Beitrige
Danicle Hervieu-Léger
Gibt es Anzeichen einer

religiosen Erweckung
in unserer Zeit?

1. Ein Widersprach gur «nachchristlichen Epoche»

«Jesus kommt wieder!» — als dieser Ruf durch die
Universititen und Hippiekommunen der West-
kiiste der Vereinigten Staaten von Amerika ging,
war damit ein genauer Kontrapunkt voll explo-
siver Kraft gesetzt gegen die nicht minder berithm-
te These «Gott ist tot!», die von der — ebenfalls
jenseits des Atlantiks entstandenen — Theologie
der Sikularisierung aufgenommen worden war
und deren weiteren Weg mitbestimmte. Der hier
zum Austrag kommende Gegensatz ist packend:
Einerseits das Bestreben der Kirchen, eine theo-
logische Legitimation zu bieten fiir die Disquali-
fizierung ihrer Botschaft in einem gesellschaft-
lichen Universum, in welchem der Sieg des natur-
wissenschaftlichen und technischen Positivismus
die Behauptung jeder Art von Transzendenz ihrer
Glaubwiirdigkeit beraubt. Auf der anderen Seite
ein Wiedererstarken der Religion voll leiden-
schaftlicher Kraft, das ganze Gruppen in Bewe-
gung setzt. Die kritische und hermeneutische Ar-
beit, die seit einigen Jahrzehnten in den Kirchen
geleistet worden war, scheint weggespiilt zu wer-
den von dem rigorosen Fundamentalismus dieser
«neuen Christen». Die religitse Erregung, die die
Halseisen der Orthodoxie sprengte, forderte ihre
Rechte zuriick gegen die exegetischen und theo-
logischen Spitzfindigkeiten. Das Verlangen nach
der Wiedergewinnung der Glut des echten Utr-
christentums, das iibrigens ziemlich idealisiert
wird, dient zur Rechtfertigung fiir die Distanz,
die man gegeniiber den religidsen Institutionen
einnimmt, deren Kapitulation vor der Weltlich-
keit der Welt als eine neue Form ihrer historischen
Kompromittierung gegeniiber der profanen Ge-
sellschaft empfunden wird. Die neue Gemeinschaft
der Gliubigen reicht quer durch offizielle Gruppie-
rungen und iiber die Konfessionsgrenzen hinweg.

Die Hoffnung auf eine neue Welt wendet sich eben-
so von den politischen Bemiithungen um eine Ver-
inderung der Gesellschaft wie von den Flucht-
moglichkeiten ab, welche sich den Anhingern der
Droge und der «sexploration» bieten; statt dessen
nimmt sie Gestalt an in der Erwartung und Ver-
kiindigung des Gottesreiches. Die Frage « Jesus
kommt wieder — bist du bereit?», auf Hunderten
von Plakaten an den Mauesn der Fakultit von Vin-
cennes angeschlagen, ist ein eindrucksvolles Zeug-
nis dafiir, da3 diese Bewegung iiber den nordame-
rikanischen Raum hinaus zu witken beginnt.

Die Spannweite des Phinomens dieser « Jesus-
Revolution» in den Vereinigten Staaten, der oft
spektakulire Charakter ihrer AuBerungen (wie
etwa die berithmte Massentaufe im Pazifik oder
die Osternacht von Boston im Jahre 1971) sowie
ihre Otrchestrierung durch die Massenmedien
waren wohl geeignet, die Aufmerksamkeit der
Offentlichkeit auf eine widerspriichliche Erschei-
nung zu ziehen, die sich in etwas verdiinnterer und
unbestimmterer Weise in den meisten westlichen
Lindern zeigt. Uberall, wenn auch in verschiede-
nen Stirkegraden, ist der politische, wirtschaftliche
und geistige Einflull der etablierten Kirchen ange-
schlagen. Die Zeiten sind vorbei, in denen die reli-
gitsen Autorititen durch eine Gesetzgebung auf
dem Gebiet der Ethik, der Geschlechtlichkeit, der
Politik usw. im Namen ihrer geistlichen Sendung
nicht nur im unmittelbaren Umkreis der gliubigen
Gemeinde, sondern in der gesamten Gesellschaft
dasindividuelle und kollektive Verhalten steuerten.
Ohne Zweifel muB man sich davor hiiten, den
ideologischen EinfluB der religiosen Organisatio-
nen in der Geschichte zu iiberschitzen oder das
Bild einer Christenheit zu konstruieren, in der
nichts und niemand der Macht det Kirche entflichen
konnte. Es bleibt aber wahr, daB die Kirche heute
mehr und mehr die ideologisch beherrschende
Rolle (wenn nicht gar die Monopolstellung) ver-
liert, welche schon die Renaissance, das Jahrhun-
dert der Aufklirung und dann der Beginn des In-
dustriekapitalismus erschiittert hatten, ohne sie
aber schon ganz zunichte zu machen.

Wenn die Zihlung der Praktizierenden auch eine
noch so unzulingliche Methode zur Feststellung
des Entwicklungsstandes religitsen Lebens sein
mag, so zeigt die Schrumpfung der Zahl ihrer
Gliubigen doch an, wie wenig mobilisierende
Kraft das Zeugnis der Kirchen heute hat. Zumin-
dest im allgemeinen sind die religitsen Glaubens-
iiberzeugungen heute nicht mehr das entscheiden-
de Bindeelement bei der Verwirklichung einer ge-
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sellschaftlichen Ubeteinstimmung. Und es ist im-
mer seltener — wenn nicht gar schon die Ausnahme—
geworden, dal die Zugehorigkeit zu einer religic-
sen Gemeinschaft den ersten Platz einnimmt im
sozialen Integrationsprozel des Einzelnen. Die Zu-
gehorigkeit zu einem religiosen Bekenntnis ist so
in zunehmendem MaBe zuriickverwiesen worden
in die Sphire des «Privatlebens», wo die dem In-
dividuum gelassene «Freiheit» sich proportional
zur gesellschaftlichen Harmlosigkeit des in Frage
stehenden Wertes verhalt.

Nun erleben wir aber in eben dem Augenblick,
da der gesellschaftliche Riickzug der Religion —
der ineinsgesetzt wird mit dem ProzeB3 der gesell-
schaftlichen Marginalisierung der traditionellen
religiosen Organisationen — tiberall feststellbar er-
scheint, die gegenliufige Entfaltung einer iiberaus
vitalen religiosen Bewegung, die aus den institu-
tionellen Kanilen ausbricht. Intensive Etfahrun-
gen mit einem Leben in Gemeinschaft, mehr oder
weniger informelle religitse Beziehungsgefiige,
interkonfessionelle und selbst interreligiose Bru-
der- und Schwesternschaften entwickeln sich in
einer Uberfiille, welche die Verantwortlichen und
die einfachen Gliubigen in den offiziellen Kirchen
aus der Fassung bringt, die ja vollauf damit be-
schiftigt sind, ihre seelsorgerischen und apostoli-
schen Strategien «anzupassen» an eine kulturelle
und soziale Situation, von der sie — mit gutem Recht
— den Eindruck haben, dafB in ihr die bisherigen
religiosen Selbstverstindlichkeiten aufs = aller-
schirfste in Frage gestellt werden.

Der Frage, die von der « Jesus-Revolution» ge-
stellt wird, weicht man in Europa weithin aus. Man
beruft sich auf die folkloristischen Aspekte dieser
Erscheinung oder auf ihre «spezifisch amerika-
nische Eigenart» oder wohl auch auf die Tatsache,
daB die Bewegung kommerziell ausgebeutet wird,
um mit all diesen Argumenten ihre Bedeutung zu
verkleinern. Ein wenig besser kommt die Jesus-
Revolution noch davon, wenn man sie als Sym-
ptom an einer kranken Gesellschaft behandelt, und
das Auftreten von « Jesus-Kéauzen» (Jesus-freaks)
in den europiischen Lindern wird gern einem all-
gemeinen Nachahmungstrieb zugeschrieben, so
daB dieses Phinomen in sich selbst keine weitere
Bedeutung zu haben braucht.

Was ist dagegen zu sagen von all diesen infor-
mellen Gruppen, Spontangruppen und Basisge-
meinden, die in immer groferer Zahl am Rande
der institutionen und oft gegen sie auftreten? Man
spricht je nachdem entweder von einer Grundwel-
le, die eine neue Chance fiir das Christentum daz-

stelle, oder aber von einer schweren Bedrohung
fir die Einheit der Kirche. Gelegentlich zweifelt
man auch die tatsichliche Existenz des Phinomens
an, indem man es als einen Mythos behandelt, der
das kollektive BewuBtsein der durch die Krise
ihrer Kirchen verunsicherten Gliubigen befallen
habe. Selbst ambivalente und widerspriichliche
Wertungen kann man antreffen hinsichtlich solcher
religioser Beziechungsgefiige, die sich in wachsen-
dem Mafe der Kontrolle der entsprechenden reli-
giésen Organisationen und selbst der Kontrolle
ihrer Initiatoren entziehen. Was fithrt denn in der
Abtei Boquen Hunderte von «suchenden Christen»
zusammen, die einen neuen Stil der «communio
in der Kirche» fordern? Was bewegt denn die
Gruppen von jungen Menschen, die mit Taizé
verbunden sind, wenn sie ihr «Konzil der Jugend»
vorbereiten oder wenn sie sich — wie in der letzten
Weltgebetswoche fiir die Einheit der Christen in
Paris — zu mehr als 3000 zu einer Nacht des Gebets
versammeln? Erklirungen, die auf die Rolle eines
charismatischen Fiihrers inmitten dieser Bezie-
hungsgefiige hinweisen oder auch auf die Neugier,
die von solchen «heilen Orten» — wie Boquen,
Taizé, la Sainte-Baume in der Provence, St. Michel
de Cuxa usw. — angesprochen wird, sind wohl un-
zureichend, um dem sozialen Phinomen gerecht
zu werden, wie es die religicse Volkerwanderung,
die sich hier entfaltet, darstellt. Und ganz gleich,
welchem Erklirungsversuch man den Vorzug ge-
ben wollte, blieben immer noch viel weitliufigere
Phinomene zu deuten, die aber alle darin iberein-
kommen, daB sich in ihnen jene unerwartete und
vielfiltige Reaktivierung des Religitsen verrit:
Beweis dafiir ist das Entstehen von Gebetsgruppen
unter Christen, die vor noch gar nicht langer Zeit
einer mehr fragenden Suche nach ihrer religiGsen
ldentitat den Vorzug gaben, wobei sie so weit gin-
gen, jede gottesdienstliche Feier untereinander zu-
nichst einmal auf einen spiteren Zeitpunkt zu-
riickzustellen.

Nachdem der kiinstliche Charakter der offiziel-
len Zusammenschliisse, welche eine «Uberein-
stimmung im Religiosen» forderten, auf deren
Grundlage es moglich sein miisse, die soziale Ver-
schiedenheit der Gliubigen und ihre eventuellen
Interessenkonflikte einfach zu iibergehen, erst
einmal bewuBt geworden war, entstand aus diesem
neuen BewulBtsein die Tendenz, den gemeinsamen
Ausdruck des Glaubens an das Vorhandensein
einer ausdriicklichen und wirksamen Solidaritit
zwischen den Beteiligten zu binden, vor allem im
sozialen und politischen Bereich. Diese Tendenz
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ist durch die derzeit herrschende Strémung kei-
neswegs auler Kraft gesetzt. Aber sie besteht nun
zusammen mit einer neueren Tendenz, der es
darum geht, in begrenzten Gemeinschaften oder
auch in groBeren Gefiigen die festliche, lyrische
und poetische Dimension der eigentlich religio-
sen Peier wieder zur Geltung zu bringen. In solchen
Feiern wird Spontaneitit des Ausdrucks zur Regel.
Den verbalen und musikalischen Ausdruck des
Glaubens aus dem Schraubstock der von den reli-
giosen Autorititen mit ihrem Amtsstempel ver-
sehenen liturgischen Schemata zu befreien, leib-
liche Ausdrucksmoglichkeiten in die Feier einzu-
bringen und so an der Uberwindung der individuel-
len und kollektiven Hemmungen zu arbeiten — dies
sind gemeinsame Anliegen bei Gruppen, deren
Bindung an die Kirchen sehr unterschiedlich ist,
genauso verschieden wie ihre theologische Pri-
gung oder ihre Vorstellungen davon, welcherart
soziales Engagement der religiosen Korperschaf-
ten wiinschenswert wire. Solche gemeinsamen An-
liegen schaffen daher trotz allem eine gewisse Ver-
wandtschaft zwischen so verschiedenen Gemein-
schaften wie den christlichen Hippiekommunen
in den Vereinigten Staaten, den kritischen Grup-
penjunger Ordensleutein Belgien oder in Deutsch-
land oder den studentischen Basisgemeinden in
Frankreich und in Italien: Unter sehr verschiede-
nen Formen soll «das Fest» dazu helfen, hier und
jetzt den Teilnehmern die Moglichkeit einer Ver-
s6hnung und einer Gemeinschaft, die auf die ge-
samte Menschheitherabgerufen werden, handgreif-
lich nahezubringen.

2. Die Doppeldentigkeit dieses Aufbruchs

Vetrsohnung, dieim Gebet erfleht wird und die sich
zeichenhaft ankiindigt in der Euphorie «heiBer
Augenblicke», in denen sich die religiose Begeiste-
rung dieser neuen Christen kristallisiert und leben-
dig erhilt, viel mehr, als dies durch das Engage-
ment in sozialen Kampfen zu erreichen wire; der
Vorrang, welcher der Gemeinschaft im Glauben
gegeniiber der gesellschaftlichen Verbundenheit
der Gruppenmitglieder wieder zuerkannt wird;
«Schlichtheit des Glaubens», die gegen die verfei-
nerte Problematik politisierter christlicher Intellek-
tueller wieder zur Geltung gebracht wird: Es ist
kein Wunder, daB die Kirchen dazu neigen, diesen
offensichtlichen Umschwung der Kontestations-
bewegung sehr positiv zu vermerken. Die Erkli-
rungen von Kardinal Daniélou, die voller Freude

sind iiber die Wiedergeburt der Religion, wie sie
sich in der «Jesus-Revolution» abzeichnen, sind
besonders bezeichnend fiir die wiedererwachende
Hoffnung in den Kreisen der religiosen Autoriti-
ten, die vom Anprall des Sikularismus mehr als
andere erschiittert worden waren. Offensichtlich
sind die Gruppen dieser «glithend Begeisterten»
anders als die «Politischen» weniger empfindlich
gegen die ungleiche Verteilung der Macht in den
Kirchen und gegen deren hiufige Weigerung,
sich jeder Art von Kontestation gegen die Appa-
rate anzuschlieBen — zur groflen Freude derer, die
schon beunruhigt waren iiber das Ausmal einer
antiinstitutionellen Entwicklung, die ausdriicklich
gegen sie gerichtet war, Und oft bedeutet der Ge-
brauch des Wortes «religiose Erneuerung» durch
die Verantwortlichen in den Kirchen wohl ganz
einfach so viel wie «Abebben der Kontestations-
bewegung in den Kirchen».

Die unmittelbar Beteiligten jedoch verwenden
den Begriff «Erneuerung» in einem vollig ande-
ren Sinne, wenn sie von der sie beseelenden Lei-
denschaft sprechen. In ihrer Sicht zeigen die ver-
schiedenen AuBerungen eines wiedererwachenden
religisen Enthusiasmus das Ende eines Betiu-
bungszustandes an, den sie den Kirchen selbst zur
Last legen. Gewisse Gruppen beschrinken sich
darauf, die herrschende Trigheit, die Biirokrati-
sierung und die Verstopfung der Kommunika-
tionsnetze in den Kirchen anzuprangern. Andere
sehen in dem Einverstindnis der Kirchen mit der
herrschenden Gesellschaftsordnung und mit den
WertmaBstiben,auf welche diese sich stiitzt, die Ur-
sache ihrer eigenen Ohnmacht, mit evangeliums-
gemiBer Radikalitit Zeugnis abzulegen. Alle for-
dern die Wiederbelebung eines «prophetischen
Christentums», dessen frither einmal vorhandene
gesellschaftliche Dynamik mittlerweile von den
Apparaten erstickt worden sei.

Im Unterschied zu einer meht «politischen»
Stromung, welche die Kritik an der fiir ihre gesell-
schaftliche Ohnmacht verantwortlichen ideologi-
schen Verfilzung in die Kitchen selbst einzubringen
suchte, sprechen immer zahlreicher werdende
Gruppen enthusiastischer Christen ausdriicklich
oder wenigstens praktisch den Institutionen als
solchen jede Moglichkeit ab, «sich zu bekehren»,
und so kniipfen sie die Hoffnung auf eine Wieder-
belebung des Christentums an die personliche Be-
kehrung jedes einzelnen Gliubigen: Die Kirche
kénne nicht heilig sein, wenn nicht jeder einzelne
Christ persénlich nach Heiligkeit strebt. Diese
Sehweise ebenso wie der Nachdruck, der mehr auf
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die persénliche Erfahrung der Gliubigen als auf
die Unterordnung unter eine religiose Orthodoxie
und Orthopraxie gelegt wird, 1Bt diese Gruppen
eindeutig einem Typ von Sekte im Sinne Troeltschs
zugehorig erscheinen.

Sind diese mit einer eigenen Organisation am
Rande der Kirchen angesiedelten «Parallelchri-
sten» weniger auf Protest gegeniiber den kirch-
lichen Institutionen gestimmt als diejenigen,
welche das klerikale Autorititsmonopol stiirzen
oder das gesellschaftliche Engagement der Kir-
chen neu orientieren wollen? Nichts ist weniger
sicher als dies. Ist der in gewissen Fillen vorhan-
dene Fundamentalismus der einen besser in das
ideologische Regulierungssystem der Kirchen ein-
zuordnen als der theologische Progressismus der
anderen? Man kann daran zweifeln. Denn die
Konfrontation zu suchen, bedeutet noch, daBl man
den Gegner anerkennt. Eben die Toleranz man-
cher dieser enthusiastischen Gruppen gegeniiber
den religidsen Institutionen 148t in gewisser Wei-
se erkennen, wie wenig Gewicht sie diesen noch
zuerkennen. Indifferenz ist in mancherlei Hinsicht
die radikalste Form der Kontestation, und gewisse
Gruppen der «neuen Christen» ordnen sich damit
in eine stindig witksame Stromung der Geschichte
des Christentums ein, die darin besteht, durch die
Formulierung «kein Kontakt mit...» eine radikale
Ablehnung der so verneinten Wirklichkeit zum
Ausdruck zu bringen.

Die Ablehnung der Kirche und der religitsen
Autorititen ist aber an sich nicht ohne weiteres
schon mit einer Kontestation gegeniiber der Ge-
sellschaftsordnung verbunden. Das Problem be-
steht darin, zu erkennen, ob die Nichtkirchlichkeit
dieser Gruppen vielleicht nur der Anzeiger einer
Haltung der « Nichtweltlichkeit» ist, in welche sich
dann auch eine umfassende Kontestation gegen-
iiber der Gesellschaft einfiigen wiirde. In diesem
Falle bliebe dann noch zu kliren, welche gesell-
schaftlichen und ideologischen Prozesse diese so-
ziale Umkehrung der politischen Kontestation be-
wirken und was dies tiber die Macht des herrschen-
den Systems offenbart, das hier seine Fihigkeit
beweist, an seinem Rande noch die gesellschaft-
lichen Auswirkungen der von ihm selbst erzeugten
Widerspriiche mit einzuschliefen und zusammen-
zuhalten, Die Tatsache der kleinen Mitgliederzahl
von autarken Gemeinschaften mit religiosem Be-
zug, ihre «paramonastische» Konstitution, mufl
neu aufgegriffen werden in einem gréBeren Zusam-
menhang von Phinomenen, die nicht spezifisch
religicser Art sind, wobel eine Haltung des ver-

allgemeinernden «Alles-tiber-einen-Kamm-Sche-
rens» sichtbar wird, die selbst die politischen Fozr-
men des Kampfes gegen das abgelehnte System mit-
einschlieBt.

Es istaber nicht ausgeschlossen, dafl in bestimm-
ten Fillen die religitse Ablehnung der Kirchen der
einzige konkrete Punkt einer Kritik an den Insti-
tutionen bleibt. Demzufolge handelte es sich dann
nicht mehr um eine gesellschaftliche, sondetn nur
noch um eine rein geistliche Reaktion. In diesem
Falle wire eine «religiose Erneuerung» wohl nur
noch die letzte Mystifikation des herrschenden Sy-
stems, das mit Riicksicht auf die ideologischen Be-
diirfnisse des fortgeschrittenen Kapitalismus den
Protest der jungen Leute auf dem harmlosen Feld
der Religion ansiedelte und damit seinen eigenen
EinfluB auf alle anderen Bereiche des gesellschaft-
lichen Lebens nur noch fester absichern wiirde.

Die Ubernahme des Impulses der Hippiebe-
wegung durch die «Jesus-Revolution» kénnte in
diesem Sinne so gedeutet werden, dall damit das
amerikanische System einen Schritt vorwirts ge-
tan hat bei seinem Versuch, den Protest der Ju-
gend wieder in die Hand zu bekommen. Die geo-
graphische und gesellschaftliche Ansiedelung der
Kontestation im Inneren von Gruppen, welche
am Rande des Lebens der Gesellschaft ein Gegen-
modell der Gesellschaft zu experimentieren ver-
suchen, entschirft schlieBlich die Logik des Ge-
sellschaftssystems in der Ebene der Widerspriich-
lichkeiten, die es selbst entwickelt (Armut, Pro-
blem der schwarzen Bevolkerung, Umweltver-
schmutzung usw.). Die ideologische Ansiedelung
des Protestes nimmt den Formen des gesellschaft-
lichen Abseitsstehens, die dazu angetan wiren,
AnstoB3 zu erregen, alles, was sie an Subversivem
an sich tragen (insofern sie als «Aufschrei», als
Ruf nach einer anderen Gesellschaft verstanden
werden konnten). Die religiose Erweckung erzeugt
bei den jungen Amerikanern seltener einen Boykott
der herrschenden Gesellschaft als daB sie vielmehr
zur Legitimation fiir eine neue Gelehrigkeit gegen-
iiber den ethischen Normen dieser Gesellschaft
dienen muB, vor allem unter dem Aspekt eines ge-
ordneten Sexualverhaltens, fiir welches diese die
Regeln aufstellt.

Die besonders zugespitzte Form des amerikani-
schen Beispiels darf nicht dazu verleiten, die Ver-
breitung dieses Phinomens in allen westlichen
Lindern zu iibersehen: Es erhebt sich die Frage,
ob die «religitse Erneuerung» nicht unter gewissen
Aspekten der Ausbeutung vonideologischen Krif-
ten dutrch das herrschende System gleichkommt,
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von Kriften, die sich im Verlauf eines Prozesses
der Sikularisierung, den dieses System selbst her-
vorbringt und kontrolliert, ge6ffnet haben. In dem
MaBe, wie der fortgeschrittene Kapitalismus sich
selbst hilt ohne die Hilfe der Religion, erleben wir
gleichzeitig eine Marginalisierung der religicsen
Korperschaften, die zu unniitzen oder unverliB-
lichen Stiitzen der Gesellschaftsordnung geworden
sind; ebenso erleben wir, wie eine soziale Protest-
bewegung zur religiosen Schaustellung umfunktio-
niert und damit in ihrer eigenen Witkung abge-
stumpft wird, da sie ja einzig und allein auf den
Bereich des Ideologischen eingegrenzt wird.

Sicherlich verliuft die Entwicklung nicht immer
eindeutig in dieselbe Richtung: Es unterliegt kei-
nem Zweifel, daBl der evangelische Radikalismus,
wie er zumindest von einigen Stromungen der
«religiosen Erneuerungy» entwickelt wird, in um-
gekehrter Sinnrichtung die Sprache und die grund-
legenden kollektiven Ausdrucksmittel fiir einen —
wenn oft auch nur anfanghaften — sozialen Protest
liefern kann. Eine solche Bewegung ist an sich
weder radikal noch reaktionir. Weil sie zutiefst
ambivalent ist, ist sie auch in der Lage, durchaus
widerspriichliche Wirkungen zu entwickeln. Die
Tatsache jedoch, daB siein bevorzugtem Mal3e dort
Gestalt annimmt, wo der Sikularisierungsprozel3
am meisten zugespitzt ist, wirft ein Problem auf:
Neigt die derzeitige «religitse Exneuerung» — wie
schon so manche «Erneuerungsbewegungen» in
der Geschichte — statt einen Ort des Wachstums
und der wechselseitigen Dynamisierung eines reli-
giosen und eines sozialen Protestes zu bilden, nicht
im Gegenteil dazu, sie voneinander zu trennen,
um den einen wie den anderen besser in Schranken
halten zu kénnen? Es gibt religiose Aufbriiche, die
sechr wohl das Ende des Christentums markieren
koénnten, ganz gleich, aus welcher theologischen
Ecke sie kommen mogen... Der Soziologe, der
die Grenzen seines Faches respektiert (um die
soziale Anerkennung, die an die «Wissenschaftlich-
keit» seiner Methode gebunden ist, nicht aufs
Spiel zu setzen), wird nicht das Risiko eingehen,
sich zu diesem letzten Punkt zu duern. Dennoch
ist die Frage immer schon gegenwirtig, so zum
Beispiel, wenn man auf einen besonderen Fall dieser
vielgestaltigen und widerspriichlichen «religiGsen
Erneuerungsbewegung» zu sprechen kommt,
nimlich auf die Bewegung der christlichen Stu-
denten in Frankreich. Auf diesen Fall wollen wir
hier nochmals eingehen, um so ein wenig von der
Oberflichlichkeit allgemeiner Erwigungen weg-
zukommen.

3. Rilckgewinnung des « Religidsen» anf dem Wege siber
das « Politische»?

Esist noch keine zwei Jahre her, daB sich unter den
in den «Centres Catholiques Universitaires en
France» zusammengeschlossenen christlichen Stu-
denten eine Tendenz abzeichnete, solchen Formen
des Gruppenlebens den Vorzug zu geben, die dem
gemeinsamen Gebet, der schweigenden Meditation
iiber die Heilige Schrift und dem Austausch per-
sonlicher Erfahrung in Gestalt des sogenannten
«Anteilgebens am Evangelium» («partage d’Evan-
gile») einen groBen Platz einrdumen. Auf die poli-
tische Aufwallung der Jahre 1968-1970, als die
jungen Christen in hellen Scharen von der Ent-
deckung der politischen Implikationen der evan-
gelischen Forderung der Bruderliebe iibergingen
zur praktischen Erfahrung in der konkreten politi-
schen Aktion, die derart beschaffen war, daB jeder
religiése Bezug fiir die Motivierung, Dynamisie-
rung und Orientierung einer gesellschaftsverin-
dernden Aktion iibetfliissig war, scheint nun eine
neue Phase religiosen Eifers zu folgen.

Der christliche Student, der im Mai 1968 fiir ein
politisches Handeln gewonnen wurde, investierte seine
Hoffuung anf das Reich Goties gern in die durch gemein-
sames Leben und Flandeln vollzogene Mikrorealisierung
einer Sozialutopie. Die religicse Kritik an einer un-
gerechten Gesellschaftsordnung (als Hindernis
fiir das Kommen des Reiches Gottes) wirkte sich
auch aus auf die politische Kritik an dem herr-
schenden System. Diese wiederum fiihrte zu einer
politischen Kritik an der Kirche als integrierendem
und im Einverstindnis handelndem Teil dieses
verabscheuten Systems: Die «politischen» Basis-
gemeinden sind oft (mit verschiedenen Schirfe-
graden der Radikalitit) aus dem Willen entstanden,
ein anderes Gesellschaftsmodell vorwegzunehmen,
dessen umfassende Verwirklichung aber mangels
einer Massenbewegung, die fihig wire, es durch-
zusetzen, vorliufig auf eine ferne Zukunft zuriick-
gestellt wurde. In den Fillen, in denen der religiose
Bezug der Gruppe ausdriicklich aufrechterhalten
wurde, war die Durchsetzung eines kirchlichen
Gegenmodells (und namentlich eines anderen Typs
der Beziehung zwischen Klerikern und Laien)
eines der Elemente dieser Exrprobung eines gesell-
schaftlichen Gegenmodells: Dabei wurde det
Sturz der herrschenden Ordnung, bewirkt durch
den revolutioniren ProzeB, von den Beteiligten
oft als Voraussetzung einer «Gemeinschaft der
Kirche» betrachtet, die wirklichen Anspruch auf
Treue gegen die Inspiration des Evangeliums er-
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heben konnte, wie sie das Leben der urchristlichen
Gemeinde inspirierte. Es ist bei diesen neuen Chri-
sten keine seltene Erscheinung, daBl das Streben
nach der eschatologischen Verwirklichung einer
vers6hnten Menschheit sich auf die Erinnerung an
das Traumbild der idealen und idealisierten Ge-
meinde der Apostelgeschichte und gleichzeitig
auf eine politische Analyse der Moglichkeiten der
revolutioniren Bewegung stiitzt. Was das politi-
sche Engagement selbst betrifft, wenn es ausdriick-
lich den Aufbau des Sozialismus anzielt, so fihrt es
oft fort, bei den Themen der religisen Hoffnung
Anleihen zu machen, so etwa wenn von der Her-
aufkunft des «neuen Menschen» gesprochen wird.
Die Heraufkunft der Herrschaft Gottes vollzieht
sich durch die Befreiung der Ausgebeuteten. Aber
der Aufbau des Sozialismus ruft nach dem Ent-
stehen eines neuen Menschen, der schlieBlich zu-
ginglich wird fiir die universale Licbe.

«Das Reich Gottes ist die Menschheit, die lernt,
sich aus ihren vielfiltigen Versklavungen zu be-
freien, um so zur wahren Liebe fihig zu werden,
das heiBt Gemeinschaftim gleichen Geist zu haben,
und zwar so sehr, daB} alle Menschen miteinander
zu einem einzigen werden.» Diese Bemerkung von
Bernard Besret (Clés pour une Nouvelle Eglise,
Seghers, Paris 1971, 73) 148t gut die Ebene erken-
nen, in der Weltgeschichte und Heilsgeschichte
einander treffen. Thre wechselseitige Durchdrin-
gung kann in Erscheinung treten in der ausdriick-
lichen Koexistenz, im Gesprich der Beteiligten
iiber die religiésen Themen der Erwartung und
iiber die politischen Themen der Kontestation.
Aber selbst in dem Falle, wo der religiose Bezug
auf eine andere Welt vollig resorbiert wird von
der politischen Forderung nach einer verinderten
Gesellschaft, kann es hiufig geschehen, daB das
politische Denken und Reden dieser Christen und
die Art ihrer Parteinahme in den sozialen Kimpfen
weiterhin die Spuren der religidsen Voraussetzun-
gen und Vorliufer der Utopie trigt, von der sie
sich leiten lassen.

Dieser Vorgang hat nichts Verwundetliches an
sich, wenn man sich mit Henri Desroche (Socio-
logie de I’Espérance, Casterman 1973, 37) daran
erinnert, daB die Utopie und die Hoffnung «Zwil-
lingsschwestern» sind. «In der Utopie: die Hoff-
nung auf eine andere Gesellschaft. Inder Hoffnung:
die Utopie einer anderen Welt. In der einen wie
der anderen: die Strategie der Verinderung. Von
der einen zur anderen nur eine diinne Demarka-
tionslinie: die utopische Gesellschaft hat ihre
religiosen Angste; die Welt der Hofinung hat ihre

irdischen Implikationen («wie im Himmel, so auf
Erdens).»

Diese Bemerkungen konnen einen Leitfaden
bieten, um daran gewisse aktuelle ideologische
Verschiebungen des «Religiosen» in Richtung auf
das «Politische» zu vetfolgen. Sie haben aber ihre
Giiltigkeit auch, wenn es darum geht, die noch jiin-
gere Tendeng gu einer religidsen Newbelebung zu ver-
stehen. Eis sei iibrigens nebenher bemerkt, daf3 dies
keineswegs den ProzeB der politischen Radikali-
sierung der christlichen Gruppen auBer Kraft
setzt. Dieser ProzeB entwickelt weiterhin seine
Auswirkungen in den Kirchen, in ihren Randzo-
nen und hiufig gegensie. Und wenn auch fiir gewis-
se FEinzelne oder gewisse Kommunititen die
«Riickkehr zur Religion» eine Entwicklungsphase
sein kann, die einfach eine vorausgehende Phase
des ausschlieBlichen politischen Engagements ab-
16st, so 4Bt sich aufs Ganze gesehen doch ein paral-
leles Weiterlaufen beider Bewegungen feststellen.
Der Fall der christlichen Studenten in Frankreich
(den wir als besonderes Beispiel festhalten, weil wit
beim Leser Informationen aus erster Hand dariiber
voraussetzen konnen) ist in dieser Hinsicht be-
sonders bezeichnend.

Bei manchen Gruppen, die im Mai 1968 oder
unmittelbar danach entstanden sind, konnte man
einen religiosen Wiederaufschwung erleben, der
unvermittelt auf ein politisches Feuerwerk folgte,
das fiir eine Zeit lang jeden Bezug auf eine christ-
liche Zielsetzung hatte wegfegen konnen. Alles
ist so verlaufen, als ob das Verblassen der politi-
schen Aussichten auf eine umfassende Verinde-
tung der Gesellschaft — verbunden mit der Tat-
sache, daB das herrschende System die Dinge auf
weite Strecken «wieder in die Hand bekommeny»
hat — den Interessierten wieder den Zugang zu
einem Raum religiGser Hoffnung eréffnet hatte.

Ohne Zweifel ist aber das Scheitern der Revolu-
tion nicht im eigentlichen Sinne die Ursache fiir
das Entstehen einer Erwartung eines messiani-
schen Fingreifens in die Geschichte. In diesem
Sinne haben die kimpferischen Christen vom Mai
1968, die zum groBen Teil durch die Katholische
Alktion gegangen waren und die sich fiir die Radi-
kalitit eines revolutioniren Vorhabens aufgrund
ihrer religiésen Schulung getfinet hatten, einer reli-
giosen Schulung, die sie als junge Laien fiir das
Heil ihrer Briider verantwortlich machte und die
sie darum zum Aufbau des Reiches Gottes dring-
te, sich keineswegs einfach wieder auf frithere reli-
gidse Positionen zuriickgezogen, nachdem der
kimpferische politische Einsatz in Alltagsroutine
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umschlug und in der jetzigen Phase des Zuriick-
fallens der sozialen Bewegung diese thnen als eine
reichlich armselige Stiitze fiir ihre Utopie von einer
vollig anderen Welt erscheinen mufite.

Es geschieht aber nicht selten, da3 nach einer
Zeit religioser Latenz von verschiedener Dauer
«politische» Gemeinschaften christlichen Utr-
sprungs (und zwar wohl auch auBerhalb des stu-
dentischen Milieus) wieder eine — mehr oder weni-
ger formelle — gemeinsame Reflexion iiber die Be-
ziehungen zwischen Glaube und Politik, iiber ein
mogliches politisches Verstindnis des Evangeliums
oder iiber die Frage, was der gesellschaftliche Bei-
trag einer neugestalteten kirchlichen Gemeinschaft
sein konnte, aufnehmen. Ein solcher Vorgang
habe keinerlei Originalitit, kénnte man sagen.
Dies stimmt in der Tat, mit der einen Ausnahme,
daB eine Umkehrung der gewohnlichen Proble-
matik entsprechender kirchlicher Gruppierungen
stattgefunden hat: Die Moglichkeit einer gemein-
samen Reflexion und eines gemeinsamen religiésen
Ausdrucks fordert nun als Voraussetzung das
Vorhandensein einer politischen Ubereinstimmung
unter den Mitgliedern der Gemeinschaft. Die Grup-
pe sammelt sich nicht mehr aufgrund der Zuge-
horigkeit zu einem religiosen Bekenntnis, um
erst dann miteinander die konkreten Modalititen
einer christlichen Sozialpraxis zu bestimmen. Es
handelt sich vielmehr von vornherein um eine
Gemeinschaft von politischem Interesse und mit
politischer Aktivitit, die aus diesen Vorausset-
zungen ihr Recht ableitet, nach der méglichen
Rolle des christlichen Glaubens als «kritischer In-
stanz» gegeniiber einer weltlichen Praxis zu fragen.
Die politische Ausrichtung der theologischen
und kirchlichen Reflexion hat die Oberhand {iber
die religise Ausrichtung der gesellschaftlichen
Verhaltensweisen gewonnen. Das bedeutet aber
zugleich, dal sich die Bewegung auf weiteste
Strecken der direkten Kontrolle der kirchlichen
Institutionen entzieht, wenn auch nicht ganz und
gar ihrem ideologischen Einfluf3: ein Beweis fiir
diesen EinfluB} sind die weitverbreiteten Schwie-
rigkeiten, die diese Gruppen bei det von ihnen so
genannten «Neufindung einer religiésen Sprache»
haben oder bei der neuen Definition der «fiir
das Leben der Gruppe notwendigen Dienste»,
ohne dabei die ungleiche Beziechung zwischen
Klerikern und Laien zu bestitigen oder einfach
die hierarchische Struktur zu reproduzieren —
beides Bezichungen bzw. Strukturen, wie - sie
dem herrschenden religiésen System eigentiimlich
sind.

Die Frage, in welchem Umfang die von den
Kirchen betonte Orthodoxie und Orthopraxie be-
wahrt und weitervermittelt werden, ist aber nicht
der einzige MaBstab, um deutlich zu machen, wie
grof} die Bresche ist, die in das System detr von den
Kirchen regulierten Normen gelegt worden ist.
Die Tatsache, dal} die spontan gebildete und nicht
vom kirchlichen Apparat angeregte Gruppe selbst
die gesellschaftlichen Bedingungen fiir eine Betei-
ligung an ihrer eigentlichen religisen Aktivitit de-
finiert und daB sie die politische Esfahrung ihrer
Mitglieder in ihre gemeinsamen religiosen Aus-
drucksformen mit einbringt (und wire es auch nur
in sehr bescheidenem AusmaBe, um dadurch In-
tentionen fiir das Gebet der Gruppe beizusteuern
oder um Anregungen zu dem «Austausch» zu ge-
ben, der an die Stelle der Predigt tritt), entzieht die-
se Aktivitit der duBeten Reglementierung durch
die Hierarchie. «Der Platz der Autoritit», so be-
merkt Jean Ségure in einer Studie iiber die innere
Dynamik der informellen Gruppen, «hat sich vom
Amtstriger weg in die versammelte Gemeinde
verlagert, welcherart auch immer die ausdriicklich
vertretene Konzeption von den theoretischen Be-
ziehungen zwischen der einen und der anderen
Grofe und vom Wesen des Sakraments sein mag.
Wenigstens einschluBweise sind damit auch die
Grenzen der Kirche in Frage gestellt, denn die Teil-
nahme an der politischen Aktion wird von vielen
dieser informellen Gruppen fiir konstitutiv fiir das
christliche Bekenntnis gehalten. In diesen Grup-
pen kénnen also nur diejenigen an der Eucharistie
teilnehmen, die ihren gesellschaftlich-religiosen
Idealen entsprechen. Ob bewulit oder nicht —jede
dieser Gruppen will Kirche sein und beansprucht
daher das Recht, ihre Grenzen und die Normen
eines christlichen Lebens festzulegen: Die Autori-
tit liegt innerhalb der konkreten Gemeinde.» (Les
Groupes Informels dans ’Eglise, CERDIC Publi-
cations, Stralburg 1971).

Die Analyse dieser Verlagerung des Ortes der
Autoritit innerhalb der formellen Gruppen miifite
diejenigen in den Kirchen nachdenklich machen,
die in der geistlichen Erneuerung dieser Gruppen
ein Anzeichen dafiir sehen, daBl nach einer Zeit
vorliufigen politischen Engagements die Beteilig-
ten wieder «die eigentlichen Anliegen des Glau-
bens» entdecken und gleichzeitig (so wird es jeden-
falls gedeutet, wenn auch nichtimmer ausdriicklich
gesagt) eine Hinwendung in Richtung auf die von
ihnen fiir den einzig legitimen gesellschaftlichen
Lebensraum der Religion gehaltenen kirchlichen
Institutionen vollziehen. Die religiése Reaktivie-
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rung setzt nimlich diese Verlagerung der Autori-
tit keineswegs auler Kraft, sondern bekriftigt sie
im Gegenteil.

Ohne Zweifel kann man oft feststellen, dal3 der
ProzeB der «Riickkehr zur Religion» begleitet
wird vom Erreichen eines Tiefpunktes in der all-
gemeinen Bereitschaft, die Widerspriichlichkei-
ten in den religiésen Institutionen, die nun als «re-
pressive und reaktionire Krifte» betrachtet wer-
den, zu ertragen. Diese Tatsache bestirkt oft die-
jenigen in ihrer Bewertung der Situation, fiir die
die Aggressivitit der neuerdings politisierten mili-
tanten Christen nur ein erster vorliufiger Fieberan-
fall und die bloBe Umsetzung einer allgemeinen
und typisch jugendlichen Infragestellung jeder Art
von Autoritit in die religicse Ebene ist.

Es ist wohl nutzlos, den verengten Charakter
dieser Deutung der antiinstitutionellen Welle in
der Kirche und auferhalb der Kirche zu betonen
oder auch auf ihre ideologischen Grundlagen hin-
zuweisen. Bsist aber nicht zu bezweifeln, da sichin
der politischen Infragestellung der Funktionswei-
en der religiosen Institutionen ein Kampf fiir eine
Umverteilung der Macht in den Kirchen abspielt,
welcher zugleich von ihrer Existenz und von ihrem
gesellschaftlichen Gewicht Zeugnis ablegt.

In vielen Fillen hat die politische Reifung und
Radikalisierung gewisser Gruppen diese dazu ge-
fithrt, eine vollige Indifferenz gegeniiber den amt-
lichen religiosen Korperschaften zu entwickeln:
Die Kirche erscheint ihnen als eine zweitrangige
Front, und andere entscheidendere Auseinander-
setzungen sind es, die in erster Linie die kimpferi-
schen Energien der Beteiligten zu mobilisieren
vermogen. Aber die «religiose Erneuerung» der
Basisgemeinden bringt oft dieselben Witkungen
hervor. Diese Erneuerung setzt den Grofteil ihrer
Zeit und Kraft tatsichlich fiir die Entwicklung
eines evangelischen Radikalismus ein, mit dem die
beteiligten Gruppen dann ihre Wahl eines Lebens-
stils rechtfertigen, der mit den Normen der herr-
schenden Gesellschaft gebrochen hat: Einschrin-
kung der Konsumbediirfnisse, freiwillige Sen-
kung des Lebensstandards, gegebenenfalls auch
Bildung von autarken Wirtschaftseinheiten ohne
Verbindungen zum allgemeinen Produktionsappa-
rat (oder wenigstens mit nur minimalen Verbin-
dungen) usw... Im Inneren der auf dieser Basis ge-
bildeten Kommunititen (die iibrigens wenig zahl-
reich sind) wird der Akzent auf die Qualitit der
personlichen Beziehungen und auf die Intensitit
der Kommunikation zwischen den Beteiligten ge-
setzt. In der Ebene der eigentlich religitsen Be-

ziehungen verschirft sich die Forderung der Be-
reitschaft zum «Anteilgeben und Anteilnehmeny,
wodurch die Frage der Bezichungen, die man mit
den Kirchen zu unterhalten bereit ist oder nicht be-
reit ist, auf den zweiten Platz riickt. Wenn zum
Beispiel religitse Funktionen, die in den offiziellen
Gruppierungen grundsitzlich als Monopol der
Kleriker gelten, bei den «neuen Christen» voll-
stindig oder zum Teil der Gruppe als ganzer tiber-
tragen werden, so techtfertigen die Beteiligten ihr
Vorgehen hiufiger von den Erfordernissen ihrer
gemeinsamen religiosen Erfahrungen her als durch
die Berufung auf die Notwendigkeit einer De-
monstration kirchlicher Demokratie gegeniiber
den Institutionen.

Es bleibt noch festzuhalten, dal — auch abge-
sehen von der ausdriicklichen Argumentation der
Beteiligten — diese Gruppen in ihrer Indifferenz
gegeniiber den Kirchen tatsichlich eine Art von
Kraftzentren der Subversion der herrschenden re-
ligiosen Ordnung bilden, deren soziologische Be-
deutung den in anderen Geschichtsepochen ent-
standenen Sekten nahekommt. Diese soziologi-
sche Funktion haben sie in dem Male, wie sie — mit
oder ohne theologische Argumentation — den Vor-
rang des Geistes vor der Orthodoxie, des Charis-
mas vor der Institution, der personlichen Erleuch-
tung vor der kontrollierbaren Zustimmung zu
einem Lehrgefiige zur Geltung zu bringen verma-
gen. Damit ist auch schon gesagt, in welcher Be-
ziehung sie kaum fiir die Kirchen Vorposten fiir
eine religiose Wiedereroberung der sikularisierten
Gesellschaft darstellen, deren Kundschafterrolle
unmittelbar oder in der Form von kirchlich initi-
ierten oder kontrollierten Reformen von diesen
iibertnommen werden konnte.

Wenn man sich aber an die von Ernst Troeltsch
gegebene Charakterisierung des Phinomens Sekte
halten will, ist es dann méglich zu behaupten, die
von dieser «religivsen Erneuerung» ergriffenen
Gruppen zeigten jene typische Indifferenz gegen-
iiber der Kultur und dem politischen Leben ihrer
Zeit, wie sie fiir Sekten eigentiimlich ist? Der poli-
tische Radikalismus 16st bisweilen den sozialen Ra-
dikalismus ab, zu dessen Entstehen er doch selbst
in einer vorhergehenden Etappe beigetragen hatte.
Ebenso hiufig aber verbindet er sich auch mit ihm,
um so in den Vorstellungen der Allgemeinheit die
Utopie einer neugestalteten Welt zu erhalten, die-
sen spezifischen Ort, an dem — nach Ceeurderoy —
«der Aufstand der Sehnsucht und der Aufstand
der Massen sich verbinden».

Nicht selten geschieht es, daf3 die religiose Reak-
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tivierung Hand in Hand geht mit einem Riickzug
aus jeder Form von kidmpferischer Aktion auf dem
eigentlich politischen Gebiet. Dal} diese religiose
Reaktivierung leicht zum Alibi fiir diejenigen wer-
den kann, deren revolutionires Engagement nie
etwas anderes war als eine Projektion ihrer religit-
sen Traumbilder und nicht der Ausdruck einer
Klassensolidaritit, ist im iibrigen nicht verwun-
derlich, wenn man in Rechnung stellt, in welchen
Gesellschaftsschichten sich diese Bewegung vor-
nehmlich entwickelte: unter Studenten, Hoch-
schullehrern, Intellektuellen, Kleinbiirgern mehr
allgemeiner Art, deren politische Radikalisierung —
vor allem wenn man die vermehrte Unsicherheit
ihres gesellschaftlichen Status mithinzunimmt —
nur mit groBter Mihe iiber die Ebene ideologi-
scher Optionen hinausgelangt. Der Sachverhalt
ist hier ohne Zweifel weniger eindeutig als im
Falle der « Jesus-Revolution», welche die personli-
che Bekehrung als héchsten Wert qualifiziert und
sie gegen jede Form von Massenaktion, die sich
gegen die Gesellschaftsordnung richtet, absolut-
setzt und sogar den Kirchen iht beginnendes Inter-
esse fiir das gesellschaftliche Leben und die Poli-
tik tibelnimmt, weil dies sie von ihrer geistlichen
Sendung ablenke. Aber diese Tendenz besteht
tatsichlich.

«Subversion zweiten Grades», konnten dieje-
nigen sagen, die mehr Vertrauen in die soziale
Tragweite dieser Bewegung setzen; denn die
Wandlung des Herzens erzeugt notwendigerweise
eine neue gesellschaftliche Praxis. Das evangeli-
sche Ideal, dem diese neuen Christen folgen, die
die Herrschaft des Geldes verdammen, bedeutet
einschlulweise eine Anklage gegen die Heuchelei
des liberalen westlichen Humanismus und wird
zum Angriff auf die ideologischen Grundlagen
der kapitalistischen Gesellschaft. Es bleibt aber
der Einwand bestehen, daB der Protest, wenn es
ihn tatsichlich gibt, vornehmlich ideologischer
Att ist und das sozio-6konomische System nicht
unter Anklage stellt, welches sowohl solche Ge-
meinschaftsideale erzeugt, die nicht im mindesten
in Frage gestellt werden, wie auch solche vollig
entgegengesetzter Art. Die Toleranz des herr-
schenden Systems gegeniiber der « Jesus-Revolu-
tion» in den Vereinigten Staaten ist bezeichnend
in dieser Hinsicht.

Jede religiise Ernenerang ist unter dems Gesichispnnkt
threr gesellschaftlichen Tragweite im tiefsten Grunde
ambivalent: Wenn auch die Religion — nach Gram-
sci — eine «verallgemeinerte Utopie» sein mag, die
als solche «politischen Wert» hat, so ist doch jede

Reaktivierung eines religiosen Eifers, in der die
Hoffnung auf eine vollig andere Welt zum Aus-
druck kommt, an sich noch nicht dazu geeignet,
Energien zur Verinderung der gesellschaftlichen
Ordnung zu entbinden. Die Geschichte der «Et-
weckungen» bietet geniigend Beweise fiir diesen
doppelwertigen Charakter der religisen Hoff-
nung, welchen Henri Desroche in seiner «Socio-
logie de I’Esperance» durch den Gegensatz zwi-
schen «hemmender Hoffnung» und «begeistern-
der Hoffnung» umschreibt. Unter welchen Be-
dingungen kann — je nach dem gesellschaftlichen
Standpunkt der Trigergruppe und je nach der
sozialen Dynamik der Gesellschaft, in den diese
sich einfiigt, eine solche religiése Erwartung hem-
mend oder abet im Gegenteil motivierend und
mobilisierend fiir einen sozialen Kampfsein? Oder
—um noch weiter zu fragen — iiber welche Umwege
ist eine solche «hemmende Hoffoung» noch fahig,
sich umzukehten und zu einer «mobilisierenden
Hoffoung» zu werden? Diese Fragen gehen iiber
die Zielsetzung unseres Beitrags hinaus.

Esistjedoch klar, daB die den Phdnomenen eines
religivsen Aufbruchs eigene Ambivalenz sich im
Falle der derzeitigen Bewegung in all ihten ver-
schiedenen Formen noch verdoppelt durch die
Doppeldeutigkeit, die mit den Voraussetzungen
verbunden sind, wie sie dem sozialen und kulturel-
len Gesamtgefiige eigentiimlich sind, inmitten
dessen diese religise Bewegung sich entwickelt.
Sie entfaltet sich nimlich nicht in einer Phase der
Ausdehnung des gesellschaftlichen Einflusses der
religiosen Institutionen, sondern im Gegenteil in
einer Zeit der Schrumpfung ihrer ideologischen,
politischen und 6konomischen Wirksamkeit. Dem-
zufolge ist der Protest gegen die «Toleranz» der
Kirchen gegeniiber der «Welt» an sich nicht mehr
Vehikel eines Protestes gegen die herrschende Ge-
sellschaftsordnung, der sich — ob ausdriicklich
oder nicht — entweder als « Bruch mit der Welt»
oder aber als Anmeldung von Anspriichen oder
gar als soziale Revolte duBlern konnte.

Es stellt sich sogar die Frage, ob diese religiose
Reaktivierung einet Utopie in einem sikularisier-
ten Universum Kreativitit schafft oder ob sie
nicht vielmehr ein Bewels ist fiir das Scheitern der
Sozialutopie und die Erschépfung jedes politischen
Willens zur gesellschaftlichen Verinderung ange-
sichts der schrecklichen Fihigkeit des herrschen-
den Systems, jede Kontestation zu kanalisieren —
bis die Verschirfung der Widerspriiche, die es ent-
wickelt, dazu fithrt, daBl der Klassenkampf nach
einer Zeit ohne rechte Betitigungsmoglichkeit
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Das Deuteronomium
als Dokument einer
Erweckung

Die Geschichte Israels spiegelt die Treue und die
Untreue des Volkes Gottes wider. Es ist nicht
schwierig, die Untreue darin herauszustreichen.
Die Propheten waren damit besonders vertraut,
und Israel war groBziigig genug, diesen ungliick-
lichen Rekord zu halten. Aber wir wissen, dal es
bei manchen Propheten auch eine Art von Wieder-
belebung der Religion gab. So konnte Jesaja von
seinen Schiilern sprechen (8,16), und eine jesaja-
nische Schule scheint letztlich auch fiir die Wunder,
die ihm zugeschrieben werden, verantwortlich zu
sein. Bei den meisten Propheten sind wir zur An-
nahme gezwungen, daf sie eine Gruppe von gliu-
bigen Anhingern hatten, die ihnen zuhorten und
die Botschaft bewahrten. Wir lassen jetzt jedoch
die prophetische Bewegung beiseite, die sowohl
Erneuerung wie Wiederbelebung in verschiede-
nen Bereichen hervorbrachte, umuns auf ein Doku-
ment zu konzentrieren, das in Hinblick auf seine
verschiedenen Ausgaben eine farbige Geschichte
hat, das aber immer ein Dokument der Reform und
der Erneuerung war: das Buch Deuteronomium.

1. Die Intentionen des Buches Denteronominm

Ein literarischer Text ist auf den ersten Blick kein
vielversprechender Anfang fiir einen Einblick in
das Entstehen einer geistlichen Erweckung. Aber
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westlichen Lindern, Sie verdffentlichte u.a.: De la mission
4 la protestation: L’évolution des étudiants chrétiens en
France. 1965-1970 (Paris 1973), Die politisch-religitse
Ideologie der studentischen Spontangruppen. Ein Interpre-
tationsversuch: R.Metz, ].Schlick (Hrsg.), Die Spontan-
gruppen in der Kirche (Aschaffenburg 1971) sowie Auf-
sitze in verschiedenen Zeitschriften.

das Buch Deuteronomium ist eine auBerordent-
liche Schopfung, die verschiedene kritische Peri-
oden im Leben des Volkes reflektiert. Es war ur-
spriinglich in der Zeit der K6nige im nérdlichen
Koénigreich Israels konzipiert worden, tauchte als
«Buch des Gesetzes» (2 Kg 22,8) 621 in Juda auf
und wurde schlieflich in der schwierigen Zeit des
Exils (587-539) endgiiltig redigiert. Wir mochten
Reform und Erneuerung in Israel auf der Basis der
deuteronomischen Tradition illustrieren, die sich
weigerte unterzugehen und die eine Siule des Ju-
dentums und des Neuen Testamentes selbst wur-
de. Die Entstehung des Buches selbst legt drei
Ebenen der Interpretation nahe, und auf jeder
Ebene werden wir mit der Erneuerung konfron-
tiert. (Vgl. N. Lohfink, Hoére, Israell Diisseldorf
1965.)

1. Der GroBteil der Arbeit gedieh in der vor-
exilischen Periode und in der Atmosphire der
kultischen Erneuerung des Bundes. Es gibt darin
viele Passagen, die den Stempel ihres liturgischen
Ursprungs aufweisen, eine Erneuerung ist im
Gang. Auf dieser Ebene wird jeder Leser vom
mahnenden Stil, der die Kapitel 5—30 charakteri-
siert, gefangengenommen:

«Hore, o Israel!l Der Herr ist dein Gott, der Herr
allein. Darum sollst du den Herrn, deinen Gott
lieben aus deinem ganzen Herzen, mit deiner gan-
zen Seele und mit allen deinen Kriften. Und diese
Worte, welche ich dir heute anbefehle, sollen in
deinem Hetzen bleiben! Auch deinen Kindern
sollst du sie einschirfen und von ihnen reden, wenn
du zu Hause weilst und wenn du auf Reisen bist,
wenn du dich hinlegst und wenn du aufstehst. Ja,
du sollst sie als Zeichen auf deine Hand binden, sie
sollen als Marken auf deiner Stirne sein und du
sollst sie an die Turpfosten deines Hauses und an
deine Tore schreiben!» (Deut 6, 4-9)
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