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Die historischen Formen
kirchlichen Selbstver-
stindnisses in marxi-
stischer Sicht

Es ist kaum zu bestreiten, daB in der Zukunft unter
den Humanwissenschaften die Begriffsgeschichte
(= diachronische Semantik) eine wichtige Rolle
spielen wird. Dieser Umstand miiite zwangsliufig
Theologen dazu veranlassen, sich mit dem Problem
der Bestimmung der sukzessiven Bedeutungs-
gehalte (= signifiés, Bezeichnetes) des Bedeutungs-
trigers (= signifiant, Zeichen) «Kirche» ausein-
anderzusetzen. Die Bestimmung dieses Bedeu-
tungsgehaltes hingt zusammen mit der Erfassung
der sich wandelnden Wechselbeziechungen zwi-
schen diesem Bedeutungstriger und anderen des
gleichen Bedeutungsfeldes (= ensemble des signi-
fiants), das man als Gesamtheit der religiésen Be-
deutungstriger zu einem je bestimmten Augen-
blick der historischen Zeit bezeichnen kénnte. Jede
Analyse eines Selbstverstindnisses muf}, wenn sie
giiltig sein soll, auf die Gesetze der Sprachwissen-
schaft Bezug nehmen.

1. Das hermenentische Problem

So muB jede Definition der Kirche — nicht per se,
sondern unter einem heuristischen Gesichtspunkt
— unbedingt darauf fuBen, daBl das BewuBtsein, das
die «Gesellschaft der Christen» von sich selbst ge-
winnt, véllig von einer Geschichte abhingig ist,
die sich in sprachlichen Gesetzen Ausdruck schafft.
Wird dabei aber nicht ganz deutlich, daB3 ein solches
Vorgehen gleich von Anfang an ein hermeneuti-
sches Problem aufwirft: das Problem, welchen Sinn
in diesem neuen Licht betrachtet jenes lange Zeit
sakrale und jede semantische Analyse ausschlie-
Bende Symbol gewinnt, das in der Vergangenheit
das Wort «Kirche» darstellte? Was kann im Be-
wubBtsein des katholischen Christen in dem Augen-
blick von einem solchen Bedeutungstriger iibrig-
bleiben, in dem dieser auf Grund der neuen heuri-
stischen Betrachtungsweise als durch seine ganze

Geschichte hindurch in stindiger Bedeutungs-
wandlung begriffen erkannt wird? Seinen sakralen
Charakter kann ein solches Symbol im heutigen
katholischen BewuBtsein nur um den Preis eines
totalen Bruches mit der Sukzessionsreihe seiner
tatsichlichen historischen Bedeutungsgehalte ret-
ten: nur um den Preis einer Erhebung in den Rang
einer ewigen Wesenheit, die nunmehr ohne jede
Beziehung zu einer Abfolge existentieller Wand-
lungen gesehen wird, die allein den von der ge-
schichtlichen Wissenschaft registrierten Gesetzen
folgen. So gestattet die thomistische Philosophie
offenbar allein der Kirche, sich der Selbstauflosung
im Werden der historischen Zeit zu entziehen und
auf diese Weise ihre fundamentale Selbstidentitit
zu wahren. Diese Identitit hat uns die essentialisti-
sche Philosophie in einem Jahrhundert (dem 13.),
in dem das Problem der historischen Zeit sich na-
tiirlich noch keinem Menschen stellte, definiert als
die einer Wirklichkeit von zugleich géttlichem und
menschlichem, ewigem und zeitlichem Wesen. So
ist das Symbol mit der Wesenheit verschmolzen.

Aber die Entwicklung des modernen Denkens
hat diese grandiose Konzeption, wie wit sie noch
bei Maritain und Gilson und andeutungshaft
durchscheinend in den Schopfungen eines Claudel
finden, nach und nach ausgehoéhlt. Ockham und
der Nominalismus und spiter Descartes haben
Wesenheit (Essenz) und Existenz identifiziert, Da-
mit war der Anstof fiir eine Denkbewegung ge-
geben, die ihre totale Entfaltung im Marxzismus
finden sollte: Denn mit diesem setzte sich tatsich-
lichauf eine definitive und totale Weise die Erkennt-
nis einer Welt durch, die nunmehr allein durch die
Dimension der historischen Zeit beherrscht wurde.
Der Geist selbst, das letzte Symbol, das von Hegel
als eine von der Geschichte unterschiedene, wenn-
gleich sich der Geschichte als eines Werkzeuges
zur Erreichung seines eigenen Zieles bedienende
Wesenheit bestimmt wurde —, der Geist ver-
schwand, und die Geschichte blieb hinfort die ein-
zige Dimension, die mit der modernen Wissen-
schaft vereinbar wat: als Geschichte der Menschen,
die — nach Marx — um die Beherrschung der Ma-
terie kimpfen, als Geschichte der Arten, die sich —
nach Darwin — im Kampf um ihr Ubetleben be-
finden, als Geschichte des Universums der Spiral-
nebel — nach der Dialektik der Natur.

Die Kirche kann kiinftighin nicht mehr die be-
sondere Figenschaft einer Wirklichkeit beanspru-
chen, die von Gott mit einer Wesenheit bedacht ist,
die sie auBerhalb der Geschichte stellt. Diese auller-
gewohnliche Eigenschaft fillt im 20. Jahrhundert
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in den Zustindigkeitsbereich der modernen Heu-
ristik. Diese erklirt sie als durch die Epoche be-
dingt, in der sie begrifflich entwickelt wurde, das
heiBt durch das Denken des 13. Jahrhunderts, des
Jahrhunderts des heiligen Thomas.

II. Das historische Problem

Jede Heuristik muB sich, wenn sie Giiltigkeit be-
sitzen will, in die Dimension der historischen Zeit
hineinstellen. Da die Realitit dieser Dimension
allgemein anerkannt ist, fiigt sich die Geschichte
der sukzessiven Formen des Selbstverstindnisses
der Kirche in die allgemeine Geschichte der grofien
Suprastrukturen der einzelnen Kulturepochen ein;
und heute, wo wir wissen, daB die Geschichte Ge-
schichte det groBen Zahlen ist, aber auch, daf3 diese
groBen Zahlen in der Geschichte nur wirksam
werden, wenn sie sich dessen bewult werden, dal3
sie eine Gruppe bilden, und in dem Male, in dem
die soziale Gruppe «an sich» zu einer sozialen
Gruppe «fiir sich» wird, geht die religivse Ge-
schichte in der Geschichte der Menschen auf.

Vom Standpunkt dieser groBen Zahlen aus las-
sen sich mehrere Formen des Selbstverstindnisses
analysieren:

A. — Die Gruppe der ersten Jinger Jesu ent-
wickelt sich zu Beginn des 1. Jahrhunderts unserer
Zeitrechnung innerhalb des volkischen Raumes
des Judentums. Dieser Raum ist geprigt durch ein
intensives religioses Leben: das der ein Gemein-
schaftsleben fithrenden Sekte der Essener, das der
Sekte der Zeloten, die vor allem in Galilia, wo
Jesus lebt, groBen EinfluB besitzt und die sich
durch die Weigerung, Steuern zu zahlen, gegen die
romische Oberherrschaft wendet. Dazu kommt die
Erwartung der messianischen Erneuerung des jii-
dischen Reiches in voller politischer Unabhingig-
keit. Thre Gegner sind die sadduziischen Kreise
der Tempelpriesterschaft, die durch die Opfer-
gaben reich geworden und den Rémern ergeben
ist, die ihrerseits den Jahvekult tolerieren (man
weiB nicht, ob es in Jerusalem einen Tempel der
Roma und des Augustus gegeben hat, doch scheint
dies nicht der Fall gewesen zu sein). Die moralische
Kontestationsbewegung der Essener hat ihrerseits
eine Art Philosophie: die des Mazdaismus, der die
hebriische Gnosis beherrscht, und versteht sich als
Phase des ewigen Kampfes der Séhne des Lichtes
gegen die der Finsternis. Dieses Verstindnis sollte
spiter in mehreren Episoden der synoptischen
Evangelien wieder auftauchen (wo Jesus sich mit
dem Fiirsten der Finsternis auseinandersetzt).

In dieser Atmosphire steht der Zug Jesu nach
Jerusalem; die Zurufe des Volkes, die ihm den
Titel «Sohn Davids» geben; die Austreibung der
Hindler aus dem Tempel; und danach die Ver-
haftung, die Geltendmachung des Anspruches,
Konig der Juden zu sein, vor Pilatus, wie die Syn-
optiker uns berichten; und schlieBlich die Hinrich-
tung.

Die Urkirche in Jerusalem geht aus diesem Geist
der Kontestation, ja der Revolte hervor: Diese
Kontestation und Revolte findet in der Folgezeit
ihre Fortsetzung in der Sekte der Ebioniten (= die
Armen), in det montanistischen Revolte, deren
Sprecher Tertullian war, in den Donatisten und
den Pelagianern. Diese Tradition bekennt sich zur
Armut, will Gleichheit des Besitzes und Sklaven-
befreiung. Sie wendet sich gegen die gesamte r6-
mische Gesellschaft.

B. — Das Selbstverstindnis der paulinischen Kit-
chen ist sehr verschieden: Sie leben in der helleni-
sierten Diaspora, in den griechischen Stidten Klein-
asiens, in Griechenland, in Rom (Brief an die Ro-
mer). Paulus ist ein gebildeter (er ist Rabbi) romi-
scher Biirger, stammt also aus einer gehobenen
Schicht. Seine ganze Jugend hat er im hellenisti-
schen Milieu verbracht — er stammt aus Tarsus.
Durch die rémische Eroberung und Ausbeutung
des Orients und die in ihrem Gefolge eintretende
ungeheure Bevolkerungsmischung, die den Ver-
fall der stadtbeschiitzenden Stadtgottheiten nach
sich zog, wurde der Boden fiir eine neue Religion
vorbereitet, die zugleich individuell und universal
sein muBte: eine Heilsreligion. Ein solcher Reli-
gionstyp, der Paulus ebenso wie die Sklaven ein-
schlieBt, lenkt die letzteren von einem revolutio-
niren Kampf gegen das imperiale System nach Art
der Zelotenrevolten, der essenischen «Kontesta-
tion» oder der kleinasiatischen Revolten zur Zeit
des Pompeius ab, indem sie die Demiitigung durch
den Zwang der Unterdriicker mit der Hoffnung
auf ein individuelles Heil nach dem T'ode kompen-
siert. So besteht bei Paulus ein geheimer Zusam-
menhang zwischen der Annahme der romischen
Ordnung und der Verkiindigung des Heils durch
Christus. Damit haben wir die mehr oder minder
revolutiondre Ethik des jiidischen Messianismus
verlassen und sind auf eine Ebene rein mystischen
und kontemplativen Verstindnisses gelangt. Es
ist zur Geniige bekannt, wie sich hinsichtlich der
Beobachtung der mosaischen Riten die Scheidung
zwischen Paulus und der traditionalistischen Str6-
mung der Kirche von Jerusalem vollzieht. Dahin-
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ter steht als beherrschende Tatsache, daB3 der im
Zusammenhang mit den Riten entstandene Bruch
in Wirklichkeit das Entstehen eines neuen Ver-
stindnisses des Christentums zum Ausdruck
brachte: eines weniger ethischen als mystischen
und nicht mehr politischen, sondern kontemplati-
ven Verstindnisses. Diese Strémung bereicherte
sich mit der Idee des «Wortes» aus dem vierten
Evangelium, das ihn von Philo und dem griechi-
schen Neuplatonismus hat. Die Hinrichtung Christi
ist nicht mehr Exekution eines jiidischen Revolu-
tiondrs, der die romische Ordnung umstiirzen
wollte, sondern wird zur mystischen Opferung, in
der ein Sohn den Befehlen des Vaters dargebracht
wird.

C. — Erst im 5. Jahrhundert versteht sich «Kiz-
che» als nunmehr sakralisierter einheitlicher Be-
deutungstriger: Bisher hatte es weniger Kirche als
eine Vielzahl von Kirchen gegeben: Marcioniten,
Montanisten in Kleinasien, Gnostiker in Alexan-
drien, paulinische Gemeinden in Rom und in
Griechenland. Aber die konstantinische Politik hat
das Christentum aufs engste mit dem Imperium
verbunden. Das Konzil von Nizda hat auf Veran-
lassung Konstantins die Kirche sich, zunichst
durch die Verurteilung des Arius, sodann dutch
die Formulierung des «Credo», in dem sich neu-
platonische Mystik widerspiegelt, ihrer Einheit be-
wubt werden lassen. Als im Westen das Imperium
zusammenbricht, ibernimmt die Kirche ganz na-
tiitlich sein Etbe. Sind die fithrenden Klassen
Roms, wie es die Worte des Ambrosius, des Hiero-
nymus und vor allem des Augustinus veranschau-
lichen, nicht auf einmal iiberzeugte Christen? Das
Imperium schien ewig zu sein, als sich im 5. Jaht-
hundert die Beschleunigung des geschichtlichen
Ablaufes mit einmal als tiberraschend grof3 erweist
und die Rémer nétigt, sich nach der Bedeutung
der Ereignisse zu fragen, die sie nun erleben. Die
Kirche ihrerseits stellt sich mit der Idee der «Stadt
Gottes» in eine historische Perspektive. Augusti-
nus besitzt tatsichlich die Intuition der histori-
schen, aber von Gott geschaffenen und zwischen
der Schopfung und dem Ende der Welt ablaufen-
den Zeit. Die Kirche wird in dieser neuen Dimen-
sion zum Werkzeug der géttlichen Vorsehung,
von ihrer Griindung durch Christus an bis zum
Ende der Zeiten. Damit ist das Symbol nunmeht
sakralisiert.

Aber dutch die Sakralisierung hindurch kommt
erneut das Echo des Mazdaismus zum Vorschein,
aufgegriffen von Mani, dem Augustinus betricht-

liche Zeit angehangen hat. Der Kirche obliegt nun-
mehr die Aufgabe, gegen Satan zu kimpfen und
die Macht der Finsternis nach und nach zuriick-
zudringen. Zu diesem Zweck verfiigt sie iiber
einen unschitzbaren Vorteil, det ihr von Christus,
ihrem Griinder iibertragen ist: die sakramentale
Vollmacht, die Erbsiinde zu léschen. Die esseni-
sche Taufe, ein einfacher jiidischer Reinigungsritus,
gewinnt so magische Kraft im Zusammenhang mit
dieser manichiischen Perspektive, in die sich nun-
mehr die Geschichte der Kirche selbst hineinstellt,

D. — Das spezifisch historische Selbstverstindnis
der Kirche im Bilde der «Stadt Gottes» entsprach
in bewundernswerter Weise den Problemen des
5. Jahrhunderts, einer Zeit, in der die Geschichte
in den Vordergrund der Sorgen und Anliegen des
Menschen geriickt war.

Aber das Mittelalter kiindigt sich an, und die
Geschichte tritt in den Hintergrund. Die eschato-
logische Perspektive des Augustinismus verliert
sich in einem Dunkel, das scheinbat kein Ende fin-
den soll. Als vom 11.Jahrhundert an mit dem
Wiederaufkommen der biuetlichen Wirtschaft das
Bediirfnis nach Sicherung immer mehr wichst,
witd die Kirche nach und nach eins mit der Etablie-
rung einer dauerhaften und in wirksamer Weise
Sicherheit gebenden Hierarchie: der Feudalhier-
archie. Sie stellt sich, gleich der Erkenntnis selbst,
auBerhalb der Geschichte und hinein in den Raum
der Hierarchie der unwandelbaren Wesenheiten,
der im geistigen Bereich die vollendete und defini-
tive Feudalordnung widerspiegelt. In ihrer zu-
gleich gottlichen und menschlichen Wesenheit ist
sie sichtbare Kundgebung der Gegenwart Christi
in der Welt, der gleichfalls an der gétilichen und
menschlichen Wesenheit teil hat. Das ist das Selbst-
verstindnis der «aristotelisch-thomistischen» Kir-
che. Auf diese Weise rechtfertigt sie die etablierte
Otrdnung. Es ist allgemein bekannt, wie sehr die
«aristotelisch-thomistische» Philosophie sich in
der Folgezeit bemiithen sollte, diese groBartige,
rein synchronische und mythische Konzeption zu
verewigen. Noch am Vorabend der Franzosischen
Revolution bekennt sich die Sorbonne zur Scho-
lastik.

E. — Doch schon hatte sich die Geschichte wieder
in Bewegung gesetzt, und zwar in England, wo
schonim 13. Jahrhundert die Aufstinde der Grund-
herren den Absolutismus der Plantagenet unter
Johann ohne Land und Heiarich TII. unterhéhlt
hatten und danach das géttliche Recht selbst mit
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dem Usurpator Simon von Montfort. Diese Untet-
hohlung muBte notwendig eine schwere Einbulle
bedeuten fiir eine Kirche, die ihr gottliches Wesen
als unwandelbar betrachtete. Um die Mitte des
13. Jahrhunderts griff Wilhelm von Ockham die
essentialistische Philosophie an. Indem er Wesen-
heit (Essenz) und Existenz gleichsetzte, watf der
Nominalismus erstmals die Frage nach der Még-
lichkeit eines rein historischen und damit mensch-
lichen Wesens der Kirche auf. Das bedeutete eine
furchtbare Erschiitterung: Ockham konnte sich in
Oxford durchsetzen, sollte aber am Ende in Paris,
das inzwischen zur Festung der Scholastik gewor-
den war, verurteilt werden.

F. — Descartes vollendete den Zusammenbruch
in dem Augenblick, als die Prinzipien einer rein
rationalen und erfahrungswissenschaftlichen Er-
kenntnis sich herauszulosen beginnen. Der Aus-
gangspunkt aller Erkenntnis sollte ausschlieBlich
in der Existenz des rationalen Denkens liegen. Die
essentialistische Philosophie, deren Ausgangs-
punkt zunichst im Sein lag, das heiBt in Gott als
Schopfer der Wesenheiten, 16ste sich in Rauch auf,

Die Liquidierung der essentialistischen Philoso-
phie durch das moderne Denken, das der Kirche
ihre gottliche «Wesenheit» nahm, sollte ein neues
«humanistisches» und politisches Verstindnis ent-
stehen lassen.

Esistunbestreitbar, daB in Frankreich eine ganze
Strémung katholischen Denkens im 17. Jahrhun-
dert sich diese Philosophie zu eigen macht, die zu-
nachst die Bestitigung der unendlichen Freiheit
des Menschen impliziert. Zu Anfang des Jahtr-
hunderts hatte Molina den Weg gebahnt fiir die
Haltung der Jesuiten, die Descartes Lehrer waren
und in ihrem Kolleg von la Fléche die Entdeckun-
gen Galileis freudig begriiBten. Thnen schloB sich
das Oratorium an, als Bérulle Descartes anregte,
die neue Philosophie aufzubauen. Erst gegen Ende
des 18. Jahrhunderts sollte Rom sich, angesichts
det Bedrohung durch den Rationalismus, ent-
schlieBen, sie zu verurteilen.

Die Kirche der Jesuiten versteht sich als eine
Gemeinschaft von Menschen, denen die Verant-
wortung iibertragen ist, der Welt die groBte Ehre
Gottes mitzuteilen, die in der katholischen Waht-
heit besteht; dieser politische Wille tendiert dahin,
den Platz der alten Vorsehung einzunehmen, und
sei es auf Kosten der traditionellen Moral, was det
Gesellschaft Jesu die Angriffe der «Provinciales»
eintrigt. Malebranche erliutert in groBartiger
Weise dieses neue Verstindnis der Beziehungen

zwischen Mensch und Gott. Gott werden allein -
die «causes générales» vorbehalten. Damit ergibt
sich fiir den Menschen im gesamten iibrigen Be-
reich eine ungeheure Moglichkeit freien Handelns.
Der durchschlagende Erfolg Malebranches ent-
spricht durchaus dem neuen Verstindnis der Ti-
tigkeit der Kirche, wie es im 17. Jahrhundert die
franzosischen Oratorianer und Jesuiten vertreten.

Aber wenn es keine Grenze fiir die Freiheit gibt,
so gibt es auch keine fiir die Betitigung der Ver-
nunft. Weshalb sollten Mensch und Gott einander
durch ihre Koexistenz begrenzen? Spinoza lost
das Dilemma, indem et der spezifisch menschlichen
Vernunft den Vortritt gibt und Gott und Natur
miteinander verschmilzt. So erweist sich die Bot-
schaft Descartes’ fiir die Ordnung des gesamten
Ancien régime, dessen NutznieBer die Kirche war,
als todliche Bedrohung. Schon 1670 ahnt Bossuet
die Gefahr. Gegen Ende des 17. Jahrhunderts tritt
die Krise der katholischen Kirche offen zutage.
Malebranche fiihrt zum philosophischen Deismus
und dieser zur Philosophie der Natur — beides Waf-
fen in der Hand der franzosischen Bourgeoisie, die
zum Sturm auf das Ancien régime antritt.

G. — Erst im 19. Jahrhundert wird sich die Kit-
che angesichts des Generalangriffes des Rationalis-
mus wieder dessen bewuBt, daB sie Treuhinderin
des Willens Gottes und Hiiterin der von ihm er-
richteten Ordnung ist. Die fiir den Menschen bean-
spruchte «unbegrenzte Freiheit» und unkontrol-
lierte Betitigung der Vernunft, die daraus erwach-
sen war, fithrte schlieBlich zur gottlichen Ver-
ehrung der Vernunft, dargestellt durch eine
Schauspielerin, die auf dem entweihten Altar von
Notre Dame tanzte. Zur gleichen Zeit stellten die
Sansculotten alles in Frage bis hin zum Privat-
eigentum. Frankreich war nah an der Vernichtung
durch einen allgemeinen Umsturz angelangt.

Doch bereits 1796 weist de Bonald in seiner
«Théorie du pouvoir politique et religieux» auf
die Notwendigkeit einer Riickkeht zur Ordnung
hin. De Fontanes, der zum Grand Maitre der Uni-
versitit bestellt wird, sollte ihm beipflichten, und
Napoleon sollte ihm darin folgen. So wird im Jahre
1800 das Konkordat abgeschlossen: Es gilt zu-
nichst einmal die Ordnung im Geist der Menschen
wiederherzustellen. Die Wiederzulassung der Ge-
sellschaft Jesu, die 1774 auf Antrag der Philoso-
phen verboten worden war, im Jahre 1815 gab der
Strémung der «bien pensants» (der Staats-
und Kirchentreuen) die Riistung, die sie
brauchten.
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Nun geht es darum, den Fortbestand der Prin-
zipien neu zu bestitigen. Dazu miisse man — so be-
hauptet Bonald — auf die Zeit vor Descartes zu-
riickgreifen und damit auch die géttliche «Wesen-
heit» der Kirche wiederentdecken; Kronung dieser
Wiedetentdeckung sei — wozu Maistre auffordert —
die Riickkehr zur pipstlichen Suprematie, die den
Papst erneut zur Entsprechung des himmlischen
Gottes innerhalb der irdischen Ordnung macht.
Zum greifbaren Ausdruck dieses Bestrebens wird
der Ultramontanismus. Gleich nach den Ereignis-
senvon 1830 und 1831, bei denen mit dem Triumph
der liberalen Ideen der Antiklerikalismus wieder
erwacht und das erzbischofliche Palais in Paris ge-
pliindert worden war, verurteilt Gregor X VI. in
der Enzyklika « Mirari vos» die kleine Gruppe ka-
tholischer Intellektueller, die von den Ideen der
Revolution beeindruckt waren. Dann wird im Juni
1848 Msgr. Affre auf den Barrikaden getétet. Mont-
alembert schlieBt sich daraufhin den «bien pen-
sants» an, welche die Wahl von Louis Napoléon
vorbereiten, Dieser setzt Papst Pius IX., den die
republikanische Erhebung Mazzinis aus Rom ver-
jagt hatte, wieder in seine Rechte ein. Wenig spi-
ter verfal3t Pius IX. seine Enzyklika « Quanta Cura»
und danach den «Syllabus» mit der Verurteilung
aller modernen Irrtiimer: der Demokratie, des Li-
beralismus, des Sozialismus und des Kommunis-
mus. Auf dem Ersten Vatikanischen Konzil wird
sodann das Dogma von der papstlichen Unfehlbat-
keit verkiindet.

Und schlieBlich ermordet die Kommune Msgr.
Darboy als Geisel. Die Kirche steht wieder voll
und ganz auf seiten der royalistischen Partei und
der moralischen Otrdnung. Der Augenblick ist ge-
kommen, um feierlich zur Philosophie der ewigen
Wesenheit zuriickzukehren. Leo XIII. bestitigt
dies in der Enzyklika «Aeterni Patris» und macht
den Thomismus zur amtlichen Lehre der Kirche.
«Rerum novarum» vervollstindigt seine Lehre,
verurteilt den Sozialismus und bemiiht sich, das
von Thomas iibernommene Prinzip einer vertei-
lenden Gerechtigkeit in einer Gesellschaft unwan-
delbarer Hierarchien zu bestitigen.

Aber wie kann man sich {iberhaupt am Anfang
des zo, Jahrhunderts immer noch streng an den
Thomismus halten? Die Philosophie der Neu-
kantianer, die Lehre Bergsons und des Materialis-
mus’ bedrohen die christliche Gesellschaft von
allen Seiten. Durch die Enzyklika « Pascendi» ver-
urteilt Pius X. summarisch den «Modernismus».
Der Thomismus ist nunmehr fiir Rom der einzige
Rettungsanker. Pius XII. verschreibt sich erneut

der Aufgabe seiner Vorginger und verurteilt in
der Enzyklika «Humani generis» die Entwicklungs-
lehre, die verderblichste aller modernen Abirrun-
gen.

H. - Diese Stellung wurde auf die Dauer ange-
sichts des Fortschrittes der exakten Wissenschaften,
aber auch der philologischen und historischen Wis-
senschaften unhaltbar. Fuhrte die Erfahrungswis-
senschaft in die Ordnung der Erkenntnis nicht die
destruktive Idee der Relativitit ein? Anderseits
aber setzte sie auch mit dem Positivismus an die
Stelle der unendlichen Freiheit des Menschen den
unerbittlichen Determinismus der gemeingiiltigen
Gesetze.

Der Positivismus hatte einen Triumph etlebt in
dem ersten Hohepunkt der kapitalistischen Zivili-
sation. Doch gegen Ende des 19.]Jahrhunderts
bricht mit dem angstvollen Gefiihl der historischen
Relativitit des Kapitalismus, die Marx feststellt,
aber auch mit der Entdeckung der Relativitit der
physikalischen Gesetze, zu der im Jahre 1887
Michelsons Untersuchungen fithren, im abend-
lindischen Denken eine tiefe Krise aus. Sie sollte
eine teilweise Erneuerung des christlichen Glau-
bens auslésen, deren Grundlage jedoch von dem
religiosen Denken des 19. Jahrhunderts vollkom-
men verschieden war.

Diese Krise muBte unweigerlich die Gestalt
ciner Reaktion gegen den Rationalismus selbst an-
nehmen. Boutroux hatte sie eingeleitet durch sein
1876 erschienenes Werk «De la contingence des
lois de la Nature» (Die Kontingenz der Natur-
gesetze). James und Bergson vollendeten diese Be-
wegung.

Fiir das christliche Denken war der Weg frei-
gelegt zu einem Selbstverstindnis, das man als re-
volutionir bezeichnen konnte: zu einem Verstind-
nis der Kirche — nicht mehr in der Funktion eines
mit der Eigenart einer gottlichen «Wesenheit» ver-
kniipften géttlichen Lehrauftrages, sondern als
Gemeinschaft von Gliubigen, die nur im Glauben
an Christus vereint sind. Religion kann dabei im
duBersten Falle — um eine Formulierung von Paul
Ricoeur zu zitieren — zur « Entfremdung des Glau-
bens» werden. Betgsons Intuition mulite ganz na-
tiitlich dahin fithren. Sein Weg von den « Unmittel-
baren Gegebenheiten (Données immédiates)» zu
den «Zwei Quelleny, der Ubergang von der In-
tuition zur individuellen Mystik erldutert und ver-
anschaulicht dies hinreichend. Bergsons Lehre
wurde von Pius X. in die Verurteilung des Moder-
nismus eingeschlossen. So zeichneten sich zwei
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einander zutiefst entgegengesetzte Strtomungen ab.
Welche Gemeinsamkeit besteht noch zwischen dem
Glauben Péguys und dem religivsen Denken von
Merry del Val (ein Prilat spanischer Herkunft),
dem Staatssekretir Pius® X.?

So sollte der Glaube sich mit einer «gelebten»
psychischen Erfahrung identifizieren, Der Existen-
tialismus mit Berdjajew und Gabriel Marcel be-
reicherte dieses Verstindnis weiter, wihrend
Edouard Le Roy sich als katholischer Philosoph
und Erbe Bergsons erwies.

In Wirklichkeit hatte Pius X. recht: Das neue
Selbstverstindnis des Glaubens, erwachsen aus
der existentiellen Sicht, erstmals greifbar werdend
in der Idee von den «Unmittelbaren Gegebenhei-
teny, ist geprigt von einem fundamentalen Irra-
tionalismus, der es ablehnt, die Welt mit Hilfe des
Verstandes zu erfassen, und ignoriert damit ent-
schieden die historische Zeit. «Gegenwart» wird
wieder zu « Ewigkeit», um ein Wort aus den «Be-
kenntnissen» des Augustinus zu wiederholen. Al-
lein sie existiert nur in jener psychologischen Zeit,
in der Vergangenheit und Zukunft sich im Un-
mittelbaren projizieren. Dem Menschen wird da-
bei seine vergangene und kiinftige Geschichte ge-
nommen, und, da die Kirche sich in die historische
Zeit hineinstellt, wird die christliche Geschichte
effektiv zur « Entfremdung des Glaubens». Doch
erdffnete zur gleichen Zeit der Marxismus der
menschlichen Geschichte eine ungeheure Perspek-
tive: die der fortschreitenden und totalen Uber-
windung der Entfremdung des Menschen durch
die Geschichte hindurch und vermittels der Ge-
schichte.

Das katholische Denken konnte unmdglich die-
sen Widerspruch iibersehen, der ihm t6dlich wet-
den muBte. Es konnte nur, wenn es der Kirche ihr
ganzes Gewicht in der Geschichte der Welt wieder-
geben wollte, alles versuchen, um eine Identifizie-
rung der Ebene der Natur- oder Menschheits-
geschichte, wie die biologischen und die Human-
wissenschaften sie in fortschreitendem MaBe her-
ausarbeiteten, und der Ebene der von dem supra-
historischen Mythos einer auBerweltlichen Finali-
tit, auf die das Universum ausgerichtet wire, be-
herrschten Sakralgeschichte zuwege zu bringen.
Teilhard hat sich an einer Lsung dieses Problems
versucht. Aber schon die Gegensitze zwischen der
Idee einer im voraus bestimmten Finalitit und der
wissenschaftlichen Geschichte, die a priori jegliche
Finalitit ausschlieBt, macht die Bestimmung eines
gemeinsamen MaBes fiir die Ebene der Wissen-
schaft und die Ebene des Glaubens von vornherein

unmoglich. Der Wissenschaftler Teilhard konnte
nur dann der Gliubige Teilhard werden, wenn er
aufhérte, Mann der Wissenschaft zu sein. Die mit
Hilfe der Sprachwissenschaft zutage geforderten
Tiefenstrukturen des menschlichen Geistes haben
dem zo. Jahrhundert vor Augen gefiihrt, wie sehr
diese beiden unméglich aufeinander reduzierbaren
Grundideen den Fortbestand einer synchronischen
und mythenschaffenden Struktur (die bis zum
Marxismus die beherrschende Struktur des mensch-
lichen Geistes war) und einer aus der Erkenntnis
der alleinigen Wirklichkeit der historischen Zeit
erwachsenden integral diachronischen Struktur im
menschlichen UnbewuBten verraten. Zeigt sich
diese historische Zeit, das Hervortreten dieser
neuen sich seit dem 18. Jahrhundert immer bewul3-
ter entwickelnden neuen Struktur im menschlichen
Bewuftsein, in unseren Tagen nicht aus der Sicht
des Historikers, des Biologen und des Astrophysi-
kers als einzig denkbare Dimension der Natur?

Spiegelt aber dieser innere Widerspruch, den die
Kirche auf der Ebene der Lehre lebt, nicht zutiefst
den gewaltigen Kampf der Klassen im z0. Jaht-
hundert wider? Bringt er nicht den Widerspruch
zwischen einer wissenschaftlich analysierten Ge-
schichte, deren Bewegung sich seit einem Jahr-
hundert durch das wachsende Titigwerden der
Arbeiterklasse und der unterdriickten Voélker du-
Bert, und einer auBerweltlichen Finalitit, an die
sich die Kirche klammert, da Gott nur auBlerhalb
der Geschichte und des Klassenkampfes seinen Ort
haben kann, zum Ausdruck?

Diese tragische Erkenntnis des eigenen Ge-
schickes hat die schatfsinnigsten Theologen dazu
bestimmt, das christliche Problem auf die Person
des Menschen Christus zu zentrieren und den Vater
zu opfern. Aber die Personlichkeit des Menschen
Christus ihrerseits in ihrer mythischen Gestalt (was
deutlich von dem Problem ihrer historischen Exi-
stenz unterschieden werden muB) erweist sich als
im Widerspruch stehend zum wissenschaftlichen
Verstindnis der Geschichte, die sich auf das Titig-
werden der grofien Zahlen griindet.

Und es erscheint unmoglicher denn je, sich der
Alternative: mythisch strukturiertes Weltbild oder
diachronisch strukturiertes Weltbild — zu ent-
ziehen, Ubersetzt von Karlhermann Bergner
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