Glaube ist dialogisch, nicht repressiv. Sein
Bauprinzip ist der Bund der Menschen unter-
einander und mit Gott. Die diesem Glauben
innewohnende Frontstellung: Glaube und
Atheismus gegen Religion und gegen die von
ihr iiberh6hten menschenfeindlichen gesell-
schaftlichen Gebilde, ist, die Zitate deuten es
an, sehr alt. Atheismus, als Gétzensturz ein
Gottesdienst, ist der rote Faden durchs Alte
und Neue Testament und durch die in der
iiberwiegenden Herrschaftsgeschichte des
Christentums unterdriickte und verschiittete
als Ketzerei stigmatisierte christliche Be-
freiungsgeschichte.

Dieser Glaube, Atheismus einschlieBend,
stehtam Beginn der Konstituierung des jiidi-
schen Volkesim Heilsgeschichtsvorgang der
Befreiung aus der Sklaverei im altigypti-
schen Pharaonenstaat und erscheint am
Anfang des ersten Gebotes der mosaischen
Glaubensordnung dieses Volkslebens (vgl.
oben). Zur méchtigen, langdauernden, in der
ganzen Vielfalt des Volkslebens — mensch-
lich, sozial, politisch, glaubensmaBig — sich
auswirkenden Entfaltung gelangt dieser
»gldubige Atheismus« in den Kimpfen,
welche die Propheten Israels im Auftrage
Gottes mit der tatséichlichen Religionspra-
xis, welche zugleich eine dem Geld und der
Macht verfallene Welt umfaBt hat, gefiihrt
haben. In seiner Frontstellung gegen die
etablierten Priesterkasten hat Jesus diesen
atheistischen Kampf fortgefiihrt und darin
durch die Betonung der aufhebenden Be-
wahrung des Gesetzes in der Menschenliebe
einen neuen Schwerpunkt des Glaubens
gesetzt, der doch zugleich »nur« schopfe-
risch eine Linie der alten hebriischen Glau-
benstradition aufnimmt (vgl. 3. Mos. 19, 18
in Verbindung mit Jerem. 31, 31-34) und
fortfiihrt. In selben MaBe, also seit den Zeit-
en des romischen Kaisers Konstantin, wie
dasChristentum aus einem befreienden Glau-
ben zu einer unterdriickenden Staatsreligion

wurde und sich darstellte, setzte sich diese
Verschwisterung von Atheismus und Glau-

be als Kampf der christlichen Ketzerbewe-

gungen gegen Religion, Staat und soziale

Herrschaft im Geiste der Propheten und des

Jesus fort — in der Spitzeit des rémischen

Reiches schon, dann durch das ganze Mittel-

alter hindurch, in der Gestalt des linken

Fliigels der deutschen Reformation von

Thomas Miinzer, Jos Fritz und anderen, mit
den Vorldufern und Zeitgenossen Abaelard
und Heloise, Jan Hus, den Waldensern,
Albigensem und Katharern, danach denkom-
munistischen Wiedertdufern zu Miinster,
Hans Knipperdolling, Jan Bockelmann von
Leyden und seiner Lebensgeféhrtin Diwara
und den vielen Unbekannten, deren Leiden-
schaft, Tapferkeit und kithne Konzeption
der Vergessenheit konformistischer Ge-
schichtsschreibung zu entreiBen ist, damit
ihr ehrendes Eingedenken uns stiirke, »das
uns stetig Gemeinte immer breiter zu stiit-
zen«', bis in die Neuzeit Europas hinein. In
unseren Tagen wurde und wird der Kampf
weiter getragen in der breiten innerkatholi-
schen Reformationsbewegung der Millio-
nen in den Basisgemeinden der lateinameri-
kanischen Volkskirche. Bislang weniger
massenwirksam, jedoch qualitativ bedeut-
sam als im europdischen Geschichts- und
Kulturboden verwurzelt, tritt der Kampf des
Glaubens gegen Religion und gegen die
irdischen Michte, deren »himmlischer Hei-
ligenschein«'s sie ist, im Religidsen Sozia-
lismus seitdem Ende des Ersten Weltkrieges
aufden Plan, vor allem in der Schweizund in
Deutschland.'®

4, Stationen auf dem Wege zu neuem
Glauben

Fiir den Glauben als ganzheitliche, revolu-
tioniire Lebensform geht der wirkliche Ver-
lauf der Erldsungsgeschichte durch Krisen,
Kriege, Revolutionen hindurch. An ihnen
wird ablesbar der Schopfungs- und Wir-
kungsvorgang zwischen Gottes werdendem
Leben, seinen erscheinenden Offenbarun-
gen und dem werdenden Menschenleben.
Konstitutiv fiir diese politische Seite des
Glaubenslebens sind:

radikale Kritik des Bestehenden und Dia-
gnose der Alternative Kommunismus oder
Barbarei; zeichenhaftes, aufriittelndes
Demonstrieren der Moglichkeitdes Unheils,
vorbildliches Vorleben der Mdglichkeit des
Heils, Nachfolge; radikaler, umwilzender
Eingriff in Wirtschaft, Gesellschaft, Politik
unter der Richtschnur von Gottes Gerechtig-
keitswillen und durch ihn erfiillter konkreter
Freiheit.

Glaube als ein Wissen ist demgegeniiber’

sekundir, beinhaltet die wechselnden Bilder

und Anschauungen, welche die Glaubens-

praxis begleiten, unterscheidet sich daher

vollstindig von Dogmatik. Indem der Glau-

be iiberall an der Gerechtigkeit und an der

Freiheit festhilt, nicht in der Form des toten

Habens, sondern des lebendigen Seins, nicht

des selbstgerechten und gewissen Besitzes,

sondern des Suchens, des Weges, des prakti-

schen Herstellens, liegt hier gleichsam eine
Orthodoxie des Nicht-Orthodoxen vor und
fordert eine negative Theologie.””

Bei alledem ist der Glaube keine politische
Partei, nicht einmal eine politische Bewe-

gung. Darin stimmt die hier vorgestellte
Auffassung mit den pietistischen, konserva-
tiv-katholischen und evangelikalen Deutun-
gen und Lebensformen iiberein. Aber, und
damit hebt die Unterscheidung an, durch
seine gleichsam aktive Politiklosigkeit
sprengt er der Tendenz nach das Prinzip von
Politik als solches: die geregelte Ausiibung
von Gewalt im Interesse von Klassenherr-
schafts-Okonomie. Die Ausbreitung der
Lebensweise, welche Glaube heiBt, 148t die
Knappheitsbeziehung von Bediirfnissen und
Mitteln, die Okonomie des Tausches, die
Herrschaft von Menschen iiber Menschen in
Okonomie und Politik und damit auch die
Gewalt zwischen Menschen als politisch-
militidrische Form der 6konomischen Kon-
kurrenz kompromiBlos und vollstiindig hin-
ter sich. Jedoch ist auch diese unbedingte
Frontstellung gegen »das Reich von dieser
Welt« noch nicht der Glaube, sondern seine
unvermeidliche Konsequenz. Denn der Glau-
be beginnt und verwirklicht sich, wenn und
indem einzelne Menschen ihr Leben als
Geschenk erfahren, worin als Funke des
gottlichen Wesens ihnen ihre je personliche
Bestimmung mit- und aufgegebenist, die aus
der Verstrickung in soziale, Skonomische,
politische Gegebenheiten, in repressive
Kollektive und deren seelische Niederschli-
ge in Neurose, Psychose, Sucht herauslést,
befreit, wenn von einzelnen also ihre goitli-
che Bestimmung erkannt, angenommen und
lebendig gestaltet wird. Nicht irgendeine,
und sei es auch noch die wohlmeinendste,
Form von Politik - etwa die staatliche admi-
nistrative befiirsorgende und damit bevor-
mundende »Option fiir die Armen«, die
dadurch in ein abstraktes Kollektiv verwan-
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erden — ist sein Ziel, sondem die Heili-
deltgw dieses immer je einzelnen lebendigen
ge“geeltzn Menschen durch seine umfassende
Heilung in lebendigen, liebenden Begegnun-
gen mit Gottes Boten und das Entstehen und
Wachsen freier Gemeinschaften in der Folge.
Solche Gemeinschaften sind dann Bedingung
und Folge der Personwerdung ihrer einzelnen
Glieder, wie Marx das formuliert hat{'. Die-
ses Glaubensleben ist zutiefst anarchistisch.
Es folgt den regellosen Regeln von Spiel,
(Kunst-)Schopfung, lebendiger Begegnung
mit und zwischen den Wesen und Dingen der
Welt, Erotik.' Es ist inmitten der alten Welt
und als ihr Sprengpulver die Wirklichkeit des
»Reiches der Freiheit«. Und nicht, wie der
konventionelle Marxismus vermeinte, me-
chanisch aufruhend auf dem Fortschritt der
Produktivkrifte ineinem human reformierten
»Reiche der Notwendigkeit«.® Sondern in
dieses hereinbrechend, dagegen sich ausbrei-
tend und eben dadurch diese Humanisierung
iiberhaupt erst ermdglichend — auch durch
Einschrinkung, Verzicht, Bruch mit der Na-
turbeherrschung: als Notbremse der Revolu-
tion aus dem Glauben im in den Abgrund
rasenden Zug des Fortschrittes®.
Ausdieser inneren messianischen Erlésungs-
wirklichkeit heraus widerspricht allerdings
das Leben des Glaubens, nicht als seine
Absicht, wohl aber als unvermeidliche Folge,
den Ordnungen im »Reiche von dieser Welt«.
Obwohl die Jesusbewegung gewaltlos und
ihres nichtum den Umsturz des Staates zu tun
war, muBte sie von den herrschenden Mich-
ten kompromiBlos bek&mpft werden. Gerade
in ihrer vollstindigen, Gewalt-, Staats- und
Okonomie-Losigkeit — Erldstheit — war sie
die fundamen Bedrohung eben dieser
Ordnungen - nicht als Gegen-Gewalt, son-
demn als Zersetzung, Subversion. Politische
Theologie heutzutage und daran sich orien-
terendes Christentum ist ganz grunds#tzlich
in Gefahr, diesen Gegensatz einzuebnen und
durch vermeintlich rein instrumentelle Nut-
zung von Okonomie, Organisation, Staat dem
zu verfallen, was vollstindig loszulassen die
Essenz des Glaubens gebietet. (Das innere
Wesen des Heilsgeschehens als person-,
begegnung- und gemeinschafistiftende Heili-
gung und Anti-Politik als ihre Politikform
und Konsequenz hat Eugen Drewermann in
seiner Auslegung des Markusevangeliums
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konkretisiert)*.

Linkes Christentum und dafiir aufgeschlos-
sene Marxisten und Sozialisten heute ope-
rieren vielfach mit Denkstrukturen, die for-
mal biblisch sind, denen aber der Glaube
weitgehend oder ganz fehit. So ist z.B. ge.-
ldufig, daB ein auf Zukunfi, Verinderung,
Gerechtigkeit orientiertes Weltbild dem
dynamischen biblischen Denken entspringt.
Solche sikularisierten Formen des biblischen
Glaubens sind Hervorbringungen des Sauer-
teigs, als der Lehre und Leben des Mose, der
Propheten und des Jesus in die Welt einge-
gangen sind, aber sie sind nicht mehr der
Glaube selbst. Linke politische Theologie
der Befreiung ist in Gefahr, zur Befreiung
von der Theologie und vom Glauben sich zu
verkiirzen, iiberzugehen in eine mehr oder
weniger politisch-6konomische Theorie, zu-
sdtzlich zum Marxismus, mit Verlust der
eigenen inneren Kraft und Fahigkeit. Staut
das kritisch-revolutionire Salz auch noch
des Marxismus und Sozialismus zu sein,
wiederholt solch linkes Christentum nur,
was die ungliubigen Genossen auch schon,
vielleicht besser, gesagt haben, und definiert
sich schwach und beflissen als der imitieren-
de »Biindnispartner«, letztenendes ohne
Daseinsberechtigung, da ohne Substanz.
Beinahe-Glaubenslosigkeit als Hiille fiir
marxistischen Konventionalismus oder fiir
links-alternative aufgeregte Bewegtheit und
andererseits die evangelikale, charismati-
sche, fundamentalistische Gralshiiterposition
des reinen Bibelglaubens sind die in sich,
zueinander und zu ihrem Ursprung falsch
gewordenen Hilften einer zersprungenen
Wahrheit.

Glauben hingegen—das heiBt, auf den leben-
digen Gott so sich einzulassen, daB einem
dabei »Horen und Sehen vergeht, die Ver-
niinftigkeit der Welt hinter sich zu lassen, in
ihren Augen toricht zu sein, ihre Sicherhei-
ten mit den Gefahren eines freien und schop-
ferischen, daher subversiven und geﬂihrP -
chen Lebens zu vertauschen. Der Glaube,
das Sich-Ansprechen-Lassen vom lebendi-
gen Gott, ist wie Kampf, in dem die Kriifie
wachsen und man zugleich Blessuren davon
trégt (1. Mos. 32, 25ff), ist »wie Feuer, das
umschmilzt und auch verbrennt, ist »wie ein
Hammer, der Felsen zerschmeifit« (Jerem.
23, 29), ruft auch Entsetzen hervor (ML.. 7,

28f.), ist aber das Brot, das alle satt macht
(Jes. 55, 10). oI5
Glaube ist, auch wenn das real existierende
Christentum vielfach dieses Bild geboten
hat, nichts weniger als eine Anweisung zu
Bequemlichkeit und Vertrostung. Denen, die
solches brauchen, kann er nicht empfohlen
werden. Der Glaube ist eine Herausforde-
rung. Er bedeutet ungesicherte, gefahrliche
Freiheit. Er bedeutet die Perspektive des
moglichen Gliicks, der Erlosung, und ein
allerdings explosives lebendiges Moment
davon schonim Hierund Jetzt, aber nicht das
stille Gliick im (alternativen) Winkel im
Rahmen des allgemeinen Ungliicks. Der
Glaube bedeutet Leiden, nicht als Prinzip
der umgewerteten, glorifizierten Schwiche,
sondern in Ansehen des Zustandes der Welt
als die vielfach nicht vermeidbare Begleiter-
scheinung der Wahrhaftigkeit, der Konse-
quenz, des Kampfes inmitten und mit den
Unfreien, den Gedemiitigten und Beleidig-
ten, den Emiedrigten und Schwachen, den
machtpolitisch Unterdriickten und wirt-
schaftlich Ausgebeuteten. Der Glaube for-
dert und schafft freie, unabhingige, selb-
stindige Menschen.”® Der Glaube fordert
und schafft spontane, lebcndi§e, zu Freude
und Gliick fahige Menschen.” Der Glaube
fordert und schafft ein zartes statt rohes, ein
differenziertes und sich anschmiegendes statt
grobes, ein versdhnliches statt feindseliges,
ein zivilisiertes und kultiviertes statt regres-
sives und barbarisches Verhiltnis zu allen
Dingen und Lebewesen in der Welt.>

5. Was der Glaube ist

GOTT, der Lebendige, ohne Namen, ohne
begrenzte irdische Eigenschaften, aber die
vulkanische Quelle aller Mdglichkeiten fiir
ein wirkliches, gutes und gerechtes Leben,
enthiillt sich in der Menschenwelt als der
GLAUBE. Der GLAUBE unterstellt weder
ein dogmatisches System von Wértern und
Sétzen, irrational, noch ist er eine kirchliche
und politische entsprechende Praxis, um die
Welt im Ganzen zweifelsfrei zu erkliren,
dasElend unddie Klassenherrschaft zurecht-
fertigen und mit Illusionen zu trésten. Er ist
vielmehr eine schipferische und revolutio-
nére Weise, personal in Gemeinschaft ganz
zu leben im Stande der Liebe und des Ver-

trauens in GOTT.
Der GLAUBE istdie schépferische und prak-
tische Kraft und Fihigkeit, das Leben zu
revolutionieren vermdge seiner Handlungs-
weisen: LIEBE, ARBEIT, KAMPF.
Der GLAUBE wird offenbar in einem Leben,
das wahrhaft optimistisch, freudig und hoff-
nungsvoll ist, wie der Apostel Paulus sagt:
»Nun aber bleibt Glaube, Hoffnung und Lie-
be, diese drei; aber die Liebe ist die groBte
unter ihnen.« (1. Kor. 13, 13).
Der GLAUBE erscheint als Verwandlung der
Sexualitit in Zirtlichkeit als Grundform von
EROTIK. Zirtlichkeit ist die Offenbarung
des Geistes der Liecbe im Reiche der Sinne und
Korper. Zirtlichkeit erschafft die Erotik in-
mitten und aus der Sinnenwelt. Zirtlichkeit
kommt von Zartheit. Sie ist das Kreatiirlich-
werden, das Einwohnen der Zartheit im Sinn-
lichen. Zirtlichkeit ist daher der Weg der
Auferstehung des Fleisches. Die Zartheit der
Zirtlichkeit ist der Giite und der Sanftmut
verwandt. Zartheit, Giite, Sanftmut und Demut
sind der Geist der Liebe, wie er sich allen
Dingen und Wesen der Welt anschmiegt und
aus ihnen hervorgeht — Wahrheit offenba-
rend, Gerechtigkeit erweisend, Frieden stif-
tend, Schonheit ausstrahlend. An dieser Zirt-
lichkeit sich begegnender Korper hat die
Zartheit des Geistes ihre diesseitige Wirk-
lichkeit. So durchklingt Erotik wie Musik das
Ganze unseres Lebens.
Der GLAUBE liegt zugrunde einer Kultur
des Gottesvolkes, welche sich gestaltet in
Dankesfeiern:
Danksagungen fiir das Leben Gottes, fiir sei-
ne geschwisterliche Solidaritéit mit seiner
Schopfung;
Feiern des Eingedenkens der in seiner Gnade
empfangenen Gaben;
Danksagungen fiir seine befreienden und re-
volutionierenden Taten in der perstnlichen
Geschichte von Einzelnen wie in der Ge-
schichte menschlicher Gemeinschaften;
Feste der Freude und des Vertrauens in das
lebendige Wort GOTTES, der Freude, leben
éu konnen in der Gemeinschaft von Glauben-
en.
Diese vielfiltigen Formen, dankzusagen, sich
zu erinner, sich zu freuen in der Nihe zu
Gott, formen sich aus iiber alle Medien der
Kunst und der Schonheit, in gemeinschaftli-
cher Gestalt: Tanz und Gesang und Instru-
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mentenmusik, in Schauspielen und &ffentli-
chen Bekundungen, in Malerei und Plastik in
Biichemn und Schriften, in Gesprichen iiber
das Wort Gottes, in geschwisterlicher Tisch-
gemeinschaft.
Der GLAUBE verhilt sich zur Welt des real
existierenden Christentums wie eine zersel-
zende Kraft und Waffe gegeniiber ihren apo-
logetischen Systemen von Dogmen und ihrer
Kirchenpraxis, die die Moglichkeit eines frei-
en Lebens der Menschen schwichen und be-
hindem.
Der GLAUBE verhilt sich zur Welt des real
existiecrenden Marxismus, Sozialismus wie
eine zersetzende Kraft und Waffe, zersetzend
seine Dogmen, Parieien und Staaten, zerset-
zend seinen anti-kritischen und anti-revolu-
tion4ren Charakter, sein strukturelles Verfal-
lensein an die Schlechtigkeiten der bestehen-
den Welt.
‘Der GLAUBE enthiilt den ATHEISMUS als
wesentlichen Bestandteil seines innersten
Lebens, als seine eigene Kraft zu kimpfen
gegen die herkdmmlichen Religionen wie ge-
gen die besondere Religion des Marxismus-
Leninismus.
Der GLAUBE ist atheistisch in diesem tiefen
undbedeutsamen Sinne, indem MOSE Atheist
war in seinem Verhéltnis zum theokratischen
System des alten Agypten;
in dem Sinne auch, in dem dic PROPHETEN
Atheisten waren in ihrem Verhiltnis nicht
allein zu den Gottern der Nachbarvolker,
sondern auch gerade zu den unterdriickeri-
schen und ungerechten Reichen der jiidischen
Kénige und deren religiéser Uberhhung in
einem Gotzendienst, in den sich der jiidische
Glaube selbst verwandelt hatte;
in dem Sinne, in dem JESUS aus Nazareth
Atheist war in seinem Verhiltnis zur Ver-
wandlung des jiidischen Glaubens in einen
Gotzendienst und eine Bekriftigung des
romischen Imperiums.
Der GLAUBE ist sowohl die Quelle und der
Grund, um zu erreichen alle wesentlichen
Ziele eineskritischen und revolutionzren Mar-
xismus:
eine menschenwiirdige wirtschaftlich-gesell-
schaftliche Ordnung als Grundlage fiir das
Q?élgﬂhtl:g ?mwhlzzisches der Freiheit;
selbst auc endgiiltige Ergebnis ist
des verwirklichten Kommgtt:nisgmus.ge
Daseigentliche Feld seines Lebens wird diese
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Welt der konkreten Freiheit sein, gegriinde;
in einer vernunfigeleiteten und menschen-
gemiéiBen gesellschaftlichen Ordnung. Im Un-
terschied zu glaubenslosem Marxismus weif§
der Glaube, daB nicht der Fortschritt der Pro-
duktivkrifte, sondern das im Hier und Jetzy
anhebende Glaubensleben von Menschen
und Menschengruppen, Menschengemein-
schaften, die aufbrechen zur unbedingten,
voraussetzungs- und sicherheitslosen Nach-
folge JESU, sowohl das Reich der Freiheit
aus sich hervorbringt als auch die zentrale
Bedingung fiir die Humanisierung des Rei-
ches der Notwendigkeit ist.
Also ist der GLAUBE auch der wesentliche
Grund von Marxismus und Kommunismus.
Der Glaube entfaltet diese seine Wirkungs-
macht, indem er den Marxismus und Kom-
munismus in zwei Richtungen revolutio-
niert:
vollstindig zerstorend seine religitsen For-
men in Theorie und Praxis und vollstindig
wiederherstellend seine urspriingliche Art
als eine voraussetzungslose und uneinge-
schriinkte Kritik der ganzen bestehenden Welt
und als eine revolutionire Praxis der Liebe,
der Arbeit und des Kampfes gegen diese
Welt.
So steht der Glaube in einer engen wechsel-
seitigen Bezichung zum Marxismus: der
Glaube tauchtein den theoretischen Weg der
marxistischen Kritik in seinen eigenen Weg
der Kritik, der inspiriert ist von GOTT, von
den PROPHETEN, von JESUS und von den
in seiner Nachfolge GEHEILIGTEN,
der Glaube taucht ein den praktischen Weg
der sozialistischen und kommunistischen Re-
volution in seinen eigenen revolutionéren
Weg, der doch immer zugleich auch jenseits
der rein weltlichen Revolution, als gebun-
den in der offenbaren Verborgenheit des
inneren Wesens GOTTes, verbleibt.
Der GLAUBE offenbart sich in der ihm ei-
genen besonderen Menschlichkeit:
in seiner Demut, Geschwisterlichkeit, Selbst-
kritik;
in einer konsequent demokratischen Gestal-
tung seiner Ordnungen;
in der Gewaltlosigkeit als der Form seines
Kampfes, in der Unterordnung dieses Kamp-
fes unter das Regiment der Liebe, in jedem
Augenblick, indem sogar die mglicherwei-
seunvermeidbare revolutionéire Gewaltnoch

als eine zu vermeidende Schuld erscheint.
Also erscheint der GLAUBE auch als ewige
Aufgabe und Ziel; hingegen sind der kriti-
sche und revolutionire Weg des Marxismus,
ialismus, Kommunismus die unverzicht-
baren Mittel des Glaubens, um in der einen

Welt die Ziele GOTTes zu verwirklichen. So
enthiillt sich die hetische Kritik und die
messianische Hoffnung und Praxis des GLAU-
BENSs als innig verschréinkt mit der Kritik und
sozialen Revolution des MARXISMUS.

I

Christliche Demut in revolutionirem Kontext - s
ein Exkurs zur Gestaltungskraft des Glaubens im Felde der Politik

1. Christliche Demut in revolutionirem
Kontext

In Zirkeln marxistischer Intellektueller von
christlicher Demut sprechen heiBt vielfach,
sich dem Ideologieverdacht auszusetzen.
Demut gilt als eine Tugend der Unterworfe-
nen. Daher erscheint sie im revolutionéren
Kontext als ein zersetzendes Ferment.
Gegen-Gewalt, revolutiondrer Kampf soll
allein das Medium sein, in dem Freiheit,
SelbstbewuBtsein, Urteilskraftdie hiindische
Sklavenmentalitiit, die Apathie und Resig-
nation, die Kriminalitit und Neurose, das
Stigma des herrschaftsunterworfenen Sozial-
charakters also, ersetzen. Von Mao Tse-
tung, Giap, Che Guevara, Frantz Fanon®
und anderen wurde diese Lehre des revolu-
tiondren Krieges ausgesprochen, und die
Erfahrung zumindest der Befreiungsbewe-
gun%en in der Dritten Welt scheint ihnen
Recht zu geben.
In der Tat, der Kampf kann befreien, nicht
nur von Hunger, sondern auch von seeli-
scher Not, indem er an die Stelle der krank-
haften neurotischen Verinnerlichung von Ag-
gression ihre Abfuhr nach auBen in der Ver-
nichtung der Peiniger treten 148t, so daB Ma-
sochismus sich in SelbstbewuBtsein verwan-
delt. Doch welche Bedingungen garantieren
die Umsetzung des heimlichen Sadismus in
_ Solidaritat, Mitmenschlichkeit — des Sadis-
mus, der als Kehrseite der Apathie, der auto-
ritiitsabhiingigen Verfassung der Unterwor-
fenen in ihnen lauert, nicht um zu befreien,
sondern um andere, die eigenen Genossen,
zu unterwerfen?
Es ist der unentrinnbare Widerspruch revo-
lutioniirer Bewegungen, die Brandmale der

Gesellschaft an sich zu tragen, die sie iiber-
winden mochten. Jeder empirische Revolu-
tionr triigt notwendig auch den Kleinbiirger
in sich, den Emporkémmling, der darauf lau-
ert, sein Elend mit einer Pfriinde in der Bewe-
gung oder im »Ubergangsstaat« zu vertau-
schen, die ehemaligen Briider fiir sich arbei-
ten zu lassen und sie zu beherrschen. Weil re-
volutionire Gruppen und Bewegungen dies
Moment nicht angemessen in Rechnung stel-
len, gar achselzuckend davor resignieren, mit
dem Verweis auf den Druck der feindlichen
Gesellschaft sich von eben jener Freiheit und
Selbstverantwortung dispensieren, der sie mit
ihrem Tunzum Siege verhelfen wollen, trium-
phierte bislang das gegenrevolutionére Prin-
zip mindestens so sehr in der wie gegen die
Revolution. Die Austreibung des AuBeren
Pfaffen gelingt nur durch die Austreibung des
inneren Pfaffen hindurch.
Nur die materielle Gleichheit und die institu-
tionalisierte politische Selbstbestimmung der
Kampfgenossen verhindert die Paralyse der
Revolution in der Kampfsituation durch die
vermittelte Ubernahme der Prinzipien der be-
kimpften Gesellschaft. Die Freiheit kann nur
verwirklichen, wer sickennt, als Wunschbild,
als Ahnung, als wenn auch gebrochene Erfah-
rung. Befreiung von Hunger und Furcht,
Krankheit, Demiitigung und Beleidigung,
Ausbeutung, Unterdriickung, Erpressung und
Liige konnen nur ein wirkendes Ziel der
Revolution sein, wenn ihr Gehalt von den
kimpfenden Genossen tagtiglich auf dem
Wege schon, wenn auch eingeschrinkt (aber
niemals aufgehoben) durch die Erfordernisse
des Kampfes, erfahren wird.
Ist im Kampfe mit einem technisch iiberlege-
nen, erbarmungslosen, sich mit Humanititals
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i schmiickenden Gegner auch jedes Mit-
g}i:rlaubt, weil jener durch seine Kampfes-
weise und durch die Erniedrigung des Gedan-
kens der Menschlichkeit zu einer Verschleie-
rung seiner Barbarei jede Moral annulliert
hat, so sind doch Wahrhaftigkeit und Solida-
rit4t die notwendigen Prinzipien im Verkehr
der Kampfenden. Und die Demut, als Forde-
rung der Ausbeuter an die Unterworfenen
eine reaktionire Ideologie, wird zum revolu-
tion#ren Grundsatz, sobald sie nicht mehr das
Herr-Knecht-Verhiltnis, sondern die Bezie-
hung der kimpfenden Knechte untereinander
bestimmt.

In jedem Revolutiondr steckt der Empor-
kommling, der Kleinbiirger, der Pfaffe, der
die Briider so ausbeuten mdchte wie es ihm
zuvor von seinem Herren angetan wurde, und
nur das dauerhafte Bedenken diesesihm inne-
wohnenden Widerspruchs zur Solidaritit und
die Demut als revolutionire Tugend kénnen
Ich-Krifte freisetzen, die verhindern, daB er
den Briidern ein stalinistischer Folterknecht

Wihrend Demut gemeinhin als eine Forde-
rung der Herren an ihre Knechte gilt, ist sie,
revolutionédr gewendet, eine Forderung der
sich befreienden Knechte an die Fiihrer, an
die Avantgarde®, ohne die keine Revolution
auskommt, um sie vor sozialdemokratischem,
revisionistischem Arrangement mit der herr-
schenden Klasse oder stalinistischer, jakobi-
nischer Ubernahme ihrer Prinzipien zu be-
wahren. Die objektive Basis solcher Demut
ist die institutionalisierte Demokratie als ge-
schwisterliches gesellschaftliches Verhiltnis
innerhalb der revolution4ren Bewegung.

2. Stalin - wo ist dein Bruder Trotzki?

Nicht erst seit den Schauprozessen von Mos-
kau, aber dort fiir alle sichtbar, ist der Bruder-
mord das spezifische Gewaltproblem der
Kommunisten und auch der Sozialdemokra-
ten. Nimmt man Jesu Gedanken ernst, daB die
Gewalt gegen den Nebenmenschen nicht erst

I, wenn einer das Messer oder das
Gewehr nimmt, sondern schon, wenn er »mit
seiem Bruder ziimet« (Mt. 5, 22), also in
bsartigen seelischen Haltungen und in abge-
fe_lmu;n Taktiken, so muB man genausogut
wie die Verbrechen des Stalinismus die Mit-
schuld der Sozialdemokratie am Tode von
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Rosa Luxemburg und Karl Liebknecht, von
Kurt Eisner, Erich Miihsam und Gustav Land.-
auer in Betracht ziehen, Maurice Merleay-
Pontys Aufforderung®, Marxisten miiBten
nach einer Gewalt suchen, die sich selbst
aufhebt in Richtung auf eine menschliche
Zukunft, bezeichnet ein in glaubenslosen
Varianten des Marxismus unlésbares Pro-
blem. Es will scheinen, daB er, wie andere
rein menschliche Bemiihungen, wesentlich
nicht fahig ist, eine solche Eigenschaft zy
entwickeln, die doch unverzichtbar ist fiir
die Praxis der sozialen Revolution. Aber es
konnte sein, daB sie empfangen werden kann
als eine Gabe und als eine Gnade Gottes im
Leben des Glaubens. Dessen Sachautorit:it
erscheint also unverzichtbar notwendig als
das unersetzbare kritische und revolutionire
Gewissen auch noch eines kritischen und
revolutionéren Marxismus. Denn dieser fin-
det in sich selbst kein Mittel gegen seine
Abhingigkeit von der bestehenden Welt,
auch nicht gegen seine Verwandlung in ei-
nen Weg der Unterdriickung, der die funda-
mentale Erfahrung der Lander des europii-
schen Ostens ist.

Eine politische Frucht des Glaubens wire
also die durchdachte Erfahrung einer grund-
legenden und unaufhebbaren Spannung zwi-
schen der realen Moglichkeit eines sich aus-
breitenden Sozialismus/Kommunismus und
seiner immer gleichsam transzendent blei-
benden Idee. Davon ausgehend miiBte dafiir
Sorge getragen werden, daB ein fruchtbares
Spannungsverhiltnis sich aufbaut, bestehen-
bleibt und sich entwickelt zwischen zwei
Positionen und sie verkérpernden Menschen-
gruppen. Es muB Menschen geben, in denen
sichreines menschliches Lebenohne Schuld,
auch ohne die Schuld des Revolutionirs,
kundgibt. Diese Position ist nicht zu ver-
wechseln mit der im Lager der absolut Ge-
waltfreien auftretenden Schwiiche, die sich
»nichtdie Finger schmutzig machen« méch-
te, sich anmaBend mit dem Pathos der Gesin-
nungsethik umgibt, das die Absicht, dieeigne
Seele zuretten, verschleiert, und in hochmii-
tiger Verblendung gegeniiber dem Revolu-
tiondr verharrt, dessen Seele doch nicht
weniger rein ist, weil er reflektiert auch
Gewalt gebraucht®. Andererseits erfordert
die Gegebenheit dieser Welt eben den Revo-
lutiondr, der nicht aus niedrigen Motiven,

sondern im Auftrag der Menschenliebe die
Grenze der Gewaltfreiheit iiberschreitet. Zu
den zentralen Aufgaben einer prophetisch-
messianischen, revolutiontiren Theologie
gehort die Ausgestaltung einer praktisch-
politischen, situativen Ethik, die demon-
striert, wie die Wirkung der Menschenliebe
denzentralen Platz und das dynamische Kon-
trollrecht gegeniiber kleinbiirgerlichem Re-
bellentum und revolutionirer Gewalt ein-
nimmt, die somit nur, wenn iiberhaupt, in
gleichsam hom&opathischer Dosierung an-
wandt werden kann und abschaffbar blei-
muB. Das bedeutet ganz sicher, daB es
niemals taktische Kompromisse mit irgend-
welchen Formen von Gewalt innerhalb der
kiimpfenden Bewegung geben kann oder mit
dem Terror gegeniiber dem Gegner. Es
bedeutet ferner, daB die kimpfende Bewe-
ng Gewalt gegeniiber dem gewaltsamen
&gner erst als unvermeidliche Schuld auf
sich nehmen darf, wenn ihre kreative Phan-
tasie alle Nuancen einer »Entfeindungsstra-
tegie«ausgeschdpfthat. Esbedeutet schlie-
lich, daB im BewuBtsein der Schuldhaftig-
keit auch der unverzichtbar notwendigen re-
volutionren Gewalt in konkreter Situation
sich die Menschenliebe zum »Feind« aus-

driickt als eine in der Glaubensbezichung be-
te seelische Kraft, auch diese Gewalt
nach Moglichkeit zu vermeiden, gering zu
halten und durch Akte der VersShnung und
Briiderlichkeit nach dem Siege wieder aufzu-
heben. Ein im Glauben lebender Revolutio-
nir kann Marxist sein und den Kommunis-
mus praktisch anstreben, aber er kann nicht
Leninist sein. Denn spitestens seit Lenin tritt
das rein kalkulierende, instrumentelle, sub-
jektiv schuldfreie, partiell sich mit ihr identi-
fizierende Verhiltnis zur revolutiondren
Gewalt in der kommunistischen Bewegung
auf und werden notwendigerweise andersar-
tige Auffassungen, auch nach innen, also
gegen die eigenen sozialistischen und kom-
munistischen Genossen, als »Humanititsdu-
selei« denunziert, Vorstufe von Straflager
und Geflingnis, Folter und GenickschuB,
gsychiauisch-medikamenwser Zerstrung.
evolutionsstrategie, die die Menschenliebe
taktischen Erwiigungen unterwirf, statt eben
aus Glauben den umgekehrten Weg zu gehen,
bringt als NotmaBnahme die Tscheka hervor,
aus derdas NKWD und die GPU als integrier-
ter und dauverhafter Bestandteil der neuen
Ordnung hervorwachsen.

I

Fiir eine Theologie der Revolution und des Kommunismus
aus und fiir Europa

Was hierzulande als linke politische Theolo-
ie sich prisentiert, entbehrt nicht gewisser
inlichkeiten. Die Bemiihungen der Sélle,
Moltmann, Marquardt, Metz sind allesamt
gut gemeint, damit aber noch lange nicht
Kunst.
Damit im Einzelnen sich auseinanderzuset-
zen, fehlt hier der Raum. Mdglich ist, die
Probleme zu benennen und exemplarisch
auf zwei Felder annihernd einzugehen.
Worum handelt es sich? Politische Theolo-
gie neigt dazu, die von Drewermann — aber
nicht ihm allein — so unnachahmlich entfal-
tete Dimension der Heilung und Heiligung
des perstnlichen Lebens als das zentrale
Glaubensgeschehen, um deswillen Politik
aus Glauben iiberhaupt nur begriindet wer-

den kann - als Spiel mit dem Feuer, Biindnis
mit dem Teufel — und nur zuldssig ist inform
der antipolitischen Infragestellung von Poli-
tik als solcher, zu verkiirzen oder ganz zu es-
kamotieren. Politische Theologie treibt viel-
fach Sozialwissenschaft oder marxistische
Theorie aus zweiter Hand, ist deren schlech-
te Imitation. Politische Theologie behilt die
ldngst der neuzeitlichen Religionskritik ver-
fallene dogmatisch-systematische Denkform
bei und fiillt sie lediglich mehr schlecht als
recht mit den linken Inhalten, prisentiert sich
dann in der Glaubenspraxis als evangelikale
Kampf von links. Politische Theolo-
gie hi de hat schlieBlich ein imitatives
passives Verhiltnis zur Praxis und Theologie
der Befreiung in Lateinamerika.
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1. Theologie der Befreiung in Latein-
amerika und Theologie der Revolution
in Europa

1. Der christliche Sozialismus und Kommu-
nismus in Europa und seine Theologie sind
weitaus #lter als die Theologie der Befreiung
in Lateinamerika. Er beginnt mit dem Exo-
dus, geht iiber die Propheten und Jesus zu
Makkabiern, Zeloten, Bar-Kochba-Aufstand,
weiterzu den friihchristlichen antiklerikal-re-
volutionZren Strémungen, hat ein neues Kri-
stallisationszentrum in anti-klerikalen Stro-
mungen des Mittelalters, Aspekten von Or-
den und Bewegungen wie den Franziskanern,
Hussiten, Taboriten, Waldensern, Albigen-
sern, konzentriert sich weiter im Bauernkrieg
um Joss Fritz, Thomas Miinzer und andere,
erscheint schlieBlich in der Bewegung und in
den Theologen des religitsen Sozialismus
zwischen den Weltkriegen. Daraus folgt als
Aufgabe fiir die Konstitution einer Theologie
der Revolution und des Kommunismus in
Europa und den USA, Hoffnung aus dieser
abendlindischen, jiidisch-christlichen Ketzer-
und Revolutionsgeschichte zu schlagen, in-
deminder Vergangenheit jene Momente iden-
tifiziert werden, die unsere Zukunft revolu-
tionstheologisch beleuchten. Beispielsweise
und zu Beginn ist zu fragen, inwieweit die
Tora selbst die Grundziige von befreiendem
Widerstand zeigt, sozusag;n als Strategie-
buch gelesen werden kann®'. Weiter geht es
darum, kritisch in der zeitgebundenen Ver-
schiedenheit z.B. der friihchristlichen oder
spatmittelalterlichen Kimpfe*?gegeniiber der
Klassenlage und den Revolutionsaufgaben
im fongescl}rittenen nordamerikanischen und
westeuropdischen Industrie- und Informa-
tionskapitalismus zugleich die Differenzen
der spezifischen kritisch-revolutionziren Auf-
gaben einer westeuropéischen Theologie der
Revolution gegeniiber der lateinamerikani-
schen Theologie der Befreiung festzumachen,
2.Die Bedingungen fiir das mehr als zweitau-
scndjahqu Scheitern — trotz aller Kimpfe —
des Sozialismus und Kommunismus in der
Jtﬂ:sch-phqsﬂichen Tradition Europas sind
sowohl in dieser selbst wie in ihrer Uberwil-
tigung und Integration in die Herrschaftsver-
hiltnisse der Umwelt zu entziffern. Fiir die
(R;)ansml.ktion einer Theologie der Revo-
lution sind hieraus uneingeschrinkt selbstkri-
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tisch die Konsequenzen zu ziehen. Da gj,
leichsam jungfriuliche Theologie der Be.
reiung in Lateinamerika die Erfahrung ¢;.

nes Umschlages in eine neue Ideologie von
Herrschaft (noch) nicht kennt, handelt .
sich hier um eine spezifisch europiische
Aufgabe, beider nichtzu sehen ist, was dafii,
aus Lateinamerika gelernt werden kénnie.
3. Im Unterschied zu Lateinamerika hat sich
in Westeuropa das Moment der Befreiung
mit der Aufklirung, der Menschenrechis.
und Demokratietradition und mit dem Mar-
xismus aus dem christlichen Glauben gelis;
und ist in eine an immanenten Kriterien
kritischer Vernunft und praktischer Befre;-
ungspolitik festgemachte diesseitige Huma-
nitit als perspektivische Konzeption iiber-
gegangen. Darin liegt die zweite, spezifisch
europdische historische Quelle beschlossen,
aus der kritisch-selbstkritisch eine Theolo-
gie der Revolution zu entwickeln wiire.
Hlerfﬁr_sind, neben der marxistischen Reli-
gionskritik, von besonderer Bedeutung auch
die psychologischen Denker Feuerbach,
Nietzsche, Freud mit ihrer priizisen Analyse
des inneren psychischen Gehaltes von reli-
giosen Verhaltensweisen, Triebquellen und
Produktionsformen von BewuBtseinsinhal-
ten.

Wihrend die Geschichte des Christentums
in Lateinamerika iiberwiegend mit seiner re-
pressiven katholischen Gestalt begonnen und
aus dieser durch Riickgriff auf prophetisch-
messianische Gehalte sich die Theologie der
Befreiung begleitend zu einer elementaren
sozial-revolutionZren politischen Praxis her-
ausentwickelt hat, zeigt sich in der europii-
schen Skonomisch-politischen Wirkungsge-
schichte des Judentums und des Christen-
tums eine andere Konstellation. DaB noch
die reinste Glaubensgestalt in Gotzendienst,
religidse und weltliche Herrschaft umschla-
genodermitletzterer sich verschrinkenkann,
gehort hier zu den historischen Grunderfah-
rungen, z.B. im Ubergang vom mosaischen
Exodusglauben zur Konigsherrschaft oder
von der Jesus-Gemeinschaft zum rémischen
Katholizismus oder von den zionistischen
Idealen Martin Bubers zum anti-arabischen
Terrorismus des israelischen Gegenwarts-
staates oder von der anti-rdmischen Refor-
mation zum protestantischen Absolutismus
und Geist des Kapitalismus.

die lateinamerikanische Theolo-
ie der Befreiung denkommunistischen Mar-

3 gx;:mus sowohl als Werkzeug des Erkennens

der strukturellen Ursachen von Armut und
hender Hebel ihrer Beseitigung wie

als ktivisches Modell einer neuen Ge-
sellschaft oder doch als Anregung fiir ent-
hende Konzeptionen assimilieren kann,
verbietet sich fiir den Aufbau einer europii-

- schen Theologie der Revolution nach den
~ Erfahrungen mit unmenschlichen Gewalt-

verhiltnissen in Organisationen des lenini-
stisch-stalinistischen Parteityps wie der ent-

henden Ubergangsstaaten, nach dem
massenhaften Geschwistermord aiso, und

~ pach der Verwandlung des Marxismus als

kritischer Theorie in revolutionirer Absicht
ineine Ideologie der zentralstaatlichen Klas-

~ senherrschaft neuen Typs oder des kapitalis-

mus-immanenten Reformismus ein derart

~ naives Verhiltnis zu Marxismus und Kom-

munismus.

5. Gegeniiber der europdischen Geschichte
des real existierenden Christentums und des
real existierenden Marxismusistkein Sprung
mehr, vor allem keine Flucht, in ein davon
anscheinend ginzlich geschiedenes Heil
moglich. Eine neue Theologie der Revolu-
tion in Europa muf mit einem Verhiltnis der
Niichternheit und gleichsam mikroskopi-
schen Klarheit, der Scham (Marx: Scham ist
einrevolutionires Gefiihl) und der Kritik ge-
geniiber diesen seinen historischen Grundla-
gen beginnen und die Perspektiven, Begriffe
und Energien aus der begrifflichen geduldi-
gen Arbeit und Anstrengung der konkreten
Negation und aus der lebendigen Vergegen-
wartigung der kritisch-revolutioniren, hire-
tischen theoretisch-praktischen Richtungen
und Gehalte von Christentum und Marxis-
mus schopfen, die in deren dominierenden
Formen selbst unterdriickt sind.

Dies Geschiift einer geduldigen und beharr-
lichen, eindringend-eindringlichen konkre-
ten Negation der europdischen Geschichte
von Christentum und Marxismus ist die erste
theoretische Grundlage fiir eine Theologie
der Revolution und des Kommunismus aus
und fiir Europa.

Angesichts der differenzierten Skonomisch-
politischen Realitiit der Gegenwart und der
nahen Zukunft des fortgeschrittenen Kapi-
talismus hat sie den je avanciertesten Stand

sozialwissenschaftlicher Realititserkenntnis
aufzunehmen, hat sie relativ unterschiedene,
spezifische Triebfedern und Felder des politi-
schen Handelns. Angesichts des Standes der
Produktivkrifte und der Tradition von Men-
schenrechten, von biirgerlicher und riitekom-
munistischer Demokratie hat sie andere,
weitergehendere Verpflichtungen, einen frei-
heitlich-demokratischen Kommunismus vor-
zubereitenund ist zugleich anderen oder anders
sichtbaren Gefihrdungen ausgesetzt®®,
SchlieBlich und nicht zu unterschitzen: An-
gesichts der Unterdriickung von peripheren
Befreiungsbewegungen durch den metropo-
litanen Kapitalismus kann dessen imperiali-
stische Politik letztenendes nur durch den re-
volutioniiren Austrag der inneren Widersprii-
che dieses imperialistischen Kapitalismus
zersetzt werden,
Eine autonome und originire europdische
Theologie der Revolution und des Kommu-
nismus ist daher fiir diesen zentralen Akt
eines solidarischen Verhaltens zu lateiname-
rikanischer Praxis und Theologie der Befrei-
ung conditio sine qua non.
Die lateinamerikanische Theologie der Be-
freiung kann ungefihr so gut auf Europa an-
gewandt werden wie etwa Guevaras Guerilla
(die schon in Bolivien nicht funktioniert hat)
auf den urbanen Industrie- und Informations-
kapitalismus. Die dogmatische Suche nach
Lateinamerika vergleichbaren Armen, die
materiell verarmte oder subkulturell sozial-
psychisch geschidigte Randgruppen per Be-
schluB klembiirgerlicher linker Akademiker
zum neuen Subjekt der Revolution emennt,
um die Subjektmerkmale konkretistisch iiber-
tragen zukdnnen, iibersicht deren Unterschie-
de. Sie borgt das in der griin-alternativen
Bewegung zuweilen beobachtbare (vgl. das
Péderastie-Problem auf dem Hannoveraner
Parteitag 1986) blinde Sanktionieren jedwe-
der Randgruppenabweichung vonkonventio-
nellen gesellschaftlichen Normen, vollstin-
dig befreit von den Miihen inhaltlich-kriti-
schen Denkens und Urteilens, als »progres-
siv«oder »revolutionir«aus und verfallt damit
dem Verblendungszusammenhang vonrepres-
siver Entsublimierung. Zudem erweist sie ihr
geistiges, politisches und menschliches Un-
vermdgen gegeniiber der aus konventionellen
Arbeitnehmerschichten in den Fabriken und
in den Biiros sich zusammensetzenden Be-
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vislkerungsmehrheit, deren konkretes Erschei-
nmgsbﬂgsgleilich fiir die Entfesselung und
den GenuB rebellischer Emotionen keinen
Gebrauchswert hat. Fiir die konkreten politi-
schen Triiger revolutiondrer Verdnderungen
in Europa gibt es in Lateinamerika keine Vor-
bilder oder Parallelen. Hingegen lassen sich
spezifische hiesige Aufgaben erkennen.

So ist z.B. in den mit fortgeschrittener Tech-
nik arbeitenden Unternehmen und Verwal-
wngen die Notwendigkeit gewerkschaftlicher
Mitbestimmung von Forschung und Entwick-
lung, also der gesellschaftlichen Konsﬁ;uuon
von Technik, zwingend auch ein Beispiel fiir
ein zugleich immanentes und systemiiber-
schreitendes Strategiemoment gelegen, weil
dies zentral die Profitratenmanipulation be-
riihrt, also das Verhiltnis von Mehrwertrate
zurorganischen Zusammensetzung des Kapi-
tals (vgl. L. Hack in: Kritisches Gewerk,,
schaftsjahrbuch 1986/87). Ebensowenig kann
umstandslos gesagt werden, auf der Linie der
Interationsthese — vulgarisiert — der spiten
Frankfurter Kritischen %‘hem‘e, daB die Klas-
senunterdriickung hier durch materiellen
Wohistand abgeschwicht sei (vgl. W. Hof-
mann, Verelendung), eine revolutionire Stra-
tegie daher hier auf Randgruppen ausweichen
miisse.

Die Klassenunterdriickung in Lateinamerika
ist u.a. materiell, als Hunger und Krankheit
und als Folter und Mord; davon gehen auch
psychisch-mentale Folgen aus, die zuweilen
auch - ganz ohne fortgeschritten kapitalisti-
sche Manipulation etc., sich als revolutions-
hemmend erweisen. Die Klassenunterdriik-
kung in Westeuropa/USA ist u.a. psychisch-
kulturell, als Schadiil:sng und Zerstrung po-
litisch relevanter Volks-Kultur, von BewuBt-
sein, Phantasie, Gewissen, Courage; aber die-
se ist mit den materiellen Beschrinkungen
verbunden, vor allem mit der Form der Un-
selbstéindigkeit und Unsicherheit des »Wohl-
standes«. Freiheit von materieller Not wird
im fortgeschrittenen Kapitalismus den
»Massen« nur so weit gewihrt, daB dies die
psychisch-kulturelle, herrschaftsstabilisieren-
de Kontrolle nicht gefahrdet. Also ist nicht
Randgruppenstrategie, sondem von lateina-
merikanischen Arm blemen absehende,
an psychisch-politisch- tureller Enteignung
in Verbindung mitReallohnsenkung und Dau-
erarbeitslosigkeit ansetzende und die Rand-
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gruppen einbeziehende Strategie eine spe;.
fische westeuropéische und auch nordame.
rikanische Aufgabe der Linken. — Weitere
strategierelevante Unterschiede, die gegen,
ein Ubertragen sprechen: Das éberwiegen
einer stidtischen Bevélkerung in industrie.
und kommunikationstechnischenkapitalist;.
schen Verhiltnissen in Europa/USA gegen-
iiber einer iiberwiegend oderrelativ zu ande.-
ren Bevolkerungsgruppen vorwiegend lnd-
lichen Bevolkerung in feudalen oder agrar-
kapitalistischen Verhilmissen der Primir-
produktion. Die Verkniipfung sozialer Kon-
flikte mit dem Streben nach nationaler Un-
abhéngigkeit gibt 3. Welt-Befreiungsbewe-
gungen eine besondere politische Schub-
kraft als Kampf eines ganzen Volkes, be-
griindet aber zugleich nachrevolution:re
politische Probleme von Befreiungsbewe-
gungen an der Macht* und verweist auf ent-
scheidende struktrelle Differenzen zur
Mbglichkeit von Revolution hier, die nicht
von einem vergleichbaren Volks-Begriff
ausgehen kann.
Endlich: schaut man néher hin, so wird man
gewahr, dag lateinamerikanische Theologie
der Befreiung nicht zum Geringsten von eu-
ropdischen oder europastimmigen Theolo-
en, in Auseinandersetzung und partieller
ung von europdischer Theologie,
konzipiert wurde und wird - seien es nun
Boff oder Hinkelammert, Lorscheiter oder
Ams. Daher konnte anstelle einer europii-
schen Selbstverstindigung iiber Theologie
der Revolution iiber den lateinamerikani-
schen Umweg diese, nachdem der fruchtba-
re Ansto von ‘driiben’ gekommen ist, un-
mittelbar erfolgen. Dies kdnnte zwei nicht
unwichtige Nebenfolgen haben. Erstens
konnte es die wirkliche Emanzipation des
theologischen Denkens der Lateinamerika-
ner von Europa beférdemn. Zweitens wiirde
eine aus den genannten Quellen und im
genannten kritisch-selbstkritischen Verfah-
ren sich unmittelbar hervorbringende euro-
pédische Theologie der Revolution allererst
die eigne Position entwickeln, von der aus
ein partnerschaftlicher, fruchtbarer Dialog
und die Solidaritéit mit Praxis und Theologie
der lateinamerikanischen Befreiung ausge-
hen kénnten.
Ohne Emanzipation von der lateinamerika-
nischen Faszination istkeine spezifische eu-

ische Theologie der Revolution und des
Kommunismus moglich. Selbstverstéindlich
ist der Verzicht auf die Auffassung: die Re-
volution ist so lange gut, wie sie nicht hier
bei uns, sondemn stellvertretend weit hinten
in Lateinamerika geschieht. Dariiber hinaus
aber geht es darum, statt lateinamerikani-
sche Theorie/Praxisansitze oder Fragestel-
lungen iibertragen zu wollen, also das be-
wuglseinskoloniale Schema bloB umzudre-
hen, diese methodisch gleichsam zu verges-
sen, um frei zu sein fiir eine dem europ4isch-
nordamerikanischen Kapitalismus angemes-
sene Theorie-Praxis, die iibrigens nicht al-
lein das Verhiltnis zu Lateinamerika, son-
dern auch das zu Osteuropa auf eigene FiiBe
stellen miiBte.

2. Ideen zum Programm einer Theologie
der Revolution und des Kommunismus
aus und fiir Europa

(1) Zur theologischen Begriindung revo-
lutionérer Politik

Die Notwendigkeit, mindestens den Versuch
zumachen, revolutionre Politik theologisch
zubegriinden, ergibt sich aus den vielfiltigen
Niederlagen und inneren Widerspriichen rein
diesseitig sich verstehender Befreiungsver-
suche. Wihrend der Faschismus die prakti-
sche Moglichkeit einer endgiiltigen Nieder-
lage aller sozialistisch-kommunistischen Be-
strebungen nachgewiesen hat, erscheint am
Stalinismus der revolutiondre Kampf als
unrettbar verstricktin Gewalt und Herrschaft.
Die nachfaschistischen Gesellschaften
schlieBlich haben die Reste der konsequen-
ten Arbeiterbewegung teils zerschlagen, teils
reformistisch und kulturindustriell zersetzt.
Im Denken ist daher zu priifen, ob hinrei-
chende Bedingungen der Moglichkeit einer
Verschwisterung der humanitiren Krifte des
revolutiondren Kampfes mit den Wirkungen
eines prophetisch-messianischen Glaubens
sich bezeichnen lassen.

(2) Bedingungen der Moglichkeit einer
Theologie der Revolution und des Kom-
munismus

Da in der Realgeschichte des Christentums
das gleichsam negative, revolutionire Mo-

ment durch Affirmation und Herrschaft un-
terdriickt worden sind, hat die Marxsche Re-
ligionskritik auch noch die Erl6sungshoff-
nung als Teil der ideologischen Funktion von
Religion analysiert. Darin entspringt das Er-
fordemnis einer riickhaltlos selbstkritischen
Aneignung dieser Geschichte in prophetisch-
messianischer Perspektive.

Zwei verschiedene Gestaltungen des glei-
chen Problems treten in der européischen Ge-
schichte des Sozialismus und Kommunismus
als Sozialdemokratie einerseits, Bolschewis-
mus andererseits auf. Wie im Christentum
handeltessichum die Wiederkehrder Schlech-
tigkeiten der bestehenden Welt im Zentrum
der die Verinderungen beabsichtigenden
Bewegung und Partei selbst.

Wie in der bisherigen Geschichte die meisten
Christen von Christen, so wurden auch die
Kommunisten vorzugsweise von Kommuni-
sten umgebracht. Daraus entspringt das Er-
fordernis, den real existierenden Marxismus
und Sozialismus im Lichte prophetisch-mes-
sianischen Glaubens und umgekehrt das real
existierende Christentum im Lichte eines
kritisch-revolutiondren Marxismus zu kriti-
sieren und zu verwandeln.

Heute ist Theologie nicht mehr als positive,
dogmatische, sondern nur noch als negative
Theologie moglich. Negative Theologie
nimmt in sich auf die Grundwahrheiten des
neuzeitlichen Atheismus undinsonderheit das
Verfahren der Marxschen Kritik, die Religion
abzuschaffen durchdas festhaltende Verwirk-
lichen ihrer Wahrheit. Sie vertieft den irreli-
gitsen Atheismus durch Riickgang auf den
Atheismus in der jiidischen und christlichen
Glaubenstradition. Sie setzt dem Glauben als
Dogma, Kirche, Herrschaftssanktionierung
usf. den Glauben als revolutionire Lebens-
weise (s.0.) entgegen.

Negative Theologie muB absolut modern sein
und in der erfahrungsgesittigsten Weise eine
kritische Theorie der krisenhaften Akkumu-
lation des Kapitals und der politischen Bewe-
gungen in sich aufnehmen.

Ohne Riickfall hinter diese Wahrheiten der
gesamten atheistischen Kritik der Neuzeit
kann von Gott nicht mehr dogmatisch-positiv
geredet werden. Theologie heute wird wieder
»theologia negativa« sein, nicht Lehre »iiber
Gott« und »iiber das Reich Gottes«, sondem
Vemeinung des Reiches von dieser Welt im
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i Erlosung, das zugleich die Keime
I‘;il:;i:lswz;‘r‘:‘?lea'en Legens zum Vor-Scheinen
bringt. In beiden Momenten wirkt Gott nicht
als fixe GroBe, zu der man eine feste Bezie-
hung haben und woriiber man ein ebenso
gewisses theologisches Wissen haben kann,
sondern »nur« als werdendes, gefihrdetes
und wachsendes Leben in der einen Welt-
Wirklichkeit, als immanente Transzendenz.
Lehre, Theologie von Gott, gibt es nur im
prophetisch-jiidischen Sinne —als Bericht von
den revolutioniren historischen Ereignissen,
in denen Gott mit den von ihm angeredeten
Menschen (Buber) das Schlechte der Welt
verneint, und beispielhaft, in modellhafter
Perspektive, Zeichen des Anderen setzt.

Die konkrete Gestalt solcher Theologie ist
Kritische Theorie, die deren verschwiegene
theologische Momente zum Vorschein bringt
und ausarbeitet, also eine gleichsam aus sich
selbst heraus theologisch angereicherte Neu-
formulierung der klassischen Kritischen Theo-
rie.® Neben ihre bekannte Struktur als wider-
sprechende, vemeinende Bestimmung von
konkreten Herrschaftsverhiltnissen, Identifi-
zierung von Widerspriichen und Widerstand-
spotentialen treten als weitere Elemente:

- die kritische Begleitung von umwil-
zender Praxis und der Ansitze hierzu, die
Analyse von politischer Strategie;

- eine Kritische Theorie des Utopischen,
die das abstrakte Bilderverbot ersetzt durch
konkrete Negation, indem sie im Kontext ge-
sellschaftlicher Praxis und historischer Situa-
tion die unentrinnbare Verschriinkung von
utopischen Gehalten mit eher affirmativen
und eher kritischrevolutioniren Funktionen
dieser Gebhalte analysiert;

= schlieBlich,alsihr darin aufgehobenes
unmittelbar theologisches Moment, die mi-
krologische Entzifferung der Elemente des
Kommens des Reiches Gottes in der Welt als
Reflexionsgestalt von Emuna, von Glauben
?!c:u integraler Lebensweise in der Nachfolge

Solche Theologie gestaltet die Glaubenser-
fahrungen in den g;srach- und Denkformen
€iner narrativen, situativen, historisch-kon-
kreten Theologie und Ethik: in Erzihlung,
Bericht, Gleic nis, Symbol, Rede und Ge-
genrede, lebendiger gemeinschaftlicher Mit-
schopfung des Gotteswortes, Kritik und Dia-
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gnose alternativer Moglichkeiten der (heils-
geschichtlichen) Entwicklung. Theologie
revolutionsrer Praxis in kommunistischer
Absicht hebt an, indem sie in der jeweils
ifischen konkret-gesellschaftlichen Lage
ottes Stimme und 1hr Wirken vernimmq_
Jeder alltéigliche Augenblick ist fiir sie dic
enge Pforte, durch die das messianische Licht
aufhellend und umwilzend in die Welt hin-
einscheinen kann®,
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schen Theorie vgl.
© Marx, Zur Kritik der golin'schen Okonomie, Erstes
Heft. Berlin (DDR) 1958, darin das Vorwort S. 11f.
°Adomo, Fortschritt in: Stichworte. Kritische Modelle
2. Frankfunt 1969 (Suhrkamp), S. 29f.
°Walter Benjamin, Uberdm%egriff derGeschichtein:
Gesammelte Schriften Bd. I, 2. Halbband, S. 695 f.
Frankfurt 1978 (Suhrkamp)

9 Das kritisd:-mvofutionim Moment am Mar-
xismus wurde am eindeutigsten herausgearbeitet von
Karl Korsch und von den Denkem der Kritischen
Theorie, wihrend Lukacs, Bloch und Kofler auf je ver-
schiedene Weise in Metaphysik zuriickfallen, was hier
nicht weiter ausgefiihrt werden kann,

10 Eine Kritik von Weltanschauung als Bewuft-
seinsform findet sich in: Th. W. Adomo, Philosophi-
;c:hel '{effmuno logie Bd. 1, Frankfurt 1973 (Suhrkamp),

.1 2
11 Den idealistischen Rest in der Marxschen
Theorie hat Lukacs in seiner Klassen- und Geschichts-
metaphysik, in: Geschichte und KlassenbewuBtsein.
Erstausgabe Berlin 1923, wieder zum tragenden Ge-
sichtspunkt gemacht. Zur darin be; Polemik
der Kritischen Theorie vgl. jiingst Willem van Reijen
und Gunzelin Schmidt Noerr.%(ritisd:e Theorie am

orund, in: Grand Hotel A
e der Frankfurter Schule.
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rund. Eine Photobiogra-
burg 1969 (Junius),

Eine kommentierte Dokumentation der San-
P‘?ﬂt liefem: Duchrow/Eisenbiirger/Hippler
). Totaler Krieg gegen die Armen — Geheime
i iere der amerikanischen Militirs. Miin-
989 (Chr. Kaiser).

»Erkenntnis hat kein Licht, als das von der
ung her auf diec Welt scheint. Alles andere er-
pft sich in Nachkonstruktion und bleibt ein Stiick
chnik.« Theodor W. Adomo, Minima Moralia, Frank-

1962 (Suhrknmp), S. 332.

Die Formulierung ist enthalten in: Emst Bloch,
zu lesen sei, Vorbernerkung zu seinem Werk: Tho-
s Miinzer als Theologe der Revolution. Frankfurt
(Suhrkamp. Bloch Werkausgabe Bd. 2), S. 9
rausragend unter den Arbeiten zu Ketzertum, Deut-

m Bauemkrieg und Volksreformation des Thomas
sowie Miinsteraner Wiedertiufem sind: das
Buch von Bloch; M.M. Smirin, Die Volksre-
tion des Thomas Miinzer und der GroBe Bauem-
Berlin (DDR) 1956; Richard von Diilmen, Re-
tion als Revolution. Soziale Bewegung und reli-
Radikalismus in der deutschen Reformation.
rt 1987 (Fischer); Walter Nigg, Das Buch der
. Frankfur/Wien/Ziirich 1962 (Biichergilde
lenberg. Nevausgabe bei Diogenes, Ziirich); Lothar
, Die groBie Keizerei. Verfolgung und Ausrottung
Katharer durch Kirche und Wissenschaft. Berlin
(Wagenbach).
i Bearbeitungen des Ketzer-Themas geben:
d Friedenthal, Jan Hus. Der Ketzer und das Jahr-
ert der Revolutionskriege. Miinchen 1984 (Piper);
v Regler, Die Saat. Frankfurt und Kéln 1975
enheuer & Witsch/Biichergilde Gutenberg); Ro-
ie Schuder, Die Erleuchteten. Berlin o.J. (DDR,
Tribiine). DaB die Ketzer - cum grano salis —
ugen sind, die die Nachfolge der Propheten und
Jesus am reinsten angetreten haben, wird von
er Nigg (s.0.) und vor allem vom theologischen
inder des Religidsen Sozialismus, Leonhard
betont, an vielen Stellen seines umfangreichen
es, v.a. in: Die Geschichte der Sache Christi. Ein
. Bern 1947 (Herbert Lang & Cie), ebenso von
irad Famer, Theologie des Kommunismus? Ziirich
(Diogenes).
gl. die klassischen Formulierung der Marx-
m Religionskritik in: Zur Kritik der Hegelschen
philosophie. Einleitung. MEW Bd. 1, S, 378/79.
Eine glinzende Darstellung der theoretischen
ption des Religiosen Sozalismus liefert hin-
der politischen Theologie des spiiten Ragaz:
ed Bdhm, Gottes Reich und Gesellschaftsverin-
. Miinster 1988 (Edition Liberacion). Die Arbeit
mhilt auch eine Ragaz-Bibliographie. Das bislang
e zur Geschichte des Religidsen Sozialismus bietet
/ . Klassengegensitze in der Kirche. Erwin
und der Bund der Religidsen Sozialisten. Kéln
Rugenstein).
__Einen Abglanz davon gibt Georg Lukacs mit
iner Formulierung, Orthodoxie gelte allein fiir die
0de des Dialektischen Materialismus in: Geschich-
KlassenbewuBtsein. Berlin 1923, S. 13
letzzen Abschnitten zugrunde gelegte Unter-
ung zweier Glaubensweisen entfaltet Martin Bu-

ber als Differenz des jiidischen und des christlichen
Glaubens in: Zwei G sweisen. Werke in 3 Binden,
Bd. 1: Schriften zur Philosophie. Heidelberg 1961
(Lamben Schneider), S. 651f. Damit {ibereinstimmende
Anschauungen vom wesentlich praktischen Charakter
des jiidischen Glaubens finden sich im Werk von Sha-
lom Ben-Chorin und in Leo Baccks Darstellung des
Wesens des Judentums.

18 »An die Stelle der alten biirgerlichen Gesell-
schaften ... tritt eine Assoziation, worin die freie Ent-
wicklung eines jeden die Bedingung fiir die freie Ent-
wicklung aller ist.« Marx/Engels, Manifest der Kommu-
nistischen Partei in;: MEW Bd. 4, S. 482. — Diesen
AuBerungen, denen sich weitere, auch bei Lenin (in
seiner Schrift Staat und Revolution) hinzufiigen lic8en,
widerspricht jedoch der real existierende Marxismus-
Leninismus, ndem er sich im zentralbiirokratischen
Etatismus zur exzessiven politisch-konomischen Klas-
senherrschaft neuen Typs entfaltet hat. Diese Tendenz
von Beginn an kritisch bezeichnet zu haben, ist das
Verdienst des Anarchismus. In seiner Linie hat Martin
Buber das freie sozalistische Gemeinschafisleben in
seiner Kritik am Marxismus-Leninismus diesem aus
dem jiidischen Glauben heraus gegeniibergestellt: vgl.
die Iénpilel Marx und die Emeuerung der Gesellschaft
und Lenin und die Emeuerung der Gesellschaft in: ders.
Pfade in Utopia. Uber Gemeinschaft und deren Verwirk-
lichung, Heidelberg 1985 (Lamben Schneider), S. 147.
Zugleich besteht die Schwiche des Buberschen Ansat-
zes darin, daB er sich nicht mit der Tendenz zur 6kono-
mischen Auszehrung und politischen Repression von
Gemeinschafts- und Genossenschaftsexperimenten aus-
einanderseizt. — Vgl. dazu die Genossenschafis-Tagung
des Bundes der Religiosen Sozialisten und den betr.
Aufsatz von Christa und Ulrich Peter in: Christ und
Sozialist, 1986/2, S. 31-42: Genossenschafien — eine
Altemative im Kapitalismus?

19 Zur theoretischen Konzeption vgl. fiir viele:
Johan Huizinga, Homo Ludens. Vom Ursprung der
Kultur im Spiel. Reinbek 1987 (Rowohlt); Herbert
Marcuse, Eros und Kultur. Switigant 1957 (Klett), darin
v.a. den Zweiten Teil: Jenseits des Realititsprinzips, S.
1291f.; Norman O. Brown, Zukunft im Zeichen des %sros
Pfullingen 1962 (Neske); ders., Love's Body. Miinchen
1967 (Carl Hanser).

20 Walter Benjamins beriihmies Diktum, Revolu-
tionen seien die Notbremse im Zug des Forschrittes
findet sich in seinen Thesen: Uber den Begriff der
Geschichte, vgl. Fn. 8

21 Vgl. Marx Formulierung des Verhiltnisses von
Reich der Freiheit und Reich der Notwendigkeit In: Das
Kapital Bd. 3 Volksausgabe Berlin (DDR) 1949, S. 873
f. — Die Frage, ob die kapitalistische Entfaltung der
Produktivkrifte Bedingung einer befreiten kommunisti-
schen Gesellschaft sei, wurde im Zentrum der Kritischen
Theorie kontrovers diskutiert. Adomo hat hier die ortho-
dox marxistische Postiion vertreten, wihrend Horkhei-
mer den Freiheitsspielraum menschlicher Gestalungs-
kraft betont. Vgl. dazu die Protokolle der Diskussionen
des Institus in der USA-Emigration in: Max Horkhei-
;n:;f Gesammelte Schrifien Bd. 12, Frankfunt 1985, S.
22 Eugen Drewermann, Das Markus Evangelium.
En)lef Teil. Bilder von Erldsung. Freiburg 1988 (Wal-
ter).

23 Ein Beispiel unter vielen ist der in Flossenbiirg
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h i1 1945 von den Nationalsozialisten ermorde-
t.c"::\ll?né\emchc Theologe und Pfarrer Dietrich Bonhoef-
fer. Einen Eindruck von sciner Glaubensweise vemnit-
telt die Sammlung sc;ncr Briefe: Widerstand und Erge-

. Giitersloh 197 ]
g:ng Lebensfreude ist ein Merkmal eher des Jiidi-
schen als des christlichen Glaubens: vgl. Bubers Schrif-
ten zum Chassidismus, der Glaubensweise der osteuro-
piiischen Juden. Das Durchbrechen des Lachens durch
die Religion des Todes ist Thema des bekannten Romans
von U. Eco, Der Name der Rose, und trint auf in den
Dislogen des William von Baskerville mit Jorge de
Burgos: S. 105 ff., S. 125ff., S. 167ff. i
25 Im Zeichen des alttestamentlichen Bilderver-
botes, monchischer Weltentsagung, vor allem aber der
pmteslanusch-pmuBisch-anglo-amerikmischcn zwangs-
nevrotischen Sinnenfeindschaft hat das Chnistentum ein
iiberwiegend problematisches Verhilinis zu Sinnlich-
Keit, Erotik, Sinnenkultur entwickelt. Zu den Ausnah-
men gehont Paul Tillich. Vgl. GW. Bd. IX: Die religiose
Substanz der Kultur.

26 vgl. fiir alle hier Genannten: Frantz Fanon, Die
Verdammten dieser Erde. Frankfurt 1967.

27 Den Typus des Rebellen, der vom Triiger der
Revolte zum neuen Machthaber wird, behandelt Erich
Fromm in seinem Aufsatz »Der revolutiondre Charak-
ter« in: Das Christusdogma und andere Essays. Miin-
chen 1965 (div)

28 Maurice Merleau-Ponty, Humanismus und
Terror Bd. 1, Frankfurt 1966 (Suhrkamp), S. 12/13
29 Die Thora hilt ein zum Leninismus altematives

Avantgarde-Konzept bereit: das des von Gott berufenen,
machtlosen, dem Volke nur dienenden Fiihrers. Vgl
Martin Buber, Moses. Heidelberg 1966 (Lambert Schnei-
der), S. 103f.

30 »Immer stirker iiberzeugen wir uns von der
Notwendigkeit, daB die wirklichen Revolutionire in der
Revolution eine Aufgabe der Liebe erkennen ... Die
Revolution ... wird fiir die Menschen durchgefiihrt und
im Namen der Vermenschlichung vollzogen. Was ver-
anlafit die Revolutionire, sich mit den Unterdriickten zu
vereinen, wenn nicht die unmenschlichen Bedingungen,
in denen sie leben? ... Der Revolutionar 146t sich von

starken Gefithlen der Liebe leiten. Es ist unmdglich,
sich einen echten Revolutionir ohne diese Eigenschaft
vorzustellen.« Emesto ‘Che’ Guevara, zit. n. Latinoa-
merica. Un Pueblo Continente, Dez. 1985 Berlin (West)
31 Zu diesem Ansatz vgl. fiir viele:

Ton Veerkamp, Die Vemichtung des Baal. Auslegung
der Konigsbiicher (1.12.-2.11) Stuugan 1983 (Alektor
Verlag); %{ugo Assmann u.a., Die Géizen der Unter-
driickung und der befreiende Gott. Miinster 1984
(Edition Liberacion).

32 Vgl. Friedrich Engels, Der deutsche Bauem-
krieg. Berlin 1955 (DDR, Dietz Verlag); Rosa Luxem-
burg, Kirche und Sozialismus in: Internationalismus
und Klassenkampf, Darmstadt/Neuwied (Luchterhand,
196, S. 44f.; Erich Fromm, Das Christusdogma. Miin-
chen 1965 (dtv)

33 Uber Gefihrdeten Sozialismus schreibt Kon-
rad Famer in seiner Arbeit: Theologie des Kommunis-
mus? Ziinch 1985 (Diogenes), S. 201f.

34 Vgl. das Schwerpunktheft »Befreiungsbewe-
gungen an der Macht« der Zeitschrift Peripherie und:
Osnabriicker Dritte Welt Schriften H4: Sozalistische
Entwicklungslander. Osnabriick 1988.

35 Zur Identifikation des theologischen Gehaltes
der Marxschen und der Frankfurter Kntischen Theorie
vgl. die Schriften von Christoph Tiircke, z.B.: Die theo-
logischen Wurzeln der Marxschen Theorie (mit Beitra-
gen von A. Schmidt und anderen). Lineburg 1987
(Dietrich zur Klampen), S. 22f.

36 »Die Thora und das Gebet unterweisen (die
Juden) im Eingedenken. Dieses entzauberte ihnen die
Zukunft ... In thr war jede Sekunde die kleine Pforte,
durch die der Messias eintreten konnte.« Walter Ben-
jamin, Geschichlsphilosoghische Thesen, in: lumina-
tionen (Werksauswahl). Frankfurt 1961 (Suhrkamp),
S. 279 — »Der wirkliche Umgang des Menschen mit
Gott hat an der Welt nicht nur seinen Ont, sondemn auch
seinen Gegenstand. Gott redet zum Menschen in den
Dingen und Wesen, die er ihm ins Leben schickt. Der
Mensch antwortet durch seine Handlungen an eben
diesen Dingen und Wesen.« Mantin Buber, Geleitwort
zu: Die chassidischen Biicher, hier ztiert nach: Ein-
sichten. Wiesbaden 1953 (Insel), S. 18 <]

Arnold Pfeiffer

Fragen, die Paul Schneider an uns stellt

Die 50. Wiederkehr der Ermordung Paul
Schneiders durch die SS-Verbrecher — Goit
gebe, daB wir sie wiirdiger begehen, als wir —
mit Jenninger-Rede und einer Riesenmenge
weiterer falscher Téne — im vergangenen
November die 50. Wiederkehr der Novem-
ber-Pogrome von 1938 begangen haben!

Wieein bleibender Fluch stehtuns Deutschen
das sogenannte »Faszinosum« Hitlerim Wege:
die Neigung also, den Braunauer Demagogen
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im Angesicht des unsagbaren Jammers, den
er auf bald einem ganzen Kontinent (und in
der Auswirkung noch dariiber hinaus) ange-
richiet hat, doch immer noch ein biichen zu
verchren, ein biichen zu verharmlosen, ein
bifichen zu »erkldren«,

Ach, wieviele kluge und in ihrer Weise auch
integre Leute haben den Aufstieg des soge-
nannten Nationalsozialismus mit allerlei
mehr oder minder wohlgelungenen »Erkld-

rungen« (das heiBt aber im Ergebnis: Recht-
ferugungen!) begleitet! Das gilt von groBen
Theologen wie Georg Wobbermin und
Emanuel Hirsch (auch Tillich steht minde-
stens im Zwielicht) ebenso, wie es von gro-
gen Dichtern wie Gottfried Benn und von
groBen Padagogen wie Eduard Spranger gilt.
Nun kommt ein eher baduerlich denkender
Mensch wie dieser Paul Schneider aus Pferds-
feld im Hunsriick und sagt zu dem ganzen
Brimborium, dem ganzen Leni-Riefenstahl-
Spuk und Albert-Speer-Spuk, dem ganzen
volkischen Taumel jener Jahre nur ein einzi-
ges Wort. Dieses Wort heifit: NEIN. Und es
ist darum ein entschiedenes, ein unzweideu-
tiges, ein im letzien Sinne ernsigemeintes
Nein, weil es eine zeitgemiiBe Auslegung
jenes (die Kirche wie die Welt letztlich tra-
genden und haltenden) Wortes ist, das Jesus
Christus heift.

Der Mann der Bekennenden Kirche

Es ist nachgerade peinlich, wie viele Leute
nach 1945 auf den Wagen der (scheinbar
siegreichen) Bekennenden Kirche aufge-
sprungensind! Inder Hoch-Zeitdes Faschis-
mus waren die Bekenner diinner gesit, und
um die Freunde Paul Schneiders unter den
damaligen Hunsriick-Pfarrern aufzuzihlen,
hitte man die Finger der beiden Hande nicht
einmal alle gebraucht. Die wirklichen Beken-
nerunter den Leuten der Bekennenden Kirche
—das waren die damals abschétzig so genann-
ten »Dahlemiten«, die Leute, die auf der
Linie Martin Niemollers, des Dahlemer Pfar-
rers, standen, und diese bildeten auch inne-
rhalb der Bekennenden Kirche eindeutig eine
Minderheit.

Was war es, was den emnsten unter den be-
kennenden Christen damals besonders klar
vor Augen stand?

Ich will es fiir diesmal an den Worten zeigen,
die der von den Nazis aus dem Amt gestoBe-
ne vormalige Bonner Dogmatik-Professor
Hans Emil Weber am Ende einer Predigt
iber »Luthers reformatorische Sendung«am
6. November 1938 (man bedenke das Da-
tum!) in der Diisseldorfer Matthiikirche aus-
gesprochen hat.

»Und Du, evangelischer Christ? Lebst Du
unter dem Eindruck der Ewigkeit, die mit
threr Entscheidung auf Dich zukommt?

Weiflt Du, daB Gottes heiliger Wille auf Dich
gerichtet ist? Ward Dir die Gottferne die Not
Deines Lebens? Und ist Dir das Evangelium,
das Wort von der Liebe Gottes in Christo, der
allerteuerste Schatz? Liebst Du Deine Bibel,
liesest Du sie, horst Du sie mit dem Brennen
und Sehnen des Herzens, das Gottes Stimme
aus ihr horen darf, dem Christus durch seine
Bibel der lebendige Herr wird? WeiBt Du,
bezeugst Du mit Deinem Leben, was es heiBt:
ein Glaubender sein, im betenden Glauben
den ewigen Gott zum Vater haben, Christi
eigen sein? Ist es Dir die Lebensregel, Gott zu
dienen an Deinen Néchsten in reiner Liebe?«
Ich empfinde es so, als stelle uns Paul Schnei-
der, der Mann der Bekennenden Kirche, gera-
de diese Fragen. Ach, wie manches Mal
miissen wir Wohlstandsmenschen des ausge-
henden 20. Jahrhunderts fragen, ob die Reli-
gion, mit allem, was sie gerade heute an
»Zubehor«, aber bei uns im Westen doch
einfach auch an Luxus und an Bequemlich-
keit umgibt, uns mehr als — ein Spiel sei?
Wieviel vielleicht ganz fromme, ganz gutge-
meinte, ganz liebe — Spiele werden auch auf
dem diesjahrigen Kirchentag in Berlin wieder
gespielt!

Und nun kommt Paul Schneider und sagt mit
seinem Namenspatron, dem Apostel Paulus:
»Gott 148t sich nichtspotten! Wasder Mensch
sit, das wird er emten!«

GewiB: »eine harte Rede«! Aber ist diese
Rede in ihrer ganzen Hirte nicht einfach —
vgag.r; withrend alles andere Beschonigungen
sind?

Und Hand aufs Herz, all ihr Christinnen und
Christen, all ihr Theologinnen und Theolo-
gen: haben wir uns nicht oft (zu oft!) noch
ganz anderer Schiitze geriihmt als jenes (oft
geradezu von unsselber verborgenen!) Schat-
zes, der im Evangelium, im »Wort von der
Liebe Gottes in Christo« besteht?

Haben wir noch den Mut, zu bezeugen, dal
wir fiir unser Leben und fiir das der anderen
keine bessere, keine hilfreichere, keine »er-
habenere« Formel kennen als jene einfache,
die mir sagt: ich soll und ich darf das Eigen-
tum des Herm Jesus Christus, des guten Hir-
ten sein?

(Wenn das, wie manche Leute unter uns mei-
nen, »Pietismus« ist, dann, ja dann ist Pfarrer
Paul Schneider ganz sicher ein »Pietist« ge-
wesen!)
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Der Kritiker der Bekennenden Kirche

in We, .sodenkcich,ﬁlhnandu'ljarsach_e
:(:rlget’dgﬂ Paul Schneider durch seine Exi-
stenz, durch sein Da-Sein und So-Sein, nicht
nur ein Mitstreiter, sondem eben auch ein
Kritiker der Bekennenden Kirche gewesen

;slli'ekmnende Kirche« — hatte dieses Wort in
der Zeit der »Ausschiisse«, in der Zeit des
Paktierens mitdem »Reichskirchenminister«,
inderZeit, als der »Bund der Mitte« (»BPM«,
die Koalition der Unentschlossenen!) in der
Kirche herrschend geworden zu sein schien, —
hatte dieses Wort da nicht schon all seinen
urspriinglichen Glanz verloren? Ist die Ge-
schichte der Vertreibung Karl Barths aus Bonn
und aus der Rheinischen Kirche, die Hans
Prolingheuer auf bewegende Weise erzihlt
hat (»Der Fall Karl Barth«, Neukirchner
Verlag), nicht auch so etwas wie ein Schuld-
schein der real existierenden Bekennenden
Kirche der Rheinlande?

In seiner Emtedankfest-Predigt vom 3. Okto-
ber 1937 hat Paul Schneider folgende Sitze
g : »Viele'sind, die sich erst gar nicht in
die Not von Gott wollen hineinfiihren lassen,
- nicht in die Not ums Brot und die Existenz
nicht in die Not um die Kirche und das Wort
Gottes. Viele sind, die vorher ausbiegen auf
die Wege der Welt, auf ihre krummen Wege
der Heuchelei, der Unaufrichtigkeit, der Liige,
des Kompromissemachens mit dem Geist
dieser Welt und des Ungehorsams.«
»Gehetein durch die enge Pforte«, hatte Chri-
stus in der Bergpredigt gesagt, »Die Pforte ist
weit, und der Weg ist breit, der zur Verdamm-
nis fiihrt, und ihrer sind viele, die darauf wan-
deln.« Was Paul Schneider 1937 am Emte-
dankfest (einem Fest, das gerade in der Nazi-
zeit so haufig miBbraucht wurde, gerade auf
den Kanzemgamsprach, ist wie ein Echo die-
ser Worte Christi.

Hatte die (im Ansatz durchaus ehrbare) Sor-
ge um die Stellung der Kirche in Staat und
Gesellschaft, das (schon weniger ehrbare)
»Prestigebediirfnis«und schlieBlich eine (al-
lerdings dann doch verichtliche) platte Feig-
heit die »Spitzen« der Bekennenden Kirche
nicht tatsiichlich dazu veranlaBt, das »Kom-
promissemachen« auf allen Ebenen weit und
immer weiter zu treiben?

Und wir heute? Leben wir eigentlich nicht zu
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sehr niedrigem geistlichen Tarif mit »unse-
rem« Militirseelsorgevertrag? Uberlassen
wir es nicht geme (allzu geme!) einem klei-
nen Hiufchen von »Radikalen«, von »Frie-
denshetzern« oder wie man sie nennt, vor
den Todeseinrichtungen blockierend und
zeugnisgebend zu verweilen? Und ist uns
die hochnisige Distanzierung von solchen
»Ordnungswidrigkeiten«—uns als Kirche! -
nicht oft viel niher, als der gebotene Auf-
schrei des Gewissens gegen den (immernoch
mdglichen) weltweiten Holocaust?

Nein, die unbequeme Stimme Paul Schnei-
ders, die damals auf dem Appellplatz in Bu-
chenwald die Nazi-Schergen so gestort hat,
sie istauch heute, auch bei unsern fest einge-
fahrenen faulen Kompromissen nicht zum
Schweigen zu bringen.

Paul Schneider, der Kritiker der Bekennen-
den Kirche, fragt uns: Wann endlich verlaBt
ihr die krummen Wege der Heuchelei, die
»Christentum« im Schild fiihrt und soziale
Ungerechtigkeit meint? Wann begreift ihr
endlich, daB ihr, im Bestreben, der Kirche
staatliche Unterstiitzung zu bewahren, die
Kirche an die staatliche Macht verraten habt?
Wann begreift ihr, daB ihr mit Christus, wie
es der Hebrierbrief sagt, »drauBen vor das
Tor« gehen miiBt, daB ihr da nicht bleiben
diirft, wodie bequemen Clubsessel der Miich-
tigen bereitstehen?

Der Haftling von Buchenwald

Nicht wahr, die Fragen, die Paul Schneider,
der Mann der Bekennenden Kirche und Paul
Schneider, der Kritiker der Bekennenden
Kirche uns gestellt hat, waren wahrlich un-
bequem genug! Aber noch ganz anders, un-
vergleichlich anders riickt uns dieser Paul
Schneider auf den Leib, wenn wir jetzt auf
ihn als den Hiftling von Buchenwald zuge-
hen!

Hifiling von Buchenwald — wer war das
schon? Also die respektablen Leute aus Kir-
che und feiner Gesellschaft gewi8 nicht! Die
Zahl skirchlicher Reprisentanten«, die dort
zu finden war, war denkbar gering. Wohl
aber fanden sich ganz andere Leute dort vor:
Aktivisten der Arbeiterbewegung aus der
Kommunistischen Partei Deutschlands und
aus der alten Sozialdemokratie, »Bibelfor-
scher« aus der Religionsgemeinschaft der

en »Volksgemeinschaft« der Nazis
er ganzen heuchlerischen »Gutbiirger-
git« und Kleinbiirgerlichkeit nicht »ein-
« zu wollen.

wir das ein wenig in heutige Begrif-
i, 50 war dieser Paul Schneider in Buchen-
ald eng verbunden mit »Staats- und Ver-
sungsfeinden«, mit »religits Alternati-
« und mit »Aussteigemn« und »Asozia-
«. (Und ich gebe bei dieser Gelegenheit
stlich zu bedenken, ob die »schlechte
sellschaft«, in der wir nach Adolf Holls
entlich bekanntem Buch den Herrn Je-
antreffen, wohl eine sehr viel andere
gsen sein méchte?)
kommunistischer Hiftling hat 1945, nach
er Befreiung des Lagers, folgendes ausge-
ochen: »In Ehrfurcht und Bewunderung
* haben wir, deine Kameraden, die heroische
= Sittlichkeitdeines Herzens empfunden«, und

' erhathinzugefiigt, er, der Pfarrer Paul Schnei-
der, sei ihnen, den Kommunisten, »wahrhaft
gin Bruder« gewesen, sie seien ihm »in brii-
' derlicher Liebe zugetanc.

'Wir, deine Kameraden«! Da hatte sich of-
fenbar etwas zugetragen, was — wahrlich
‘durchdie Schuld von uns Christenmenschen,
‘uns Kirchenmenschen! - iiber eine ganze hi-
storische Epoche hindurch versiumt worden
‘war: die Begegnung der ausiibenden Chri-
Sten, namentlich der Pfarrer, mit der Arbei-
‘terklasse und ihren aktiven Elementen.

" Und wenn heute manche kommen und die
" Bruderschaft wieder bloB auf gewisse Be-
" kenntnisse (die doch so oft bloBe Lippen-
 Bekenntnisse sind!) griinden wollen, so ha-
= ben die Menschen, die auf Paul Schneider
~ horen, diePflicht, dazwischenzurufen: NEIN,
"l]*f!.- - es ist anders, der Geist weht, wo er will, und

~ die Bruderschaft — sie ist ein immer neues
- und unverhofftes Geschenk Gottes, das sich
~ ineiner ganz »weltlichen« und ganz und gar
~ »unbiirgerlichen« Umgebung ereignen kann

* und wirklich ereignet!

~ Kennt ihr das denn noch, so fragt uns Paul
~ Schneider, der Haftling von Buchenwald,
daB Gott euch einen Bruder, eine Schwester
»vor die Nase setzt«, bei denen so gar nichts
von Kirchlichkeit und Ordentlichkeit, wohl
aber ein waches Gewissen und ein aufrichti-

ges Herz sich zeigt? Und laBt ihr euch das
Geschwister-Sein, das Gott dann stiften will,
dankbar gefallen?

Darf ich, am Hiftling Paul Schneider mich
orientierend, je in das laute Verdammungs-,
jaTodesurteil einstimmen, das Gut-Biirgerli-
che iiber angebliche »Staats- und Verfas-
sungsfeinde« féllen? Darf ich einstimmen in
die amtskirchliche Pauschal-Diffamierungre-
ligidser Minderheiten und religitser Abweich-
ler? Darf ich den Wert des Menschen messen
nach seiner » Brauchbarkeit« fiir die biirgerli-
che Gesellschaft?

In solchen Fragen, das ist klar, wird nun Paul
Schneider fiir die Gesellschaft unserer Bun-
desrepublik erst recht ein Unbequemer, und
es scheint mir, wir sind erst dann am Anfang
einer angemessenen Wiirdigung dieses unge-
beugten Antifaschisten, wenn wir diesen Fra-
gen nicht mehr ausweichen.

»Eine Wolke von Zeugen«

Der Hebréderbrief, als er beschreibt, wieviele
Menschen uns schon im Glauben vorange-
gangen sind, vom »Ur-Mirtyrer« Abel an,
spricht von einer »Wolke von Zeugen«. Zu
dieser Wolke von Zeugen gehort zweifellos
auch der Pfarrer von Dickenschied, der Hift-
ling von Buchenwald.

Werden wir auf ihn horen — hier und jetzt?
»Heute, wenn ihr seine (Gottes) Stimme ho-
ren werdet, so verstocket eure Herzen nicht,
wie bei der Verbitterung (Israels) geschah,
heiBt es im Hebrierbrief.

Verstocken werden sich gewill wieder einige.
Was, ich soll wieder fromm werden, wieder
die Bibel lesen, wieder in Jesus mein Ein und
Alles sehen? Ach, dieser altmodische Pietist!
So die Einen.

Was, da will einer die Grundlagen unserer
Sicherheit, unseres Wohlstandes, unseres so
herrlichen und edlen »Biindnisses« infrage-
stellen? Hinweg mit ihm! So héren wir ande-
re (oder doch wieder dieselben?) ausrufen.
Und dann - hier wird zweifellos das Geschrei
am lautesten — sollen wir, die wir »Kirche und
Gesellschaft«, »Christentum und Staat« in ei-
nen so schonen und scheinbar stimmigen Aus-
gleich gebracht haben, auf einmal ganz neu
anfangen und bei den Verschmihten und
»Marginalisierten«, den verhaBten Auslin-
dern und den nicht minder verhaBten inlndi-
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schen Minderheiten neue Lebens- und Glau-
benserfahrungen machen! Was fillt diesem
Mann (Paul ider) eigentlich ein? Ist er
vielleicht selber ein gefihrlicher Abweichler
(die Kommunisten haben ihn immerhin ihren
lieben Kameraden genannt!), ein Oppositio-
neller, der besser »stillgestellt« wiirde?
Wenn wir diese Aussagen der Verstocktheit
des Herzens hier einmal ans Licht bringen,
dann wird es dem Schreibenden und den Le-
senden hoffentlich fernliegen, sich da schnell
und bequem mit Paul Schneider zu identifi-
zieren und sich von den Andern, den UnbuB-
fertigen, rasch und wohlfeil abzusetzen.

Nein, was wir brauchen, ist eine BuBle, die
die ganze »christliche Gesellschaft« umfaBt
— emn neues Aufleuchten der Sache Jesu
Christi unter den Menschen. GewiB kann
uns ein solches Aufleuchten nur durch die
Gnade Gottes geschenkt werden. Ebenso
gewiB aber ist, daB uns die »Wolke von
Zeugen, der Paul Schneider angehort, zu
einem ganz bestimmten »Horen und Tun«
aufrufen will — zu einem Horen und Tun auf
der Linie, die in Paul Schneiders Leben,
Leiden und Sterben fiir alle deutlich genug
»lesbar« geworden ist.

Erhard Griese

Ein neues Lesen der Evangelien:

Sozialgeschichtliche Bibelauslegung
(2. Teil und Schlus)

3. SCHRITTE ZUR TEXTERSCHLIESSUNG

a) V;IasfurcineAnvaexthabenwirvor
uns?

Wir grenzen ihn (noch einmal) ab: Was ist der
Text nicht?

1) Er ist (urspriinglich) nicht »Predigttext,
der in einer Auslegungsrede (Homilie) etwa
von der Kanzel eines Kirchengebiudes aus zu
entfalten wire. Er ist (urspriinglich) nicht fiir
eine Verlesung im Gottesdienst formuliert
worden; jedenfalls Mk 1-13 nicht, anders
wahrscheinlich Mk 14,1 bis 16,8, oder die
Paulusbriefe. Schon gar nicht zielterauf priva-
te religise Erkenntnis oder Erbauung. Und er
ist auch nicht fiir die Analyse in einem wissen-
schaftlichen Vortrag oder Seminar gemacht

Er ist nicht das Werk eines Literaten im neu-
zeitlichen Sinn, der sich selbst in der von ihm
promulgierten Literatur ausdriicken und ver-
wirklichen will. Er will auch kein fertiges, ab-
geschlossenes Opus sein (Mk 16,8!). Er ist in

einem geschichtlichen Proze8entstanden und
spiegelt diesen ProzeB wider. Er ist nicht
ideologischer Uberbau wie die Werke von
Religionsstiftern (die sie im bezeichnenden
Unterschied zu Jesus von Nazareth selbst
verfaBt haben; Baha'ullah wire das deutlich-
ste Beispiel dafiir.)

Er ist nicht »vom Himmel gefallen« (wie es
Moslems vom Koran und Fundamentalisten
von der Bibel glauben).

Er ist darum kein »Gotze«, dem Huldigung
oder Verehrung zukéime. Er rigkiert auch un-
sere kritischen Riickfragen — und kommt mit
ihnen zurecht.

Er will keine zeitlos-abstrakten Aussagen
machen, nicht schtne religise Gedanken
produzieren. Erenthéltkeine Religionsphilo-
sophie fiir die, die sich die MuBe fiir solche
biirgerlichen Nebenbeschiftigungen leisten
konnen. Er ist kein Reservoir von »Ideen«,
das man fiir seine religidsen Bediirfnisse
ausbeuten kdnnte, sofern man Lust dazu hat.
Er ist nicht statisch, nicht systematisch, nicht

) Was bedeutet das im Einzelnen?

" Ich beschreibe das in 3 mal je 4 Punkien, zu
enen ich die Stichworte nenne; in den drei

erspektiven geht es um Herkunft, jetzige
Gestalt und Ziel des Textes:

(1) Wir fragenim Blick auf die Entstehung des
extes nach dem Sitz im Leben, nicht nur im

 beschreiben versuchen, in welchem konomi-
" schen, machtpolitischen, sozialen und reli-

gigs-mythologischen Umfeld der Text durch

ninwessenInteresse dffentlichvorgebracht

- wordenist. Kein Einzelzug aus den Bedingun-

d i:n des Alltagslebens kann dabei von vorn-
" herein als nebensdchlich abgetan werden.

) Damit verbindet sich die Frage nach der
ersten, unmittelbaren Wirkungsgeschichte:
~ Wozuist er zuerst gebraucht worden? Welche
" Reaktionen hat er hervorgerufen, welche
 Folgen fiir Erzihler und Hérer gehabt? Oft-

- mals wird die Anwendung durch den Text
" hindurch transparent. Sie ist auch fiir unser
- Verstindnis heute bestimmend.

 (3)Damiterfassen wir denTexttatséchlichals
~ Produkt, als Produkt eines praktischen ge-
\ schichilich-gesellschafilichen Vorgehens und
‘_%*-" Verhaltens.

U
" (4) Zugleich ist er Instrument, Werkzeug fiir
 eine Praxis, die sich zwar schon im Text zeigt
und abzeichnet, die aber auch noch nicht er-

- Schienen oder noch nicht vollendet sein kann.

JETZTGESTALT

(5) Der Text ist Sprache, aus gesprochener
Sprache entstanden und in gesprochene Spra-

N

che wieder umzusetzen, um in bestimmten
Aspekten seines urspriinglichen »Sitzes im
Leben« (volistdndig) verstanden zu werden.

(6)Eristzugleichein »Gewebe«(siehe oben),
nicht ein linearer Informations- oder
Argumentationsfaden.Wir sind freilich heute
das Horen von »Gewebe« im Blick auf Spra-
che nicht mehr gewohnt und miissen uns das,
wasmit »Gewebe« gemeint ist, optisch rekon-
struieren, um eine Verstehenshilfe zu haben.
(Eher offensichilich z.B. bei Musik, sowohl
beim »Klangteppich« moderner Rock- und
Beat-Musik wie bei den klassischen Werken
mit ihren wiederkehrenden bzw. modifizier-
ten Motiven). In fritherer Zeit, als das opti-
sche Wahrnehmen von Sprache noch nicht
wie hewe bei der Flut des Lesbaren noch
kaum vorkam, muf3 das anders gewesen sein.
Der jidische Mensch, der antike Mensch
wahrscheinlich iiberhaupt, hat Erzdhlung in
dieser Weise als »Gewebe« mit »Musternc,
»Faden«, sozusagen zweidimensional, wahr-
genommen.

(7) Sprache, die zu Text geworden ist, unter-
liegt den Gesetzmdfigkeiten des Gebrauchs.
Der Text wird 6ffentlich verwendet. Er findet
sozusagen einen Markt. Das gilt fiir damals
ebensowiefiir die gesamte Wirkungsgeschich-
te, die bis heute dazwischen liegt. Wir beach-
ten darum neben der Produktion des Textes
seine Zirkulation und Rezeption (seine Wei-
tergabe und Aufnahme). Wir fragen, was wir
iiber diese Schritte damals erfahren konnen
und wie wir sie heute wahrnehmen.

(8) Vor allem, weil der Text in einer anderen
Zeit als der unseren produziert worden ist,
erscheint er uns heute in vielfacher Hinsicht
als verschliisselt (»codiert«). Verschliisselt
unddarum zudecodieren(entschliisseln) sind
fiir uns neben den sozialen und geschichtli-
chen Lebensumstdnden und Lebensbedingun-
gen auf der konomischen, gesellschaftlichen
und politischen Ebene die ideologischen,
religiosen, mythologischen Vorgegebenhei-
ten.

ZIEL UND ZWECK

(9) Die Texte erweisen sich tatsdchlich als
Agitationsmaterial. (Agitation heifft wortlich:
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andere zum Handeln, zum Agieren bewegen.)
Das gilt deutlich fiir die Galilia-Erzih-
lungg:a], &ga:z ersten gre Teil des Markus-
Evangeliums (1,14 bis 8,26/29), der fiir die
Sffentliche Ausrufung des »Reiches Gottes«
durch die galildische Jesus-Bewegung, zur
Sffentlichen Rede, Provokation und Ausein-
andersetzung, und dabei als Rechenschaft der
Boten dieser Bewegung produ-
ziert wurde. Es gilt weiter in einem erst noch
niher zu reflektierenden Sinn fiir die Reich-
Gottes-Gleichnisse, fiir die Worte der Lo-
gienquelle, besonders die Bergpredigt (Mt 5-
7) bzw. die Feldrede (ihre #ltere, lukanische
Fassung Lk 6,17/20-49), und fiir die Textse-
quenzen, die der Initiation neuer Jesusnach-
folger in die Bewegung und der Begriindung
ihrer Sendung dienen (Mk 8,27 bis 10,52 und
die My/Lk-Parallelen der Aussendungsrede
aus der Logienquelle). SchlieBlich wire zu
fragen, wie weit auch die Jerusalem-Sequenz
(Mk 11-13) und die »Haggada vom Pisach
des Messias«, d.h. diemarcinische Passionsge-
schichte (14,1-16,8), die Rudolf Pesch samt
vorhergehender Abschnitte als das »Evange-
lium der (Jerusalemer) Urgemeinde« darstellt
und die auf Produktion und Verwendung fiir
gottesdienstliche Gemeindezusammenkiinf-
te hinweist, dazuzuzihlen sind.
Im weiteren Sinne ist auch fiir andere neute-
stamentliche Texte in dieser Richtung zu fra-
gen. (Z.B. wiirden die »Predigten« aus der
Apostelgeschichte, der Jakobusbrief oder die
Johannes-Apokalypse m.E. Aufschluireiches
hierzu liefern.)

(10) Das offentliche Aufireten Jesu und der
Jesus-Bewegung zeigt eine eindeutige
Parteilichkeit (»Option«) fir die »Mithseli-
genundBeladenen«,die Armen undKranken,
die Entrechteten und Deklassierten (zu denen
auch die Frauen und Kinder gehoren), die
Ausgestofienen, Ausgebeuteten, Unterdriick-
ten, deren Menschenwiirde mifiachtet wird,
die in ihren Menschenrechten bedroht sind
(z.B. Witwen). Diese Option ist aus den Tex-
ten eindeutig zu belegen und kann durch die
Kenntnisder sozialgeschichtlichen Gegeben-
heiten konkret erschlossen und anschaulich
i;maclu werden. Zu dieser Zielsetzung ge-
rt untrennbar die entsprechende Option
zeng Seiten der Horerlinnen und Leser/innen
ute.
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(11) Das Besondere vieler Passagen bibli-
scher Texte besteht darin, daf sie nicht nur
empirische Wirklichkeit wiedergeben. Dieser
empirische, realistische Aspekt ist zwar in der
herkdmmlichen Exegese und Frommigkeits-
geschichte kaum geniigend beachtet worden,
unddeshalb legt die sozialgeschichtliche Aus-
legung besonderes Gewicht auf ihn. Anderer-
seits ist aber auch nicht zu iibersehen, daf die
Texte zugleich — oft eng mit dem empirischen
Aspekt verbunden —von noch nicht erschiene-
ner, erstimAnbruch befindlicher Wirklichkeit
sprechen. Sie enthalten Hoffnungsmaterial,
dasin Antizipation (Vorwegnahme)des Kom-
menden zur Sprache gebracht wird. Diese
Antizipation lost sich nicht von der Realitdt,
sie ist erst auf dem Hintergrund der gesell-
schaftlichen Realitdten konkret und motivie-
rend. Sie ist darum deutlich auf die vorgege-
bene soziale Wirklichkeit hin zu verstehen und
auszulegen. Sie ist wesentlicher Aspekt der
Agitation.

(12)Der letzte Punki 1dft uns nachdem Bezug
desTextes zu »Kirche« heute fragen.Bei aller
historischundtheologisch begriindeten Kritik
ist nicht zu vernachldssigen, daf} die Wir-
kungsgeschichte der Jesus-Bewegung und
ihrer Texte in einem ldngeren Prozef schlief3-
lich »Kirche« (in ihren vielfaltigen, unter-
schiedlichen Erscheinungsformen) hervorge-
bracht hat.

Besonders in der Apostelgeschichte, bei Pau-
lus, aber auch z.B. im Matthius-Evangelium
zeigen sich die ersten Ansitze in Richtung
»Kirche«. Auch dieser Aspekt gehdrt zu unse-
rer Situation heute. Viele Menschen, dieheute
die Evangelien lesen und zu verstehen suchen,
stehen in einem engeren oder weiteren Bezug
zur organisierten Christenheit.

Ich mdchte dabei freilich auch nicht »die an-
deren« vergessen, von denen Einzelne — wie
Mahatma Gandhi oder Bert Brecht— uns gele-
gentlich darauf hinweisen, daB Jesus oder die
Bibel nicht uns allein gehdrt, sondem fiir alle
Menschen da ist. Auch insofem gehort die
Frage, auf was fiir eine Kirche die Texte zie-
len, in die Auslegungsarbeit hinein.

"

D BIBELGESPRACH

nte Art von »Arbeit« zu tun.

¢ Anleitung soll vor allem theologische Laien befihi
Sequenzen aus den Evangelien im Sinne sozialgeschicht
“dere biblische Texte miifite erst noch reflektiert und im Versuch gepriift werden.)

EIN EINFACHES ARBEITS-SCHEMA FUR BIBELAUSLEGUNG

Ecn,nﬂeinodcfhmli&imheﬁrﬂhhcxwwicdie

cher Exegese zu ten. (Eine Ubertragung auf an-

mtiirlich ersetzt diese Anleitung nicht Grundkenntnisse {iber die Entstehung der Evangelien und iiber die damali-
welt. (Es wurde schon darauf hingewiesen, wieviel mehr als allgemein erwartet etwa aus der Gesamtlektii-
Evangeliums hervorgeht und such aus der Arbeit mit einer Konkordanz, die dieselben Begriffe zuerst einmal
derselben Evangelienschrift aufspirt und so das Umfeld erschlieBt.) Aus einer Bibelarbeitsgruppe sollten sich
einige um solche Kenntnisse laufend bemiihen und sie einbringen. Wichtig ist aber, daB an dieser Arbeit
ch jeder teilnehmen kann, auch ohne derartige Vorkenntnisse (und auch ohne »religidse« Voraussetzungen).
Begriff »Arbeit« ist hier allerdings bewuBt gewshlt. Es soll durchaus das Gefiihl vorherrschen, hier eine be-

Literatur zum Nachschlagen und zur Information, die sich fiir jeden anzuschaffen lohnt, empfehle ich zwei
“Werke: Das schon im Literaturiiberblick genannte Urban-Taschenbuch von Luise SCHOTTRO

F : Jesus von Nazareth — Hoffnung der Armen und - ebenfalls im Taschenbuchformat — von Wemer
DMMERSHAUSEN (einem emeritierten katholischen Neutestamentler aus Trier): Die Umwelt Jesu. Politik und

und Wolfgang

" Kultur in newtestamentlicher Zeit (Herder Freiburg 1987).

‘A. Eigene Betroffenheit oder zumindest
genes /nteresse sind Voraussetzungen und
‘orzeichen fiir das Lesen und Verstehen. Im
sten Gespriachsgang mache ich mir klar
d spreche es vor der Gruppe aus), worin
in Interesse gerade heute an einem Lesen
er Texte besteht oder von welcher Betrof-
eitin meiner eigenen Lebenspraxis, von

" welchen Erfahrungen her ich Texte lesen

= und mit ihnen konfrontiert werden méchie.

Qg
" B. Nun geht es im Hauptteil um die Arbeit
- am Text
- Wir lassen uns daran erinnern, da8 Men-
then lange vor uns in ihrer Situation diese
= Texte als erste erzihlt oder aufgeschrieben,
“in jedem Falle praktisch »benutzt« haben. Es
= muB also eine bestimmte Situation geben, in
- der sie mit diesem Text agiert oder reagiert
" haben. Wir méchten diese Situation, soweit
- moglich, kennen, nachempfinden und ver-

 Stehen.
~ Diese Menschen haben, ehe sie diesen Text
- benutzt haben, bestimmte Dinge getan. Da-
von spiegelt sich moglicherweise etwas im
Text wider, was wir herausfinden konnten.
g'e Agitation mit dem Text hat fiir sie
immte Auswirkungen gehabt. Welche
solchen Auswirkungen sind aus dem Text —
vielleicht aus einer lingeren Sequenz — er-

~ Damit sind erste Fragen, Neugier und Span-
- nung geweckt. Wir wenden uns nun der

i

Analyse des Textes zu. Dafiir iibertragen wir

den Text in ein visuelles Schema, das

— den Text als »Gewebe« erkennbar macht,

— uns an unsere Fragen erinnert und

l—(:las erzihlerische Voranschreiten verdeut-
icnt.

Dazu werden in sieben Kolumnen dem Auf-

bau des Textes entsprechend notiert:

(1) Orts- undloder Zeitangaben. Sie stehen
meist am Beginn der Erzdhlung und haben
eine wichtige Bedeutung im AnschluB an
vorhergehende oder im Blick aufnachfolgen-
de Textsequenzen. Oft ist in ihnen auch eine
»Hintergrundaussage« (siche unten) zum
sozialen, politischen, 6konomischen oder
religits-mythologischen Umfeld »verschliis-
selt«. (Beispiel: »In der Synagoge«)

(2) Die Personen (grammatikalisch: die Sub-
Jekte) als Handlungstrdger (z.B. »Jesus und
seine Jiinger«).

(3) Die Verben als »Aktions-Code«, die als
die eigentlichen »Motoren« der Handlung zu
sehen und dann auch einmal in ihrer Abfolge
wahrzunehmen sind. Zugleich 148t sich aus
den Verben das analytische und strategische
Vorgehen der Handlungstriger entnehmen
(d.h. wie sie die Lage bzw. das Geschehen
deuten und welche Ziele sie verfolgen).

(4) Die Objekte der Handlung (Zu wem spricht
er? Was sehen sie?) Interessant zu beobach-
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ten ist, ob das »Objekt« im nichsten Erzihl-
bzw. Handlungsschritt als Subjekt erscheint
(Dialog/Gesprich/Disput/Streit/Antagonis-

men?)

(5) In dieser Spalte geht es nun um die ent-
scheidenden »Codes« unserer sozialgeschicht-
lichen Fragestellung: Aussagen oder Hinwei-
se zur sozialen, 6konomischen, (macht)po-
litischen und ideologischen (religits-mytho-
logischen) »Ebene« des Umfeldes oder Hin-
tergrundes. Ich halte es nicht fiir notwendig
oder naheliegend, diese Aspekte auf verschie-
dene Spalten aufzuteilen; sie gehdren jameist
zusammen, und jeweils konkret treten nur ein
oder zwei von ihnen im Text auf. Hier sollte
jeweils neben dem Stichwort »Kontext« (oder
»Umfeld«<) die kennzeichnende »Ebene«
notiert werden.

Manchmal wird der sozialgeschichtliche Kon-
text im Evangelium selbst schon erliutert
(wahrscheinlich ist dies bei der Endredaktion

Handlungs-| Aktion
triger ’ (Verben)

A
Zeit

geschehen; z.B. »die Juden haben keine Ge-
meinschaft mit den Samaritern«), meist aber
erscheint er fiir uns als verschliisselt (z. B.
»Eine Frau trat von hinten an Jesus heran«).

(6) Aussagen auf der Dewtungsebene (Zita-
te, Sprichwdrter, wortliche Rede, indirekte
Rede, Kommentar des Erzihlers oder Re-
daktors, Jesus-Logien), u.U. auch als Frage
formuliert (»Soll man am Sabbat Gutes tun
oder Boses?«)

(7) Eine letzte Kolumne verbleibt fiir alle
sonstigen, schwer einzuordnenden Begriffe,
evtl. auch fiir Hinweise auf andere Textse-
quenzen.

Hinweis: Eine Sequenz kann u.U. eine »se-
kunddre Handlungsebene« einschlieBen (wie
in unserem Beispiel Mk 2,25-26), die dann
in derselben Weise strukturiert wiirde wie
die primére Handlungsebene.

Objekt IUmfeld Deutung | sonstiges

T

Damit der Text in Sprache zuriickversetzt
wird und mdglichst lebendig wird, ist mein
Vorschlag, sichnach dem Erarbeiten der »Ge-
webematrix« des Textes die Erzihlsitutation
vorzuspielen. (Jedenfalls sollte das gelegent-
lich und exemplarisch gemacht werden, um
den »Sitz im Leben« zu verdeutlichen.) Damit
istnichtein historisierendes Nachspielen »aus
dem Leben Jesu« gemeint, auch nicht ein »Bi-
bliodrama« und nicht das Fingieren einer
Rahmenerz#hlung, wie das fiir Kindergottes-
dienst und Grundschulkatechese lange Zeit
gem und fast im UbermaB gemacht wurde,
sondern eine Sprechszene, die die Situation
der narrativen Agitation in der galildischen
Jesusbewegung vor die Ohren zu bringen ver-
sucht. Nach Mk 6,7 und Lk 10,1 zogen die von
Jesus ausgesandien Wanderprediger als Ver-
kiindiger des Reiches Gottes »je zwei und

2

i

zwei« durch die Dérfer und Stéidte Gelil4as.
Wir kénnen annehmen, daB sie auch in die-
ser Weise je zu zweit ihre Botschaft 6ffent-
lich ausriefen. Zwei Gruppenteilnehmer
konnen also den Text in einem sinnvoll
unterteilten Wechsel (nicht etwa Vers um
Vers, sondemn in weit lingeren Passagen,
evil. erst nach einer einzelnen Sequenz,
wechselnd) sprechen. Vielleicht 148t sich
das in frei und selbst formulierter Rede an-
hand des visuellen Strukturierungsschemas
tun. Die Gruppe beschreibt sich vorher die
aus dem Textbzw. den Hintergrundinforma-
tionen zu erschlieBende Situation und stellt
sich vor, welche Leute (evtl. verschiedene
Kreise!) den Erzihltext horen. Vielleicht
kann sich die Gruppe in solche Zuh&rerkrei-
se von damals aufteilen, sich in die Lage der
Zuhorenden versetzen und wiedergeben,

sIche lI:.aindruckdet'l‘extbei ihnen hervor-
: il L
g jedem Falle ist es besonders wichtig und
ifschluBreich, sich die TAtigkeitsworter als
jandlungsmotoren in ihrer Abfolge vor
ggen zu halten, um den »drive« des Textes
der narrativen Agitation) nachzuerleben.
Nach dieser Textarbeit und dem visuellen
ind gehdrten »Eindruck« kdnnen Fragen zur
eren, vertieften Arbeit am Text einzeln,
zwei oder drei oder auch in der ganzen
Gruppe bearbeitet werden. (Auch wenn
panche der folgenden Fragen als sehr ein-
fach erscheinen und wiederholt gleichlau-
‘tend zu beantworten sind, sollten sie immer
‘wieder ernsthaft bearbeitet werden, um den
‘Text zu respektieren, um falsche Vorver-
stindnisse auszuschlieBen und um eventuel-
e Uberraschungen zu markieren.)

Wessen Interessen vertritt er? Fiir wen tritt
er ein?

- Welche Praxis steht dahinter? Was geht
der Erzihlsituation voraus? -

‘Was macht der Text bewuBt?

‘Was will er bei den Zuhorern erreichen?

Velche Verdnderungen strebt er an?

konnen noch Fragen zur Wirkungsge-
chichte kommen:

‘Wie ist der Text beim Erzihler verstanden
en? Wie evtl. vorher oder bei anderen
ern (synoptischer Vergleich), wie beim
angelisten (der Endredaktion)?

'Wie ister spiter in der Kirchen- und Frém-
eitsgeschichte aufgefaBt worden? Wie
‘ e ich ihn bisher (bei meinen theologi-
hen Lehrern) verstanden?

€. In einem abschlieBenden dritten Teil soll
. nun der Text auf unsere heutige Situation
och einmal konkret auftreffen. (Im Hinter-
jrund miiBte er das ja stindig getan haben,
‘wenn wir uns die einfiithrenden Fragen wirk-
- lich gestellt haben.)

- Dazudrei Schritte, die vielleicht einzeln und
- Schriftlich mbg:arbe'i‘t:n sind, aber auch :ln
) Gruppe besprochen oder ausgetauscht
erden konnen:

(1) Wie verstehe ich nun den Text als Ganzes
— unter drei Stichworten:

— Interpretation (Wie deutet er Wirklich-
keit?)

— Agitation (Zu welchem Tun leitet er an?)
—Argumentation (Welche Begriindung liefert
er?)

(2) Ich frage mich / Wir fragen uns:

— Was ist unterschiedlich zu meiner/unserer
Praxis?

— Was ist unterschiedlich zu meinen/unseren
Angsten?

— Was ist unterschiedlich zu meinen/unseren
Hoffnungen?

(3) Was habe ich wahrgenommen? (»SE-
HEN)

Was habe ich neu erkannt? (»DEUTEN«)
Zu welcher Praxis leitet mich der Text an?
(»HANDELN«)

Praxis der Fiifle: Wohin werde ich mich be-
wegen?

Praxis der Hdnde: Was kann ich tun/geben/
teilen?

Praxis der Augen: Was erkenne ich deutli-
cher?

Praxis der Worte: Was werde ich nun sagen
konnen?

Besonders die letzten Schritte entsprechen ei-
ner vielerorts gehandhabten Struktur, z.B. bei
CARDUN in der katholischen Arbeiterju-
gend, in Anleitungen zur Bibelarbeit von Chr.
HARDMEIER, bei Fernando BELO und Kuno
FUSSEL u.v.a.



5. »HABT IHR NIE GELESEN, WAS DAVID TAT?«
SUBVERSIVE AGITATION UND REVOLUTIONARE STRATEGIE
IN DER GALILAISCHEN JESUS-BEWEGUNG (Mk. 2,23-28)

Zum AbschluB soll diese Arbeitsform an einem Beispiel erprobt werden. Ich wihle den Text, den ich am hiufig-

sten fiir diesen Zweck vorgeschlagen und mit einer Gruppe

bearbeitet habe: Mk, 2,23-28. Dabei wird mir bewult,

daB die Gespriiche in der Gruppe (oder Schulklasse), vor allem das zunichst zégemde Sich-Herantasten an eine

ki ente Anwendung der sozialgeschichtlichen Pers
bt ean iftlichen Beitrag mmP:hkmd wiedergegeben werden konnen. Insofem kann und

nicht einfach in einem solchen s

tive und die allmihlich erfolgenden » Aha-Erlebnisse«

wird dies nur ein Notbehelf sein. Es gehort zum Wesen lebendiger Auseinandersetzung um die biblische Botschaft,
daB sie miindlich und situativ erfolgt, stets von den beteiligten Menschen gepriigt ist und in der schriftlichen

»Konserve« nur ein unzulingliches Abbild liefert.

An Ubersetzungen mag man jede gebrau-
chen bzw. verschiedene miteinander verglei-
chen. Fast alle etzungen aber ebnen
eine besondere sprachliche Wendung zu
Beginn des Textes in einer Weise ein, die zu
hinterfragen ist. In v. 23 heiBt es von den
Jiingern: Sie beginnen, einen Weg zu bahnen
(wortlich: zu machen), indem sie Ahren aus-
raufen. Es kann auch iibersetzt werden: Sie
begannen, wihrend sie einen Weg bahnten,
Ahren auszuraufen. In jedem Falle aber be-
riicksichtigt die iibliche Ubersetzung (»wih-
rend sie gingen, »im Gehen«, »wihrend sie
so dahingingen«) nicht, daB der griechische
Texthier ein immerhin gewichtiges Substan-
tiv hat: »hodos«, Weg. »Unterwegs« wire
dabei noch eine durchaus interessante Uber-
setzung, weil es zumindest das Wort »Weg«
einschlieBt. Die Beobachtung, daB »Weg«
einbedeutsames Wort in der Apostelgeschich-
te (9,2; 19,9.23; 22 4; 24,14.22; aber auch
16,17; 18,25f.) ist, ndmlich der Begriff, mit
dem die ersten Jesusnachfolger ihre Sache
bezeichnen und den offensichtlich auch an-
dere gebrauchen, wenn sie die neue »Hire-
sie« (Apg. 24,14) meinen, wirft Licht auch
auf diesen Markus-Text. »Die des Weges-
sind« (»die den — neuen — Weg gehen, ja, die
ihn bahnen, schaffen«) ist viel hufiger und
friiherindem Zweitwerk des Lukas gebraucht
als der nur 11,26 aufgefiihrte und eigens
erklirte Begriff »Christen«, Die Vulgata fiigt
stellenweise zu »Weg« hinzu »des Herme.
Die Lutheriibersetzung aber wechselt zwi-
schen »(neuer) Weg« und »Lehre«. »Lehre«
istsicher zu abstrakt; es geht ja um eine neue,
andere Praxis des Lebens bzw. eine Strate-
gie, die zu einer neuen Praxis des Lebens
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fiihrt. Dabei klingt offensichtlich, wie das
Psalmzitat in der »Pfingstpredigt« des Pe-
trus (Apg. 2,28) zeigt, der »Weg zum Le-
ben« aus Ps. 16,11 an.

Bei dieser neuen Praxis, auf dem Wege zum
Leben in der Nachfolge Jesu (um die es dann
speziell Mk 8,34 - 10,52/12,44 geht), begin-
nen die Jesusjiinger, Hunger dadurch zu stil-
len, daB sie Ahren auf den Feldern Galilidas
ausraufen, in den Hinden zerreiben, und die
Komermitdem Speichel vermischt, als Nah-
rung zu sichnehmen: derelementarste Schritt,
zu dem zu gelangen, was fiir das Leben auf
der einfachsten Stufe, zum Uberleben von-
ndten ist. Die Felder Galildas — man muB8
gesehen haben, wie Nazareth auf der Hoch-
fliche nahe der fruchtbaren Jesreel-Ebene
liegt — gehdrten zu einem Teil kleinen Bau-
em und Pichtern, zum anderen Teil GroB-
grundbesitzern, die verarmte, abhingige
Pichter, herumziehende Besitzlose oder
saisonweise kleine Handwerker als Tage-
I6hner in ihre Dienste stellten, um die Emte
einzubringen, deren wertvollster und groB-
ter Teil zum Export nach Syrien oder — wie
das wertvolle Ol der Oliven — fiir die heiligen
Geriite und Riten im Tempel zu Jerusalem
bestimmt war. Galilda, weil fruchtbarer als
das Bergland von Judia oder die nahen Wii-
stengebiete, war iibervélkert und konnte die
Menschen kaum emnihren, die hier lebten.
Arbeitslosigkeit und Hunger stehen im Hin-
tergrund vieler Erzihlungen und Gleichnis-
se aus den Evangelien.

Die JiingerInnen des Jesus von Nazareth su-
chen und schaffen einen (neuen) Weg. Sie
tun etwas, und das Ergebnis dieses Tuns ist,
daB da ein Weg entsteht, wo vorher keiner

B

var. Es ist ein Weg zum Uberleben, der zum
Weg des Lebens wird. Es ist der Weg, den
Sott zeigt, kunduut, ja gebietet.
as heiBt: die Lage der Hungemden, die
anter dem Existenzminimum existieren, ist
‘picht aussichtslos und nicht mehr ohne
ung. Da ist ein Weg fiir sie.
diesen Weg machen die Jiinger miteiner
provokatorischen Zeichenhandlung aufmerk-
isam. Sie wihlen dafiir die Zeit des Sabbat.
hren auszuraufen und damit den unmittel-
Hunger zu stillen, war — wie Mun-
bin allen Volkern und Kulwren —in der
-Auslegung selbstverstindlich nicht
erboten. Anders steht es am Sabbat. Das
sraufen und das Zerreiben der Ahren gilt
~ als Arbeit, die zur Sabbatruhe nicht pat.
. Zwar ist auch hier gerade die pharisdische
slegung weit und differenziert. Natiirlich
es nicht verboten, am Sabbat etwas zu tun,
s fiir die Erhaltung des blanken Lebens
ig ist. Gott will ja das Leben. Der Sabbat
nt dem Menschen zum Leben. So dienen
nder Situation der Armen Galildas die Ahren,
die am Feldrand ausgerauft werden, dem
kten Uberleben. Es soll deutlich werden,
B die Situation so zugespitzt ist, daB es fiir
ums nackte Uberleben geht. Darum die
ategische Provokation am Sabbat.
m eine Infragestellung des Sabbat kann es
er Jesus noch seinen Jiingern jemals ge-
sein. Sie sind ja Juden, tief verwur-
tin der Glaubenspraxisihres Volkes. Jede
ichtung des Sabbat ist ja ein Handeln
gen das Leben.
un gehen wir ja davon aus, daB die Erziih-
wie sie bei Markus steht, so in der
christlichen Verkiindigung benutzt wur-
Der Begriff » Weg« weist also bereits auf
e neu entstandene Bewegung hin. Den
hest denkbaren Ort des praktischen Ge-
hs dieses Textes sehen wir in der gali-
hen Jesus-Bewegung, wahrscheinlich
eits vor der Gefangenennahme, Folte-
g und Hinrichtung 1hres Initiators Jesus
Jerusalem. Diese Situation versuchen wir
§ vorzustellen. Jesuanische Wanderpredi-
sind je zu zweit unterwegs, um das
wvangelium vom Reich Gottes« auszuru-
. Thre Verkiindigung ist begleitet von
ungen und offensichtlich auch von pro-
catorischen Zeichenhandlungen, die auf
neue Wirklichkeit aufmerksam machen,

wie hier das Ahrenausraufen. In den weiteren
Passagen des Markus-Evangeliums sehen wir,
wie zentral das Thema »Brot« ist (siche die
»Brotsequenz« (Mk 6, 30-8,21). Es geht wirk-
lich um Brot fiir die Menschen und nicht um
eine Vertrostung anf das Jenseits. (Auch Mt.
4 3/Lk. 4,3f. weist nicht zuriick, daB Brot fiir
die Menschen Leben ist, sondern daB es durch
ein metaphysisches Mirakel statt durch das
Wort Gottes zu haben sei.)

Die Pharisder, die hier als Verleumder und
Ankliger auftauchen, sind offensichtlich
schon in der ersten Phase der Jesus-Bewe-
gung nicht die einfachen Pharisider vom Land
aus Galilda, sondern kommen aus der Haupt-
stadt Jerusalem. Die Gesamtsequenz des
Markus-Textes macht schrittweise auf den
ungeheueren Gegensatz zwischen Galilda und
Jerusalem aufmerksam: 3,22 und dann 7,1
wird deutlich, woher die Polizeispitzel kom-
men. Um so emregender ist dann der Aufbruch
nach Jerusalem (10,33).

Die beschuldigten Prediger der Jesus-Bewe-
gung berufen sich auf Jesus selbst. Sie ant-
worten Offentlich mit einem Erzihltext, in
dem ihre Agitation zum Ziel kommt. Hier ist
die Argumentation mitder Davids-Erzihlung
aus 1. Sam. 21 der Hohepunkt der Geschichte.
(Jesus-Logien wie v. 27f. sind spiter hinzuge-
fiigt; obwohl auch sie theologisches Gewicht
haben, gehen wir hier nicht niher auf sie ein.)
»Habt ihr nie gelesen, was David tat, als er in
Notwar undihn hungerte,ihn und die bei ihm
waren? « Mit dieser Frage, mit der sie sich auf
Jesus berufen, reiBen die Angeschuldigten
die Initiative an sich. So zu fragen, hat nur
Sinn angesichts von Menschen, die wissen,
was Not und Hunger ist. Zugleich fiihrt der
Erzihltextdamiteine »sekundire Handlungs-
ebene« ein. Die Spannung zwischen der pri-

miéren und der sekundéiren Ebene macht den

besonderen Reiz dieser »narrativen Agita-

tion« aus. In die sekundire Handlungsebene

konnen die jesuanischen Prediger ihre sub-

versive Strategie hinein verbergen und zu-

gleich — typisch jiidisch — hérbar machen fiir

den, »der Ohren hat zu horen«.

Fiir uns heute kann das im vorigen Abschnitt

vorgestellte Schema diese Spannung deutlich

machen. Inder Spalte »Ort/Zeit« stehen: »am

Sabbat« und (weiter unten) »in das Haus

Gottes«. Hier ist also ein geheimer Zusam-

menhang. Zwar ist das »Haus Gottes« zur
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Zeit der Davidsgeschichte noch nicht der Je-
rusalemer Tempel, sondern (1. Sam. 21) das
Bundeszelt in Nob; aber zur Zeit Jesu denkt
der Horer bei »Haus Gottes« an den Tempel
(siche Mk 11,15-18).

Der Tempel lebt Lingst nicht mehr von den
Naturalgaben der Schaubrote, sondern von
den ungeheueren Goldschétzen, die durch die
Tempelsteuern und Weihegaben in seinen
Mauemn aufgehéuft worden waren. Der Tem-
pel, in den Hinden der sadduziischen Prie-
sterschaft und einiger »Schriftgelehrter« aus
der Hauptstadt, war ideologisches Machtzen-
trum und zugleich ein »Fort Knox der Antike«.
»Als Jerusalem im Jahre 70 erobert wurde,
soll der Raub des Tempelschatzes, d.h. seine
Wiedereingliederung in den allgemeinen
Geldverkehr, bewirkt haben, daf} der Gold-
preis in ganz Asien um die Hiilfte fiel.« (H.
Futterlieb: Gehen — Geben— Sehen, S. 57)
Es geht also garnicht wirklich um den Sabbat.
Die Provokation mittels der »heiligen Zeit«
soll das Augenmerk auf den »heiligen Ort«
lenken. Die Frage, wozu die heilige Zeit des
Sabbat da ist, nimlich »fiir den Menschen«
und sein Uberleben, soll die Frage aufwerfen,
wozu der »heilige Ort« des Tempels da ist —
und die Zuhérer die hier nicht laut ausgespro-
chene Antwort selbst entdecken und ausspre-
chen lassen. F

Der Denkweg iiber die Ahren zu den Schau-
broten richtet sich auf die Schitze, die im
Tempel gehortet sind — in schreiendem Ge-
gensatz zu Not und Hunger in Galilda. Tem-
pelpolizei und Hoher Rat in Jerusalem vertei-
digen die Tempelschitze mit dem Argument,
daB es Weihegaben fiir Gott und die Priester-
schaft sind, die dem profanen Gebrauch ent-
zogen seien. Darum der argumentative Riick-
verweis auf die Davids-Geschichte. Jiidische
Tradition sieht hier David mit Recht als den
kiinftigen K6nig, dessen sakrales Amtihnden
Priestern an die Seite stellt. »Ja, David durfte
von den geweihten Broten der Priesterschaft
nehmen und essen, denn er ist ja der Gesalbte
Gottes«, hitte man im Stillen erwidert. (Der
Gesalbte heiBt hebriisch »der Messias«, grie-
chisch »der Christus«!) P

Nun reiBt ja aber nicht Jesus die Ahren ab,
sondern das tun seine Jiinger. Also bedeutet
die Davidserzihlung an dieser Stelle: Ihr seid
alle wie David, also K&nige mit dem Recht
der Priester. Die Verben in der sekundiren
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Handlungsebene machen den ungeheueren
»Drive« dieser Erzdhlagitation deutlich: in
Not sein — hungern —ins Haus Gottes gehen
—essen—davonweiterverteilen. Was der Ge-
salbte beginnt und tut, gilt fiir alle, die bei
ihm sind.

Die Jesus-Bewegung ruft nicht blindlings
zum Sturm auf den Tempelschatz, Sie wirkt
gewaltlos, durch BewuBtmachen und Be-
wubtsein-Verdndern. Das veréinderte Be-
wuBtsein wird dann die nichsten Schritte
des Weges finden. Gewalt kommt nicht in
Frage. Aber der Einzug Jesu in Jerusalem
konnte so beargwohnt werden. Die Tempe-
laustreibung (Mk 11,15-19 pll.) spricht eine
deutliche Sprache.

Wiederum aber haben wir auch die Gesamt-
sequenz des Markus-Textes zu sehen. Das
Thema »Brot« und »essen« kehrt in der ge-
nannten »Brotsequenz» besonders wieder.
Die sog. »Speisung der 5000« (die einzige
Jesus-Geschichte, die neben der Tempelau-
streibung —und dem Passionsgeschehen —in
allen vier Evangelien vorkommt) weist be-
sonders auf die Solidaritit des Teilens hin.
Das Teilen dessen, was jeder hat, ist der erste
Schritt zum Uberleben und zur Solidaritit —
und damit ein entscheidendes Moment der
revolutioniren, messianischen Strategie der
Jesus-Bewegung.

DaB dies alles in Erfahrungen in der Dritten
Weltunmittelbar wiederkehrt — BewuBtwer-
dung, »conscienciacion« und das Uberleben
der Armen durch die »Strategie des Teilens«
(der Armen untereinander) ist nicht verwun-
derlich.

Wie gesagt, es kann ein spannender Weg
sein, dies alles im Gesprich iiber den nach
dem genannten Schema »visualisierten«
Text, anhand einiger Informationen zur So-
zialgeschichte, meistabereinfach durch Lese-
Hinweise durch das Markus-Evangelium hin-
durch, zu entdecken. Leider hat offensicht-
lich schon eine religitse alung des
Evangeliums in der Antike und vollends
dann die mittelalterliche Metaphysik die
Weichen anders gestellt, so da es notwen-
dig wird, konsequent die religiésen Umdeu-
tungen beiseite zu lassen und sich dem Text
mit »profaner« Neugier neu zu ndhern, um
seine ungeheuere Aktualitit und revolutio-
ndre Kraft wieder zu spiiren. |

Jommage 4 Maria Mertens

i

ebe Maria Mertens!

m 20. Mai 1989 bist Du im Alter von 84 Jahren im Marienhospital zu Hiickeswagen,
ersehen mit den heiligen Sterbesakramenten unserer Kirche, verstorben. So lese ich es in der
eige. Ich setze es nicht in Paraphrase — das »unsere Kirchex, es ist, es war immer
ere Kirche«, die uns stets in kritischer Solidaritiit verbunden hat, uns harte Steine vor die
Be warf, die wir aufgriffen — wozu eigentlich? Im Buch Kohelet heiBt es: »Steine wegwerfen
seine Zeit, und Steine sammeln hat seine Zeit« (Pred. 3,5). Wir haben die Steine gesammelt
d manchmal weggeworfen, auch wenn sie den Anschein erweckten, schwer zu sein. Wenn
sie aufgriffen, merkten wir, wie hohl und leicht sie waren...

dch spreche in der Wir-Form, obwohl es doch eigentlich um Dich geht, liebe Maria Mertens!
WeiBt Du noch, wie wir uns vor 20 Jahren kennenlernten — fast auf den Tag genau am
fronleichnamsfest? Mit Martin Stankowski besuchte ich Dich in Deinem Hiuschen vor den
Mauern des Eifelklosters Steinfeld, der Wirkungsstitte des seligen Hermann-Josef, nicht
twa, um die Vitades von mir in meiner Kindheit so hochverehrien Pramonstratensermonches
zu erforschen, sondern die Deines kurz zuvor verstorbenen Ehemannes Heinrich Mertens,
meines neuen Heiligen des Weimarer Linkskatholizismus. Ihn hast Du mir vor allem als
digen Menschen mit seinem Charisma und mit seinen Schwiichen geschildert und dabei
ntmythologisiert«, so da ich meine Examensarbeit mit wesentlich niichterneren Formulie-
gen bei Iring Fetscher in Frankfurt ablieferte. Ich reiste damals mit der Absicht an, Dich,
ia Mertens, als Informantin fiir meinen Helden zu befragen und spiirte dabei, wie Du aus
jem Schatten heraustratest, in den Dich Deine beriihmtere »bessere Hilfte« gestellt hatte.
Dabei hattest Du durch Deinen Einsatz Deinen Heinrich freigestellt, 1929 und 1930 das »Rote
Blatt der katholischen Sozialisten« herauszugeben und darinnen zahlreiche Grundsatzartikel
ber »Christentum bzw. Katholizismus und Sozialismus« zu schreiben, die in erstarrten
* enkreisen wie bei dogmatischen Freidenkern wie eine Bombe einschlugen!

Auch fiir dich, liebe Maria, wurden einige Spalten reserviert, iiber »Ehe als Aufgabe«, versteht
‘sich. Wer aber glaubt, daB Du Dich mit Deiner tradierten Rolle als Ehefrau abgefunden hittest,
wiirde eines besseren belehrt. »Ist das Ehe ..., wenn die Frau seelich und geistig verkommt,
m sich ihr Leben erfiillt in der Sorge um das leibliche Wohl des Mannes und der Kinder?«
gst Du provokativ im Jahre 1929, Selbstverstindlich hast Du danach vier Kinder geboren
d mit Deinem Heinrich erzogen. Und erwartungsgemiB hat sich Heinrich manche linken
cho-Attitiiden angemaBt, was zu Konflikten in der Ehe fithrte. Aber Du, liebe Maria,
ebst unbequem fiir linke wie kirchenfromme Ehekon- und destrukteure und hast, schopfend
einer transzendentalen Verwiesenheit der Ehe, die sowohl das Geschenktsein der
nseitigen Liebe (die Protestanten nennen das Gnade) als auch die Fihigkeit zu radikaler
scheidung fiir diese Liebe postuliert, Kritik an der Durchschnittlichkeit, Institutionensi-
erheit, dem »dumpfen, satten Gattendasein in sogenannten gut katholischen Kreisen«



Im Drang nach vollkommener Erfiillung sahest Du Chancen und Grenzen der Ehe: die
Unendlichkeit stets realistisch an der Endlichkeit zu messen und die Fihigkeit, iiber sich selbst
hinauszugehen, als Symbol der Transzendenz anzuerkennen. Und diese Haltung hast Du auch
in die Politik iibertragen, bist katholische/christliche/religitse Sozialistin geworden, sahest
dabei nie den »fertigen« Sozialismus (ebensowenig wie die »fertige« Ehe), sondemn die
stindige »Aufgabe«. So waren fiir Dich Ehe und Sozialismus einerseits in einer Realitiit
verwurzelt, die es aber stets, das transzendente Symbol vor Augen, zu kritisieren und zu
befreien gait.

Als diese Kritische erlebte ich Dich personlich noch 50 Jahre nach Deinem wegweisenden
Aufsatz im »Roten Blatt« auf einer Tagung des »Bundes der Religitsen Sozialisten« in
Bergneustadt. Auch in den letzten 10 Jahren Deines Lebens ereilten mich stets Deine
kritischen Kommentare zu meinen Artikeln in »Christ und Sozialist«. »Wie kommst Du bloB
darauf, Walter Dirks so emst zu nehmen, der zelebriert sein Alter so richtig kokett« schriebest
Du mir in Deiner emiichternd-entmythologisierenden Art zu CuS 2/84. Und Deinen und
»unseren« Heinrich hast Du mir immer dann madig gemacht, wenn wir religios-sozialistische
Heiligenbildchen von ihm druckten. Die zwanzig Jahre sporadischen Briefwechsels gipfelten
1986/87 in einer feinfiihligen Parteinahme fiir unser Taufverstindnis in unserem Konflikt mit
dem Paderborner Erzbischof. Was Du ihm geschrieben hast, weiB ich nicht, weil Dir im
sanften Chaos Deines Schreibtisches die Unterlagen verlorengingen, aber Deinen Schilderun-
gen zufolge muBt Du den Herren Prélaten in Paderborn ganz schon »den Marsch geblasen«
haben. Und Du wirstrichtig frustriert, als Dirder Bischof nicht auf der gleichen kiimpferischen
Ebene, sondern watteweich um Dein und unser Seelenheil besorgt, antwortete, nur »schweren
Herzens« habe er, der Mann-Bischof, mir die kirchliche Lehrerlaubnis entzogen. Deine Frau-
Antwort: »Warum haben Sie denn Ihr Herz nicht sprechen lassen — das ist offenbar doch Ihr
Problem!« Ja, licbe Maria Mertens, das ist das Problem der Minner-Kirche, die sich noch
immer nicht aus den Fesseln ménnlicher Prinzipienreiterei und minnlicher Handlungsmuster
wie Kriegfithren und Verfolgen von Abweichlern befreien kann, so lange keine Frauen
Priesterinnen und Bischdfinnen werden diirfen.

Du bist in dieser Kirche geblieben, hast Dich von ihr mit den heiligen Sterbesakramenten
versehen lassen; wir sind ausgetreten und zum Protestantismus »konvertiert«, und Du hast
diesen Schritt respektiert, ja Dich fast geschimt »drinzubleiben«. Kdmpferin bist Du geblie-
ben und hast Dich gesirgert, wenn man Dir »seelsorgevoll« geantwortet hat. Du brauchtestden
adiquaten Streiter, nicht butterweiche Prilaten, die die kirchlichen Mittelriegen fiillen. Es gibt
in zahlreichen gotischen Tympanoi interessante Darstellungen vom Endgericht, wo diese
Herren in ihrem eigenen Fett schmoren. Der Bildhauer miiBte Dich, liebe Maria Mertens, in
die Reihe der lichelnden Seligen einmeiBeln, um am Erlsungswerk fiir die Minnerkirche
teilzuhaben.
Requescas in pace!

Dein Klaus Kreppel
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EONHARD-RAGAZ-INSTITUT e.V.

§-0255 Oslo 2

Sehr geehrte Damen und Herren!

Leonhard-Ragaz-Institut steht in der Tradition der internationalen religids-sozialistischen Bewe-
g, zu deren Schwerpunkten das pazifistische und antimilitaristische Engagement zahlt.
die Verleihung des Friedensnobelpreises schlagen wir den

unbekannten Kriegsdienstverweigerer

Preis soll stellvertretend der War Resisters International (London) iiberreicht werden.

riindung:

egsdienstverweigerer stellen sich der Wirklichkeit, da8 Kriege die Fortsetzung der Politik mit

eren Mitteln sind und die Selbstvernichtung der Menschheit heraufbeschwéren. Sie stellen sich der

ache, daB lebenswichtige Probleme dieser Welt ~ Erhaltung der Natur und Umwelt, Herstellung

er Sicherheit und globaler Gerechtigkeit — mit militdrischen Mitteln nicht zu 16sen sind.

die personliche Entscheidung zum Gewaltverzicht gehen Kriegsdienstverweigerer den Weg, den

herrschende Politik nicht einschldgt. Durch ihren EntschluB kritisieren Kriegsdienstverweigerer
ilitarismus, Aufriistung und Sicherheitsdenken.

Kriegsdienstverweigerung ist eine Moglichkeit, im Sinne einer konkreten Utopie schon jetzt auf eine

it ohne Gewalt hinzuarbeiten, und ist daher ein Mittel, das dem Ziel entspricht.

gsdienstverweigerer legen offen, daB Armeen einen aggressiven Charakter haben. Wihrend in

denszeiten das T6ten von Menschen als groBtes Verbrechen bestraft wird, erfolgt im Krieg eine

phnung.

bisherige Abschreckungstheorie fithrt nur zur weiteren Eskalation des Rilstungswettlaufs. Das in die

ing flieBende Finanzvolumen verschirft deutlich die Diskrepanz zum Elend vieler Menschen inder

enannten Dritten Welt.

gsdienstverweigerung ist eine Kritik an der drohenden Gefahr der Selbstausléschung der Mensch-

{ durch einen Atomkrieg und an der Theorie des »Gleichgewichts des Schreckens«, die auf der

= Androhung totaler Vernichtung basiert. Die letzten Kriege zeigen, daB besonders die Zivilbevélkerung

hohe Verluste zu beklagen hatten.

’ fegsdienstverweigerer verweisen auf die autoritére und undemokratische Struktur der Armeen sowie

daraul , daB viele Soldaten ihren Kriegsdienst als sinnlos empfinden.

A Recht auf Kriegsdienstverweigerung istnicht in allen Staaten der Erde verankert. Dies muB geéindert
erden. Ferner gilt s, die endgiiltige und ersatzlose Abschaffung jeder Form der Gewissenspriifung fiir
e Kriegsdienstverweigerer zu fordern.

e Position der Kriegsdienstverweigerer muB weltweit gestirkt werden. Die Verleihung des Friedens-
preises kénnte hierzu ein wichtiger Schritt sein.

Dr. Ulrich Dannemann

Karlheinz Lipp
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HINWEISE AUF BUCHER

Ottmar Fuchs: Kirche-Kabel-Kapital. Standpunkie einer
christlichen Medienpolitik. Mit einem Vorwort von Peter
Diisterfeld, Miinster 1989
Die Furcht vor der Macht der Medien ist keine modeme
Erscheinung. Der preuBlische Innenminister Karl Seve-
ring zeigte sich schon 1923 erschrocken iiber die Mog-
lichkeiten des i gers: »Wenn jeder einen
derartigen Apparat im Hause hat, dann ist es eine Kleinig-
keit, die Monarchie auszurufen!«’
Inzwischen hat sich die EinfluBnahme der Medien poten-
ziert. Zwar ist die Furcht mit dem Erscheinen der neuen
Medien nicht geringer geworden, doch im Aligemeinen
herrscht Optimismus, ja Begeisterung vor. Diese Medie-
i auch vor den Kirchen nicht Halt gemacht.
Die Kirchen wollen die vielfiltigen Chancen der neuen
Medien nicht verstreichen lassen. Mehr aus pragmati-
schen Uberlegungen allerdings als aufgrund grindlicher
idagogischer und theologischer Reflexion hingen sie
%‘g:an diese neve Technologie und wollen in ihr eine
Mbglichkeit sehen, verlorenes Pastoralterrain medial
zuriickzugewinnen.
In dieser Sitvation wirkt das lneueigu Buch wie ein
Aufruf zum Innehalten und zum Verschnaufen, wie eine
Mahnung vor dem Weiterlaufen, doch erst einmal die
»Standpunkte einer christlichen Medienpolitik« griind-
lich abzukliren.

O. Fuchs will keinem isch eingefiirbten Kultur-
pessimismus das Wort reden (21) und die nevere Medie-
nentwicklung einfachhin »verteufeln«(23). »Wirleben in
einer Mediengesellschaft und kénnen uns ihr gegeniiber
nicht abstinent verhalten«(30). Aber er méchte dem herr-
schenden Pragmatismus begegnen mit theologischen
Uberlegungen. »Der Theologe muB mit dem Gefahren-
verdacht auf die nenen Medien zugehen, wo und wodurch
sie die Inhalte der Botschaft stark oder partiell oder auch
:“ derdneologu(cklmkeﬂm ist fiir O

us; onen ist g
h&m von der Evangelisierung, wie sie im
IL Vatikanischen Konzil grundgelegt und daran anschlie-
Bend entfaltet wurde. Die Evangelisierung, die bereits
von Paul VI. als tiefste Identitit der Kirche bestimmt wird
(Ev';lgdiinmtimdi 14), weist zwei fundamentale Aspek-
1e ¥

(57):
a) Sie ist nicht bloB Sache der Ordinierten, sondem sie ist
in die Verantwortung der Charismen aller Christen

clegt.

b) gm ist keine einseitig verbale Angelegenheit, sondem
fordert Einldsung im befreienden Handeln fiir alle
Menschen.

Keumlich ﬁ die Evangelisierung l:u d;eu vis-§-vis

, »die personale Erfahrung gen, der
dnm:l-ﬂxw handelt«(64).

theologischen Basis aus geht O. Fuchs die
wesentlichen Konflikifelder kirchlichen Medienengage-
ments an.

~ Die Kirche sichert sich mit viel Kapital einen eigenen
EinfluBbereich in der Medienlandschaft. Was heifit es
aber, »wenn die Kirche in diesem Kariere- und Riva-
litdtsspiel, in diesem zum Teil herzlosen und schamlo-

sen Kampf um offentliche R; und um Ab-
satzmirkie« mitmacht(76)? Solches Verhalten ist»um-
gekehrt proportional zur christlichen Botschaft, in der
die Kategorie des Subjekts, der interpersonalen Be-
gegnung, des Zeugnisses, der Freiheit, der Schwiiche
und der Begrenztheit« im Vordergrund steht(76f).

~ Das Medium selbst triigt in sich die Gefahr, daB es
durch die subjekizerstorende Macht und der unen-
trinnbaren schleichenden Entfremdung skrafi«(94) sei-
ner Sekundirerfahrungen die reale Lebenswirklich-
keit des Menschen banalisiert. Gerade dadurch wird
nicht selten der Bedingung der Moglichkeit befreien-
der Begegnung und diakonalen Handelns der Boden

en.

entzog
- Die Kirche sichert sich zwar mediale EinfluBbereiche
in der Gesellschaft, verliert aber gleichzeitig bei den
Menschen zunchmend an Relevanz. »Es ist natiidich
sehrverlockend, den Eindruck einer in ihren Gemein-
den schrumpfenden Kirche durch die Konstruktion
cinermedialen ‘Ersatzkirche' zukompensieren«(109).
?oldzes Nll;ed:mverhlllm derfl(imhe steht kontraef-
ektiv zur Evangelisierung; es filhrt zu einer »progres-
siven Auslaugung von éas\ und Leben in den Ge-
meinden(109).
Fuchs reflektient kritisch den Begriff der Offentlichkeit.
Die bestehende Offentlichkeit 1st strukturell korrum-
piert. Das Subjekt ist schutzlos und verwundbar der Mo-
nopolisierung und Manipulation der Medienkonzeme
ausgeliefert (141). Die zunehmende Abwanderung klei-
ner und Zirkel aus dieser Offentlichkeit signa-
lisiert, daB sie sich darin nicht mehr vorfinden kénnen.
Die Kirche hat, insofem sie sich auf diese gesellschaft-
liche Offentlichkeit einldft, Anteil an der »strukturellen
Kmmc(%). Demgegeniiber plidient O. Fuchs —
ausg von der Evangelisierung - fiir eine »leise
Offentlichkeit«, die nicht markischreierisch auf Effekt
aus ist, sondem in der Form des Geriichts von sich reden
macht(33). Im AnschluB an die Praxis Jesu sﬁ'h das
Kleine, Unwichtige eine vorrangige Rolle; eine
Schaf ist wichtiger als die Masse der anderen. Es geht
dieser Offentlichkeit gerade um jene, welche die gesell-
schaftliche und meds eOﬂ'uulicﬂ;ilgememddu(MS).
Anschliefend liefert O. Fuchs unter dem Kapitel »Per-
spektiven« wichtige Elemente, die in einem
zwischen christlichen Werntvorsiellungen und den neuen
Medien nicht zu kurz kommen diirfen (Dienst an der
subjekt-aufbauenden Gerechtigkeit hat Vorrang vor ei-
ner massenmedialen Rundumverkiindigung; slidoyer
fiir eine kontextuelle Medienkritik von Seiten der Kirche
— 180ff). Am Ende des Buches schlieBlich erdnen O.
Fuchs Fragmente einer stheologischen Theorie der
Massenmedien« (196ff).
Auf der Basis des gezeigten theologischen Grundansat-
zes werden einige Themen diskutiert, die Bestandteile
einererst noch zu entwickelnden » Theologie der Offent-
lichkeit« sein miiBten: Verhiltnis der Gemeinde zur Ge-
sellschaft; Zuordnung von personaler und ffentlicher
Kommunikation; Bestimmung des Subjekts in Beze-
hung zur Institution; Universale Solidaritit auf dem Weg
massenmedialer Systeme?...

fas das Buch von O. Fuchs so wichtig werden 1iBk, ist
sine theologisc he Betrachtung des Phiinomens derneuen
edien. Es eneilt damit jener diinnfliissigen theologi-
ghen Dreischrittheorie eine klare Absage, die da autet:
kirchliche Entfremdung in der Welt ist - Oh
. | — schon sehr weit fortgeschritten. 2) Mit Hilfe
gr neuen Medien konnte eine Rechristianisierung ge-
pgen. 3) Also packen wir's an!
pchs entlarvt vor allem den Schritt zwei dieses Denk-
chlusses als bloBes Wunschgebilde. Die Verkiin-
g des Evangeliums setzt von ihrem Inhalt her
MaBstibe. Medien-»Erfolg ist keiner der Namen
«, kdnnte man in Anlehnung an M. Buber formu-
Leise Offentlichkeit, kommunikative Diakonie,
gnis, Subjekt, Gemeinde sind die Begriffe, die jene
“Ant von Offentlichkeit kennzeichnen. Doch sind durch-
aus Verbindungen moglich. Trotz aller Kritik betreibt
* 0. Fuchs keinen Medienexorzismus. Er wiirdigt durch-
* aus die positiven Ansitze einer Medienverkiindigung,
" insofem sie eben den der zu verkiindenden Botschaft in-
'\ newohnenden Kriterien, etwa der Gnade oder der Be-
- freiung, entsprechen.

- Die Theologie, das zeigt O. Fuchs in seinem Buch, hat
* durchaus zu den Fragen der (Post)-Modeme etwas zu
 sagen; sie ist hier im besten Sinne Kritische Theorie,
* weil sic von ihrem Zentrum her die Vorgénge unter-
" scheidend beleuchtet.
nur Medienengagierte, sondemn auch an heutiger
heologie Interessierte werden dieses Buch mit Gewinn

merkung:

1 ztient nach Hermann Boventer: Die Arroganz einer
erten Gewalt. Demokratie und Medien, in: Katholi-
sche Sozialwissenschafiliche Zentralstelle (Hg.), Kir-
\che und Gesellschaft, Monchengladbach 1989.

/ Manfred Bohm

Wolfgang Kraub (Hg.): Was gehdrt dem Kaiser? Das
blem der Kriegsstevem, Agape-Verlag, Weisenheim
im Berg 1984

Band vereinigt mehrere Beitrige aus der friedens-
ichen Traditon der Mennoniten. Kriegsdienstver-
ung war die traditionelle Antwort christlicher
ten auf den Zugriff des Militiirstaates. »Der mo-
ne Krieg jedoch erfordert durch eine weitgehende
chanisierung und Verwendung von Massenvemich-
jswaffen einen ungeheuren Kapitaleinsatz. So stellt
- sich zuniichst auf einer ganz pragmatischen Ebene die
- Frage der Kapitalverweig «, leitet der Herausgeber
* die Absicht des Buches ein. - gein Beitrag »Kriegssteu-
~ erverweigerung in der Geschichte« (13-36) filhrt nach
. kurzem Blick auf die Haltung der Urkirche und der alten
" Kirche, dic die Kriegsbeteiligung von Christen ablehnt,
it i i Im Protest gegen
offizielle Kirche, die »gm Kriege« billigt,
der christliche Pazifismus neu in Auseinander-
g mit der Reformation. Menno Simons (1496-
, Jakob Hutter (+ 1536) und ihre Anhinger kom-
IR s onck >Eine Gonmsoniomng strtalb> dor
chwertgewalt » r
- Vollkommenheit Christi«, die nur in der Wahrung von

- Recht und Gesetz ihre Aufgabe hat.(20) Peter W
1518-1578), ein Vorsteher der hutterischen Briider,

schrieb in seinem »groBen Antikelbuch«: »So ich selbst
kein Brenner sein mdchte, gebe aber einem andern Stever
dafiir, wiirde ich dann nicht als Morder gestraft, als hine
ich es selbst getan? — Ja freilich und zu Recht. Genauso
und noch mehr wird Gott es strafen, wenn einer zwar nicht
selbthnve!gie&.nbctmdemfﬂrs@dn Krieg fiihren
14Bt, sie bezahlt und unterstiitzt. Es ist beides dasselbe und
hat vor Gott denselben Lohn«(22). Notiert wird die Ver-
folgung der Friedenskirche, ihre Auswanderung, aber
auch das Vergessen des Friedenszeugnisses in Europa.
»Am 24.4.33, zwolf Wochen nach der Machtergreifung
durch die Nazis und zwei Jahre vor Wiedereinfihrung der
all inen Wehrpflicht durch Hitler, verzichicte dic
»Vereinigung deutscher Mennonilengemeinden (sie re-
tierte die Gemeinden in Norddeutschland, West-

preuBen und der Pfalz) einseitig auf den alten Gnndsatz
der Wehrlosigkeit und das lange zugesicherte Recht der
Wehrfreiheit.« (26) Erst das Beispiel amerikanischer
Mennoniten und das Nachdenken iiber den Irrweg in die
Katas ¢ fithrten zur Neuonentierung.
Die stibe in Amerika setzten Quiker um William
Penn, der 1711 an die englische Konigin schrieb, sein
Gewissen erlaube es ihm nicht, irgendeinen »Krieg zu
fiihren, noch sollten wahre Christen fiir den Krieg zahlen«
(27). Quiker von Pennsylvania verweigerten 1709 eine
Summe von £ 4000 fiir eine Militirexpedition nach
Kanada und iibergaben statdessen £ 400 an Treuhiéinder
fiir friedliche Zwecke. Bis zum Biirgerkrieg wurde die
Praxis der Kriegssteuerverweigerung aufrecht gehalten.
Neben dem friedenskirchlichen entwickelte sich der
humanistisch-philosophische Pazifismus. Die Schrift» The
Resistance to Civil Govemment« von Henry David
Thoreau (1817-1862) beeinfluBte spiter Mahatma Gand-
hi und Martin Luther King.

anisierte Steververweigerung gibt es in den USA seit
1948, nachdem schon im Ersten Weltkrieg Mennoniten
sich trotz Drohungen und Gewalt weigerten, Kriegsanlei-
hen zu zeichnen, und hutterische Bruderhofe nach Kana-
da auswichen. Die Organisation »War Tax Resistance«,
ein Zweig der »War Resisters League« kiimpft seit 1969
gegen das giiltige Steuerabzugssystem fiir das Arbeitneh-
merrecht auf Selbstbezahlung der Steuern. Die Mennoni-
tengemeinden unterstiitzen den » World Peace Tax Fund«,
eine Gesetzesinitiative, die es Verweigerem erlauben
soll, ihre Steuemn legal friedlichen Zwecken zuzufithren
(32) und seit 1972 jedes Jahr im Reprisentantenhaus zur
Debatte gestellt wird. 1982 unterstiitzten 36 Senatoren
den Gesetzesentwurf. Offentliche Aufmerksamkeit auch
in Europa erzielte der Aufruf Hunthausens,
Erzbischof von Seattle im Staate Washington. Im Januar
1982 verweigente er als erster amerikanischer Bischof 50
% seiner Einkommenssteuer aus Protest gegen die Mili-
tirpolitik seiner Regierung, um sie wohltiitigen Zwecken
im Sinne des Friedens zuzufiihren. Um griBere politische
Wirkung zu erzielen, sammelte cine Selbstverpflich-
ungskam (Conscience and Military Tax Campaign,
Bellport, Eew York) Unterschriften fiir die Verweige-
rung der Kriegssteuer.
In der Bundesrepublik begann die Initiative auf dem
Hamburger Kirchentag 1981. 2000 Besucher unterschrie-
ben die E g zur Kriegssteuerfrage: »Wir fordem
die Fraktionen des Bundestages auf, gesetzliche Mog-
lichkeiten za schaffen, daB Biirger, die aus pazifistischer
Uberzeugung nicht die weitere Aufriistung finanzieren
wollen, ihre Steuern anderen nichtmilitérischen Zwecken
zufiihren konnen.«(36) W. KrauB berichtet iiber eine
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Kette von Verweigerungen und Petitionen. Rechtlichen
Erfolg hatten sie micht. Meist wurden die gesperrten
Betriige bzw. Gegenstiinde aus dem Vermégen gepfin-
det. 'k.m\ ist die Antwort der Obe \

Karls vom 24.11.83: »Ein auf bestimmie
Verwendung bzw. Nichtverwendung von &ffentlichen
Abgaben besteht nicht. Die Benmm,gnkknﬁpﬁ an be-
kenntnisneutrale Vorgiinge wie Umsatz,

Vermogen an. Das Steverschuldverhiiltnis ist losgelost
von der Frage, wie offentliche Abgaben verwendet wer-
den. Es ist Sache der Gesetzgebungsorgane des Steuer-
gliubigers, dariiberunter Beachtung von Recht und Gesetz
zu entscheiden.«(42) So bleibt letztlich nur die Aussicht,
daB aus der Verweigerung eine Massenbewegung wird.
Erhard Eppler: »Werden Sie zwei Millionen, dann mis-
sen wir ein Gesetz machen.« GroBere Verbreitung fand
der Aufruf »Entwaffnet Eure Steuem« der Friedenssteu-
eninitiative/Ohne Riistung leben im Juni 1983. Sie schlug
vor, 5,72 DM (Einen Pfennig fiir jede Rakete) von der
Kraftfahrzeugstcuer abzuziehen. Zwar haben im Bundes-
tag Sozialdemokraten und Griine Verstindnis fiir das
Gewissensanliegender Verweigerergezeigt, aberes bleibt
noch die Aufgabe, die einzelnen Fraktionen zu iiberzeu-
gen.

Die iibrigen Artikel des Buches berichten iiber die Dis-
kussion in den USA. Willard M. Swanley »Diirfen Chri-
sten Kriegssteuem zahlen? Die Steuerfrage im Neuen
Testament«, 66-82) legt u.a. einzelne Texte aus, z.B. den
von der Tempelsteuer (Mt 17, 24-27), Ergebnis: »Jesus
ist der Sohn des Herrschers iiber den Tempel, und als
solcher ist er von der Zahlung der Tempelsteuer befreit.
Um AnstoB zu vermeiden, befichlt Jesus trotzdem die
Zahlung. Die Pointe liegt also offensichtlich in Jesus
Sohnschaft und nicht im Zahlen der Steuer.« (70) Z.B.
auch diesen Text: Stever fiir den Kaiser? (Mk 12, 13-17),
Ergebnis: Es ging um die im Jahre 6 eingefiihrte Kopf-
steuer nach einer Volkszihlung, die von den Zeloten
verweigert, von den Herodianem begriifit, von den Pha-
risiem prinzipiell abgelehnt, faktisch aber bezahlt wurde.
»Bezeichnenderweise ging Jesu Antwort iiber die Rech-
tl;::es Kaisers hinaus und wies auf die Rechte Gottes hin.

ie Anspriiche Gottes und die Anspriiche Caesars diirfen

nie auf dieselbe Ebene gesetzt werden.« (74) Fiir die
Haltung des Paulus gegeniiber dem Staat weist Swartley
auf die Grenzen der Unterordnung des Biirgers hin: »1.
Passe dich nicht dieser Welt an (d.h. dem in der
Welt), 2. LaB deine Liebe echt sein. 3. Uberwinde das
Bose mit Gutem. 4. Schulde niemandem etwas aufer
Liebe.« Persénlich 16st Swartley das Problem, indem er
fiir den »Kriegssteueranteil« (3-60 % der Jahressteuer)
einen Scheck an den offentlichen Gesundheitsdienst
(lg:ﬁ Health Service) ausstellt. Zweimal habe er Erfolg
[

Donald D. Kaufmann spricht in seinem Beitrag »Kriegs-
steuern. Von de(r);aw‘nph!ld)m zur gemeinsamen Verant-
wom_zg: (83-103) iiber Siinde als »kollektive Unverant-
wortlichkeit«. »Die grofiten Verbrechen werden ziemlich
leicht begangen, wenn die Verantwortung fiir diese Taten
unter vielen Personen venteilt wird.«(85) Demgegeniiber
plidient er fiir Formen biirgerlichen Ungehorsams als
»verfassungsmiiBige Form der Einflunahmex, als »Mittel
zur von Gesetzen«, als »Ausdruck« des Glau-
bens. Als Folge seines Vortrags beschlossen Angestellte
mennonitischer Gemeinden die Steuerverweigerung,
veneidigt vom Generalsekretiir und Schatzmeister.
Eine Gegenstimme ist der Beitrag von Vemard Eller
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(104-112), deriiber GroBziigigkeit der USA und Gewis-
sensfreiheit im Land jubiliert. John Stoner vom ZK der
Mennoniten gibt die Antwort (113-115). Ein »festes
Nein« zum »atomaren Kollektivselbstmord« ist der
beste Respekt gegeniiber dem Staat. Und aufler der
weilen Mittelklasse, »die mit solch eifriger Heiterkeit
reich werden kann, sind wir noch anderen Menschen
verpflichtet, zB. den Farbigen, den bedrohten russi-
schen Biirgem.
Ein lesenswertes Buch fiir alle, die iiber Moglichkeiten
und Grenzen des Widerstandes gegen den ungeniigend
kontrollierten militirisch-industriellen Komplex in den
westlichen Industriestaaten nachdenken wollen.
Reinhard Gaede

Helmut Donat/ Reinhard Jung (Hg): »Mit Gott dem
Herrn zum Krieg«? Bremer Pastoren fiir den Frieden
vom Kaisemreich bis zur Ara Adenauer, Donat-Verlag,
Bremen 1988, mit einer Einfithrung von Uwe Thssen und
einem Nachwort von Heinrich Albenz

Am 30. August 1987 fand in der Friedenskirche Bremen
cine Abendveranstaltung zum Antikriegstag statt. Thr
Thema st der Titel dieses Buches geworden. Das Einla-
dungsblatt zitiente ein Lied aus dem Bremer Gesang-
buch von 1917 »Mit Gott hindurch zum Kriege, denn es
ist Gottes Krieg« (Hermann Weingart) und zeigte des-
sen Illustration, einen Aufmarsch mit Fahnen. AnliB-
lich des 1200-Jahr-Jubiliums von Kirche und Stadt
haue das Bildungswerk der ev. Kirchen eingeladen,
ebenso die Okumenische Initiative Bremen und die Ab-
riistungsinitiative Bremer Kirchengemeinden. Im Ein-
gangswort erldutert Uwe Ihssen das Ziel der Veranstal-
tung und ihrer Dokumentation: »Die Katastrophen der
Gegenwart entspringen aus den Traditionslinien der
Vergangenheit«. Dennoch ist »historisches Lemen«
moglich.(7) Die Schlachtengedenk- und Siegesfeiem
des 19. Jahrhundents bilden die Folie, von der sich das
Friedenszeugnis dreier Bremer Pastoren abhob: Albent
Kalthoff, Emil Felden und Gustav Greiffenhagen.

Der Beitrag von Andreas Ropke hat das Thema: »Der
unheilige Geist: Nationalistische Predigt in Bremen«.(13-
25) Gedenkfeiemn am Jahrestag der Vélkerschlacht bei
Leipzig wurden 50 Jahre lang gehalten. Ebenso ein
kirchliches Ereignis wurden dann in der Zeit des Kaiser-
reiches die Sedanfeiem. »Die religiose Uberhhung r-
triotischer Gefithle blieb zeitypisch.«(19) »Der Tag
von Sedan« galt als »Verklirung des Reiches Gotles«
(Schmelzkopf 19). Nicht nur ein militirischer, sondem
auch ein moralischer Sieg sittlicher Kriifte wurde hier
gefeient und immer wieder auch als Hilfe fiir den »se-
gensreichen Ausbau des Reiches« beschworen (Thie-
kotter, 21). So ist es nicht verwunderlich, daB8 der Ruf
»Mit Gott fiir Kaiser und Vaterland« eine Einstimmung
fiir die Kriegspredigt im Ersten Weltkrieg wurde. »Die
heilige Sache um Deutschlands Ruhm und Herrlich-
keit« (GroBcurth, 24) blieb die deutsch-christliche Sache
noch wihrend der ganzen Zeit der Weimarer Republik,
wiire noch ergéinzend anzumerken. Und die Kriegspre-
digt im faschistischen Deutschland unterschied sich
dann nur noch insofemn, als der totalitire Staat die
Legitimation der Kirche gar nicht mehr so sehr brauchte
(vgl. mein Buch: Kirche-Christen-Krieg und Frieden.
Die Diskussion im deutschen Protestantismus wihrend
der Weimarer Zeit, Hamburg 1975, sowie: G. Brakel-
mann: Kirche im Krieg. Der deutsche Protestantismus
am Beginn des II. Weltkriegs, Miinchen 1979). Insofem

die Dokumentation der Verhiltnisse in Bremen als
sch fiir Deutschland gelten: Fiir den Nationalprote-
mtismus im »Heiligen Evangelischen Reich ?)eul-
her Nation« (Stoécker), fiir den Bund von Volk und
gar in Weimar, ::: dlgc;;n konnl; .ml:zhd eine rassisti-
he Religiositiit nach 1933 ankniipfen und kann cs noch
pute, wie z.B. in Siidafrika gesx:hm
Yer Beitrag von Helmut Donat erinnert an »Albert
dthoff — Ein vergessener Pazifist und Pionier der
emer Friedensbewegunge (27-57). Kalthoff (1850-
190 war Mitglied der »Deutschen Fortschrittspartei«
pd Griinder sowie Vorsitzender einer Onsg der
Dentschen Friedensgesellschaft in Bremen. Fir die Er-
enenbildung in Bremen hat er MaBgebliches
t. Noch mehr als bereits angedeutet, scheint mir
Pazifismus beeinfluft von anuel Kant und
er Schrift »Zum ewigen Frieden«. Gerade Griinde
“der wirtschaftlichen Entwicklung sprechen gegen den
irieg. GewiB hat dieser »Fortschrittsoptimismus« die
t nationalistischer Leidenschaften unterschitzi.
X - S0 !rzncinc ich ;:faldberg:‘s d;; marxistische
‘ die Expansionskraft des Finanzkapitals im in-
ionalen Bereich und die Verdockung zglm Impenia-
nus reicher Staaten realistischer eingeschitzt. Den-
h bleibt zu wiirdigen, daB das 6konomische Denken
it der Friedensfrage verbunden wurde. Technik,
lisation und Handel sind taisichlich Anreize zur
Brderung des Friedens, die nutzbar gemacht werden
en. — Theologisch e:sehcn. erscheint der Pastor an
Martin, zugleich Vorsitzender des »Deutschen
enbundes« als Freigeist. Mag auch die Abhin-
eit von der Naturphilosophie Emst Haeckels nicht
hr iiberzeugen, ist doch die Bereitschaft des Theolo-
zum Dialog mit Philosophie und Naturwissenschaft
ennen.
alls ein Freigeist ist Emil Felden (1874-1959). Er
cht vom »Vollmenschen, der durch Gebrauch der
Vemunft mit dem Unendlichen eins werden kann.«
pm gilt es »auszunutzen des Daseins Tage, zum
hle der Briider, der Menschheit zum Segen, dem
itt zu dienen, zu licben das Leben.«(72). Chn-
Norzel-WeiB schreibt den Beitrag »Emil Felden -
ethischer Verantwortung fiir Wahrheit, Frieden und
Gerechtigkeit. «(59-90)
geboren 1874 in Montignylez-Metz als Sohn
s Kiifers und Gendammen, war ein Studiengefihne
Schweitzers. Nach dem Ersten Weltkrieg wird er
ed der SPD - eine fiir Theologen ungewdhnliche
idung, die ihn in Verbindung brachte mit ande-
nligésen Sozialisten. Zusammen mit den Pfarrem
it Bleier (Berin), Emil Fuchs (Eisenach) und Paul
wski (Berlin) gab er das Blatt »Sozialistische Fei-
den« heraus, das in Berlin erschien. Andere Bei-
je erscheinen in dem von ihm herausgegebenen frei-
en Monatsblatt »Es werde Licht«. AuBerdem war
herausgeber der Zeitschrift »Kinderkirche«, Nach
r Zeit des Wirkens in Lothringen und ElsaB wird er
an die St. Mantin-Gemeinde in Bremen berufen.
vertrieben ihn die Nazis, ebenso spiter aus seiner
im ElsaB. 1946 wurde er in Bremen rehabilitiernt.
SPD hat er 1921/22 im Bremer Senat und 1923/24
ichstag vertreten. Mit seinem Roman »Eines Men-
tn Weg« 1927 hat er dem Reichspriisidenten Ebert
Denkmal gesetzt. Der Roman »Die Siinde wider das
bk« 1921 widersprach dem Antisemitismus und ih-
Propagandisien Dinter. »lm Kampf um den Frie-

den« (so der Titel eines Bandes von Reden) stand der frei-
sinnige religiose Sozialist seit 1916, als er im Weltkrieg
mit anderen »fiir einen raschen Verstindigungsfrieden«
eintrat.

Der Beitrag von Diether Koch erzihlt dagegen die Ge-
schichte einer Wandlung. »Gustav Greiffenhagen - Frie-
de als Konsequenzchristlicher Botschaft«(93-109) Greif-
fenhagen, Pfarrerskind, deutsch-nationalgesinnt wie
iiblich, verhinderte 1923 als Fachschafisvorsitzender in
Géttingen eine Begegnung mit franzosischen Theologie-
studenten. In der Sgde Karl Barths wird er Bremens
einziger Vertreter auf der Barmer Bekenntnissynode, Vor
Kriegsausbruch hielt er im Herbst 1938 einen BuB- und
Bittgottesdienst zur Erhaltung des Friedens, obwohl die
Gestapo ihn schon mehrfach verhdn hatte. Nach dem
Krieg wurde er ein bekannter Vertreter der Bewegung
»Kampf dem Atomtod«. »Dem Geist der Versdhnung
und des Friedens fiir alle Lebensbereiche im Namen Jesu
Christi Raum gebene, so lautet scin Zeugnis.

Alle drei waren »Einzelginger, einsam, angefochten,
verfolgt«, so betont unser Freund Heinrich Albenz in
seinem SchluBwort »Der Feind steht rechts« (113-118).
Auch wenn die Freigeister Kalthoff und Felden »durch
Schrift und Bekenntnis kaum Christen zu nennen sind«,
waren sie »dem Herm Jesus Chnistus niher« als alle, »die
seinen Namen dauemd'im Mund fiihren«(113).

Das aktuelle SchluBwort mahnt, den Kampf fiir den
Frieden fontzusetzen: »Der Feind in unserm Land steht
rechts! Er steht da, wo Auslinder verhohnt, Juden emeut
beleidigt, sozial Schwache ausgegrenz werden. Er steht
dort, wo alles auf mehr Waffen und mehr Sicherheit
gesetzt wird und der Krieg, dieses Mal die Massenver-
nichtung, ein kiihles Planspiel bleibt. Die Rechten, nicht
nur die Nazis, haben uns zweimal in den Krieg getrieben
und ihn zweimal unter schrecklichen Opfem verloren.
Opfer des Volkes, nicht Opfer der Deutschen Bank oder
von Daimler-Benz. Der, nach dem sich die Christen
nennen, wohnt nicht bei thnen. Wirmiissenalso lemen, Ja
und Nein zu sagen. Tiiren zu 6ffnen, aber auch Grenzen
zu nennen. Hinzuschauen und den Mund aufzumachen,
wo es ndtig ist. Aber auch zu schweigen, wo alle andem
schreien.«(118)

Ein wertvolles Buch als Anregung, Heimatgeschichte
und Jubilden anders als bisher zu sehen: Katastrophen und
Schuld beim Namen zu nennen, einsame Mahner und
Wamer wiederzuentdecken. Der historischen Gerechtig-
keit wegen, aber auch fiir einen Nevanfang im dkumeni-
schen ProzeB: Gerechtigkeit, Frieden, Bewahrung der

Schopfung.
X7 Reinhard Gaede

Riickgewinnung der Utopie. Zur Umsetzung der B
predigtim religisen Sogalismus. Hg.von Rolgand 2
und Susanne Iligner. 149 Seiten, Lingbach-Verlag Darm-
stadt, 1989, DM 12,—
Mit der Bedeutung der Bergpredigt Jesu Christi im reli-
idsen Sozialismus beschiftigte sich im August 1988 die
ﬁhremgmg der Evangelischen Akademikerschaft in
Baden. An der inhaltlichen Vorbereitung und Durchfiih-
rung der Tagung in Bad Herrenalb war das Leonhard-
Ragaz-Institut Darmstadt beteiligt. Die Referate der
Tagung :owimm Materialien sind nun auch fiir
eine breitere ichkeit zugéinglich. Roland Hennig
und Susanne Iligner von der i Akademiker-
schafi beschreiben in ihrer Einleitung und in ihrem Nach-
wort die Inention und den Ablauf der Tagung. Sie zitie-

43



das Motto der Tagung, das in an ein Wort
v': wmtmmm ein

biichen Dekoration des Lebens, oder das Leben selbst?«

rste Beitrag des Buches den Einstieg in das
= ; P Ecka Fellig macht
Geschichte.

iche Gemeinde« (Wolf-Eckard F:ihn;)
Christiane Dannemann kni in i
igt-Auslegung von Ragaz(1 1945)

topic. Utopien verwei
dim‘tm!‘dm Ursprung und auf das Ziel der Schopfung. ln
der Spannung und Identitit von Ursprung und Ziel lebt
der Mensch in der Nachfolge. Die igt Jesu
beschreibt »verbiirgte Zukunft«. Das gibt die ander
in der Bergpredigt beschriebenen Revolution Gottes aktiv
mitzuarbeilen; mitzuhelfen beim »Swrz der Gotzen«
dieser Welt - Kapitalismus, Im . Militarismus
und Faschismus - mdbmnAufhunenerFomm;e—
meinschaftlichen Lebens als Hinweise suf Gottes kom-
meades Reich.

lichen Gemeinde in der Gegenwart heraus. »Genossen-
schaft« ist ein . menschlicher Sozialitiit;

konkreten »genossenschaftlichen Projekten« nieder-

wie Studien- und Bildungsgenossenschafien, Ver-
brauchergenossenschaften, i sge-
nos ften, Bii iven, gl usw

konziliar«. ZuihrgeMnmnwetUm;mgmudethbel
ebenso wie eine nene Spi
Eine wentvolle Erginzung zu den Referaten ist ¢in aus-
ﬂﬂ:d:duGupdeb.dutlunzKappmnHm
gefﬂmhu.dumdaGududmdumbpbm
in Baden cine wichtige Rolle gespielt hat. Dluel
die Lucnmm und Leser noch
einmal mit der Frage, die das ganze Buch durchzieht: Von
welcher U kénnen Chnstinnen und Christen sich

leiten lassen

Ulrich Dannemann
Gabrid : »Mir langt’s, ich gehe«. Der Lebens-
weg eines Aun von Anpas zu Auf-

ruhr. Herder-Taschenbuch 1408, Freiburg 1988, 256 S.,
DM 12,90.

44

DulethudldemmwM
schen, »orthodox-kommunistischen« Familie erziihlt

mit der er sich zu wehren sucht. 1976 wird er verhaftet,
G Ay . 2T S B
puter-
So spannend der Autor erzihlt, so verstindlich sein
Aufbegehren und so mutig seine Aktionen in der DDR
waren, es bleiben zwei Fragen offen. Die eine ist: Was
soll ein Bericht, bei dem die andere Seite nichts dazu sa-
gen kann? Man muB ihm halt alles glauben, was er von
sich selbst und anderen erziihlt. Die zweite Frage: Wel-
chen Sozialismus vertritt der Autor, der sich in der DDR
»aus sozialistischer Gesinnung« wehnte, jetz1? Gar kei-
SR E.G.

Marianne Meyer-Krahmer: Carl Goerdeler und sein
Weg inden Wldcmud. Eine Reise in die Welt meines
Vaters. Herder-Taschenbuch 1553, Freiburg 1989, 189
S., DM. 12,90.
DleAuomeSJdue.aluhrunnZ.Febmr
1945 von den Nazis hingerichtet wurde. Carl Goerdeler,
einer der nicht der NSDAP angehorigen deutschen
Oberbiirgermeister, war seit Jahren im konspirativen
Widerstand gegen Hitler titig und gehdrte zu den wich-
tigsten im Kreis derer, die am 20. Juli 1944
hoffien, anegnnebemdmmkmDnTochler
erzihlt von einer Reise nach ig (der letzten Wir-
kungsstitie des Vaters) und verbindet damit ihre eignen
Erinnerungen aus dem Leben der Familie sowie doku-
mentarisches Material. So entsteht ein lebendiges, an-
sprechendes personliches Bild, das streng wissenschaft-
liche Studien wirkungsvoll zu erginzen vermag. Goer-
deler, dannachememgeglﬁchm:\msduhmﬂnlcn
cin hohes Staatsamt zu ﬁ_e‘;hduwar.wuun edicher
Politiker, ehemals DNVP-Mitglied, wi immer
auch unabhiingig. Zweifellos hat er ein vot-demoknu
scheés Modell fiir Deutschland im Av:ge

ml-hlu dwle:mlemm.wnenchnn rsundgegen

unterschiedlichsten

politischen Gruppen
begegneten, so skeptisch muB man sicher heute die
Frage beantworten, ob eine solche Koalition ohne wirk-
hdl kritische Riickschau in die Vorgeschichte der Nazi-
zeit Zukunft gehabt hitte. B

‘Wilhelm Kohlhaas: Hitler-Abenteuer im Irak. Ein Er-
lebnisbericht. Herder-Taschenbuch 1605, Freiburg 1989,
125 S., DM 10,90.
DerAmor,J 1899, mnl9]ahm0&zmge
Vet des Nebi xm g
edichen Vers azi- g vom
Irak aus eine arabische Front Enghndlufmhn
munddteOlfddaﬂirdm achschub Hitlerdeutsch
lands zu erobem. Warum muB er jetzt diese Story mit
Axklhgmm»hmvauhm«mmKnﬂ
May erzihlen? Allenfalls weil angesichts der Probleme
um das arabische Ol und die Biirger- und Bruderkrie; ‘g
im Orient, in die heute wie damals die Interessen
Weltmiichte verwickelt sind, auch ein Blick auf damals
nicht ganz abwegig sein muB. o
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Was wollen die Religiosen Sozialisten?

Die Bibel der Juden und der Christen spricht von dem Gott, der aus Unter-
drickung und Ausbeutung befreit, der Unrecht anprangert und Gerechtigkeit will,
der »die Machtigen vom Thron st68t und die Erniedrigten aufrichtet«. Jesus von
Nazareth hat das »Reich Gottes« fiir diese Erde verkiindet.

Darum treten die Frauen und Manner im Bund der Religiésen Sozialisten fiir eine
Gesellschaft ein, in der alle Menschen gerechte und gleiche Lebensbedingungen
antreffen. Wir tun das als Teil der Skumenischen Christenheit, verbunden mit dem
Erbe der Arbeiterbewegung und solidarisch mit den Befreiungsbewegungen Latei-
namerikas und Schwarzafrikas.

Das bedeutet theologische Kritik des Kapitalismus, besonders des Privateigen-
tums an den Produktionsmitteln und des unmenschlichen kapitalistischen Verdran-
gungswettbewerbs, dessen Folgen sich inder Verweigerung des Rechtes auf Arbeit
wie in der Bedrohung der Schépfung zeigen.

Dazu gehort eine standig lebendig weiterzuentwickelnde sozialistische Ge-
schichts- und Gesellschaftsanalyse.

Zur Geschichte: Am Anfang der religiés-sozialistischen Bewegung stehen Christoph
Blumhardt und Leonhard Ragaz. Blumhardt trat 1899 an die Seite streikender Arbeiter und
verlor sein Pfarramt, als er der SPD beitrat. Ragaz griindete 1906 die noch heute erscheinen-
de Zeitschrift ,Neue Wege". Er gab 1921 seine Theologieprofessur auf und widmete sich der
Arbeiterbildung.

In der Weimarer Zeit setzen sich Religiése Sozialisten gegen Reaktion (Fiirstenentscha-
digung) und Militarismus (Panzerkreuzerbau) ein. Wortfihrer des 1926 gegriindeten ,Bun-
des der Religidsen Sozialisten" und Schriftieiter des "Sonntagsblattes des arbeitenden
Volkes™ war Erwin Eckert, bis er 1931 amtsenthoben wurde und der KPD beitrat.

Der 1933 verbotene Bund wurde 1976 von einer Gruppe wiederbelebt, die aus der Studen-
tenbewegung kam. So wurde auch der AnschluB an den Internationalen Bund Religiéser
Sozialisten wiedergefunden, dessen stéirkster Zweig die schwedische ,Bruderschaftsbewe-
gung"” ist. Auf seiner ersten Tagung auBerhalb Europas, 1986 in Managua, wurde mit den
.Cristianos en la Revolucién” Nicaraguas die partnerschaftliche Assoziierung beider Bewe-
gungen beschlossen.

Es gibt solange keine Freiheit,
wie es die Freiheit gibt, andere auszubeuten.




