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LS VERHEISSUNGSVOLLES ZEICHEN
Aist es gedeutet worden, als Papst
Paul VI. am SchluBltag des Konzils den
ersten Schritt tat zur Reform der romi-
schen Kurie: «Wir wollen den Anfang

machen bei der oberstén Kongregation, -
dem Heiligen Offizium.» Mit einem |

leisen Licheln, -als handle es sich um
eine besondere Ehrung; hatte er sich an
Kardinal O#taviani gewandt. Der ErlaB,
vom 7. Dezember 1965 datiert, war in
Wirklichkeit die. Antwort auf die im
Konzil erhobenen Vorwiirfe, gegen die
Ottaviani aufs heftigste protestiert hatte.
Wie wiirde er jetzt reagieren?

Uber die unmittelbare-Reaktion wissen
wir nichts: Aber es gibt eine tibet-
raschende AuBerung des alten Mannes,
die er einige Monate spiter gegeniiber
der Zeitschrift « Gente » machte und die
uns «La Documentation Catholique»
(63/1966) hinterlassen hat. Ottaviani
‘antwortete auf die Frage nach dem Unter-
schied zwischen der alten und der neuen
Institution:

Prophet Ottaviani?

«Der Unterschied liegt in der Ab-~

schaffung der inquisitorischen und re-
_pressiven Art. Die Kongregation hat
kiinftig eine anspornende Art: jhre Auf-
gabe ist es nunmehr, Studien, Diskus-
sionen und wissenschaftliche Arbeiten
iiber die katholische Lehre zu fordern.
Bisher hat man aufgrund von Denun-
ziationen, die von auBen kamen, den
Autor eines als nicht-orthodox betrach-
teten Buches unter Anklage gestellt.
Die Untersuchung wurde geheim ge-
fiihrt und wenn sie zum Ergebnis
fihrte, daB der Autor schuldig war,
wurde er verurteilt. Die MaBnahmen
waren meist die folgenden: Das Werk
wurde auf den Index der verbotenen
Biicher ‘gesetzt und der Autor hatte
einen Widerruf zu leisten, ansonst er den
kirchlichen Zensuren vetfiel: Priester
wurden mit Amtsentsetzung und Laien
mit AusschluB von den Sakramenten

bestraft. ferzt ist das Verfahren gedndert. .

Die Dominikaner, die als Inquisitoren

amteten, gehoren nicht mehr zur Kon-

gregation. Der Angeklagte hat grofBlere

Moglichkeiten, sich zu verteidigen, sei-’

nen Standpunkt darzulegen, zu disku-
tieren. Im wesentlichen ist man zu der
Verfahrensweise zuriickgekehrt, die in
der Konstitution <Sollicita ac provida>
Benedikts XIV. vorgesehen war. Ich
muf zugeben, daB sich das HI. Offizium
im Lauf der Zeiten von dieser Vetfah-
rensweise entfernt und sie durch ein
autoritires Vetfahren ersetzt hatte. Es
ist sehr schmerzlich, daB man dahin

. gelangt ist und es ist, schwer zu sagen,

wie es soweit kommen konnte. Viel-
leicht lag es daran, daBl die <Suprema>
(ranghochste) Kongregation ungenii-
gend kontrolliert wurde. Wie dem
immer sei: wenn wir auf Abwege gera-
ten sind, so geschah dies biufig’ aus
Ubereifer und Leidenschaft in der Sorge
um die Einheit' der Kirche und die
Sicherheit der Doktrin. »

Respekt vor diesem FEingestindnis! Im
Sinne von Ottavianis Diagnose gilt es
zu fragen: Wer kontrolliert die Kontro/-
leure? Dies hat mit der von Kiing immer
wieder
Akten und mit der Rekursmoglichkeit
an eine hohere, wirklich unterschiedene
Instanz zu tun. Solange dies unterbleibt,
hilt es schwet, an einen neuen Stil zu
glauben.

Eine Schwalbe macht noch keinen
Sommer. Ein Zugestindnis an Hans
King schafft noch kein neues Recht
fir © weniger hoch fliegende Vogel
Selbst neue Verfahrensregeln konnen,
ebenso wie die altehrwiirdigen eines
Benedikt XIV., verletzt werden und mit
ihnen die Rechte der Betroffenen. So
gerne man’ den VerheiBungen trauen
mochte, in die Ottaviani vor neun Jah-

ren sein Bekenntnis miinden lief3 : « Nicht .

mehr wie Polizisten oder Richter, son-
dern wie Briider, wie. ein Vater voller
Zuneigung werden wit vorgehen ...» Es
klingt wie die idyllische Prophetie vom
Lamm, das neben dem Wolf weidet. Aber
wer wehrt.es dem Wolf, schon morgen,
wenn dem Lammdie Hornlein gewachsen
sind, wieder zu fragen: Was hast du mir
das Wasser getritbt? L.K.
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Hoffnung als neues Leitmotiv fiir die Mission —
Es wirkt angesichts des Todes und des Bosen
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Bernhard Gron:, Miinchen
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Der gute Mensch von Newpert: Zu Thornton
Wilders autobiographischem- Roman «Theo-
philus North». Karlbeinzy Schander, Landstubl
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| Econe — Kuckucksei im Bistum Sitten

Kirchenamtliche AuBerungen zur Priesterausbildung in Econe
kamen zuerst aus Frankreich. Der franzdsische Episkopat
erklirte in aller Form, daB er diese Ausbildung nicht anet-
kenne, also die von dort kommenden Kandidaten nicht zur
Priesterweihe zulasse, was fiir Weltpriester ja zugleich die
«Inkardinierung » in eine Didzese bedeutet, womit der Bischof
eine Verantwortung fur die Person des Klerikers iibernimmt.
Parallelen zu einer solchen Priesterausbildung, die sich im
Gegensatz zu derjenigen an den theologlschen Fakultiten
stellt, gibt es anderswo allerdings mit Untetstiitzung oder gar
auf Initiative eines amtierenden Bischofs: am bekanntesten ist
der Fall von Roermond in Holland, wo zudem von rémischen
Instanzen (Studienkongregation) eine gewisse Unterstiitzung
oder Ermunterung ausgesprochen wurde. Zum Teil verbindet
sich allerdings die Griindung solcher Ausbildungsstitten
auch mit dem Bestreben, eine Priesterausbildung fiir «Spiz-
berufene» zu finden, wobei die Spanne von Kandidaten ohne
Gymnasialausbildung bis zu solchen mit Doktorgrad gehen
kann. SchlieBlich ist im Fall von Econe zu erwihnen, daf} -
trotz der ablehnenden Haltung der Bischofe — dort auch ein-
zelne Professoren bzw. Ex-Professoren (Pensionierte) von
Fribourg Vorlesungen halten. Inzwischen hat aber Econe
auch in seiner niheren Umgebung, im Wallis, die Gemiiter
erhitzt und bis in die Gemeinden hinein polarisierend gewirkt.
An der jungsten Sondersession der Dibzesansynode von
Sitten kam die Sache zur Sprache, und Bischof Nestor Adam
sprach ein dezidiertes Wort, das zweifellos klirend wirkte.
Das Wort «Schisma» brauchte er nicht, aber er brachte die
Abspaltung als Hypothese klat zur Sprache. Wir haben den
Oberwalliser Jugendseelsorger Stefan Schnyder als Mitglied
des Prisidiums der Synode gebeten, den Fall Econe aus
Walliser Sicht zu beleuchten. Die Redaktion

Steht im Wallis ein Schisma bevor? Die Kommentare des gut
informierten Korrespondenten der Neuen Ziircher Zeitung,
O.F., haben uns in letzter Zeit hier im Oberwallis aufge-
schreckt. Sollten sich die Dinge um das sogenannte «Wilde

Seminar» von Econe so zugespitzt haben, daB3 sich eine -

Spaltung der Unterwalliser Katholiken abzuzeichnen beginnt?
Als so dramatisch hatten wir vom Oberwallis aus die Lage
nicht beurteilt. Freilich: sehr intensiv sind die Kontakte zwi-
schen Katholiken unseres untern und obern Kantonsteiles nie
gewesen. Jede Sprachgruppe des Bistums betrachtet sich als
. eigenstindige Grofle. Die Synode 72 hat im begrenzten Rah-
men die Beziehungen zwischen Deutsch und Welsch verstirkt.
Aber gerade im Rahmen der Synode haben wir unsere Franzo-
sisch sprechenden Mitkatholiken keineswegs als bornierte
Extremisten zur Rechten oder zur Linken kennengelernt.
Temperamentvoller sind sie, profilierter nach beiden Seiten
hin. Aber ihre starkén Worte sind nicht immer zum Nennwert
zu nehmen, und ihr «bon sens» ist grof. Er wird — das ist
meine Uberzeugung — auch im Wirbel um Ecéne sich. durch-
setzen. Ob es allerdings gelingen wird, den .eigentlichen
«casus belli», die Priestergemeinschaft und das Seminar von
Econe, fiir einen echten innetkirchlichen Dialog zu gewinnen,
scheint fraglich. Vor etlicher Zeit z.B. versuchte die didzesane
Synodenkommission fiir Glauben und Verkiindigung mit
ihnen Kontakt aufzunehmen. Sie wurde héflich, aber bestimmt
abgewiesen. Ecéne steht anderswo, als vielleicht mancher
seiner Verteidiger glaubt. :

Ecoéne deckt sich nicht mit der im Obet- und Unterwallis
(und wohl iiberall) vorhandenen Nostalgie nach der Schén-
heit, der Erhabenheit und dem Stil der Liturgie von einst.
Die nachkonzilidre Liturgie wirkt heute auf viele ausgespro-
chen verarmt und billig. Ein «Requiem fiir das Requiem » hat
im Oberwallis kiirzlich der stets eigenwillige Peter von Roten
im «Walliser Boten» geschrieben und «Mehr Choral» det
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christlichsoziale Heinrich Heinzmann im «Walliser Volks-
freund» gefordert. Aber viele dieser liturgischen Heimweh-
katholiken (deren Anliegen ich verstehe) wiitden sich ent-
setzen ob der theologischen und moraltheologischen Enge -
von Ecoéne.

Ecéne deckt sich auch nicht mit dem Unbehagen vieler
Katholiken ob einer allzu sozwloglschen und psychologischen
Glaubensverkundlgung Gerade im Unterwallis mSgen man-
che Kirchginger auch der vielen Predigten tber Chile und
Brasilien und iber das Thema Klassenkampf, das undifferen-
ziert von Frankreich ins Wallis Gbertragen wird, mide gewos-
den sein. Aber grundsitzlich lehnen sie eine Erneuerung der
Kirche im Sinne des Zweiten Vatikanums keineswegs ab. So
ist auch die Exerzitienbewegung von «Chabeuil», die Tau-
sende von Minnern des Unterwallis erfalt, mit Ecéne nicht
gleichzusetzen, wenn sie in manchem auch unbewuflt das

Terrain dafiir vorbereitet hat.

Was ist Econe? Ein Landgut in der Rhoneebene zwischen
Saxon und Riddes. Die Gebidude samt Umschwung gehérte
bis vor wenigen Jahren den Chorherren vom GroBen St. Bern-
hard. Heute sind sie Eigentum einer Genossenschaft, der auch
prominente CVP-Politiker des Unterwallis angehéren. - Vor,
ungefihr finf Jahren hat diese Genossenschaft Econe der
«Fraternité sacérdotale Saint Pie X » zur Verfigung gestellt.
Diesé Bruderschaft stark traditionalistischer Richtung war von
Mgr. Lefevbre, einem ehemaligen Spiritanerpater und frithern
Missionsbischof von Dakkar, in Freiburg gegriindet und von
Bischof Charri¢re approbieit worden. In Ecéne wollte die
Gemeinschaft gemiB ihren Aussagen zunichst nur ein Internat
fiir zukiinftige Seminaristen einrichten. Ohne Zustimmung
des Bischofs von Sitten wurde dann aber aus Econe mit der
Zeit ein eigentliches Priesterseminar, und zwar im bewufit vor- -
konzilidren Sinne. Der Andrang zum Seminar war iibet-
raschend groB. Heute zihlt es.an.die hundert Studenten, die
sich vor allem aus dem Ausland rekrutieren. Von den funf
Schweizern ist ein einziger aus dem Wallis. Es sind Leute, die
zum Teil bereits ein Universititsstudium abgeschlossen haben.
Sie fihlen sich vom Stil wie auch von der Theologie von
Ecéne angezogen. Sie treten im Lande mit Soutanen und
romischen Huten in Erscheinung. Im Seminar wird bewufit
vorkonzilidre Liturgie gefeiert und integralistische Theologie
doziert. Vortrige von Bischof Lefevbre in Frankreich und in
Martigny zeigen, daB3 die Bruderschaft das Zweite Vatikanum
als dogmatische Aufweichung betrachtet und ablehnt. Dies
hat an der eben abgeschlossenen Zwischensession der Sittener
Synode auch Bischof Adam von Sitten knapp und klar erklirt.
Bei der Vorlage iiber die Okumene wurde er auf Ecéne hin
angesprochen, ob nicht auch dieser Gemeinschaft gegeniiber
Toleranz gefordert sei. «Wenn diese Leute», so erklirte der
Bischof, «eine vorkonzilidre Kitche griinden wollen, dann
werden wir ihnen als getrennten Briidern begegnen. Solange
sie sich katholisch nennen, wetfen wir ihnen vor, daB3 sie dem
Papst und dem Konzil nicht gehorchen. »

Es verfilscht das Bild, wenn im Zusammenhang mit Econe

immer nur die Messe Pius’ V. erwihnt wird. Das Festhalten an
der vorkonzilidren Liturgie ist fiir Econe eine bewuBite De-
monstration. Die kirchliche Entwicklung der letzten Jahte
entspricht fiir sie nicht dem Willen Christi. Allerdings hat’
gerade die ‘Liturgie von Econe die jingste Polemik in der
Presse der franzdsischen Schweiz entfacht. Als Antwort auf
Flugblitter, die dem Bischof von Sitten in Fragen der Liturgie
Unkirchlichkeit vorwarfen, hatte dieser eine Erklirung der
Gottesdienstkongregation in deren «Notitiae» verdffentlichen
lassen. Diese Veroffentlichung bot den Korrespondenten det
welschen Presse auflerhalb des Kantons die willkommene
Gelegenheit, den Fall Econe aufzugreifen und mit ihm auch
den auflagenstarken Walliser «Nouvelliste» aus dem Busch
zu klopfen, dem eine Sympathie fiir Econe nicht abzusprechen



ist. Nach heftiger Polemik und nach den klaren Worten des

Bischofs von Sitten wartet nun alles auf einen Entscheid aus-

Rom. Zwei apostolische Visitatoren, Mgr. Descamps und
Mgr. Onclin, haben im vergangenen Herbst das Wallis und
Ecéne besucht, und Berichte aus Rom versprechen eine baldige
Entscheidung. Wie immer sie auch ausfallen wird, ein Haupt-
problem wird nicht geldst sein, nimlich die Frage um die
Zuokunft der vielen Priesteramtskandidaten von Ecéne. Es

STERBEHILFE — GRUNDFRAGEN

Der Tod gibt heute viel zu-reden. Die Méglichkeit der Herz-
dbertragung zwang, zwischen Herz- und Hirntod zu unter-
scheiden. Die technischen Fortschritte der Wiederbelebung
lieBen in ihrer Zwiespiltigkeit die Frage einer menschlichen
Sterbebegleitung dringlicher werden. Die Diskussion um den

straflosen Schwangerschaftsabbruch konnte -nicht an der.

Frage vorbeigehen, was das menschliche Leben in einer Zeit
bedeutet, die von einem neuen Freiheitsverstindnis geprigt
erscheint. SchlieBlich fiihrten vielfache Griinde dazu, auch bei
uns jenes Problem wieder aufzuwerfen, das man —~ durch eine
grauenhafte Vergangenheit bélastet — nicht einmal mehr beim
Namen zu nennen gewagt hatte: die sogenannte Euthanasie.

‘DaB diese Frage auf uns zukommen wiirde, war vorauszu-
sehen und — spitestens seit der Schwangerschaftsdiskussion? —
auch vorausgesagt worden. Das Thema lag lingst in der Luft,
ehe es - durch verschiedenste duBere und cher zufillige
Anlisse bedingt® - einmal mehr Schlagzeilen machte und
bereits auch zu verschiedenen gesetzgeberischen VorstéBen
fihrte.4

Die Frage um die sogenannte Euthanasic ist ohne Zweifel allein schon in
sich eine sehr vxelﬁiltlge und schwierige Frage. Die bisherigen Diskus-
sionen zeigen, dalB sie dariiber hinaus noch durch drei Schwxetlgkelten
besonderer Art erschwert wird.

P Zunichst gibt die statke Gefiibishetontheit det Frage zu schaflen. Nicht,
daB die Gefiihlsbetontheit zum votraus ein Nachteil wire, kann das Gefiihl
doch gerade davor bewahten, die Frage ins rein Technisch-Wissenschaft-
liche abgleiten zu lassen®. Indessen erwehtt man sich bei manchen Dis-
kussionsbeitrigen nur mit Miihe des Eindrucks, es wiitde bewufit mit
Gefiihlen gespielt. Dies aber weckt den Verdacht, man Wolle auf diese
Art der Frage selber ausweichen®.

P Die zweite Schw1engkc1t ist begrifflicher Art. Der Begriff «Euthanasm »
hat im Verlauf einer langen Geschichte seine Bedeutung derart. gedndert
und ist durch die jlingste Vergangenheit in s6 hohem MaBle belastet, dal}
er meistens eher verwirrt als klirt. Auch der neuere Begriff det «Sterbe-
hilfe» ist bereits ins Zwielicht geraten, insofern man glaubte, auch noch
die «Sterbenachhilfe» als «Sterbehilfe» bezeichnen zu kénnen.

P Die letzte Schwierigkeit liegt darin, daB die Frage um Euthanasie und
Sterbehilfe die umfassendere Frage nach dem Selbstverstindnis des Menschen
einschlieBt — eine Grundfrage, die bekanntlich heute keineswegs ein-
hellig beantwortet wird. Diese Meinungsverschiedenheit wird noch da-
durch verstirkt, dafl wir in einer Gesellschaft leben, die — zwischen einer
Wegwerfhaltung einerseits und einem nenerwachten Naturschutzgedanken
andetseits seltsam zwiespiltig hin und het pendelnd ~ sich auch gegeniiber
dem menschlichen Leben entsprechénd zwiespaltig verhilt.

Angesichts dieser Schwierigkeiten diirfte es sich empfehlen,
den alten Begriff der Euthanasie tiberhaupt nicht mehr, den
neueren Begriff der Sterbehilfe nicht frither zu verwenden, als
man die Grandfrage nach dem menschlichen Stetben zu kliren
versucht hat.

Der Mensch und sein Sterben

Unsere Unsicherheit in den Fragen um Sterben und Leben

tithrt teilweise daher, daBl man zu unkritisch einerseits von der
«Heiligkeit», anderseits von detr «Machbarkeit» des” Lebens
" gesprochen hat. Angesichts sclcher Zwiespiltigkeiten brau-
chen wir heute wiederum Kriterien des Menschlichen, welche
MaBstibe fiir das menschliche Verhalten aufstellen helfen.

wire ein Glicksfall, wenn ihr Idealismus fiir die Anliegen
echter kirchlicher Erneuerung gewonnen werden konnte.

Fir das Wallis aber sollte Econe nicht zum Ausgangspunkt
einer eigentlichen Spaltung werden. Es ist der Punkt, an dem
sich die iiberall vorhandenen Schwierigkeiten dieser Zeit des
kirchlichén Umbruchs kristallisiert haben — alles in allem ein
Kuckucksei, das auch anderswohin hitte gelegt werden
kénnen. Stefan Schuyder, Visp

UND THESEN

Im Verstindais des christlichen Glaubens — aber auch der
gesamten abendlindischen Tradition — ist bei der Frage nach

. dem menschlichen Leben und Sterben der alles normierende

Grundwert (und damit das Grundkriterium) nicht eine all-
gemeine «Heiligkeit des Lebens», noch eine -vermeintliche
«Natiirlichkeit menschlichen Verhaltens », sondern die Wiirde
der menschlichen Person.

Die Wiirde deér menschlichen Person beruht nicht auf irgend-
welchen besonderen Perstnlichkeitsmerkmalen und mensch-
lichen Lebensqualititen; sie ist vielmehr dadurch gegeben,
daBl der Mensch (als Person) da ist.

Das heiBt: nicht eine bestimmte (geistige oder sittliche) Qualitit” oder
die Anerkennung durch andere® macht den Menschen zum -Menschen,
sondetn sein Dasein als solches®.

. Daraus folgt ein Dreifaches:

1. Es gibt kein «/ebensunwertes Leben». Es ist nimlich nicht ein bestimmter
Wert, der (zusitzlich) das Leben lebenswert macht; vielmehr ist das.
Leben als solches es wert, gelebt zu werden,0 '

2. Es gibt umgekehtt kein.unter allen Umstinden «lebenswertes Lebens»
in dem Sinne, als ob das (biologische) Leben det « Giiter Hochstes » wire.
3. Wohl aber ist — angesichts der Vielfalt des Lebendigen und der Viel-
schichtigkeit der Lebensvotginge — zu fragen: wann ist innerhalb des
Lebendigen und der Lebensvorginge ein Mensch a/s Mensch dapt?

Sobald und solange der Mensch als Petson da ist, hat et unbe-

* dingten Aunsprach auf Achtung; und dies selbst dann, wenn er

noch nicht oder nicht meht von seiner Freiheit Gebrauch zu

" machen vermag.!?

Der Anspruch auf Achtung bezieht sich zwar letztlich auf die
menschliche Person als solche; indes ist der Mensch in Sonder-
heit Jeibhafte Person und aufgrund seiner «Leibhaftigkeit»
auch in besonderer Weise (von aulBlen her) gefihrdet.}® Daher
bezieht sich det Anspruch auf personale Achtung auch in
besonderer Weise und in erster Linie auf die leibliche Exi-
stenz.

Zum Anspruch auf Achtung der leiblichen Existenz gehort vor
allem andeten® das Rech? auf Leben als auf die biologische
Existenzgrundlage des Menschen.

Gewilist die biologische Existenz nicht der héchste mensch-

‘liche Wert; wohl aber ist es der grundlegende. Endziel des
grundrechtlichen Lebensschutzes ist es daher, die biologische

Existenz zu schiitzen — allerdings-nicht um ihrer selbst willen,
sondern insofern sie die Grandlage menschlicher Existenz ist.15

Die biologische Grundlage des Menschen ist endlich und

daher auch zeitlich beftistet. Insofern hat der Mensch in sei-
nem Recht auf Leben auch ein Recht anf seine Lebensfrist.

Im Recht auf scine Lebensfrist hat der Mensch einen Anspruch
darauf, daB nichts gegen- seinen Willen unternommen werde,

“um diese Lebensfrist

— einerseits «kiinstlich» hinauszuzégern,
— anderseits «kiinstlich» zu begrenzen.!¢

Damit gelangen wir zu einem ersten Ergebnis: Nur wenn
grundsitzlich davon ausgegangen witd, dafl der biologischen
Exlstenz als Grundlage menschlicher Existenz Anspruch auf
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unbedingte Achtung zukommt, lassen sich Grundgedanken
einer Sterbehilfe entwickeln, welche diesen Namen verdient.

Thesen zur Sterbehilfe ‘

Wenn es darum geht, die biologische Existenz des Menschen
nicht. einfach abschlieBend als in sich selber stehenden Wert
zu sehen, sondern.als Grundlage menschlicher Existenz zu
bewerten, dann miifite Sterbehilfe von Grund auf der Versuch
sein, die biologische Existenz dés Menschen auch am Lebens-
ende noch mdglichst lange als Grundlage der menschlichen
Existenz zu erhalten. Unter dieser Voraussetzung konnte
Sterbehilfe mit folgenden 7hesen umschrieben werden:

» Sterbebilfe ist nur Sterbebilfe, wenn sie riicksichtsvoll ist. —
Sterbehilfe witrd heute allgemein als Lebenshilfe am Lebens-
ende verstanden. Sie umfafit somit die Gesamtheit aller MaB3-
nahmen, die bei einem Sterbenden das Leben verlingern,
. die Leidéen verringern, die Freiheit erhalten und durch dies
alles helfen, gut (das heiBt menschlich) zu sterben.!?

Dies bedeutet, dafl Sterbehilfe nur dann witklich Stetbehilfe
ist, wenn sie versucht drei Teilziele — nimlich Lebensverlange—
rung, Leidverringerung, Frclhe1tserhaltung gleichzeitig im
Auge zu behalten und miteinander in Einklang zu bringen.
In diesem Sinne mufB} Sterbéhilfe keines der Teilziele absolut
setzend, vielmehr alle beriicksichtigend — tiicksichtsvoll sein.

Es geht also darum, einen Ausgleich zu versuchen zwischen Lebens-
verlingerung, Leidverminderung und Freiheitserhaltung. Dies bedeutet
im einzelnen:

- Es ist keine Sterbenshilfe, wenn das Leben riicksichtslos verlingert wird,
das heiBt ohne Riicksicht darauf, ob und wie das Lelden vergroflert ‘und
die Freiheit vermindert wird.

- Es ist keine Sterbenshilfe, wenn das Leiden riicksichtslos vermindert
wird, das heiBit ohne Riicksicht darauf, ob und wie das Leben abgekiirzt
(oder getstet) und die Freiheit vermindert (oder ausgeschaltet) wird.

- Es ist keine Sterbenshilfe, wenn die Freibeit riicksichtslos erhalten wird,
das heiflt ohne Riicksicht darauf, ob und wie das Leid vergréBert und das
Leben verkiirzt wird.

Es diirfte sich leicht verstehen, daB es mehr als eine klinisch-
technische Aufgabe ist (die .allenfalls auch der Computer
etledigen konnte), alle MaBinahmen so zu treffen, dafl dieses
Gleichgewicht auch wihrend des Sterbens moglichst gut und
moghchst lange erhalten bleibt. Insofern diese Aufgabe mehr
ist als ecine lediglich technische Angelegenheit, ist Sterbehilfe
«Sterbebeistand ».

B Riicksichtsvoll ist Sterbebilfe nur, wenn sie Sterbebeistand ist. — -

Sterbehilfe ist vor allem Sterbebe1stand und zwar sehr wort-
lich begriffen. Das heifit: Menschen stehen einem Sterbenden
bei, indem sie bei ihm stehen (bleiben) und nicht eirfach weg-
laufen und ihn allein lassen. Sie stehen aber auch nicht untitig
und teilnahmslos herum, sondern stehen dem Sterbenden
wirklich bei, indem- sie Anteil nehmen und nach Méglichkeit
durch ihr Verhalten das Sterben erleichtern. Sterbebeistand
schlieBt folglich die medizinischen und pflegetischen MaB-
nahmen ein, geht aber darin nicht auf.

Selbstverstindlich gehort zur Sterbehilfe, insofern man sie als Sterbebei-
stand versteht, auch die #rztliche Betreuung einerseits, die sogenannte
Grundpflege anderseits. Deshalb darf der Begriff Sterbebeistand auf
keinen Fall in einer Weise verwendet werden, daBl der Eindruck entsteht,
man wolle sich mit dem Begriff des Sterbebeistandes um die notwendigen
und angemessenen drztlichen und pflegerischen MaBnahmen driicken.
Diese sind vielmehr in aller Selbstverstindlichkeit miteingeschlossen.
Dennoch besagt der Begriff Sterbebeistand gegeniiber der bloBen Sterbe-
hilfe ein Mehr, aber auch ein Weniger. .

Sterbebeistand besagt
— ein Weniger, insofern man bei einem witklichen Sterbebeistand nicht

einfach zwangsldufig auch die Zuflersten technischen MaBnahmen ins.

Spiel bringt, sondern gegebenenfalls bewuBt auch auf solche verzichtet;
- ein Mebr, insofern der Begriff des Sterbebeistandes die Sterbehilfe als
Sterbebegleitung versteht und damit die menschliche Anteilnahme mit-
einschlieflt.
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» Sterbebeistand ist S terbcbzlfe nar, wenn sie Sterbebegleitung ist. —.
Der Ausdruck «Sterbebeistand» kénnte dem MiBverstindnis
Vorschub leisten, es konnte der Sterbehilfe darum gehen, an
einer bestimmten Stelle stehen zu bleiben. Demgegeniiber be-
deutet Sterbehilfe keineswegs Stillstand (und damit auch nicht
den KurzschluB einer eigenmichtigen Sterbebeendigung), son-
dern mitmenschliche Begleitung eines Sterbenden wihrend
des ganzen Stetbeprozesses.!8

» Sterbebegleitung ist Sterbebilfe nur, wenn sie oft dem Leben, aber
nie dem Sterben nachbilft. — Damit der Mensch, wenn das Sterben
in Gang gekommen ist, seinen letzten Gang — wenn immer

. moglich - selber gehen kann, mufl man oft durch zusitzliche —

unter Umstinden sehr aufwendige (medikamentdse und
apparative) - MaBnahmen dem Leben «kiinstlich » nachhelfen.??
Ob und wieweit solche kiinstliche MaBnahmen der Lebens-
nachhilfe angezeigt sind, muf sich jeweils aus dem (ersten)-
Grundgedanken der riicksichtsvollen Verhaltmsmaﬁlgkelt
ergeben.

Gelingt es durch die « kunsthchen » MaBnahmen lediglich,
das Leben biologisch zu verlingern, ohne jedoch die Schmer-
zen zu verringern oder die Freiheit zu erhalten (vielleicht sogar
umgekehrt um den Preis der Schmerzvermehrung), werden
sie sinnwidrig und sind daher abzusetzen.

Ein derartiger riicksichtsvoller Verzicht auf weitere «kiinst-
liche» Lebenshilfe ist jedoch keinesfalls auch schon «kiinst-
liche» Sterbenachhilfe. Vorausgesetzt, dal man den alltig-
lichen Wortsinn von «Nachhilfe» nicht dndett, kann man
ausschlieBflich die gezielte Lebensverkiirzung durch 7dtung
des Sterbenden als Sterbendchhilfe bezeichnen.

Von Sterbenachhilfe kann folglich erst dort gesproéhen werden, wo einet-
seits das Sterben schon begonnen hat und man anderseits noch zusitzlich
einen StoB in Richtung auf schnelleres Sterben versetzt und damit dem
Sterbenden.den TodesstoB gibt. Wer hingegen keine kiinstliche Lebens-
nachhilfe mehr leistet, leistet nicht schon Sterbenachhilfe, sondern 148t
sterben.

Somit sind wir zu einem zweiten Ergebnis gelangt: Als
Begleitung eines sterbenden Menschen muf Sterbehilfe izer
gesamtmenschliche Lebenshilfe, soll sie ¢f# Lebensnachhilfe,
darf sie nze Sterbensnachhilfe sein.20 "(Ein zweiter Beitrag folgt.)

Albery Ziegler, Zdrich
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20 Welche Grundsitze sich aus diesen Thesen zur Sterbehilfe fiir das
drztliche und pflegerische Tun crgeben, witd in einem zweiten Beitrag
dargelegt werden.

JENSEITS UND ZUKUNFT — ENTTAUSCHUNGEN UND KORREKTUREN

Vot gut zwei Jahren erschien in der «Otientierung» (1972/21,
S. 245 f.) cin Aufsatz (von H. Sonnemans) iiber die Musik-
theorie Gabriel Marcels und Ernst Blochs. Diese Namen
standen fiir gegensitzliche Positionen, die sich in wenigen
Worten etwa so wiedergeben lassen: Fiir Marcel ‘wird in der

Musik ein Hauch von Transzendenz vernehmbar, fiit Bloch

“ist sie der Vor-Klang einer gelungenen Zukunft oder einer
als solcher erfullten Hoffnung. Nach Marcel weist uns die
Musik in eine nicht nur vergangene, sondern ze1tcnthobenc,
aber stets gegenwirtige Dimension ein, nach Bloch weist sie
uns voran auf Noch-nicht-Gewesenes. Innerhalb der Asthetik
als det Kunsttheorie im allgemeinen trifft. man auf dieselbe
Alternative: Nach Heidegger ist die Kunst der Ort, an dem
der Glanz des Seins selbst aufscheinen kann, weil sie Waht-
heit ins Werk zu setzen vermag. Nach Herbert Marcuse
gemahnt Kunst die Revolution immer wieder an ihr besseres
Selbst, obwohl sie niemals zu Propaganda absinken diirfe.

Kunst als «Bestitigung», Kunst als verschleiernde Verschénerung einer
schlechten Wirklichkeit: dies kann es geben, und die Alternative wire

kritische, engagierte Kunst, die die Bedrohungen enttarnt, ohne sich dén. -

Selbstmotd der Parteilichkeit zu gestatten. Aber die Plastik eines Lipchitz,
Moore, Giacometti, Chilida oder die Schépfungen Picassos, Mirds,
Poliakoffs, Vasarelys, erschlieBen sie nicht den Zugang zu anderem Neuem,
lassen jedoch wmentschicden, in welcher Weise das andere das Zukiinftige
ist: ob als Transzendenz bzw. Jenseits oder aber als geschichtliches
Futurum? Diese Unterscheidung tragen »#r reflektierend und deutend an
die Kunst, jedenfalls die modetne heran: sie selbst bietet eine Perspektive
an, welche die Differenz von Jenseits und Zukunft nicht kennt und fak-

tisch das Vor-uns-Liegende als Ganzes und Eines betrifft. Eben diese
Uberspielung det’ traditionellen Differenz von Jenseits’ und Zukunft
bedeutet allerdings psychologisch und praktisch, dal der Akzent auf das
Interesse an der geschichtlichen Zukunft gesetzt wird.

Die Warnung vor -der Gegenwartsvergessenheit, die man
seitens konservativer Denker angesichts angeblicher oder
wirklicher Marxisten und Neomarxisten immer wieder ver-
nimmt - oft mit Berufung auf Autorititen wie Aristoteles oder
Thomas, Pascal oder Fénelon —, verkennt die in jeder Gegen-
wart wirksame transzendierende Kraft, die gerade die Kunst
zugleich zu reprisentieren und zu beférdern vermag. Ohne
also jener antifuturischen Mystifiziernng der Gegenwart das Wort
zu reden, wie sie sich vornehmlich bei Ontologen und Trans-
zendentalphilosophen aller* Spielarten, bei nicht - ‘wenigen
«Positivisten », aber auch in vitalistisch bis gnostisch orien-
tierten Zn‘keln findet; méchte ich hier eine These vertreten,
die zwar, so wie sie klingt, antifuturistisch formuliert ist,
jedoch eine andete ,Intention verfolgt als die erwihnten
Beschworer der Gegenwart; die These soll lauten: Die Preis-
gabe des Jenseits gugunsten der Zukunft darf nicht hingenommen werden.

Indem ich diese These aufstelle,! bediene ich mich bewuBt der traditio-
nellen Unterscheidung, iiber die uns die Kunst bereits hinweggefiihrt hat
und iiber die auch gewisse Philosophien und Theologien uns hinaus-
filhren zu konnen vorgeben. Damit die These nicht als Rickfall in ein

1 Der vorliegende Beitrag ist der geringfiigig tiberarbeitete Text eines
Vortrages auf der 7. Klausurkonferenz von Historikern, Theologen und
Philosophen, Bettenburg/Uft., Sept. 1974.
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zukunftsloses, vergangenheitsbesessenes Geschichtsdenken oder gar in
christlichen oder nichtchristlichen, votkritischen Platonismus miver-
standen wird, bedarf es einer niheren Bestimmung ihres spezifischen
Ortes innerhalb der verwirtenden Plutralitit heutigen Denkens und vor
allem heutiger Theologie. Dal} diese These den Anspruch enthilt, ge-
wisse Enttiuschungen aufzudecken und Korrekturen anzubringen, wird
uns noch befassen. Im Sinne eines abgekiirzten Verfahrens sei sogleich
ein Gedanke von Jobann Baptist Metz in den Mittelpunkt gestelit.

J.B. Metz: Gegen das Ubergewicht des Jenseits

Metz zeigte in einem der dichtesten Abschnitte seines Buches
«Zur Theologie der Welt» die Verborgenheit des Zukunfts-
ptoblems in der traditionellen Metaphysik auf?, welche seit
den Tagen Platons von der ewigen transzendenten Welt des
wahren Seins, der Ideen, des in sich ruhenden Guten in der
Weise der Theorie, welcher die privilegierte soziale Lebens-
form des Philosophierenden entsprach, ein faszinierendes und
bis heute nachwirkendes denkerisches Zeugnis ablegte, jedoch
die Zukunft der Geschichte (und die Geschichte selbst) als
die von Menschen zu verantwortende, zu machende und zu
planende Zukunft nicht zu erkennen und allenfalls mit rah-
‘menhaft bleibenden, ethisch-praktischen Aussagen in den
Blick zu nehmen vermochte. Der jidisch-christliche Anteil an der

Ermoglichung von Reflexion tiber die Zukunft der Geschichte -

wurde oft diskutiert: Er wird explizit als solcher oder eben
bloB implizit anonym akzeptiert oder aber, wie z.B. bei
Loéwith und Camus, zuruckgewlesen Uber diesem Moment,
das die jiidisch-christliche Ubetlieferung ins Philosophieren ~
eurozentrisch und nunmehr weltweit werdend — einbrachte,
darf aber keinesfalls verkannt werden, daB bis in unsere Tage
bei Christen und anderen jener Jenseitsbezug -eindeutig
dominiert, den das Christliche aufgrund seiner jiidischen
Herkunft von Anfang an in sich trug und deshalb in der
Symbiose mit platonisch-hellenistischen und anderen Stro-

‘mungen theoretisch entfalten und praktisch verbreiten konnte.

Ich denke hier nicht primir an die Lehre von der Unsterblich-
keit der Seele, sondern dieser und andeten Lehren zuvor an
die niemals in Frage gestellte Glaubens- und Lebensgewilheit
von der Transgendeny Gottes selbst als des von der Welt onto-
logisch verschiedenen «Wesens» — mit allen metaphysischen,
spirituellen, politischen und praktischen Konsequenzen dieser
Uberzeugung. Metz setzte dem Ubergewicht des Jenseits —
unter dem EinfluB vor allem Ernst Blochs, aber d.h. doch
unter dem Einflu} von Marx ~ ein Interesse an der Zukunft
entgegen, das er als Theologe inkarnatorisch-trinitarisch zu
begriinden suchte, indem er das christologische Grundprinzip
der von Gottangenommenen Menschennatur (natura assumpta)
mit Recht, wenn auch mit einer gewissen Einseitigkeit als
von Gott angenommene Geschichte -(historia assumpta)
interpretierte3: Menschwerdung Gottes bedeutete 'dann auch
Selbstidentifizierung Gottes mit dem Gang der Geschichte,
und zwar, so meinten und meinen es m.E. Metz und Molt-
mann, nicht nur als passiv-leidende Ubernahme der Ge-
schichte — als fortgesetzte Agonie Christi —, sondern durchaus
auch als aktiv wirkende, in die Geschichte auferstandene,
jedoch nicht ohne weiteres lokalisierbare und in Dienst zu
nehmende Kraft oder Dynamis.

Freilich, Metz hat die Transzendenz als Jenseits nie geleugnet,
weder explizit noch implizit, er hat sie vielmehr aus guten
Griinden voriibergehend methodisch zuriickgehalten, um der
entstandenen fatalen Dominanz des Jenseitsbezuges ent-
gegenzutreten. Wie weit er damit eine theologische Eigen-
leistung vollzog oder lediglich eine gesellschaftliche Entwick-

-2 Vgl. J. B. Metz, Uber die Verborgenheit des Zukunftsproblems in det
Metaphysik, in: Zur Theologie det Welt. Mainz/Miinchen 1968, 89-91.
8 Vgl. ders., Weltverstindnis im Glauben. Christliche Orientierung in
der Weltlichkeit der Welt heute (zuerst in: Geist und Leben 35, 1962
165-184), 2.2.O. spez. 17-32.
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lung «wiederspiegelte» (wie manche gern sagen), lasse ich
unetdrtert. Inzwischen hat Metz in dem Aufsatz «Erlosung
und Emanzipation »* die transzendente Komponente ausdriick-
lich,” wenn auch durch subtile Vermittlungen hindurch, ver-
teldlgt Seither gilt er bei manchen als riickfillig, als zutiick-
gefallen in pri-marxistische Metaphysik. Metz sieht offenbar
keinen Widerspruch zwischen Jenseitshoffnung, Zukunfts-
hoffnung und Zukunftsengagement, und damit hat er auch
recht.

Christliche « Armut» im Wissen tiber die Zukunft

Doch mir kommt es bier auf eine ganz bestimmte Pointe an.
Metz sagte, das Christentum unterscheide sich von allen
Zukunftsideologien und -versprechungen gerade durch die
Armut seines Wissens iiber die Zukunft, dadurch also, daB es
nur eine fheologia negativa der Zukunft vorzuweisen habe.
Wie immer Metz heute diese Formulierung interpretieren
mag, sie sollte zunichst neben anderem jedenfalls auch bedeu-
ten, daB die Unterscheidbarkeit von Jenseits und geschlcht-
hcher Zukunft aufgegeben werden miisse, weil sie ein Zu-
viel-Wissen bedeute.

Metaphysik als die iiberkommene Form, die bleibend-ewigen Hinter-
griinde des Zeitlich-Physischen spekulativ einzufangen, galt nach Kant
und jedenfalls nach Marx und Nictzsche auch fiit Metz als tot; deshalb
muflte auch der Titel «Jenseits» zuriickgezogen oder doch zuriickgehal-
ten werden, zu dessen metaphysischen und eschatologischen Assoziationen
rational unzugingliche und gesellschaftlich wie religionspolitisch dis-
kreditierte Motivkomplexe wie die Unsterblichkeit der Seele, die Secle
selbst, die Unméglichkeit hiesigen Gliicks, die Bestimmung der Welt zum
bloBen usus auf dem Weg zur fruitio dei, aber auch Gericht, Vergeltung, -
Rache, Barmherzigkeit, himmlischer Lohn, Weltzerstorung und gottliche
Weltetneuerung, Auferstehung der verklirten Leiber, Teufel, Fegfeuer,
Holle, Exorzisten und andetes gehorten. Solcher metaphysisch-eschato~
logischen Vielwisserei sollte entgegengetreten werden, zugleich aber auch
den positivistischen und marxistischen Auskiinften iiber die allein zu
erwattende geschichtliche Zukunft, itber’ welche erschreckende techno-
logische und soziale Vorankiindigungen utopischer oder auch futuro- -
logischer Art mitgeteilt worden waren (und noch werden). '

Es ist sehr verstindlich, daBl Metz die kategoriale Armut der
christlichen Zukunftserwartung hervorheben wollte. Theologia
ncgau'va der Zukunft — das sollte heilen, daf3 iiber die Zukunft
im Grunde nichts zu wissen und zu sagen ist, auBBer eben, dal3
wir vertrauen sollen, daB eine Hoffnung bleibt als unfixierbare
Offenheit, in der selbst die traditionelle Unterscheidung von
]enselts und Zukunft bereits metaphysisches Zu-viel-Wissen
ist. Durch den «eschatologischen Vorbehalt» bewahrte Metz
jedoch sich und die Politische Theologie vor der generellen
und offenkundig héretischen Preisgabe des Jenseits.

Warum erwihne ich dies? Renne ich hier offene Tiiren ein?
Nun, es spricht einiges dafiir, dal die Gedankenginge von
Metz eine Wirkung gehabt haben, die als bedenklich zu be-

- zeichnen ist. Selbst wénn nicht in jedem Falle eine ausdriick- .

liche Bestreitung der Jenseitsdimension etfolgte, so ergab sich
doch bei manchen Schiilern und Interpreten von Metz ein
ausgesprochehes Desinteresse am Jenseits (an dessen Zustande-
kommen gewiBl auch wmeitere Faktoren beteiligt waren): Ich
mochte zwar nicht «die Kleinen kritisieren und den Groflen
laufen lasseny, aber es liBt sich schwerlich bestreiten, dafl die
theologische und vielleicht auch theologie- und kirchenpoli-
tische Diktion von Metz eine Form iffentlicher Resonang fand,
die zumindest vom Anschein des Florigontalismus nicht frei war.
Es entstand damit in den letzten Jahten eine von der tra-
ditionellen Theologie leicht anzugreifende Position, aber
schlimmer noch: es entstanden Hoffnungen auf bessere Zu-
kunft in Gesellschaft und Kirche, die dutch den Lauf der

¢ Vgl. ders., Erlosung und Emanzipation, in : : Erlosung und Emanzi-
pation, hrsg. v. L. Scheffczyk (Quaestiones disputatae Bd. 61). Frelbuxg/
Basel/Wien 1973, 120-140.



Dinge seit etwa 1970 nur in sehr partieller Weise bestitigt, im
Ganzen gesehen eher falsifiziert wurden. In das durch solche
Enttauschungen geschaffene Vakuum zogen alsbald Krifte
ein, deren Stichworte heiBen: Rekonstruktion des Konser-
vatismus  (Kaltenbrunner), Ordnungspolitik (Biedenkopf),
: Wlederentdeckung der Unvermitteltheit, der Naivitit (Spae-
mann), die rechtgliubige, kleinet gewordene Herde; und auf
der anderen Seite horte man wieder hiufiger dj_e Worte
Erinnerung, Melancholie, Skepsis, Traurigkeit, Trost. Noch-
mals: ich sage nicht: Metz oder gar die. Metz-Schiiler sind an
allem schuld, wohl jedoch, daf3 an ihnen die enttiuschende
Wirkung einer Theologic abgelesen werden kann, die allzu
optimistische Erwartungen hinsichtlich der Reformabilitit
der Kirche und der Verinderbarkeit der Gesellschaft geweckt
hat.

Ein neues Leitmotiv fiir die Mission ?

Ich méchte die Ankniipfung an Metz noch an einem- mir
bemerkenswert erscheinenden Beispiel erliutern, an der
Dissertation des Metz-Schiilers. Ludwig - Réitti, die unter dem
Titel «Zur Theologie der Mission» erschienen ist.® Riitti
- wendet die Metzsche Theologie vom Stand 1968/70 ‘auf die
heutige Begriindungsproblematik christlicher Mission an. Dies
fiihrt zu einer d4uBerst fruchtbaren Kiritik ilterer Vorstellungen
der Missionswissenschaft. Riittis Buch ist also, daran soll kein
Zweifel bleiben, ein duflerst wichtiges und bedenkenswertes
Buch. Was hier aber in besonderer Weise interessiert, ist sein
eigener Ansatz; ich fasse, vereinfachend, zusammen, was
Riitti — mit vieleh Wiedetholungen — entwickelt:

Mission hat es nicht primér mit dem Seelenheil oder der Kirchenpflanzung
(plantatio ecclesiae) zu tun, sondern mit der Erdfinung einer Hoffnung
fiir die ganze Welt1® Mission datf nicht einfach biblizistisch weitergemacht
noch in ihrer bekannten historischen Erscheinungsform fortgesetzt wer-
den, sie muB3 vielmehr eine neue Gestalt annehmen, damit sie in dieser
konkreten Geschichte fiir die Menschen etwas bedeuten kann, nimlich
die Ermoglichung von Hoffnung. Worauf sich diese Hoffnung inhaltlich
bezieht, sagt Riitti mit Berufung auf die theologia negativa futuri nicht,
doch spricht er wiedetholt von dem Hotizont der Welt, der offen gehalten
werden muBl. Insbesondere wendet sich Riitti gegen das, wie et es nennt,
dualistische Schema von Jenseits und diesseitiger Zukunft, das et als traditionelle
Metaphysik verwirft. Gewi wird auch bei Riitti, liest man ihn genau,
cine Jenseitshoffnung nicht geleugnet, aber vorrangig geht es ihm darum,
die gesamte Mission und damit das Christentum iiberhaupt unter ein
anderes Leitmotiv zu stellen, eben das der Ermoghchung und Verant-
wottung von Hoffnung.

'Angesichts des Todes ...

Ich mochte hier die fundamentaltheologische Begriindungs-
problematik nicht verfolgen, sondern im Riickblick auf meine
These lediglich einige Fragen anmelden: Kann der Welt, der
heutigen, mit einer derart offenen oder vagen Hoffnung gehol-
fen werden? MuB nicht die stindige Rede von dieser Hoffnung,
- die zwar nicht allein die Zukunft der Welt in den Blick faBt,
sie jedoch einseitig in den Vordergrund des Interesses schiebt,
mul nicht — zumal im Kontext des vothandenen, dominieren-
den Christentums ~ eine solche Theologie falsche Erwartungen
wecken? Ist es nicht geradezu leichtfertig, eine derart leere,
wenn auch verheiBBungsvolle Hoffnung angesichts des Todes
und der Dimensionen des Bosen anzubieten? Muf3 nicht Resigna-
tion, die Suche nach anderen Antworten, der Weg nach innen
in Meditation aller Art die Folge sein? Muf3 nicht der Eindruck
eines Verzichts auf frithere Anspriiche und insofern der eines
«Ausverkaufs» entstehen? Und wire éin solcher Eindruck
nicht leicht vermeidbar? Riitti macht es also dem kirchlichen
Neotraditionalismus leicht, aber pikanterweise nicht nut ihm.

8 L. Riitti, Zur Theologie der Mission. Kritische Analysen und neue
Orientierungen. Mainz/Miinchen 1972. )

8 Vgl. hier und zum folgenden L. Riitti, ebd. 111-135, 154-162, 202225,
234-252.

Ich weiB nicht, was Habermas von Theologie und Christen-
tum kennt, aber in unseren Zusammenhang scheinen mir
einige Sitze von ihm aus einem Artikel in der jugoslawischen
Zeitschrift «Praxis» zu gehtren, mit denen er das rehgmse )
BewuBtsein als eine der Komponenten der gegenwirtigen
«biirgerlichen Kultur » charakterisiert:

«Das religiose Bewulltsein ist in den westlichen Industriegesellschaften in
Auflosung begriffen. Die Religion hat, Im Zeichen eines zum ersten Mal
deutlicher sich abzeichnenden Massenatheismus ihre Breitenwitkung und
damit ihre ideologischen Funktionen weithin eingebiiBt. Stattdessen

~ wiichst das intellektuelle Interesse an den utopischen Gehalten det reli-

gidsen Uberlieferung. Dafiir spricht, innerhalb der christlichen Kon-
fession, die neue politische Theologie, die bei ihren radikaleren Vertre-
tetn eine Destruktion des Jenseits zugunsten einer diesseitigen sozialen
Verwu‘kllchung der religiosen VerheiBungen bedeutet, »”

Trotz einiger Unrichtigkeiten verdient dicser Satz von Haber-

" mas Beachtung, vor allem sollte man ihn mit marxistischen

Ohren héren! Der Eindruck, der entstehen konnte, war also
nicht nur mein eigener. Die partielle Konvergenz des Urteils,
zu dem kritische Theoretiker wie Habermas und konservative,
ja reaktiondre kirchliche Kreise in Bayern, im Rheinland und
anderswo gelangen, gibt zu denken. Religion wird von beiden
festgelegt auf einen Bezug zum Jenseits. So einseitig dies sein
mag — in dieser Rede vom Jenseits meldet sich ein Bedirfnis,
das in jener theologia negativa der Zukunft-mehr als statthaft
hintangestellt worden war, ein legitimes Bedirfnis nach Hoff-
nung auf Leben iiber den Tod, tiber die Geschichte hinaus.

" Unsterblichkeit als das Wahrschemllchere

Wie vermittelt und bedingt dieses Bedtitfnis auch sein mag,
es erscheint mir nicht blof} deswegen als legitim, weil es nicht
wenige Menschen noch tréstet und stirkt, also funktional
betrachtet einen antropologischen.und soziologischen Zweck .
erfillt oder doch erfillen kann, sondern weil ich dariiber-
hinaus die Erwartung einer jenseitigen Existenz bzw. die sog.
Unsterblichkeit metaphysisch fiir das Wahrscheinlichere halte.
Ich mochte nicht in vorkritischer Weise alte Metaphysik
betreiben, meine vielmehr nach wie vor, da3 diese philoso-
phisch in der Aportie stecken bleiben muf3®; aber es ist meiner
Ansicht nach méglich, die Problemsituation, .um die es hier
geht, so zu beschreiben, daB die freie Annahme der Unsterb-
lichkeit als das Wahrscheinlichere moglich wird und -gerade
auch vor dem Hintergrund der Diskussionen um die gegliickte
Zukunft mdglich bleibt. Ich versuche mich also jetzt an einer
solchen Beschreibung, bei der ich freilich von einigem aus-
gehe, was fur mich seridserweise nicht bezweifelbar ist. Ohne

einen vollstindigen Katalog anbieten zu wollen, gestehe ich.

doch ein, daB far mich «als Mensch» und wahrscheinlich
sogar auch «als Philosoph» das folgende (ohne hier Originali-
tit beanspruchen zu kénnen) im Ernst nicht zu bezweifeln ist:

» Ich bin da, wit sind da ~ mit den spezifischen Bediitfnissen des Lebe-
wesens Mensch: Nahrung, Wohnung, Kleidung. Ich tue etwas, agiere,
arbeite. Ich stehe — wie jeder andete auch - in Bezichungen, zu Menschen
und Dingen. Ich denke, so recht und schlecht es geht. Die Dinge, die
«Welt» stehen mir gegeniiber; sie sind wirklich. Ich unterliege vielerlei
Einfliissen, die ich niemals ausschalten kann, sondern hinnehmen muB.
Gesellschaft und Natur wirken stirker auf mich als'ich auf sie. Nichts ist
so, wie es scheint (so lehren die Wissenschaften). Ich bin zeitlich, endlich,
sterblich, wie alle. Alle wollen leben, gut leben. Es gilt Camus’ Fest-
stellung: Die Menschen sind sterblich, aber sie sind nicht gliicklich. Doch
sie mochten es sein, und zwar fir immer. Offenbar gibt es einen Rif3,
einen Zwiespalt, aus dem Konflikte entstehen: in uns, im Verhiltnis zu
anderen Menschen, zur Natur, gegen die wir uns wehren miissen. Ob
dieser Zustand der Zerrissenheit jemals endet, weif} ich nicht, wahrschein-

7 J. Habermas, Die Rolle der Philosophie im Marxismus, in: Praxis.
Philosophische Zeitschrift, Internationale Ausgabe 10 (1974), Heft 1-2,
S. 47.

8 Vgl. H.R. Schlette, Aporie und Glaube. Schrlften zur Philosophie
und Theologie. Miinchen 1970, 15~22, 36-62, 330f; ders., Skeptische
Religionsphilosophie. Freiburg 1972, 2342, 118-143.
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lich ist, daB wir das nicht erleben wetden. Wir haben ein Bediirfnis nach
Wissen, aber auch nach Wahtheit, nach Freiheit, -Gerechtigkeit, Schon-
heit. Vieles stimmt nicht in dieser Welt; daran sind oft Menschen schuld,
aber nicht nur: es gibt das Sterben, die Naturkatastrophen, die schlimmen
Zufille. Aber es gibt auch Schénes. Unsere Situation ist widetspriichlich,
paradox — wenn schon nicht absurd, dann doch unklar und mehrdeutig.
Sofern nicht anderes dringlicher ist (Nahrung, Wohnung, Kleidung),
kann ich die Frage nicht loswerden, was dies denn alles zu bedeuten habe —
etwa nichts? Kurzum, ich kann fragen, und wenn ich mir vorstelle, ich
wite unabhingig von #uBeren Zwingen und inneren Angsten, dann
kénnte ich immer noch fragen; ich wiirde versuchen, zunichst fiir mich
etwas zu finden, was das Leben wert macht, gelebt zu werden, und auch
in dieser Beziehung konnte es wiederum vieles geben, das ich mit andeten
gemeinsam habe. Man findet sich also vor, sich selbst und die anderen,
. seine «Situation» und «Condition», und ist doch nicht vollig «fertign;

und, immer noch hat man ein Ereignis vor sich, das noch nicht war und’

das mit Sicherheit kommt: den Tod.

«Transzendente Zukunft»

Nun, dies haben bedeutende Denker lingst besser geschildert:
Aristoteles, Augustinu$ (cor inquietum), Thomas (status
viatoris), Pascal (GtoBe und Elend), Hegel und Marx, Hei-
degger, Sartre. Wir sind nicht vollig unwissend tber uns
selbst, aber iiber die Zukunft, soweit wir sie nicht kausal
bestimmen kdnnen, wissen wir nichts, erst recht nicht dariiber,
ob wir rach dieser Geschichte eine Zukunft, also eine trans-
zendente Zukunft (um diese Begriffe einmal zu verbinden)
haben. Stets haben Menschen an eine Transzendenz {iber und
vor uns geglaubt, auf sie gehofft; die offiziclle marxistische
Doktrin cines religionslosen, atheistischen Anfangs der
Menschheit ist wissenschaftlich eher unwahrscheinlich. Mit
den Methoden, Wissen und Sicherheit zu erlangen, die ‘seit
zwei- bis dreihundert Jahren iiblich geworden sind, erkennen
wir iiber die wichtigsten Fragen #ichss. Aber wir kdnnen, auf
der Basis dessen, was uns unbezweifelbar scheint, weil es durch
die Selbsterfahrung bestitigt wird, aber auch durch mancherlei
historische und sonstwie wissenschaftliche Indizien, einige
Ubetlegungen anstellen, zum Beispiel diese:

p Wenn man die Situation der Menschheit iiberdenkt, wie sie ist und in
realistisch abschitzbarer Zukunft sein wird, woraus kann man dann die
Kraft finden, um zu leben (was man doch will), und worauf soll man,
nicht nur fiir sich allein, hoffen kénnen — angesichts aller Widerspriiche?

Hoffnung in dieser Dimension wird man doch nicht erwarten wollen von

der Verstaatlichung der Banken, der Aufhebung des Privateigentums an
Produktionsmitteln, der Machtergreifung durch Olscheichs und Generile,
von gesteigertem Konsum in den kapitalistischen Metropolen, von
Oasen eines romantischen Gliicks unter Ausnahmebedingungen (z.B.
«Ferien»; «Tessinn»), von repressiver Moral oder umgekehrt von liberti-
nistischen Exzessen. Es wirkt geradezu peinlich, die Frage in dieser Form
-zu konkretisieren, aber man sollte es trotzdem tun, wie es iibrigens die
groBen Philosophen auf ihre Weise in vergleichender Kritik der Gliicks-
angebote ebenfalls getan haben. Die evdatpovia- und beatitudo-Lehre
der Antike und des Mittelalters haben ebenso wie die bewegenden Doku-
mente gegenwirtiger Gliicks- und Einheitssehnsucht lingst deutlich
gemacht, daf} nicht das Endliche und deshalb nicht irgendeine geschicht-
liche Zukunft das-Menschenherz etfiillen kann, sondem nur em Unend-
liches, wagcs Unzerstorbar-Bleibendes.

Was Marx allzu eilig verspottete

Die Preisgabe dieser Dimension jeglichen Transzendierens seiner
selbst und' der jeweiligen epochalen Situation bedeutet eine
Verarmung menschlicher Moglichkeiten und insbesondere die
Unmadglichkeit jeglicher Hoffnung fiir alle diejenigen, denen

das geschichtlich-weltliche Gliick versagt bleibt, sei es weil

sie in Bangla Desh vorzeitig ertrunken sind, in entfremdender
Arbeit niemals ihre Identitit findén kénnen, weil die Revolu-
tion zu spit kommt oder als Trug sich erweist, weil Neurosen
und Frustrationen sie quilen oder aus welchen Griinden auch
immer. Die Preisgabe det Transzendenz-Hoffnung kann ange-
sichts der realen Note der Menschen ebenso- zum Zynismus
werden wie umgekehirt die von Marx kritisierte schlechte Ver-
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trdstung. Mir scheint also die seit Marx und von den meisten
seiner Epigonen aufrechterhaltene Verteufelung des Jenseits
wedér geschichts- und sozalphilosophisch noch religions-
philosophisch noch existentiell-praktisch stichhaltig zu sein.

Geschichts- und sozialphilosophisch 1iBt sich doch wohl
sagen, daB die Mobilisierung der Hoffnungen auf Gerechtig-
keit und Freiheit (auf deren maBvolle Synthese oder auch
deren rigorose Realisierung) bislang unerfiillt geblieben ist.
Zwar wird man ein derartiges Ziel mit aller Kraft weiter ver-
folgen wollen, auch mit Hilfe des linken Instrumentariums der
Kritik der Gegenwart, aber es wire gegen alle geschichtlichen
und sozialen Erfahrungen, wollte man an die vollkommene
Einlgsung dieser Erwartungen glauben. Was noch nicht war,
kann vielleicht noch werden, aber man sollte wissen, welche
Glaubensakte man hier zu leisten hitte. SchlieBlich sollte man
nicht zu rasch dariiber hinweggehen, daB3.die Ideen der Freiheit
und Gerechtigkeit, sollen sie nicht als irgendein in sich ligneri-
sches Epiphinomen entlarvt werden, den transzendent-
eschatologischen Ausgleich verlangen, den Kant akzeptierte
und den Marx leider allzu eilig verspottete.

Religionsphilosophisch ist nicht zu bestreiten, daBl Marx immer nur eine
bestimmte Form von Religion kritisiert hat, auch eine bestimmte Funk-
tion, und dafB bei ihm und im offiziellen Marxismus bis heute cine differen-

" zierte Auseinandersetzung mit den religiosen Phinomenen und Erfah-

rungen z.B. des Buddhismus, des Judentums und natiirlich auch des
Christentums nahezu vollig fehlt.? Die bloBe Wiederholung der Thesen
eines 6konomisch-sozialen Mechanismus, der notwendig Religion produ-

_ziere oder abschaffe, macht die Diskussion oder gar den Dialog weder

reicher noch geistreicher. Ich méchte hier einige Sitze aus einer sowjet-
russischen Untersuchung iiber die Religiositit des Kolchose-Bauern
anfithren. Der Autor, INV. P. Alekseew, schreibt im Zusammenhang mit
der statistischen Feststellung, daB viele Kolchosniki zwar noch an Gott
glauben, nicht aber mehr an ein Weiterleben nach dem Tod: «Diderot
schrieb einmal: «<Nimmt man den Christen die Angst vor der Hélle, dann
nimmt man ihnen auch den Glauben.» Wenn man dieser Feststellung zu-
stimmen kann, dann muB das Verschwinden de$ Glaubens an ein Leben
nach dem Tode als eines der deutlichsten Indizien fir den Verfall der
Religion tiberhaupt angesehen werden.»® Weit bezeichnender noch ist
aber ein «Gesetz», das Alekseew mit Hilfe seiner Statistiken bei einigen
Kolchosen bestitigen zu konnen meint und das er so formuliert: «Es
besteht also ein bestimmter Zusammenhang zwischen der Art der land-
wirtschaftlichen Titigkeit und der Weltanschauung der Werktitigen auf
dem Lande. Je stitker industrialisiert und technisiett die landwirtschaft-
liche Arbeit unter den Bedingungen der sozialistischen Gesellschaft wird,
desto stitker wetrden religiése Vorurteile aus dem BewuBtsein det Werk-
tatigen verdringt. »1! :

. Hier wird in einer positivistisch-mechanistischen und durchaus

undialektischen Weise Religion als eine Funktion entweder der
Untitigkeit oder aber solcher Titigkeiten ausgelegt, deren
geistige Anforderung gering ist. Die Diskussion wird sicher
oft auf hoherem Niveau gefiihrt, aber es diirfte dennoch nicht
zufillig sein, daBl derartige Urteile, die sich dazu noch sprach-
lich durch die stereotype Formulierung «dies erklirt sich
daraus, daB...» selbst entlarven, am Ende herauskommen.
Leider gewinnt man den Eindruck, daB-der Marxismus iibet-
haupt nicht iiber die Sensibilitit verfigt und auch nicht die-
Bedingungen denken kann, unter denen religiose Erfahrungen
alten und neuen Typs moglich sind. Wer sich das Recht nimmt,
das Christentum scharf zu kritisieren, darf den Marxismus.
nicht allein nach den zwei bis drei Ausnahmen beurteilen. Und
leider ist die VerfaBtheit des politischen Marxismus immer noch
50, daB} aus zwei bis drei Ausnahmen hier noch weniger Hoff--
nungen abzuleiten sind als im Christentum, das trotz aller

® Vgl. hierzu meinen Beitrag «Marxismus und Religionswissenschaft»
in dem von G. Szczesny herausgegebenen Band «Der Marxismus und die
Wissenschaften» (Rowohlt 1975).

30 N. P. Alekseew, Ursachen der Bewahrung der Religiositit des Kol-
chose-Bauern, in: Internationales Jahrbuch fiir Rchglonssomologle Bd.
VIIL Opladen 1973, 145-161, spez. 149.
11 Ebd. 155.



Kotruptheit und Borniertheit dem Prinzip nach eine, wie ich
meirie, bessete Theorie des Individunms besitzt.

«An ihren Friichten werdet ihr sie erkennen»

DaB auch existentiell die Aufhebung der Unterscheidung von
Jenseits und Zukunft nicht ertriiglich ist; bedarf jetzt keiner
langeren Darlegung mehr. Ich weise nur noch darauf hin, dafl
die Eliminierung einer dieser beiden GréBen jeweils zu prak-
tisch bzw. existentiell inakzeptablen Konsequengen fiihrt. Die
Unterdriickung des Jenseits kann die Zukunft zur alleinigen
moralischen Instanz werden lassen; dal3 die Folge davon der
Terror sein kann und oft auch gewesen ist, hat z.B. Camus in
seiner Hegel-, Marx-
Ansicht iberzeugend und nach wie vor giiltig gezeigt; waht-
_ scheinlich liegt hier iiberhaupt der bleibende Ertrag der Dis-

kussion tGber den Stalinismus speziell in und seit den fiinfziger
Jahren. DaB3 die Unterdriickung des Interesses und Engage-

ments fir die geschichtliche Zukunft dem sogenannten

«Ansatz» der Gegenwart diametral zuwiderliefe, liegt auf der
Hand, und die Unterdriickung der Zukunttsonentlerung ist
gegeniiber der der Jenseitshoffnung heute zweifellos die
geringere Gefaht. Dott, wo sie noch versucht wiirde, wiire sie
ein Anachronismus. Daf} also die Eliminierung des Unter-
schieds von Jenseits und Zukunft aus dem Bewultsein ganzet
Generationen und Kulturen irgendwelche progressiven und
émanzipatorischen Wobhltaten bescheren konnte, vermag ich
zwar «ideenpolitisch», nicht aber grundsitzlich und existen-
~ tiell zu begreifen.
Eine Position wie die skizzierte ist im Tageskampf der Meinungen nicht
sehr stark, und vielleicht gibt es taktische Griinde, bald dieses, bald
jenes Moment hervorzukehren bzw. zu verschweigen.. Aber als Philosoph
solite man meines Erachtens nicht primir Taktiker und Kimpfer sein,
sondern die Dinge aus einer gewissen marginalistischen Distanz, nicht
von jenseits des Textes, der das Ganze der Wirklichkeit ist, wohl aber

vom Rande dieses Textes aus betrachten. Wer. die Moglichkeit eines -

solchen Marginalismus bestreiten wiirde, miite sich mit der Funktionali-
'sierung, der Epiphinomenalitit oder gar der Parteilichkeit allen Denkens
abfinden - eine sehr schlechte Konscquenz aus dem Interesse am Interesse
der Menschheit. Der Aktualitit und der Taktik sollte man weder einige
bedeutende Resultate der Diskussion iiber die Politische Theologie opfern
noch auch die Gesichtspunkte zugunsten det die Geschichte transzen-
dierenden Hoffnung.

-Es wiirde hier zu weit fithren und auch nicht viel helfen, die Genese der
Jenseits- und der Zukunftsidee historisch nihethin zu entfalten. Platons
mébglicherweise von orientalischen oder wenigstens dgyptischen Uber-
lieferungen stammenden Vorstellungen von Transzendenz und Chorismos
odet etwa apokalyptische, joachimitische odet kabbalistische Erwartungen
chiliastischer oder #hnlicher Art haben fir die heutige Diskussion im
Grunde keine Argumentationskraft mehr, -weil, wie wir wissen, eine
Fiille neuer Kenntnisse und zugleich neue Verfahrensweisen kritischen
-Denkéns und Verstehens mit der Neuzeit fiir uns verbindlich geworden
sind. Wir konnen die Erinnerungen an frilhere Deutungen als Fragen
und Ermahnungen gelten lassen, nicht aber als Argumente:

Die neue Verwiesenheit der Menschen auf sich selbst und ihre
. iberschaubare Zukunft gibt allen AnlaB, jedes -Argument

nicht nur rationalistisch zu wigen, sondern immer auch unter

det sikularen und mmiversalistischen Bedeutung des Satzes:
«An ihren Frichten werdet ihr sie erkennen.» Wenn
" daher mit den Interesse an der Zukunft die Sorge um die
Humanisierung, um die Verwirklichung von Zwecken und
Werten abgeschafft werden soll oder wenn umgekehrt das
Interesse am Jenseits diskreditiert wird und damit der Zynis-
mus der Vertrostung durch den Zynismus der nébilistischen
Untréstbarkeit!? ersetzt wird, dann erwacht mit dem Inferesse
an uns selbst die Frage, ob die Friichte solcher Einseitigkeiten

12 Nicht zu identifizieren mit dieser nihilistischen ist die (mindestens
- ebenso schmerzhafte) paradoxale Untrostbarkeit; vgl. H. R. Schlette,
Einfihrung in das Studium der Religionen. Freibutg 1971, 191-196;
ders., Religion, in: Handbuch philosophischer Grundbegriffe, htsg.
v. H. Krings, H. M. Baumgartner, Ch:Wild, Bd. III. Miinchen 1974,
1233—1250, SPEZ. 1245—1248.

und Nietzsche-Kritik nach meiner -

"akzeptierbar sind. Angesichts mancher Diskussionsverliufe

bedarf heutzutage tatsichlich auch jene .Gefihrdung, die in
der Preisgabe des Jenseits liegt, der Kritik. Ich méchte damit
also nicht alte, zu-viel-wissende Doktrinen iiber eventuelle

. Inhalte der Unsterblichkeitshoffnung erneuern. Solche Vet-

suche wirden zu nichts fiihren; und insofern stimme ich der
theologia negativa detr Zukunft voll zu.Um so energischer ist,

-sei es mit Kant, sei es mit Horkheimer oder wem auch immer,

der postulator1sche Charakter der ]cnsmtsonennerung zu vet-
teldlgen

Dialektik des Wiinschens

Die Diskreditierung der Jenseitserwartung, die selbstver-
stindlich eine Konsequenz der gesamten neuzeitlichen
Metaphysik-Kritik darstellt und speziell insofern legitim war

-und bleibt, als die Kritik des vorhetrschenden Typs von

Metaphysik auf dem Weg zu einem sikulareren, autonomeren
und emanzipierten Status der Menschheit unumginglich war,
stiitzt sich bis heute insbesondere auf die Entzauberung, ja
auf die Kriminalisierang des menschlichen Wiinschens. «Wishful-
thinking » scheint fiir rechte, mittlere und linke Realisten die -
grofte Blamage zu bedeuten. Auch hier zeigt sich heute die
Mabglichikeit einer Korrektur ab, weshalb ich der Dialektik des
Winschens noch einige Aufmerksamkeit widmen méchte.

Die Phinomenologie und erst techt die Geschichte des
Wunsches und des Wiinschens ist so reich, dafl man schon
sehr unverfroren sein miifite, wollte man sie ignorierert oder
nach jenem Schema «dies erkldrt sich daraus, daB» weg-
erkliren. Peter Handke stellt einem neuen Buch Sitze aus
einem Mirchen voran: «In den alten Zeiten, wo das Wiinschen
noch geholfen hat, lebte ein Konig, dessen Ttchter waren alle
sehr schon...» Sieht man das Wiinschen tiefenpsychologisch
und kulturhistorisch im Kontext von Traum, Utopie und
Hoffnungsgeschichte, so kann vom Wiinschen gelten, was
Handke am Ende von Triumen sagt: «Und wenigstens die
Zeit, in der man triumen kann, ist eine verniinftige Zeit. »3

Ohne in Wunsch und Traum zu fliichten und sie in schlimmer
Simplifikation nunmehr anstelle des «Realen» und des
«Zweckrationalen » als das Verniinftige zu proklamieren, gilt
es doch zu erkennen, daB in ihnen jene Mehrdeutigkeit des
Transzendierens der Gegenwart bewahrt wird, welche auf
andere Weise und deutlicher noch Kunst, Rcligion und Philo-
sophie darzustellen und anzuerkennen vermégen. Doch
Wiinsche und Triume kdnnen; zur Freude der Michtigen und
ihrer Helfershelfer, ablenken, konnen entpolitisierend wirken
und tun das auch. Trotzdem, die Abschaffung von Wunsch
und Traum kénnte nur dann als befreiende Tat interpretiert
werden, wenn man zuvor den Wunsch und den Traum zu-
gelassen hitte, es werde einmal eine Zeit kommen, in der zum
Wiinschen und Triumen kein AnlaB mehr bestiinde, weil
Exfillung und Verséhnung vollendet wiren. Doch die Ver-
hiltnisse, sie sind nicht so, und deswegen bleiben das kritische,
antizipierende Winschen und Triumen — bis hin 3u _jenem von
der idealen universellen Sprechsituation ~ erforderlich. Religion, so
meine ich, gehdrt zu dieser Art des Wiinschens und Triu-
mens, insofern sie das Jetzige, mit dem man nicht einverstan-
den sein kann, und auch noch das Geschichtlich-Zukiinftige,
welches vergangene Negativitit niemals rechtfertigt und an
das zu glauben mehr Gliubigkeit verlangt, als rational ver-
antwortbar ist, transzendiert.

Zusammenfassung

Die Darlegung meiner eingangs formulierten These kann ich
nun zusammenfassen: Um -des Kampfes fiir eine humane -
geschichtliche Zukunft willen ist die Preisgabe des Jenseits

13 P _Handke, Als das Wiinschen noch geholfenn hat. Frankfurt 1974

(suhrkamp taschenbuch 208), 7 bzw. 118. )
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nicht erforderlich. Obwohl die Jenseitsvorstellung viele Jahr-
hunderte und nicht selten noch immer anti-aufklirerisch und
politisch reaktiondr wirkte oder in diesem Sinne verwendet
wurde, liBt sich heute — an einem ganz bestimmten Punkt
kritischer Reflexion — erkennen, daBl — zusammen mit zahl-
reichen anderen, weit konkreteren Faktoren — der Verlust odet
das Schwinden von Jenseitserwartung, sei es als allgemeiner
werdender Erscheinung der wissenschaftlich-technischen Zivi-

lisation, sei es auch nur auf der Seite der um Humanisierung -

bemiihten Sozialisten, Marxisten und kritischen Christen, zu
tiefgehenden, vielleicht unbewuft bleibenden Enttiuschungen
und Sinnentleerungen fithrt, die sowohl einen apolitischen
Fatalismus wie auch Eruptionen des Fanatismus und des
Terrors hervorzubringen vermdgen.

Die Idee der vollstindigen Verwirklichung von Gerechtigkeit
und Gliick verlangt den uns undenkbaren metahistorischen
Ausgleich, obwohl wir auf dessen allzu hohen Preis mit Klage
und Empoérung reagieren und uns in diesem Sinne nicht
trosten lassen diitfen — wie Rachel, die um ihre Kinder weint
und die Trostangebote abweist. Dieser Zwiespalt, diese
Paradoxie ist am Ende hinzunehmen, wenn auch nicht stumm
und in sklavenhafter Unterwiirfigkeit. Jede denkbare Dialektik
kann diesem Moment der Paradoxie nicht entkommen. Der
Verzicht auf Transzendenz und Jenseits, sei er atheistisch oder
agnostisch, materialistisch oder nihilistisch, 1ost jedoch die
Paradoxie keineswegs auf, ja er verliert im Labyrinth ge-
schichtsphilosophischer, religionsphilosophischer und exi-
stentitller Aporien die Méglichkeit vollkommener Befreiung.

Heing Robert Schlette, Bonn

Plidoyer fiir verarbeitende Meditation

Wenn heute von Meditation die Rede ist, denken viele an eine
der Methoden, die im.Geiste der Yoga- oder Zen-Tradition
zu einer Sammlung und Versenkung ohne thematischen Inhalt
fihren sollen. Die Meditationsbewegung der letzten Jahre
iibernahm vor allem Ubungen, die durch das Sich-dem-Atem-
Uebetlassen, durch das Sitzen und Gehen in der Art des Zen,
durch den fixierenden Blick auf einen Punkt sowie durch die
Wiederholung eines Wortes (Mantra) die .Aufmerksamkeit
von auflen nach innen umschalten und zu verschiedenen Stu-
fen der Versenkung fiihren.

Diesen Methoden ist trotz vieler Unterschiede das - eine
gemeinsam, daB sie in der Art des autogenen Trainings einen
hypnoseihnlichen Zustand der Versenkung anstreben. Sie
kénnen den Ubenden aufmerksam und empfinglicher machen
fur die Gefithlsregungen aus dem eigenen Inneren. Sie kdnnen
verkiimmerte oder ins UnbewuBte abgedringte Gefiihls-
regungen aktivieren und dadutch Freude und Lebenssinn
~ intensiver erleben lassen. Religios -eingestellten Menschen
konnen sie auch ein «instindliches . BewulBitsein» (K. Graf

Diirckheim) von einer schlechthin umgreifenden (also nicht

«gegenstindlichen »), bergenden Wirklichkeit vermitteln.

Es gibt nicht nur Versenkungsmeditation

Trotzdem. wire es einseitig, Meditation mit Versenkung
gleichzusetzen und damit Selbstfindung ausschlieBlich auf
hypnotherapeutischem Weg zu suchen. Denn hier wird — wie
beim autogenen Training — die Aufmerksamkeit nicht nur
gegeniiber dufleren Sinnesreizen, sondern auch gegeniiber
dem kritischen Denken des WachbewuBtseins ausgeschaltet.
Gerade diese Abschirmung erméglicht es dem BewuBtsein,
sich ungestrt und intensiv (wie im Traum) dem inneren
Erleben hinzugeben.

In jeder Form der Versenkungsmeditation, das mufl man ganz
klar sehen, wird der Gewinn an Sammlung und Innenauf-
merksamkeit dutch bedeutende Vergichte erkauft:
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» Die kritische Uberpriifung der eigenen Vorstellungen und Erlebnisse |

“ witd im meditativen Bereich zu wenig entwickelt. Wer nicht konsequent

vor und nach der Versenkungsmeditation sein Selbst- und Instindlich-
keitserlebnis mit realen Lebenssituationen verbindet, lduft Gefahr, sich
allmihlich seine eigene Traum- und Scheinwelt aufzubauen, die dann bei
det ersten Bewihrungsprobe im Alltag zusammenbticht.

» Die Versenkungsmeditation als solche ist ungeschichtlich-introvertiert.
Sie iibt nicht das vertiefte Hinsehen auf die Ereignisse der eigenen Lebens-
geschichte mit ihren realen Situationen und Begegnungen, um so von
innen heraus eine aktive Antwort und Gestaltung zu entwickeln. Vielmehr
konzenttiert sie sich auf mein augenblickliches Innenerleben, auf die
Gefiihle und Bedurfnisse, die von mir ausgehen, und auf das ~ verschieden
erlebte und gedeutete — «instindliche BewuBtsein», das ich in-der Ver-
senkung finde. Nun mag als Ausgleich zur iiberstarken Extraversion im
technischen Zeitalter eine solche Introversion zeitweilig notwendig sein;
doch als beherrschende Ubung eines stindigen Lebensstils wire sie ein-
seitig.

. b Die Versenkungsmeditation beschrinkt sich, wenn man sie nicht be- ~

wuflt erginzt, auf die bloBe Gegenwart des Ich mit seinem Kérper- und
Atemerlebnis und klammert damit die mitmenschlichen Beziehungen aus
der religidsen Besinnung und Selbstfindung aus. Fir die Versenkung
durch den Atemrhythmus oder durch die Wiederholurig eines Lauts ist
es ohne Belang, ob der Meditietende in seiner Umgebung eine Gebutt oder
einen Todesfall erlebt hat, ob er Gber eine geplante Ehescheidung nach-
denken oder auf einen Aufruf des Roten Kreuzes reagieten muB3, ob ihm
anliBlich eines Jubildums seine Freunde und Mitarbeiter ihre Solidaritit
bekunden. oder ob er-in seiner Umgebung auf Unverstindnis, Undank
und Feindschaft st6Bt.

. Wege zur Lebenshetrachtung

Nicht wenige Christen haben darum versucht, die Versen-
kungsmeditation dutch eine im WachbewuBtsein, teilweise
auch im Gesprich vollzogene Reflexion iiber wichtige Ereig-
nisse ihres Lebens zu erginzen, um so Innenerleben .und
Auflenerfahrung, Versenkung und Reflexion miteinander zu
verbinden. Sollte man nicht den Mut haben, den Faden der
alten Lebensbetrachtung («Révision de vie») wieder aufzu--
greifen und — ohne die moralistische und aktivistische Eng-
fiihrung fritherer Zeiten — eine Meditation zu entwickeln, die
Realerfahrungen des Alltags verarbeitet, indem sie bis zur
letzten, religiésen Tiefe nach ihrem Sinn (und Unsinn) fragt?

Solche verarbeitende und sinnerschlieBende Meditation treibt
ein wacher Mensch spontan und ansatzweise immer dann,
wenn et in einer besonders dichten Erfahrung eine Wirklich-
keit erahnt, die ihn in einem letzten religitsen Sinn dankbar,
sehnsiichtig, verantwortungsbereit, kritisch-frei, entristet,
betroffen oder auch gliicklich macht. Wenn wir so Sinn er-
fahren oder Sinnlosigkeit aufdecken, kénnen wir das Getra-
genwerden und Gedringtwerden vom unendlichen Guten,
das bzw. der uns zuerst geliebt hat und uns zum Mitlicben ruft,
ganz real erleben. Das ist dann nicht weniger ein «instindliches
Bewufitsein» als in der 6stlichen Versenkungsmeditation —
nur ist dieses BewuBtsein, in die umgreifende Wirklichkeit des
Gottlichen hineingestellt zu sein, auf den Alltag und seine
mitmenschlichen Beziehungen bezogen, ist geschichtlicher und
mehr schdpferisch-aktiv.

Hier ist nicht der Ott, alle grundlegenden Wege solcher ver-
arbeitender und sinnerschlieBender Meditation zu beschreiben.!
Als Beispiel sei ein Weg skizziert, der mehr oder weniger alle
positiven Alltagserfahrungen vertiefen helfen kann.

Erfahrungen vom Gelingen des Lebens

Gehen wir von einem Beispiel aus. Eines Tages kam eine junge

. Frau zur Beichte und erklirte dem Priester, sie wolle sich

durch diese Beichte auf einen besonderen Gottesdienst vor-

1 Eine breitere Auswahl und Begtiindung von Anregungen findet sich in
dem Taschenbuch, in dem auch die folgenden Ausfithrungen erscheinen
wetden: B. Grom/]. Schmidt, Auf der Suche nach dem Sinn des Lebens,
Freiburg, Herderbiicherei Bd. 519, April 1975, Kapitel V.



- .beteiten. (Es war in einem Monat ohne kirchliche Feiertage.)
Da sie nach langem Warten ihr erstes Kind habe zur Welt
bringen konnen, dringe es sie, an einem feierlichen Gottes-
dienst teilzunehmen, wo sie Gott von Herzen danken konne,
sie sei so glicklich: «Ich durfte an einem Werk und Geschehen
teilnebmen, das weit {iber mein Vermégen hinausgeht, und
ich wurde durch dieses Kind beschenkt. »

Viele Eltetn erleben die Geburt eines Kindes, besonders des
. ersten, dhnlich. .

Diese Erfahrung kann auch bei anderen Gelegenheiten aufbrechen:

- Wenn man ein besondets hertliches Stiick Natur etleben konnte,

— Wenn man im Urlaub das «Leben genieBen» oder im- Sport seine
Vitalitat und Konzentration intensiv erfahren konnte.

~ In einer erfiillenden erotischen Bezichung.

— Wenn man einem Verzweifelten wieder einen Ausweg zeigen, als Arzt
einem Kranken helfen, als Erzicher Kindern eine Freude machen oder ein
gemeinniitziges Werk durchfiihren konnte.

- Wenn man in Krankheit, beim Geburtstag oder bei sonst einer Gele-
genheit die «unverdiente» Solidaritit anderer jenseits aller Nutzlichkeits-
erwigungen erfahren konnte.

Bei all diesen Gelegenheiten kann man das Gelingen und den
Reichtum des Lebens so stark erfahren, dal3 einem iiber das
Wohlbefinden und das Erfolgserlebnis hinaus auch ganz
unmittelbar der Geschenkcharakter des Daseins im ganzen und
damit eine Uberfiille an Sinn aufgeht: Es dringt einen ganz
spontan, irgendwie (und iiber. die menschlichen Vermittler

seines Gliicks hinaus) dem Jetgten Ursprang dieses Guten 3u

danken. Wie es K. Jaspers in seinem Lebenstiickblick einmal
aus agnostischer Sicht bekannte: «Ich bin'dankbar, weill aber
nicht welchem Grund der Dinge.»  Bernbhard Grom, Miinchen

«Modellhafter» Abschluf3
im Fall Kiing

Vom Verzicht auf einen Widerruf und auf Sanktionen beim
AbschluB des Lehrverfahrens gegen Hans King fand Kardinal
- Dipfner, et konnte «modellhaft fiir die Zukunft» sein. Hinter

diese Regelung werde man — falls sie sich'bewihre — nicht mehr

zuriick kénnen. Der Vorsitzende der Deutschen Bischofs-
konferenz duBerte dies vor der Presse am 21. Februar in Bad
Honnef und riihrte damit an die Frage, ob der «Fall Kiing»
als Sonderfall oder als Prizedenzfall zu betrachten ist. Fiir den
Sonderfall sprechen das Prestige und die Geschicklichkeit des

Autors und alles was, nicht zuletzt von Kardinal Dépfner.

selber, fir diese Losung an Mithe und Kraft aufgewendet
wurde. Fiir den Priazedenzfall kann man den Grundsatz ins
Feld fiihren «Gleiches Recht fiir alle». Ddpfner dulerte noch,
das «Modell» fotdere ein hohes Mafl an Mitwirkung des
- Autors, wihrend Kiing, solcher Mitwirkung offenbar bewuft,
die Erklirung als «offentliches Eingestindnis» deutete, daf3
sich «die Geheimverfahren bei mir als undurchfithrbar et-
wiesen haben.» - .

Kiing mobilisierte die Offentlichkeit, und di¢ Offentlichkeit
unterstiitzte Kiing: man kann sich fragen, ob nicht auch dies
modellhaft war. Die Amtskirche reagiert zwar auf Offentlich-
keit noch haufig scheu und gereizt, aber beim AbschluB des
Verfahrens gegen Kiing hat sie sich fiir einmal erstaunlich
auf die Publizistik eingestellt. Die Ausgabe der Erklirungen
in-Rom und Bad Hondef war perfekt synchronisiert und
sogar die Schweizerische Bischofskonferenz zog gleich. Sie
tat es allerdings auch im Inhaltlichen und stellte sich in einer
" Weise hinter die’ beiden genannten Erklirungen, als ob sie fiir
ibr Publikum gar nichts eigenes zu sagen gehabt und als ob
es da nichts mehr zu «erkliren» gegeben hitte.

«Sie kinnen wieder runterkommen, Herr Professor, die Verbrennung findet nicht
Stalt.y Gerboth (Kélnische Rundschau)

Dabei muBte an sich schon auffa].len, daB die beiden Erkli-

" rungen gar nicht den gleichen Gegenstand hatten, beschrinkte

sich doch die rémische auf die beiden Biicher «Die Kirche»
und «Unfehlbar? Eine Anfrage», wihrend die deutsche auch
das neueste Werk- «Christ sein» kritisierte und dabei gleich
fiinf theologische Sparten erwihnte: Christologie, Trinitits-
lehre, Theologie der Kirche und der Sakramente sowie die _
«heilsgeschichtliche Stellung Marias». Man fragt sich, wie
die Schweizerische Bischofskonferenz sich so schnell {iber all
diés ein Urteil bilden konnte, wo sie etst «unmittelbar vor der
Verdflentlichung »- iibet die Stellungnahme der Glaubens-
kongregation und jene der deutschen Bischofskonferenz
informiert wurde. : : o

DaB es zu beidem und nebst beidem durchaus noch etwas zu
sagen gab, bewies Kardinal Dépfner in seiner an die Presse
gerichteten Erklirung, die als drittes Papier in die Hinde der
Journalisten gelangte und aus der wir eingangs zitiert haben.
Sie ist in gewissem Sinn eine Korrektur zur rémischen Er-

- klirung, insofern sie mit der Berichterstattung tiber die Ver-

fahren nicht erst mit dem Jaht 1971 beginnt, sondern auf die
«Vorgeschichte » verweist, als «noch keine verdffentlichte
Verfahrensordnung bestand». Bekanntlich forderte Kiing
damals vergeblich ~ unter Berufung auf pipstliche Erlasse
von 1965 und 1967 — daB ihm die Verfahrensordnung mit-
geteilt werde. Wenn der Kardinal somit den Abschlufl des
Vetfahrens «fair» nennt, ja von einem «neuen Stil» spricht,
so liBt er mindestens durchblicken, daB man dies vom Beginn
des Verfahrens nicht sagen kann und daf3 der alte, d.h.. bis-
herige Stil zu Kritik AnlaB bietet. Ob dieser nun also wirklich
verlassen sei, wollten die Journalisten wissen; doch darauf
konnte der Kardinal nur vage Antworten geben. Man spiirte
allerdings eine Hoffnung in dieser Richtung heraus, aber
hitte gerne etwas deutlicher vernommen, was der Kardinal,
was die Deutsche Bischofskonferenz insgesamt zu tun ge-
denken. Konnten sie nicht auf ihre Weise — eventuell gemein-
sam mit der bundesdeutschen Synode — die Eingabe der -
Schweizer Synode 72 zur Reform der Verfahren der Glaubens-
kongregation unterstiitzen?

DaB diese Eingabe und ihre konkreten Reformvorschlige
nach wie vor pendent sind, gab nun zwar nicht die Schwei-
serische Bischofskonferenz (die sie sich doch zu eigen gemacht
hat) in ihrem Communiqué, wohl aber der Bischof von Basel,
Dr. Anton Hinggi, sowohl am Radio wie am Fernsehen in
aller Form zu wissen. Ausdriicklich erwihnte er die Aktenein-’
sicht, die Wahl eines Verteidigers und die Mdglichkeit, sich
techtliches Gehor zu verschaffen. Die Eingabe sei bisher
«nicht definitiv’ beantwortet» und die Bischofskonferenz, die
in mindlichemn und schriftlichem Kontakt mit Rom stehe,

- warte darauf, daB} die Fragen «im gewiinschten Sinn beant-
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wortet werden.» Der Bischof, in dessen .Ditzese Professor

Kiing inkardiniert ist, ging noch weiter und gab eine persén-
liche Stellungnahme zu Kiing ab:

«Wer ihn niher kennt und seine Biicher wirklich griindlich -

studiert hat, ist davon {iberzeugt, daB Kiing #s der Kirche steht,
daB er der Kirche dienen will und echte Seelsorgsanliegen aus
einem echten Engagement angeht. Da Kiing soviele Fragen

aufgenommen hat, ist es klar, daB es da und dort zu Diskus- -

sionen kommt, Kiing aber fiihlt sich zu Dank verpflichtet, so-
wohl den Schweizer Katholiken, wie der Schweizer Synode
und der Schweizer Bischofskonferenz gegeniiber. »

Als Bischof Hinggi diesen Dank in Kiings Namen an die
Offentlichkeit weitergab, konnte man dies als eine Solidari-
sierung mit eben dieser Offentlichkeit verstehen, wie sie von
kirchenamtlicher Seite nun ebenfalls neu und modellha.ft ist.
Das Modell aber besteht darin, daB ein Konsens angesprochen
und ein Konsens offenbar witd: nicht als etwas, das ein fiir
allemal da ist und da zu sein hat, sondern als etwas, das wir -
bei allem Mitwirken unsererseits — als ‘Geschenk erhalten.
Denn dieser Konsens hat es letztlich mit dem «sensus fide-
lium» — dem Glaubenssinn der Gliaubigen - zu tun. Ohne ihn
kommt kein Lehramt und keine Theologie aus.

N

Der gute Mensch von Newport

Zu Thornton Wilders autobiographischem Roman «Theophilus Notth»t

Im Jahr 1926 verbringt ein junger Mann viereinhalb Monate in Newport,
einer Sommerresidenz der Reichen, um sich von den Anstrengungen des
Lehrerberufs zu erholen. Als Sohn eines Zeitungsredakteurs in Wisconsin
geboren, hat er in China deutsche Schulen besucht, in Yale Sprachen

studiert, als Kustenartillerist am Ersten Weltkrieg teilgenommen, um -

schlieBlich nach Wanderjahren in Eutopa Lehter an amerikanischen
Colleges zu werden. Das éind die biographischen Daten der Hauptfigur
des neuen Romans «Theophilus North» von Thornton Wilder, der in
Amerika sieben Monate lang auf der Bestsellerliste stand und bei uns

schon durch den Vorabdruck in einer groBen Tagcszeltung bekannt
gewotrden ist.
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«befreien
und versohnen»

heift das diesjihrige Leitmotiv des Fastenopfers. Recht
verstandene Missions-, Entwicklungs- und Inlandarbeit
versucht, beides ernst zu nehmen: Befreiung aus Not,
Zwang oder Fremdbestimmung ##d Versohnung der
einzelnen oder Gruppen.

Fastenopfer det Schweizer Katholiken
PC 6o-191 91

Kenner von Wilder wissen, daB die Daten der Romanfigur aufs Haar mit
dem Lebenslauf des nun siebenundsiebzigjihrigen Romanciers iiberein-
stimmen, Ein autobiographisches Buch also, zumal sich der Icherzihlet
oft genug direkt an den Leser wendet und auf Tagebuchaufzeichnungen
aus jenem Jahr verweist. Freunde romantischer Versteckspiele werden
auBerdem feststellen, daBB die Vornamen von Verfasser und Held mit den
gleichen Buchstaben beginnen und dafl «North» wohl ein Anagramm
von «Thorn» darstellt. :

Der junge Gentleman hatte einst neun Ambitionen: er wollte nacheinander
Missionar, Anthropologe, Archiologe, Detektiv, Schauspieler, Zauberer,
Liebhaber, Schurke und ein freier Mensch werden. In Newport verdingt
er sich als’ Tennistrainer, Sprachlehrer und Vorleser. In seiner Freizeit
beschiftigt er sich mit den gesellschaftlichen «Schichten» Newports und
entdeckt, daB dieses moderne Troja gleichfalls aus neun Stidten besteht.
Es bleibt nicht aus, daB et in. die vlelfaltlgen Probleme der Reichen ver-
strickt wird.

Theophilus ist ein Wohltiter, ein guter Mensch ohne faden Beigeschmack.
Er verbindet und 16st Schicksale, er beseitigt Konflikte und schenkt neue
Hoffnung. Als einer, der «dem Leben im Geist des Spiels verpflichtet»
sein mochte, kann er helfen und heilen, zuhéren und trésten. Det «Freund
Gottes», der nicht mehr an die Existenz Gottes glaubt, wird aus Liebe
zu den Menschen zu einem Heiligen wider Willen. Unter seinem Einflul
fiigt sich alles zum Besten, kommt alles zu einem guten Ende.

Wilders Romanfigur etfillt die geheime Sehnsucht nach dem Guten,
nach dem Wunder. Seine Botschaft wirkt dn keiner Stelle peinlich, zumal
sie nicht zu zitierbaren Sentenzen gerinnt, sondern durchweg als unauf-
dringliche Haltung auftritt. Wilder wiederholt die Maxime seines Schau-
spiels «Unsere kleine Stadt» und erinnert daran, «daB wir zu allen Zeiten
und an allen Orten so ziemlich dieselben Menschen vorfinden.» Sein
Held findet sein Gliick wie Candide in der Beschrinkung: «Ich bin es
zufneden meinen halben Morgen Land zu bebauen.»

Die fiinfzehn Kapitel des Romans stellen selbstindige Einheiten dar, die
nur lose durch die Figur des Erzihlers verbunden sind. Wilder macht
keinen Hehl daraus, daB es sich um episch’ verbreiterte Portrits aus
seinem Tagebuch handelt. Die einzelnen Geschichten werden konven-
tionell und geradlinig erzihlt. Der Dichter ist offenbar der Auffassung,
daB die allgemeinen menschlichen Themen keine formalen Experimente’
bendtigen, um ansprechend zu wirken, Der siebte Roman des vielseitigen
Autors ist deshalb verniinftig und heiter, weise und unterhaltend zugleich.
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