Bernard Plongeron

Die Kirche in Europa
im 19. Jahrhundert
vor der Frage:
Renovation oder
Restauration?

Diagnose einer Krise

War es damit getan, daff die Kirche zu Beginn des 19.
Jahrhunderts die revolutionire Krise als «anarchistisch
und satanisch» bezeichnete ? Vermochte sie dadurch
zu verhindern, daf} deren Wertsystem den modernen
Demokratien ihr Geprige gab ? War es weitblickend,
dafl die katholische Hierarchie der zeitwidrigen Uto-
pie einer «Restauration» mit all thren bekannten Sack-
gassen huldigte und deshalb die wihrend der Jahre der
Franzosischen Revolution herangereiften Bestrebun-
gen, die Kirche zu erneuern, abwies ?

Dies ist ein erster Typus von Fragen, der die ge-
schichtliche Diagnose der Krise, d.h. des heutigen
Zerwiirfnisses zwischen der Kirche und der Welt ein-
leitet. Er betrifft das Nicht(?)-Funktionieren eines
globalen theologischen Denkstils. Doch wird er von
einem zweiten Typus von Fragen iiberlagert, der sich
aus der Haltung ergibt, die die Laien, die christlichen
«Demokraten» seit den Revolutionen von 1830 und
1848 in Europa einnahmen. Was bedeutet diese Hal-
tung, mit der man die Krise zu meistern suchte, iiber
einen politischen Pragmatismus hinaus, vor allem
dann, wenn den Katholiken des 20. Jahrhunderts der
Beitrag des Neuthomismus zugute gekommen sein
wird ?

Zwischen diesen beiden Typen von Fragen stehend,
mochten wir den Gedanken duflern, daf die «Krise»,
die die Kirche in unserer Zeit durchmacht, vielleicht
ihre Natur geindert hat und aus einer theologischen
eine politische Krise geworden ist, indem die Initiative
von den Klerikern zu den Laien hiniibergewechselt
hat.

Bahnen wir in diese noch neue Problematik hinein
einige Pisten, indem wir kurz die geschichtlichen
Etappen der Krise andeuten.

1. Zwischen Kirche und Revolution : der ideologische
Einschlag einer Kontestation (1789-1802)"

Wenn auch weiterhin mit der Frage des verlangten Ei-

des auf die Konstitution beschiftigt, greifen die rom-
treu gebliebenen Priester die Erklirung der Menschen-
rechte (1789) an als die «abscheuliche Philosophie, die
die von Gott begriindete Gesellschaftsordnung um-
stiirzt und die Anarchie proklamiert.» Die Verfechter
der christlichen Ordnung, die auf der neuplatonischen
Schau der «Ordnungen» beruht, aus der sich das py-
ramidenfrmig aufgebaute Schema Regierende/Re-
gierte auf monarchistischer Grundlage ergibt, werden
wihrend hundertfiinfzig Jahren nur noch die Glei-
chung verstehen, die der beriihmte Abbé Bergier vor-
genommen hat: Demokratie — Revolution = Atheis-
mus. Bis zu den Rundschreiben « Dinturnum illuds
und «/mmortale Dei» Leos XIII. werden sie sich iiber
den von Robespierre tibernommenen Gesellschafts-
entwurf von J.J. Rousseau entriisten, worin erklirt
wird : «Welches ist das Ziel, das wir anstreben ? Daf
wir uns friedlich der Freiheit und der Gleichheit er-
freuen kénnen... Wir wollen eine Ordnung der Din-
ge..., worin die Unterschiede nur aus der Gleichheit
erwachsen.»?

Freiheit und Gleichheit sind Werte, mit denen um-
zugehen heikel ist, selbst fiir Christen, die diesem Ge-
sellschaftsentwurf gewogen sind. Schon in der verfas-
sunggebenden Nationalversammlung wollte Abbé
Grégoire die Erklirung der Menschenrechte durch
eine Erklirung tiber die Pflichten des Menschen ins
Gleichgewicht bringen. Das gleiche Bestreben trat an-
lafllich der Diskussion {iber den Artikel 10 zutage:
«Niemand darf seiner religiésen Meinungen wegen be-
lastigt werden.» Selbst die liberalsten Christen wollten
nicht iiber eine Kultusfreiheit hinausgehen, denn sie
waren der Ansicht, daf} die Religionsfreiheit — wie sic
beispielsweise die Protestanten beanspruchten — zum
Indifferentismus fithre und damit der gesellschaftli-
chen Anarchie Tiir und Tor 6ffne. Die politische
Gleichheit, ein der republikanischen Kirche gelaufiges
Predigtthema, das durch die praktische Verwirkli-
chung der evangelischen Armut zur Geltung gebracht
wurde, lifit sich nur auf Kosten einer Ekklesiologie
ausiiben, die an den hierarchischen Stufen Episkopat,
Presbyterat, Laikat festhalt.

Stets scheitern die patriotischen Anliufe an den
theologischen Imperativen: Die «demokratischen»
Kleriker der Schwesterrepubliken Italiens weisen das
franzosische Modell mit aller Entschiedenheit zuriick,
da dieses ihnen durch den Artikel 354 der Konstitution
von 1795 die Trennung von Kirche und Staat aufzwin-
gen will.> Obwohl die Institutionen schon seit 1792
praktisch sikularisiert sind, halten diese Christen-
Biirger zih an der Illusion fest, wonach «das Gesetz
nicht atheistisch sein darf.»
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Da sie sich nicht an die Schaffung einer «Theologie
der Sikularisierung» heranwagt — da eine solche fehlt,
werden die Katholiken endlos zwischen ihrem Gewis-
sen als Christen und ihrer Pflicht als Biirger hin und
her gerissen —, pflegt die republikanische Kirche aufs
schonste, was die Revolution von 1789 diampft: die
universale Briiderlichkeit.

Kraft dieses letzten Elements des revolutioniren
Trinoms praktizieren die Konstitutionellen die kirch-
lichen Neuerungen: die Kollegialitit der Bischéfe und
die Mitbeteiligung der Gliubigen an den Beschliissen
ihrer Diézese*, und schmieden die Prinzipien zu einer
Theologie des Gottesvolkes. Die den Eid verweigern-
den Priester hingegen halten in der Emigration Ver-
sammlungen ab (Deutschland, Freiburg-Konstanz,
Ferrara usw.), an denen sie im Licht der schmerzlichen
Probleme, die ihre Verfolgung durch die Revolution
aufgeworfen hat, iiber den Glauben und die Seelsorge
nachdenken.

Wenn man die Arbeiten und Erneuerungsentwiirfe
des noch durch ideologische Konflikte gespaltenen
Klerus liest, erhilt man den Eindruck, daf} sie Konzils-
sitzungen mit einem méchtigen Atem beseelt hitten,
wenn es zu Beginn des 19. Jahrhunderts statt zu einem
Konkordat zu einem Okumenischen Konzil gekom-
men ware. Die Zeitgenossen sind sich dessen bewufit,
denn deutsche Bischéfe rufen nach einem solchen
Konzil, das selbst Reformierte miteinbeziehen sollte,
wihrend ihre franzdsischen Kollegen den Wunsch aus-
sprechen, es mochten auch «Vertreter der Juden-
schaft» dabei sein.

Warum wird diese Chance zu einer Erneuverung der
katholischen Kirche — und vielleicht der westlichen
Christenheit — 1801 objektiv verpafit?

2. Restauration emer «christlichen Zivilisation» oder
die Ausradierung der Revolution im 19. Jabrbundert

Die Antwort auf diese Frage hangt von der Einschit-
zung zahlreicher Faktoren ab, die wir hier so summa-
risch wiedergeben miissen, daff das Ganze fast wie eine
Karikatur wirkt. Erstens einmal wiire zu betonen, wel-
ches Gewicht die konservativen Geisteshaltungen ei-
nes Katholizismus hatten, der — wie es das auf Neue-
rungen ausgehende republikanische Christentum der
Revolutionsjahre zur Geniige wiederholte - sich an die
Bestindigkeit der Dogmen klammerte. Diese Starrheit
rechtfertigt die Strategie der Hierarchie: Die revolu-
tionire «Krise» ist, an der christlichen Uberlieferung
als ganzer gemessen, ein lacherlicher «Betriebsunfall».
Bringen wir sie im Namen dieser Tradition zum Ver-
schwinden !

Dieser Irrtum ist um so entschuldbarer, als ganz Eu-
ropa sich nach Ruhe und Ordnung sehnt —diese beiden

Leitworte schreiben die Liberalen wie die Konservati-
ven, die Antiklerikalen wie die Ultramontanen auf ihre
Standarten. Nach dem traumatischen Revolutionsge-
schehen erwartet Europa diese Sicherheit von Napole-
on, dem Reorganisator der Institutionen, und sodann
von Metternich, dem Garanten fiir die Ideologie der
Heiligen Allianz. Eréffnet diese nicht die verhei-
flungsvolle Aussicht auf eine im romantischen Traum
ganz naheliegende neue «christliche Zivilisation», auf
die Wiederherstellung einer vom Papst, dem Schieds-
richter der Fiirsten, der iiber den Bischofen und den
Konzilien steht, geleiteten Christenheit ?

Sicherheit der politischen Institutionen, Riickkehr
einer in hohem Ansehen stehenden Kirche in die Of-
fentlichkeit, Heimweh nach dem Ancien Régime mit
seiner Versittlichung der Sitten und seinem Autori-
tatskult— dies sind die Motive, die nach einer Konkor-
datspolitik rufen. Um diese zu verwirklichen, ist die
Kirche auf der Suche nach Diplomaten, nicht nach
Theologen.

Durch den 1801 in Frankreich errungenen Erfolg
ermutigt, baut Kardinalstaatssekretir Consalvi fiir
seine Konkordatspolitik einen Briickenpfeiler nach
dem andern : Konkordat mit dem napoleonischen K&-
nigreich Italien (1803), Bayern (1817), dem Kénigreich
Neapel (1818), den Niederlanden (1827). Das roémi-
sche System bietet dem System Metternichs eine Stiit-
ze. In den Lindern mit katholischer Mehrheit ersucht
man die «Theologen», auf das Einvernehmen der bei-
den Michte, der staatlichen und der religicsen Gewalt,
bedacht zu sein, und im Lauf der «Krise» zwischen
dem Priestertum und dem Empire in den Jahren
1808-1814 bemiihen sich denn auch der Erzbischof
von Tours und der Bischof von Nantes darum.® In den
von den Laisierungsbestrebungen der franzssischen
Revolution betroffenen Lindern mit mehreren Kon-
fessionen wendet man nach 1815 die von dem Rhein- .
linder Gorres ausgedachte «Koordinations»-Doktrin
an, um die wesentlichen Freiheiten der katholischen
Kirche sicherzustellen.

So eingerahmt, bringt der Glaube eine «christliche
Zivilisation» hervor. Diese hat ihre Theoretiker, die
der ganzen katholischen Rechten als Denkmeister die-
nen: L. de Bonald und J. de Maistre, von dem Graf
O’Mahony 1826 die These iibernimmt: «Keine 6ffent-
liche Sicherheit und kein Nationalcharakter ohne Reli-
gion; keine europiische Religion ohne Christentum;
keine christliche Wahrheit ohne den Katholizismus;
kein Katholizismus ohne Papst; kein Papst ohne die an
seine Person gebundene héchste Gewalt.»® Statt die
Elemente einer solchen Theorie zu verifizieren, orche-
strieren die Apologeten (Frayssinous in Frankreich,
Gerdil in Italien) sie zuhanden einer Kohorte von Mis-
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sionaren, die das gute Volk «wiederverchristlichens.

Wem koénnte angesichts einer solchen Entfaltung
aufeinander abgestimmter Krifte noch vor der « Gott-
losigkeit der Aufklirungsphilosophie» bangen? In
Deutschland kann die junge Tiibinger Schule im Lirm
des groflen Kampfes, den Kant und Fichte miteinander
austragen, mit Méhler an eine Christologie des Heils
erinnern, doch dies ist noch verfritht. Und daff der
Wiener A. Giinther der Theologie einen «wissen-
schaftlichen» Charakter zu geben sucht, ist hdretisch.

Ganz mit ihrem Kultwerk (Kultregime und -praxis)
befaflt, scheint die katholische Kirche die revolutio-
nire «Krise» zu ignorieren, statt sie abzuschlieflen ; sie
verschirft sie, indem sie den Graben zwischen Reli-
gion und Glauben entstehen lifit. Das institutionelle
Gewicht verdeckt das Nichtvorhandensein eines glo-
balen theologischen Entwurfs noch mehr als seine Un-
angepafitheit an die jeweilige Situation.

3. Die fortschreitende Integrierung der Revolution im
Verlanf des 19. und 20. Jabrbunderts

Statt nach der Theologie greift man nach Kunstgriffen
wie z.B. nach der Unterscheidung zwischen «These»
und «Hypothese», die nach dem Syllabus (1864) von
Bischof Dupanloup aufgebracht wurde. Das Konkor-
datsgebiude iibersteht den Ansturm der sikularisier-
ten Regimes nur schlecht: seit ihrem internationalen
Kongref} von 1830 stellen die Belgier das Konkordats-
statut ihrer jungen Nation in Frage,” wihrend es den
franzosischen Katholiken schwerfille, die religiose
Tragweite einer dem gewundenen Denken der Enzy-
klika « Au milieu des sollicitudes» (1892) entsprechen-
den Aussohnung mit der Republik zu verstehen.
Der Klerus ist offensichtlich dem Ausmafl der mo-
dernen «Krise» nicht gewachsen. Die Laien, die sich,
ohne von der Hierarchie dazu beauftragt zu sein, in die
hochgemuten Abenteuer des Liberalkatholizismus,
des sozialen Katholizismus, der christlichen Demo-
kratie stiirzen, spiiren dies instinktiv. Ausgangs- und
Konvergenzpunkt aller dieser Initiativen bildet das
eine gleiche Verlangen und Bediirfnis: wieder an die
Bestrebungen und Aspirationen des Volkes anzukniip-
fen. In dieser Beziehung haben die Revolutionen von
1830 und 1848 den ideologischen Einschlag der Krise
von 1789 wiederum aktualisiert. Wihrend die Denk-
und Redeweise der Kleriker aus dem Volk eine harm-
lose Abstraktion zu machen sucht, packen die Laien
die komplexe, harte Realitit der Massen an, schon mit
Lamennais, der iiber das Schicksal, das die Polen 1830
erleiden, erschiittert ist. Durch Proudhon und Miche-
let wird das Bild des Volkes und der Demokratie eine
Dichte gewinnen, die sich auf die Philosophie der
christlichen «Demokraten» auswirken wird.

Besagt «Philosophieren» nicht, den Ereignissen
vorgreifen ? Noch lange werden die Katholiken, wel-
che die sikulare Welt der Menschen wiederum zu inte-
grieren trachten, sich in die Widerspriiche zwischen
einer hartnickig konservativen Ideologie und einer er-
neuernden Aktion verstricken. Die Fata Morgana ei-
ner «christlichen Zivilisation» hat in dieser ersten
Hilfte des 19. Jahrhunderts zu stark in ihren Bann ge-
zogen, als dafl man sich so schnell von ihr hitte be-
freien kénnen.

Darum der neuguelfische Traum eines V. Gioberti
in Italien von 1848, von dem sich, den besonderen Zii-
gen des Bismarckschen Reiches von 1871 entspre-
chend, der militante liberale Katholizismus von Bi-
schof Ketteler inspirieren [if8t. Gioberti baut auf einem
voreiligen Einvernehmen zwischen Zivilisation, Reli-
gion und Nation auf. Nach dem Scheitern seines Pro-
jektes eines italienischen Staatenbundes unter Leitung
des Papstes geht es thm schwer ein, dafl das politische
Schicksal Italiens nicht von der Sendung einer Kirche
bestimmt werden darf, die universal und nicht nationa-
listisch zu sein hat. Ein Widerspruch wohnt auch den
franzdsischen Vorkimpfern des «Oeuvre des Cercles
Catholiques d’Ouvriers» inne, die 1877 im Anschluf
an Albert de Mun erkliren: «Stellen wir der Deklara-
tion der Menschenrechte, die der Revolution zur
Grundlage gedient hat, die Proklamation der Gottes-
rechte entgegen, die das Fundament der Gegenrevolu-
tion sein muf ; sie iibersehen und verkannt zu haben ist
die eigentliche Ursache des Ubels, das die moderne
Gesellschaft dem Untergang entgegenfiihrt.»

Die Verklammerung zwischen Aktion und Denken
bei den Laien, die die industrielle und technische Zivi-
lisation, worin sich simtliche gesellschaftlichen und
ideologischen Formen der Sikularismen entfalten, zu
tibernehmen wiinschen, gerit ins Feuer der politisch-
religiosen Kampfe und der Erfahrung der Volksmi-
lieus. Trotz seiner politischen Durchgangsstadien
weckt der Neuthomismus die kritische Reflexion, die
dem offiziellen Katholizismus des 19. Jahrhunderts
abhanden gekommen war. Im Namen dieser kritischen
Reflexion kann der Begriinder der Zeitschrift «Esprit»,
E. Mounier, 1934 die Dialektik anstellen: «Wir ver-
kennen nicht den nicht in Abrede zu stellenden positi-
ven Beitrag der Franzésischen Revolution und die Be-
freiung, die sie mit sich brachte. Wir sagen nur, daf in
ihrer Formel mit ihren erfreulichen Wirkungen ein ra-
dikales Ubel (der liberale Individualismus) verbunden
ist.» Ein Satz, der sich im Denken Maritains erhellt,
von dem E. Borne, ein weiterer Mitarbeiter von
«Esprit», sagen konnte, er sei «nicht als der Philosoph
der christlichen Demokratie, sondern als der christli-
che Philosoph der Demokratie«» zu betrachten.® Man
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wird dies anhand des folgenden Textes beurteilen kén-
nen, der schon fiir sich allein den Weg, den das katholi-
sche Denken im Verlauf der modernen «Krise» zu-
riickgelegt hat, zu versinnbilden vermag:

«Wir wollen keineswegs behaupten, das Christen-
tum sei an die Demokratie gebunden und jeder Gliu-
bige sei kraft des christlichen Glaubens verpflichtet,
Demokrat zu sein, sondern es ist bloff festzustellen,
daf} die Demokratie mit dem Christentum verbunden
ist und dafl der Antrieb zur Demokratie in der
Menschheitsgeschichte als eine zeitliche Auswirkung
der Inspiration durch das Evangelium aufgekommen
ist. Die Frage richtet sich hier nicht auf das Christen-
tum als religitses Credo und Weg zum ewigen Leben,
sondern auf das Christentum als Ferment des gesell-
schaftlichen und politischen Lebens der Volker und als
Triger der zeitlichen Hoffnung der Menschen.»

Und J. Maritain zieht den fiir das Verstindnis der
Krise, deren Peripetien wir angedeutet haben, wichti-
gen Schlufl: «Nicht auf den Héhen der Theologie,
sondern in den Tiefen des profanen Bewufitseins und
der profanen Existenz wirkt das Christentum in dieser
Richtung,»°

Kurz: Das christliche politische Denken ist im Lauf
des 19. Jahrhunderts vielleicht auf Abwege geraten,
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indem es einen sakralen Typus annahm, und man
denkt von neuem an das Werk eines J. de Maistre, der
an einer «politischen Theologie» in Form einer Reli-
gionsphilosophie arbeitete, ohne auf die Zweideutig-
keit des Vorhabens hinzuweisen.

Es ist nicht einmal sicher, daff ein an die Forderun-
gen der modernen Gesellschaft angepafiter theologi-
scher Denkstil, falls es im Katholizismus zu einem sol-
chen gekommen wire, nicht die schlimmen Wirkun-
gen gezeitigt hitte, zu denen es in Deutschland ge-
kommen ist. Dies erhellt aus der wichtigen Untersu-
chung von J. Droz iiber den «Protestantismus im poli-
tischen Leben Deutschlands»'® im 19. Jahrhundert.
Droz zeigt auf, wie die Fiille an theologischen Schulen,
vor allem nach 1848, von der Lehre Luthers tiber die
Unterwerfung unter die Obrigkeit reichlich Gebrauch
gemacht hat, um die Vélker dahin zu bringen, ihren
Fiirsten absolut untertinig zu sein. Von daher kam es
zur «Isolierung der evangelischen Kirche, die sich um
die Probleme der Volksmasse lange nicht gekiimmert
hat, da sie ganz in der Predigt des Gotteswortes auf-
ging... und nicht imstande war, aus dem Christentum
eine biindige Soziallehre zu ziehen... am Rande der
modernen Gesellschaft.» (S. 27.)

? J. Maritain, Christianisme et Démocratie (Paris 1945) 35.
10 e protestantisme dans la vie politique allemande : Cahiers d’Hi-
stoire (III, 1958) 17-34.
Ubersetzt von Dr. August Berz
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