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Die Kraft einet Motral ermiBt sich an ihrer Fihig-
keit, Menschen und Gruppen zu erfassen, ihrem
Handeln Motive zu geben und sie frei zu machen
fiir das, was jenseits des Handelns liegt: die Freude.
Doch hat man bei der von der Kirche amtlich ver-
tretenen Moral den Eindruck, als verliere sie ihren
Boden, was bedeutend ernster ist, als wenn sie Bo-
den aufgibt. Sie findet keinen Ort mehr. Eine
Moral verliert ihren Ort, wenn sie nicht meht
fihig ist, Wurzel zu schlagen im Willen der Men-
schen und sie zu einem glaubwiirdigen und erreich-
baren Ziel zusammenzufassen — wenn es ihr nicht
mehr gelingt, eine Art und Weise des Seins und
Handelns zu begriinden, die diese verschiedenen
Willen in Richtung auf eine Befreiung und Entfal-
tung des Menschen konvergieren lifit. In dem
Augenblick spricht sie die Menschen nicht mehr
an. Die Grundlagen ihrer Beweisfiihrung werden
unsicher und unbestindig. Die Kraft ihrer Forde-
rungen ldBt nach, und ihre Kriterien sind nicht
mehr verifizierbar. Sie besteht nur noch weiter im
Bereich der Theorie. Daher wird ihre theoretische
Abhandlung noch geraume Zeit weiter betrieben,
wenn die Sitten, die sie regeln soll, lingst ver-
schwunden sind. Diese theoretischen Abhandlun-
gen sterben nicht daran, daB} sie keinen Ort ha-
ben; sie entfalten sich im «wunderbaren, von Hin-
dernissen freien Raum der Utopiex».*

So ist es, meine ich, kein Zufall, wenn die Theo-
logen seit einiger Zeit ein neues, magisches Wort
in die Diskussionen und Verdffentlichungen hin-
einbringen: das Wort Utopie. Diese Mode ist zwei-
fellos von einer Vielzahl von Faktoren bedingt.
Vor allem einer davon liBt sich schwerlich tber-
sehen: das zunehmende BewuBtwerden des dunk-
len, bedringenden Gefiihls, keinen Ort mehr zu
haben, immer weniger situiert und situierbar zu
sein. Festigt sich dieser Eindruck, so wird er gleich
in die rationalen Grundlagen der Theorie inte-
griert und zum Thema gemacht. Dann stellt sich
die christliche Moral als eine das Handeln regulie-
rende und inspirierende Utopie dar, und man be-
merlkt nicht, daB sie so ihre tiefe Wunde enthiillt.

Um sich nicht selbst zu tduschen, miiite man die

Tiefengriinde — im psychoanalytischen Sinne —
der Arbeit durchleuchten, der sich die Theologen
im Zusammenhang mit dem Utopie-Begriff wid-
men, einer Arbeit, die mancher in einem anderen
Zusammenhang als Bastelei bezeichnen wiirde.2
Dieser Artikel soll ein einfacher Erkundungs-
marsch auf den verworrenen Pfaden der christ-
lichen Utopie sein.

1. Spuren utopischer Theorie

Die Utopie ist etwas sehr Komplexes. Man kann
sie als historisch greifbares kulturelles Phinomen
studieren, das in literarischen und kiinstlerischen
Dokumenten seinen Niederschlag gefunden hat;
als Methode des Suchens und Forschens, die eine
gewisse Verwandtschaft mit der Hypothese im
Bereich der experimentellen Wissenschaften be-
sitzt; als psychologische Reaktion, die aus den
Grenzbereichen zwischen Vorstellungskraft und
Vernunft entspringt; als eine fiir den Fortschritt
der Gesellschaft unerliBliche Triebkraft. Bei jeder
der genannten Betrachtungsweisen bleibt eine
Doppeldeutigkeit: Je nach den Voraussetzungen
des einzelnen Betrachters ist die Utopie die jeweils
beste oder schlechteste Moglichkeit. Das Ver-
dienst, den Begriff von seinen pejorativen Nuan-
cen befreit zu haben, die dem Wort von Anfang an
anhaften, ja schon von seiner Etymologie her,
kommt vor allem Ernst Bloch zu. Bloch hat die
Utopie zu einem philosophischen Begriff von eini-
ger Bedeutung gemacht, indem er ihren epistemo-
logischen Status definiert und ihren praktischen
moralischen Wert ontologisch begriindet hat:
Mensch sein bedeutet in Wirklichkeit: Utopien
haben. Seit etwa zwanzig Jahren wird das Wort
nach und nach in der Philosophie heimisch, hat
aber noch keine feste Anwendung gefunden.

Die Theologie hat es scheinbat, bedeutend we-
niger miBtrauisch, ohne allzu viele Umstinde anet-
kannt. In welchem exakten Sinne iibernimmt sie
es? Brfiillt es eine neue Funktion, oder tritt es an
die Stelle eines anderen, auBer Gebrauch geratenen
Begriffes? Verbirgt ihre jiingste Bereitwilligkeit
diesem Begriff gegeniiber eine Art horror vacui?
Bis heute sind diese Fragen kaum geklirt worden,
als hitten die, welche den Begriff verwenden, keine
Angst davor, daB sie sich, wenn sie eine noch
nicht kritisch gepriifte Terminologie ibernehmen,
zwangsliufig von ihr manipulieren lassen.

Die Utopie als literarisches Genus

Im kulturellen Erbe des Westens etscheinen die
Utopien in einer relativ neven Zeit als literarisches

617



BEITRAGE

Genus. Im allgemeinen stellen sie sich dabei in der
Form von Abhandlungen, Berichten oder Gespri-
chen dar; sic nehmen zugleich an der Literatur
und an der Philosophie teil, aber ihre Intention ist
zutiefst moralisch und politisch. Die Vorstellungs-
kraft entwirft eine ideale Ordnung der Natur und
der Gesellschaft, projiziert sie an einen Ort auBBer-
halb unserer Welt und beschreibt sie nicht selten
mit einem groBen Aufwand von Details. Die —
eingestandene oder uneingestandene — Absicht ist,
damit eine Kritik an der bestehenden Ordnung zu
tiben und schlieBlich eine Richtung fiir ihre Um-
wandlung zu geben.

Das ist nicht etwa eine Definition, die wir vor-
schlagen mochten. Es gibt tausend mogliche Va-
tiationen tiber das Thema der vollkommenen Or-
ganisation des allgemeinen Gliickes, von denen
viele den Rahmen der reinen Literatur sprengen:
Andere Kunstgattungen oder auch die moderne
Wissenschaft erweitern zum Beispiel den Anteil
des Imaginiren in den Triumen der Utopisten, ob-
wohl das Element des versponnenen Irrealismus
in den der Wirklichkeit vorausgreifenden Entwiir-
fen der science-fiction zu schwinden neigt. Lange
vor dem Erscheinen der Uzopia von Thomas Morus
hatten schon Philosophen und Dichter dem My-
thos des gerechten und gliicklichen Gemeinwe-
sens gehuldigt, beginnend mit Platos Stza# und
Geseizen.

Diese kurze Vergegenwirtigung der Rolle der
utopischen Strémung in der Geschichte mag ge-
niigen, damit uns ihr Fehlen in der biblischen Tra-
dition auffillt. Sie hat in ihr keine Méglichkeit ge-
funden, sich als kulturelles Phinomen auszudriik-
ken, das sich in Dokumenten oder Monumenten
niederschligt.+ Es ist daher unniitz, einer falschen
Fihrte zu folgen und Biicher oder Stellen der Bibel
zu suchen, die dem Genus der Utopie verpflichtet
wiren.

Utopie und Eschatologie — literarische Ausdriicke
eines und desselben Bediirfnisses?

Hier miissen wir von einem anderen Gesichtspunkt
aus an unser Thema herantreten. Die utopischen
Gedanken geben verschiedenen psychischen und
sozialen Konstanten, hinter denen das Bediirfnis
steht, sich eine Vorstellung von etwas zu machen,
das der Sinneserkenntnis nicht gegenwirtig ist,
eine eigentiimliche Gestalt. Dabei schlieBt der
Mensch dieses Anderswo in eine Stadt oder auf
eine Insel ein, hebt jede zeitliche Dauer auf, um
das Definitive als solches zu fixieren, 1iBt Hinder-
nisse und Grenzen verschwinden, um an das Voll-

kommene heranzukommen, und 6ffnet den Au-
genblick fir den méglichen Eindruck des stets
tber allem schwebenden Letzten. Allein die Vor-
stellungskraft eréffnet diesen Bediirfnissen den
Zugang zum sprachlichen Ausdruck. So finden sie
in Werken ihren Niederschlag, in denen sich ihre
verschiedenen Ausdrucksformen miteinander ver-
binden, um dem Sehnen nach Gliick einen allge-
mein menschlichen Ausdruck zu geben.

Die Aufgabe besteht darin, nachzupriifen, ob es
in der Schrift keine literarischen, kulturellen und
juridischen Elemente gibt, die, von einem speziel-
len sozialen und religitsen Zusammenhang her,
die gleichen Bediirfnisse auszudriicken suchen,
indem sie entsprechende Symbole und Denkwei-
sen in Umlauf setzen. Kann man nicht bei der Aus-
wertung der Themen des Bundes und der Ver-
heiBung, in der Titigkeit der Propheten und in
den messianischen Bewegungen oder in der apo-
kalyptischen Literatur ein dem der Utopien paral-
lel laufendes Bemiihen feststellen? Dieselbe Frage
stellt sich hinsichtlich der neutestamentlichen Be-
griffe Reich, Kirche, Parusie, ewiges Leben, Auf-
erstehung des Fleisches, Endzeit und fiir das Buch
der Offenbarung des Johannes in seiner Gesamt-
heit.

Die Antwort auf diese Fragen erfordert not-
wendig eine erste Entschliisselung, die Sache der
Bibelwissenschaftler ist. Sie werden uns zweifellos
darauf hinweisen, daB diese Motive des Alten wie
des Neuen Testamentes bereits mit einem Bedeu-
tungsgehalt belegt und von diesem her koordi-
niert sind: Sie flieBen zusammen zu dem, was man
spiter Eschatologic genannt hat. Die eschatolo-
gische Dimension ist speziell der Aspekt, unter
dem die jiidisch-christliche Offenbarung die Frage
nach dem vollkommenen Gliick der Menschheit
betrachtet. Auf der Grundlage der exegetischen
Analysen konnte dann die Gegeniiberstellung von
Utopie und Eschatologic auf der Ebene der
Schrifttexte und ihrer Interpretation beginnen.

Die Fragestellung hort nicht auf mit der Offen-
barung des Johannes. Sie muB das Auftreten
eschatologischer Spuren verfolgen, wo immer die
Botschaft des Evangeliums sich durch die schwan-
kenden Schichten des Imaginiren hindurch einen
Weg hin zum Wort zu bahnen gesucht hat: in den
Liturgien, den Monumenten, den Zeugnissen der
Mystiker, allen Darstellungen der idealen Stadt,
dem sporadischen Auftauchen des Millenarismus,
den messianischen Bewegungen, die soziologisch
in einer Situation der Verlassenheit wurzeln, wel-
che der zahlreicher utopistischer Inventionen
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gleich ist. Natiirlich bilden diese Anspielungen
keinen Beweis. Bei jeder Analogie und jeder An-
niherung miissen die Unterschiede und dquivoken
Ziige untersucht werden, damit sich Sinn und Be-
deutung der christlichen Eschatologie und Utopie
herauskristallisieren. Ehe er zur Unterstiitzung
seiner ‘Thesen Dokumente oder Ereignisse der
Vergangenheit heranzieht, muf3 der Theologe sich
also der genauen Bedeutung vergewissern, die die
positiven Wissenschaften ihnen beimessen.

Entspricht die christliche Utopie als historisches
und kulturelles Phinomen einer Realitit, die auf
eine besondere Eigenart des theologischen Den-
kens hin gedfinet ist? Wenn wir uns hier ein Urteil
dariiber bilden wollen, miissen wir so verfahren,
als wiire die Spannung auf das Reich hin so univok
und deutlich, daB man ihren Ausdruck unfehlbar
in jedem Text beziehungsweise jedem Faktum er-
kennen kann; man miiBite so vorgehen, als wiren
die literarischen und kiinstlerischen Erzeugnisse
des utopischen Denkens, die die Humanwissen-
schaften eben erst zu studieren beginnen, bereits
voll registriert und unmittelbar zu identifizieren.
Das alles aber sind Aufgaben, die noch der Erfiil-
lung harren. Und jeder Vorgriff auf das, was sich
dabei ergeben mag, ist unmaoglich.

Man kann héchstens auf spurenhaft auftretende
Ausdriicke utopischen Denkens in der Literatur-
geschichte, der Kunstgeschichte und der politi-
schen Geschichte der Bibel wie des Christentums
aufmerksam machen. Solche Formen oder Form-
fragmente, die erkennen lassen, daf hier ein Be-
diirfnis vorhanden war, das nach einem Ausdruck
suchte und das man heute als utopisch bezeichnen
wiirde, sind wie Fossilien, welche die Formen von
Schaltieren, abgedriickt in ganz andersartigem Ge-
stein, bewahren. Um sich klar dariiber zu werden,
ob Utopie und Eschatologie wirklich ganz ver-
schiedener Natur sind, muBl die Forschung auf
einer anderen Ebene fortgefithrt werden.

II. Die Rollen einer utopischen Funktion

Die Utopie 148t sich nicht auf Vorstellungen von
ewigem Frieden und futuristische Urbanisierungs-
pline reduzieren, Sie ist auch eine Funktion, deren
Mechanismen und Wirkungen in der individuellen
Psychologie feststellbar sind, vor allem aber in
Kollektiven und Gruppen. Wir miissen also jetzt
die empirischen Verhaltensweisen beobachten, die
von der utopischen Funktion motiviert zu sein
scheinen.

Die Charakteristika dieser Funktion

Ihr gemeinsamer Zug ist die Fahigkeit, sich von
der Welt, so wie sie ist, zu entfernen, den scheinbar
unentrinnbaren Ring der Dinge und Utsachen zu
durchbrechen und an ihre Stelle eine imaginire,
aber glaubhafte Vorstellung der Welt, wie sie sein
sollte, zu setzen. Die Vorstellungskraft allein ist
fahig, diesen Sprung zustande zu bringen, mag
man ihn nun als ein Herausreifen aus dem Schlaf
der Konformismen oder als einen Sprung in das
Land der Traumbilder darstellen. Aber um ihn zu
tun, verfahrt die Vorstellungskraft nicht in irgend-
einer beliebigen Weise; auch sie hat ihre Gesetze.
Ich méchte sie unter drei Aspekten zusammen-
fassen.

Ebenso wie die wissenschaftliche Hypothese die
Seele der experimentellen Forschung ist, stellt die
utopische Vorstellungskraft die Seele des Suchens
nach dem Gliick fiir alle dar. Sie entdeckt unauf-
horlich unbekannte Kombinationen, um alte, aber
immer noch lebendige Bilder mit der Idee zu ver-
binden, die der Mensch sich heute von seinem
Gliick macht; von da aus konstruiert sie ihre ideale
Welt. Kraft der Fihigkeit zur Gegenwirtigsetzung
dessen, was nicht wirklich gegenwirtig ist, berei-
chert die Vorstellungskraft das BewuBtsein um
eine zugleich anregende und aufreizende Form des
Herantretens an die Wirklichkeit.s Wie die Hypo-
these verpflichtet sie sich, indem sie das Problem
als geldst voraussetzt, die Mittel zu seiner effekti-
ven Losung zu finden. Das ist ihr beuristischer
Aspekt.

Die utopische Funktion geht nicht von einem
Nichts aus. Im allgemeinen stiitzt sie sich auf ein
implizites odet explizites Urteil iiber eine persén-
liche Situation oder die gemeinsame Lebensbedin-
gung einer Gesamtheit von Menschen und erhebt
sich wie ein Protest. Das ist der kritische Aspekt
ihrer Titigkeit. Als BewuBtwerden angesichts
eines unertriglichen Zustandes, als Abbau der
Rechtfertigungen, die ihn schiitzen, als Weige-
rung, sich manipulieren zu lassen, nimmt dieses
Bemiihen um Befreiung von etwas, das den An-
schein erweckte, als konnte es niemals anders sein,
sehr verschiedene Formen an, je nach den Bedin-
gungen der Freiheit. Doch bleibt er ein konstituie-
rendes Moment des psychologischen und sozio-
logischen Funktionierens der Utopie.

Der dritte Aspekt betrifft die Verbindung von
Rationalem und Imaginirem. Die utopische Dar-
stellung ist weder Dichtung noch Tragtdie,
ebenso wie die utopische Funktion keine reine,
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von jeder Logik entbundene Phantasie ist. Sie ver-
sucht, die regulierende Rolle der Vernunft fiir das
Handeln zu integtieren, wenn sie bestimmt, was
getan werden miilite, weshalb und wie es getan
werden miiBte, falls die vollkommenen Institutio-
nen, von denen sie triumt, realisiert werden. Selbst
wenn sie eine bedenkliche Inanspruchnahme des
Imaginiren erkennen lifBt, insofern sie sich voll-
stindig auf ein «Als-ob» griindet, liBt diese Sorge
um die Orthopraxie erkennen, daBl das praktische
und damit das ethische Anliegen niemals aufge-
hoben werden kann. In ihrer notwendigen Ab-
hingigkeit von einer vorhergehenden «praxis»
(mod&is ) strebt die Utopie danach, eine ganz neue
«praxis» zu begrinden: Das ist ihre ordentierende
Rolle.

Die utopische Funktion und der Sauerteig
des Evangeliums

Wirkt sich dieser Komplex charakteristischer
Funktionen auch in den Verhaltensweisen und
psychischen Reaktionen der Gliubigen aus?

Von der Aufforderung an Abraham «VerlaB dein
Land!» bis zu dem «Ja, ich komme bald!» der Of-
fenbarung des Johannes, stellen sich alle entschei-
denden Initiativen, die der Glaube inspiriert, als
Wille dar, den notwendigen Kreis der Dinge,
«die sind, was sie sind», zu durchbrechen, um eine
neue, von einem neuen Gesetz beherrschte Ord-
nung kommen zu lassen. Seitdem wird das Imagi-
nire bemiiht, und es hat selten mit einer solchen
Uberfiille und Erfindungskraft funktioniert wie
in dem Augenblick, in dem es galt, die Wege zum
Reich Gottes aufzuzeigen, sein Kommen vorzu-
bereiten und zu beschleunigen, seine kiinftige
Herrlichkeit zu feiern. Der Einbruch der christ-
lichen Vorstellungsinhalte hat den Weg ganzer
Gesellschaften beeinflufit, indem er als anregende
Kraft wirkte.

Falls es kein Album voll vergilbter Bilder wird,
sprengt der von der biblischen Offenbarung ge-
nihrte Vorstellungsinhalt die fertigen Rahmen und
gibt dem Gliubigen die Vorstellung des Mog-
lichen wieder. Wer darum weil3, wie weit «die Hy-
pothese» der Feindesliebe fithrt, und sich daran
gibt, sie praktisch zu priifen, ist ein gréBerer Un-
ruhestifter als alle anderen. Wer die paradoxe Lo-
gik der Seligpreisungen praktisch anwendet, tritt
ein in die Kenntnis des Reiches, in das Mysterium
seines Wesens, er konzipiert sein Leben neu und
entdeckt von neuem die Wirklichkeit. Solche Men-
schen entlarven die letzten Illusionen des guten
Gewissens; sie lassen sich nicht von ihren eige-

nen Kompromissen zum Narren halten und von
der verborgenen Selbsttiuschung bei jeder Art
von Machtausiibung; sie kénnen iiber die Gétzen
lachen. Bei ihnen ist die Vorstellung dessen, was
sein sollte, in der Lage, zum Handeln an dem, was
ist, zu werden.

Da die Utopie fiir ihre eigene innere Logik eine
gewisse Art von Verhaltensweisen unter den Mit-
gliedern der von ihr geplanten Gesellschaft vor-
aussetzt, hat die Botschaft des Evangeliums nur
Bestand, wenn sie eine bestimmte Art, Mensch
unter Menschen zu sein und mit ihnen zu handeln,
entwickelt. Sie geht sogar so weit, diese Art als
Imperativ, als neues Gebot, vorzulegen. Das neue
Gebot erfillt die Rolle der Regulierung und Aus-
richtung des Handelns, das in der utopischen
Funktion erkannt und anerkannt worden ist. In-
mitten der kontingenten Dinge und Ereignisse der
Augenblickswirklichkeit will sie ein praktisches
Handeln und Verhalten fordern, das die Wahrheit
der Frohen Botschaft bestitigt: «Iht seid tot, ihr
seid auferstanden, ihr thront im Himmel — in Jesus
Christus.» Handelt folglich gemiB dem, was ihr
seid, frei von der Hiille des alten Menschen, beklei-
det mit dem neuen Menschen und verherrlicht.
Das ist gleichsam die ethische Transkription einer
von Grund auf erneuerten Anthropologie. Das
Gesetz der Caritas wird erschlossen aus der Eigen-
timlichkeit des umgewandelten Wesens des Gliu-
bigen und hat seinerseits die Aufgabe, eine diesem
Wesen gemile «praxis» zu begriinden. Als Er-
findungsfihigkeit weckende, Protest ausdriickende
und Orientierung gebende Kraft wirkt das Evan-
gelium nach Art einer Utopie. Wire das dann also
die christliche Utopie?

Wenn man damit sagen will, daB3 die Zielvor-
stellung das Handeln in seinen Motiven und sei-
nem Inhalt bestimmt, braucht man nicht den Be-
griff der Utopie zu bemithen. Es geniigt die klas-
sische Theorie der Finalitit. Wenn man sagen will,
daf die Macht des Bildes die Macht des Verlan-
gens weckt, daB3 die Vorstellung des Méglichen
die stumpfsinnige Hinnahme des Vorgefundenen
tiberwindet und schlafende Energien mobilisiert,
um das unter der Oberschicht Verborgene frei zu
machen — so trifft man damit eine elementare Kon-
stante des menschlichen Lebens und speziell der
Religionspsychologie wie -soziologie. Wie sollte
man sonst Phinomene begreifen wie etwa die
Handlungsweisen der ersten Christen in der Er-
wartung der nahe bevorstehenden Parusie, die
Versuche, eine christliche «Sozialordnung» zu
schaffen, oder bestimmte heutige Formen des Auf-
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begehrens, die Evangelium und Revolution in
einen Zusammenhang bringen.

An diesem Punkt unserer Untersuchung méchte
ich also sagen: Die utopische Funktion im Chri-
stentum stiitzt sich auf die Titigkeit der Vorstel-
lungskraft, die einen ganzen Komplex von Vor-
stellungen vom Kommen eines Reiches ordnet und
weckt, in dem die Liebe einziges Gesetz ist. Diese
Funktion versieht die Rolle eines Offenbarers des
cinzigen Zieles der menschlichen Existenz —, die
Rolle des Sauerteigs, der, unter Verwendung der
Krifte des Wiinschens und Sehnens, die Gewohn-
heiten und Werte der alten Welt umstéBt —, die
Rolle des Modells fiir die Erneuerung von Sitten
und Institutionen.

Die ethische Frage

Eine Erklirung dieser Art gestattet das notwendig
gewordene Herantreten an das effektive praktische
Verhalten der Christen. Schopft es tatsichlich den
Bedeutungsgehalt des Utopie-Begriffes aus, den
die Theologen vertreten? So klirend sie ist zur
Enthtillung des Anteils des Imaginiren und des
Traumes auf verschiedenen Ebenen des Handelns
- die utopische Funktion sagt niemals, ob der
Mensch auf diese oder jene Weise handeln so// und
weshalb er #icht anders handeln darf. Sie bleibt an
der Schwelle der spezifisch ethischen Frage ste-
hen. Es wire unniitz, ihr dies vorwerfen zu wol-
len, da sie weder beansprucht, diese Frage zu stel-
len, noch sie zu 18sen. Dagegen ist es nicht unniitz
zu fragen, weshalb sie sich nicht iiber das konsti-
tuierende Element des Sittlichen aussprechen kann.
Dieses Schweigen ist der Beweis, dal} die Utopie
sich auBerhalb des Bereiches entwickelt, in dem
die Frage auftreten kénnte: Weshalb muB das, was
das Evangelium den Christen empfiehlt, praktisch
verwirklicht werden? Die Kehtseite der Frage
wire: [st das Reich Gottes die imaginire Repro-
duktion in den Idealbeteich projizierter Befriedi-
gungen — oder nicht —, wenn der gesamte Bereich
des Wirklichen nichts anderes ist als Kampf der
menschlichen Bediitfnisse gegen ihre Grenzen?

Die Theologen sehen sich durch den Gebrauch
des Begriffes der Utopie zwangsliaufig veranlafit,
diese Fragen zu stellen, obwohl sie sich gern an
ihre funktionelle Bedeutung halten wiirden. Doch
die Funktion 146t sich nicht von dem Siun trennen,
wenn es darum geht, Moglichkeit und Eigenart
cines dem Evangelium gemiBen Lebens zu er-
fassen. Was aber sucht man, wenn man von christ-
licher Utopie spricht, anderes, als dem christlichen
Leben eine bestimmte Deutung zu geben?

111, Die Unsicherheit einer ufopischen Interpretation
Die Utopie: Perspektive des praktischen Handelns?

Die Entscheidung, den Glauben von der Utopie
her zu interpretieren, ist gewil nicht zufillig ge-
troffen worden. Sie erklirt sich aus dem Wesen des
christlichen Lebensplanes, wie er vom Gliubigen
selbst entworfen und motiviert wird. Ein Handeln,
das sich freiwillig in die Perspektive des Reiches
Gottes hineinstellt, 1Bt sich nicht adiquat nach
Kriterien der experimentellen Erkenntnis messen
und beurteilen, da diese nicht seinem vollen Be-
deutungsgehalt gerecht wird. Man muB} daher ein
anderes Mal3 nehmen, das sich nicht mit dem der
Wissenschaft vergleichen liBt, sondern in seiner
Art dem Glauben gleichférmig ist, der in dem han-
delnden Subjekt wohnt. Eine solche Glaubens-
erkenntnis ist als einzige fihig, den letzten Sinn der
Handlungen des Gliubigen voll und ganz klar zu
machen.

Da aber eine solche Erkenntnis dem Begriff des
Erkennens nur in analoger Weise entspricht, be-
greift man, dal ihm im heutigen kulturellen Kon-
text der Begriff der Utopie vorgezogen werden
kann. Geht es nicht darum, das «surplus signifié»
— das «zeichenhaft dargestellt Meht», wie Paul Ri-
ceeur sagt, zu erfassen: das, was tiber den unmittel-
baren Sinn hinaus liegt, mehr erahnt als dargestellt,
in Form von Symbolen antizipiert, weil nicht in
ein System zu bringen, mehr angestrebt als in fe-
stem Besitz befindlich? Dann wiire also die Utopie
des Glaubens die Perspektive des verheiBenen
Reiches, das zwar jenseits aller historischen Erfah-
rung bleibt, aber tiber diese das Licht einer defini-
tiven, vollkommenen, letzten Sinngebung ergieft.

Entgeht ein solcher Standpunkt dem Vorwutf,
Ideologie zu sein? Er besagt, dafl man das Wesen
eines Handelns aus dem Evangelium definieren
kann, indem man die Bezugnahme auf die Utopie
des Reiches als die charakteristische bezeichnet, die
dieses Handeln unmittelbar als spezifisch christlich
erkennen liBt. Die bequemen Begriffe Horizont,
Gesichtskreis, Perspektive bergen die Gefahr, daf3
durch ihren allgemeinen Charakter die von ihnen
bezeichnete, auBerordentlich differenzierte gelebte
Wirklichkeit verraten wird. LaBt sich doch nichts
so leicht durch dquivoke Formulierungen verraten
wie das Verhiltnis des Menschen zur Transzen-
denz. Die Berufung auf die Utopie ist in dem MaBe
gerechtfertigt, wie «die Perspektive des Reiches»
nicht spekulativ, sondern existentiell bestimmt ist
—ausgehend von dem, was der Mensch war, ist und
zu sein plant. Welche Bedeutung kann sonst der
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Anspruch haben, die Identitit des Handelns nach
dem Evangelium zu erfassen, wenn es zuvor von
der Bewegung abstrahiert worden ist, die den
Glauben historisch inkarniert? Nach meiner Mei-
nung ist eine Interpretation des Glaubens von der
Utopie her nicht in dieser Richtung zu suchen.

Die Koordinaten eines Raumes fiir die
christliche Utopie

Man kann die christliche «praxis» nicht so definie-
ren, als werde sie von einer Utopie bestimmt, die es
in die Wirklichkeit zu tibertragen gelte und deren
einziger Mangel darin bestehe, daB sie niemals ins
Dasein tritt. Das Problem besteht darin, festzu-
stellen, unter welchen Bedingungen sich der Sinn
fir ein Handeln nach dem Evangelium bildet.
Diese Bedingungen sind konkret verwirklicht in
folgender doppelter Bewegung: von der Ge-
schichte aus, die in menschlicher Weise gelebt wird,
zur Bekundung des Mysteriums; von dem Myste-
rium her, das geglaubt wird, um die Geschichte
gelebt zu machen. Man konnte auch sagen, um die
Einheit dieser Bewegung besser zum Ausdruck zu
bringen, dafl dem, was vom Glauben als wirklich
angenommen ist, eine historische Realisierung ge-
geben werden muB, die so ist, daB es sich fiir die
Welt als Mysterium erkennbar machen kann. Nach
dem klassischen Vokabular der Theologie wird
man sagen: In einer und derselben Bewegung setzt
sich die Inkarnation fort und kiindet sich die
Eschatologie an.

Dieser unauflosbare zweiteilige Rhythmus von
Handeln und Sinn, von Geschehen und Ziel, den
der Gliubige als inkarnierendes Handeln und als
eschatologischen Sinn aufgreift, umschreibt den
Raum, innerhalb dessen etwas wie christliche
Utopie in Erscheinung treten konnte. Dieser se-
mantische Raum erstreckt sich zwischen einem
Festpunkt und einem Fluchtpunkt; wegen des hi-
storischen Charakters des Menschen 146t sich der
Festpunkt, Jesus Christus, nicht mehr neu fest-
setzen als reines Faktum, zu dem man in der Un-
beweglichkeit seines Vergangen-Seins in Verbin-
dung tritt, und der Fluchtpunkt, das Reich der
Endzeit, wird unweigerlich verfehlt, wenn er nicht
an das vergangene Ereignis der Inkarnation riick-
gebunden wird. Wie kann man in dieser Gespannt-
heit die utopische Zielsetzung erkennen, die sich
ihrerseits der Aufgabe widmet, in langen Darstel-
lungen die Zukunft der Gesellschaft zu entwickeln,
wihrend sie die Geschichte der Vergangenheit im
Schweigen der Vergessenheit verdimmern liBt?
Diese Verschiedenartigkeit ist keineswegs obet-

flichlich. Wenn wir sie auf drei Ebenen sondieren,
werden wir sehen, wie problematisch die theolo-
gische Verwendung der Utopie ist.

1. Die Utopie entwickelt in der Vorstellung
einen Idealzustand der Gesellschaft insgesamt und
in ihren Einzelteilen und projiziert diese Vorstel-
lungen an einen unbestimmten Ort und in eine un-
bestimmte Zeit. Selbst wenn sie weiter zielt, zeigt
sich ihre eigene Bewegung in der Kunst des Kon-
struierens. Doch so zukunftsbezogen diese Kon-
struktionen sich darstellen — oder vielmehr in eben
dem MaBe, in dem sie reine Frucht des Imagini-
ren sein wollen —, entnehmen sie ihr Material dem,
was sie bereits in der Hand haben. Sie erfinden aus
dem Alten, ja sogar aus dem Archaischen. Die
Utopie verbirgt in ihrem tiefsten Grund eine ge-
heime Furcht vor der Zukunft, aus der das Unet-
wartete, das Unvorhersehbare und das ganz Neue
auftaucht. In diesem Punkt steht sie im Gegensatz
zum Geist des Eschatologischen. Denn wenn die
Christen sich notwendig Vorstellungen vom Him-
melreich gemacht haben und machen, die sie in die
Zukunft projizieren, so geben sie diese doch nur
als ritselhafte, dunkle und vieles offenlassende Bil-
der wieder, wie sie sich Kinder von in der Vet-
bannung Lebenden von ihrer Heimat machen
wiirden, in der sie nicht geboren sind. Wenn sie
gesagt haben: «Alle Dinge werden neu sein», kon-
nen sie kaum mehr weiter gehen, sondern héch-
stens noch die bezeichnenden Dinge dieser Zeit
aufzihlen und jedes von ihnen als neu bestimmen.
Diese Niichternheit ist beabsichtigt, weil das Noch-
Nicht des Heiles doch etwas ganz anderes ist als
alles, was vorgestellt oder gewiinscht wird. Die
Utopisten konnen sich erlauben, gesprichig zu
sein, weil sie alte Potentiale von Bediirfnissen, von
Archetypen, von Symbolen und von Triumen
reaktivieren. Der Gliubige faBt sich kurz, um frei
zu bleiben fir schopferisches Handeln, fiir die
Herbeifiithrung des erhofften Neuen durch sein
Handeln.

2. Wir haben die kritische Funktion der Utopie
betont. Doch diese Kritik des Gegenwiirtigen wird
aus solcher Entfernung ausgeiibt, daB sie unfihig
ist, den Willen zur Anderung, den sie weckt, zu
lenken, indem sie die Wasser des Imaginiren stré-
men laBt. Die Macht der von den Fesseln des Wis-
sens und Wollens gelosten Vorstellungskraft wan-
delt sich in Ohnmacht zum Handeln. Das Um-
gehen des ethischen Momentes ist unvermeidlich,
sobald die Verschnung von Mensch und Natur
und der Menschen untereinander nur in der Form
einer symbolischen Antizipation angeboten wird,
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sobald jede Grenze aufgehoben ist, ohne daf3 von
der Kraft ihrer Negativitit Gebrauch gemacht
worden wire.¢ Was fragwiirdig bleibt, ist das Ver-
hiltnis der Utopie zur Zeit. Gefangen von einem
Heimweh nach einer mythischen Vergangenheit
und fliichtend in eine zeitlose Zukunft, ist sie im-
mer dann nicht da, wenn gehandelt werden muf3.
Vor dem Tribunal des Moralisten geniel3t sie den
Vorteil einer stindigen Niederschlagung des Pro-
zesses, falls sie nicht iiberhaupt fernbleibt.

Das Evangelium dagegen verweist, eben weil
seine Zielvorstellung eschatologisch ist, mit be-
sonderem Nachdruck auf die Aufgabe von heute,
Es gibt die Auflage, ein Handeln auszudenken,
das dem Wollen des Reiches Gestalt verleiht, unter
Beriicksichtigung der objektiven Bedingungen
und der Information des handelnden Subjektes.
Die Akte des Glaubens und Hoffens selbst verbin-
den sich in der Gegenwart. Ein Ubersehen des
ethischen Momentes kidme fir einen Plan christ-
lichen Lebens einer Selbstzerstorung gleich; es
wiirde jede Verifizierung durch das praktische
Handeln ausschalten und dadurch die Eschatolo-
gie in der Illusion verdimmern lassen.

3. Seit einigen Jahren operieren bestimmte theo-
logische Strémungen mit Vorliebe mit der Kate-
gotie der «Zukunft». Sie haben ihre Griinde da-
fiir, Diese Betonung erwichst aus der gleichen
Mentalititswandlung, welche die Sympathien fir
die Utopie erklirt: In dem geistigcen und pralkti-
schen Anliegen der Christen verschiebt sich der
Schwerpunkt von der Vergangenheit zur Zukunft.
Doch ist es nicht selbstverstindlich, daf3 Systema-
tisierungen, die um Zukunft und Utopie als philo-
sophische Kategorien kreisen, der hinter diesen
Anliegen verborgenen Unruhe Herr werden und
die Gefahren einer neuen Ideologie bannen. Ist das
historisch Vollbrachte nicht in den Rang tastender
Versuche oder verfehlter Unternehmungen ver-
wiesen? Wie eine Ontologie des «Noch-nicht-
Seienden» konnte die Theologie der Zukunft sehr
wohl am Ende der Vergangenheit ihre ganze hi-
storische Bedeutung nehmen und wiirde sich so
mithelos von den unbeugsamen Bestimmtheiten
durch das, was bereits getan und geschehen ist,
freimachen. Damit wiirde sie sich unfihig machen
zur EinfluBnahme auf das Wirkliche. Denn die Ka-
tegorien der Zukunft und der Utopie haben fiir
sich allein nicht die Mittel, das Ereignis in sich
selbst anzugehen, um es theoretisch zu analysieren
und in eine «praxis» zu integrieren.

Was ein eingiges Mal geschehen ist, als Erbe der
Votbereitungen und vorausgegangenen FEreig-

nisse, und seinerseits die nachfolgenden Ereignisse
beeinfluit — das ist und bleibt der verbindliche
Festpunkt fir jegliche Interpretation des christ-
lichen, Lebens. Erwachsen aus Ereignissen und
sich auf sie griindend, ist der Glaube von Natur
aus befahigt, das Ereignishafte zu fassen, sich sein
Utteil dariiber zu bilden und sich seinem Utteil zu
stellen, im Hinblick darauf und von ihm her zu
handeln. Aus dem geschichtlichen Zusammen-
hang herausgerissen, wird er unverstindlich.

Die Hoffnung — Ende der Utopie

Auf den drei betrachteten Ebenen haben wir die
Utopie auf frischer Tat beim Delikt det «Achro-
niex ertappt: Es gibt fiir sie keine Zeit und keine
Geschichte. Die Ereignisse bilden Veranschauli-
chungen ihrer Thesen und wertvolle Bezugspunkte
fiir thre Proteste und Extrapolationen, doch haben
sie ihre Substanz und ihre innere Verstehbarkeit
eingebiiit. Sobald der Gliubige ins Umbherirren
abgeglitten ist, bewegt er sich in einem Zustand
der Schwerelosigkeit. Denn sein Boden ist die Ge-
schichte und seine natiirliche Schwere die Erkennt-
nis Jesu Christi.

Tatsichlich hingt alles davon ab, ob der Mensch
den Glauben hat. Fiir den Nichtglaubenden geniigt
das Wort «Glaube», damit fir ihn alles zur Utopie
wird — im banalen Sinne von Hirngespinst und
Illusion verstanden. Fiir den Glaubenden geniigt
dasselbe Wort, um alles aus der Utopie herauszu-
fithren. Der Christ glaubt, daBl er nicht in der
Utopie leben kann — oder er glaubt nicht wirk-
lich. Thomas Morus schlie3t seine Utopia mit der
scharfsinnigen, aber ein wenig melancholischen
Bemerkung: «Ich bekenne gern, dal3 es bei den
Bewohnern von Utopia eine Menge Dinge gibt,
die ich gern in unseren Stidten verwirklicht sihe.
Doch wiinsche ich dies mehr, als ich es hoffe.»” Der
uniiberwindliche Abstand zwischen Wunsch und
Hoflnung ist das, was die Utopie vom Glauben
trennt.

Der Begriff, der bereits in der Bibel die Aufgabe
versieht, das authentische Verhalten des Glaubigen
in die Geschichte zu tibertragen, hat nur den einen
Namen «Hoffnung». Denn hoffen ist das Verhal-
ten, das die Gegenwart mit dem historischen Fest-
punkt Jesus und dem eschatologischen Flucht-
punkt verbindet. Christliches Leben 1403t sich un-
méglich auf eine Deutung von der Utopie her zu-
riickfiithren, in dem MaBe, wie es Hojfuung des Ge-
glaubten und nicht Herbeiwtinschen des Vorstell-
baren ist. Im Herzen der lebendigen Erfahrung ist
die Trennungslinie deutlich und keine Verwechs-
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lung und Vermischung méglich. Doch kénnen die
beiden Erfahrungen, die von Glaube und Hoff-
nung, die des Imagindren und Gewiinschten, in
demselben handelnden Subjekt koexistieren.

Wollen die Theologen, wenn sie von christlicher
Utopie sprechen, nicht gerade die Griinde fiir diese
Koexistenz verstehen ?

IV, Woram geht es bei einer Mittlerrolle
der Ultapie?

In dem Augenblick, in dem ihte Inadiquatheit
deutlich erkennbar wird, legt sich ein Riickgriff
auf die Utopie unter einem neuen Aspekt nahe:
nicht mehr als hermeneutischer Brennpunkt fiir
eine erneuerte Interpretation des praktischen Han-
delns der Christen, sondern in einer Mittlerfunk-
tion, die moglich, ja notwendig ist, damit der
Glaube und die Hoffnung mit einer Bedeutungs-
fulle fiir den Menschen gelebt werden und einen
verstandlichen und mitteilbaren Ausdruck be-
kommen.

Spuren utopischer Strukturen sind in den bibli-
schen Texten und in der gesamten patristischen
und theologischen Tradition erkennbatr. Gewisse
aus der Christenheit hervorgegangene Initiativen
tiberschneiden sich mit den sozialen Auswirkungen
der Utopien. Motivierungen, die fiir die Reak-
tionen der Christen bestimmend sind, verbinden
sich mit den Rollen der utopischen Funktion.
Sollte das alles zufillig oder ohne Bedeutung sein?
Wie soll man, wo doch das wesenhafte Verhiltnis
des Glaubens zur Geschichte eben neu bestitigt
wird, diesen Komplex konvergierender Phino-
mene zuriickweisen, die zu einem Teil die Ge-
schichte des Glaubens gebildet haben, ohne sich
dadurch selbst zu widersprechen? Die enge Ver-
bindung zwischen ihm und seiner utopischen Aura
I6sen, wiirde einmal mehr bedeuten: so handeln,
als konne der Glaube seine Identitit nur in einer
narziBtischen Reserviertheit finden. Die Furcht vor
Neuem, die Leugnung der Verantwortung ange-
sichts einer vorliegenden Aufgabe, die Unfihig-
keit, seine Vergangenheit auf sich zu nehmen, um
nur von den negativen Aspekten zu sprechen —
wiirde dies alles nicht einen Teil seiner Geschichte
und der jedes einzelnen Gliubigen ausmachen?
Als hitten Tamar, Ruth und Bethsabee nicht auch
ibren Platz in der Genealogie des Glaubens.

In den vielfdltigen Formen, die Botschaft des
Evangeliums zu leben und auszudriicken, wird die
Zwischenschaltung der Utopie mehr odet minder
deutlich je nach der Art, wie das gliubige Bewult-
sein strukturiert ist. Doch l4Bt sie sich immer durch

besonders enthiillende Tatsachen hindurch erken-
nen, und ohne sie lieBen sich nicht alle Aspekte
kollektiver oder individueller Verhaltensweisen
und ihrer Motivierungen erkliren. Diese Zwi-
schenschaltung, diese Mittlerrolle, ist fiir die kon-
krete Existenz des Glaubens in dem MaBe notwen-
dig, wie die Befihigung zur Utopie eine typisch
menschliche Eigentiimlichkeit ist. Auf der Ebene
dieser konkreten Existenz mochte ich abschlieBend
kurz aufzeigen, wie Utopie als Mittlerin eschatolo-
gischer Hoffnung auftritt, und dabei zwei Gedan-
kengingen folgen, welche die Wirksamkeit der
Utopie in zwei Richtungen zerlegen: die Richtung
der Befreiung des Imaginiren, und die des Wil-
lens, das Politische in seiner Gesamtheit der Vet-
nunft unterzuordnen.

Die dem Imaginiren gegebene Wahrheit

Uber die Funktionen und Rollen hinaus, die es ver-
sieht, hat das Imaginire einen Wert und eine Be-
deutung in sich selbst. Es ist der Lebensraum,
in dem sich die Titigkeit des Symbolischen ent-
faltet: In dieser Hinsicht stellt seine Befreiung in
der Utopie fiir das christliche Leben eine not-
wendige Vermittlung dar. Der Glaube wird nut
fiir denjenigen zu einem vermenschlichenden En-
gagement, der in symbolischer Form den Abstand
tiberbriickt, der seine Worte und Handlungen von
dem erhofften Reich trennt. Doch diese symbo-
lische Titigkeit gelangt zur vollen Ausibung,
wenn sie sich in dem typisch utopischen Bediirfnis
verwurzelt, eine ideale Ordnung zwischenmensch-
licher Beziehungen herzustellen. Dann tendiert sie,
unter Ausnutzung der indireltten Erkenntnis des
Mythos, der Allegorie und des Symbols zur Wie-
derherstellung des psychischen und ethischen
Gleichgewichtes, das durch die totalitiren An-
spriiche anderer Erkenntnisformen bedroht ist.
Auch der Glaube muB3, um bestehen zu kénnen,
cine «Ernte» an Sinngehalt einbringen, von iiberall-
her, wo er vorhanden ist und damit auch aus dem
Bereich der Utopie. Was wire aus dem Evange-
lium geworden, wenn es nur durch die Dokumente
des Lehramtes und die Traktate der Theologen
tiberliefert worden wire?

Die liturgische Feier des christlichen Mysteriums
ist zweifellos der bevorzugte Platz fiir die Entfal-
tung der Vermittlertitigkeit des Utopischen. Zu-
nichst einmal besteht bei ihr ein tiberstromender
Reichtum an indirekten Mitteln der Erkenntnis und
der Mitteilung: sakraler Raum, Gesinge, Bilder,
Riten, Sakramente. Aber mehr noch: Die Bewe-
gung, diediese verschiedenen Elementeineine Ord-
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nung bringt, bewirkt eine Art Antizipation der
Eschatologie — nicht mehr nach Art eines illusori-
schen und eigene Aktivitit hemmenden «Als-ob»,
sondern durch eine gemeinsam gesprocheneund ge-
lebte Verkiindigung und Bestatigung dessen, daf3
das «Nochnicht» des Reichesin derangenblicklichen
Zelebration in symbolischer Form gegenwirtig ist.

Wie man es auch immer ausdriicken mag: Das
Abhingigkeitsverhiltnis des Menschen dem Letz-
ten gegeniiber aktiviert die Mittel und Md&glich-
keiten des Imaginiren. Und wenn dieses Letzte
sich darstellt als Gliick, das einer Vielzahl mitge-
teilt werden soll, geht diese Abhingigkeit tber
utopische Konstruktionen.

Politische Utopien und Reich Gottes

Die Darstellungen der Eschatologie mit Mitteln
der Vorstellungskraft kénnen ihre politische Kon-
zeption nicht aufheben, die sichtbar wird in Bil-
dern wie Himmelreich, Stadt Gottes, himmlisches
Jerusalem, Leib Christi — alles Motive, in denen
wir es mit einer Menge Auserwiahlter zu tun haben,
die in vollig neuen Beziehungen zueinander zu-
sammengefithrt werden. Selbst wenn der Versuch
vergeblich ist, den inneren Aufbau dieser Ordnung
mit unseren Begriffen zu erfassen, so existiert sie
dennoch in ihrer eigenen Logik und Vernunft-
struktur. Sie ist zweifellos das, was man Gnade
oder Caritas nennt.

Die politische Dimension der letzten Erfullung
wird deutlich sichtbar aus der Absurdheit der Vor-
stellung eines Heiles des einzelnen fiir sich allein,
und positiv in den Ideen einer bleibenden Gemein-
schaft der Glieder, einer von allen geteilten Freude,
der Bezugnahme auf ein Einheitsprinzip, der Stei-
gerung ungenutzter personalisierender Krifte in
jedem einzelnen. Niemals kann der Gliubige Gott
begegnen wollen, ohne auch dies alles mitzuwol-
len. Daher werden diese Forderungen beibehalten
bis hinein in das Aufblithen der eschatologischen
Visionen und Bilder. In seinem Bestreben, die
menschlichen Beziehungen innerhalb eines Kollek-

Dieser Beitrag ist bereits erschienen in Lumiére et Vie 95 (Novem-
ber-Dezember 1969) 87-110.

I Der Ausdruck stammt von M. Foucault, Les Mots et les Choses
(Patis 1966) Vorwort.

2 Zum Begriff Basteln (bricolage) vgl. C. Levi-Strauss, La pensée
sauvage (Paris 1962) 29-33. Er wird diskutiert von P.Ricceur,
Structure et herméneutique: Esprit (November 1963) 596-627, vor
allem 613-615. Er wird im theologischen Zusammenhang wieder
aufgenommen von A.Casanova, Vatican II et I'évolution de I’Eglise
(Paris 1969) 124f.

3 E. Bloch, Philosophische Grundfragen I (Frankfurt 1961) 36.
Der Titel dieses Vortrages lautet «Zur Ontologie des Noch-Nicht-
Seins».

4 Was dem am nichsten kommt, ist das apokalyptische Genus, in
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tivs rational zu ordnen, verzichtet auch der Politi-
ker nicht auf ein Verfahren, das die Wege des Ima-
ginidren einschligt. Gerade das aber ist der uner-
setzliche Beitrag der Utopien.

Die Vermittlung der Utopien ist also etforder-
lich, damit die Hoffnung auf das Reich sich auch
in dem Register entfaltet, das der politischen Di-
mension der gesamten menschlichen Wirklichkeit
einen imaginiren Ausdruck zu schaffen hat. Dieses
Verfahren behilt seinen Platz innerhalb der escha-
tologischen Perspektive des Evangeliums. Das ist
moglich, da das Letzte sich der Vernunft auf We-
gen der indirekten Erkenntnis ankiindigt, von der
eine klassische Form die Utopie ist; das ist not-
wendig, weil eine Eschatologie, der ihre sozialen
und politischen Beiklinge genommen sind, nicht
mehr christlich ist.

Wenn sie verhindern, dal3 das Eschatologische und
das Politische sich zu eigenstindigen und sich
selbst gentigenden Sphiren heranbilden, und wenn
sie effektiv diese harte Spannung aushalten, dann
geben die Christen der evangelischen Ethik einen
Ar¢, und die Theologen kénnen mit diesem
Kampf solidarisch werden. Der imagindre Aus-
druck der Vollendung dieses Wachstums, der Lo-
sung dieser Spannung, gehort der Utopie an.
Wenn man so will, ist das die unvermeidliche
christliche Utopie.

Doch um ehrlich zu sein: Es bedarf so grofBer
Anstrengung, um der Spannung nicht auszuwei-
chen, um ihre Forderungen auf den vielen Ebenen,
auf denen sie sich auferlegen, zu beachten, und es
ist so schwer, das wahre Voranschreiten des Rei-
ches zu erkennen und gemeinsam immer wieder
vorlaufige Losungen zu suchen, daB ich mich
frage, ob diese dringlichen Aufgaben die Christen
nicht habituell von dem Wesen der Utopie fern-
halten. Was die Theologen anbetrifft, so wollen wir
ihnen, wenn sie die Woche tiber getreulich ihre
Arbeit getan haben, die Freiheit lassen, am Sonn-
tag als Utopisten zu wandeln.

dem sapientielle und prophetische Strémungen zusammenflieBen
und das der Offenbarung géttlicher Geheimnisse und der Endzeit
zugewandt ist. Die Bedeutung der Einzelheiten der Beschreibungen
und gewisse Aspekte ihrer sozialen Funktion etinnern an das utopi-
sche Genus, aber die Unterschiede sind bedeutend tiefgreifender als
die Ahnlichkeiten.

5 Das Wort «présentifier» (das wir mit «gegenwirtigsetzeny
iibersetzt haben) stammt von J.-P.Sartre, L’imaginaire (Paris 1940)
232. «Bs kann kein erkennendes Bewultsein geben ohne ein sich
vorstellendes BewuBtsein und umgekehrt. So enthiillt sich die Vor-
stellungskraft, weit davon entfernt, als tatsichliches Charakteristikum
des Bewultseins aufzutreten, als eine wesentliche und transzenden-
tale Bedingung des BewubBtseins. Ebenso absurd ist es, sich ein Be-
wuBtsein zu denken, das keine Vorstellungskraft besitzt, als ein Be-
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wultsein zu denken, welches das cogito nicht zustande bringt» (2 39).
6 Es gibt hier eine Verwandtschaft zu der psychischen Haltung
des «Asthetisierens». Doch hat sie nichts gemein mit der kiinstleri-
schen Schopfung, welche die Ausschnung nur dadurch symbolisch
antizipiert, dal sie ihre Grenzen von ihrem Wesen, der Materie und
ihren eigenen Gesetzen her hat,
7 Thomas Morus, L’Utopie (franz. Ausgabe Paris 1966) z01.
Ubersetzt von Katlhermann Bergner

Juan Alfaro

Die innerweltlichen
Hoffnungen und
die christliche Hoffnung

1. Dasein und Hoffnung

Der Mensch lebt, insoweit er strebt und plant, d. h.
insoweit er hofft; er ist in seinem tiefsten Innern
dazu berufen, sich in der Zukunft zu verwirkli-
chen.® Die Hoffnung ist in allen grundlegenden
Dimensionen des menschlichen Daseins vorhan-
den, im BewuBtsein des Menschen, in seiner Frei-
heit, Geschichtlichkeit und Zeitlichkeit, in seiner
Beziehung zur Welt und zu den andern. In ihr tritt
das Mysterium des Menschen als eines «endlichen
Geistes» («inkarnierten Geistes») zutage.

Die primire Gegebenheit, welche die absolute
Originalitit der menschlichen Existenz ausmacht,
ist das BewuBtsein als lebendige Autoprisenz des
eigenen «Ich» in seiner unaussprechlichen Ein-
maligkeit; in ihm fingt jeder Mensch unmittelbar
die Wirklichkeit des eigenen Ich ein. Doch in eben
diesem BewuBtsein erfihrt sich der Mensch als
unvollstindige Selbstprisenz, als nicht volle Koin-
zidenz mit sich selbst; er kann sich selbst nicht pri-
sent sein auler im Gegensatz zu dem, was nicht er
selbst ist, d.h. darin, daB das Objektive seiner Sub-
jektivitit entgegensteht. Das BewuBtsein ist un-
vermittelte Erfahrung des spirituellen Seins des
Menschen (Positivitit) und seines Nichtseins (Be-
grenztheit, Negativitit). Im unteilbaren Wissen
um das eigene Sein und die eigene Begrenztheit
zugleich steigt die radikale Unruhe des Menschen
auf, die in seinem Geist (Selbstprisenz) begriindet
und durch seine Begrenztheit bedingt ist: sie ist
die Wesensspannung des Menschen seiner Fiille
eatgegen. Der Mensch trigt in seinem BewuBtsein
zum vornherein das Sehnen, sich selbst zu sein in
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seiner unmittelbaren Individualitit, sich unbe-
schrinkt zu verwirklichen und dabei doch stets der
gleiche zu bleiben. Der Ruf, in den aufeinander-
folgenden, nicht mehr riickgingig zu machenden
Akten seiner Freiheit sich selbst zu verwirklichen,
zwingt sich thm als absoluter Imperativ auf, Das
Wissen um seine gebrechliche Freiheit setzt ihn der
UngewiBheit seiner Verwirklichung und der un-
vermeidlichen Gefahr des Scheiterns seiner Exi-
stenz aus. Hs beruft ihn zur Hoffnung, zum zuver-
sichtlichen, beherzten Schritt auf die Zukunft hin.
Ohne diesen unablissigen Ruf zur Hoffnung bliebe
die menschliche Freiheit gelihmt. Die Hoffaung
ist somit eine transzendentale Dimension der
menschlichen Existenz; sie ist geradezu in die
Grundstruktur des Menschen als eines «begrenzten
Geistes» eingekerbt («#ransyendentale Hojffnang» ).

Der Mensch kann seine Sehnsucht, mehr sich
selbst zu sein, nicht anders verwirklichen als in sei-
ner Betitigung an der Welt. Dem unbegrenzten
Charakter seines Sehnens entsprechen die unend-
lichen Moglichkeiten der Welt. Indem er die Welt
umgestaltet, vervollkommnet der Mensch sich
selbst; er wichst im Wissen um sich selbst und in
der Freiheit und gelangt dazu, mehr sich selbst zu
sein. Die Aufgabe, die Welt umzugestalten, obliegt
ihm mit der gleichen absoluten Verantwortung,
die ihn sich selbst zu vervollkommnen heil3t ; sie
ist eine ihm anvertraute Sendung und nicht ledig-
lich ein Ergebnis des Selbsterhaltungstriebes oder
Fortschrittsinstinkts. Doch in keiner Entscheidung
seiner Freiheit verwirklicht sich der Mensch ganz;
keine Errungenschaft seiner umgestaltenden Be-
titigung an der Welt stellt die endgiiltige Etappe
dar: er laBt sie gerade dann, wenn er sie zuriick-
gelegt hat, hinter sich. Seine Hoffnung geht stets
iber seine Hoffnungen hinaus; seine Zukunft
transzendiert unvermeidlich alle ihre konkreten
Verwirklichungen. Zwischen seiner unbegrenzten
Sehnsucht, die ihn zum Wirken antreibt, und den
Ergebnissen seiner Titigkeit in der Welt liegt ein
uniiberwindliches Gefille. Das menschliche Da-
sein schreitet unabliBig iiber sich selbst hinaus-
wenn dem nicht so wire, bliebe die Freiheit unver-
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