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Der Essay

Das Wort Essay kommt vom franzosischen essai, es-
sayer — Versuch, versuchen. Der Essayist anerkennt,
indem er sich als solchen bezeichnet, von vornherein
die Grenzen, die er selbst seinem Vorhaben setzt. Der
Essay distanziert sich von allen Modellen und ver-
zichtet gleichermaflen darauf, die spezifische Bedeu-
tung der wissenschaftlichen Abhandlung zu erreichen
oder auch sich an den Normen der konventionellen li-
terarischen Ausdrucksformen — Biihnenstiick, Poesie,
Roman usw. — zu orientieren. Diese Freiheit kann der
Essay jedoch nur um den Preis der Bescheidenheit fiir
sich beanspruchen.

Doch sollte man vor literarischer Bescheidenheit
immer auf der Hut sein. Nicht selten steht dahinter
ebensosehr ein Vorwurf gegen die «hochgestochenen
Anspriiche» der anderen wie das Zugestindnis der
Grenzen, die der Autor bei sich selbst erkennt, Das
trifft generell zu, heute aber mehr denn je. Auf der ei-
nen Seite verlieren die eben erwihnten Modelle an
Klarheit, und die stilistischen Probleme, wie die Infra-
gestellung der traditionellen literarischen Gattungen,
machen hiufig aus einem Roman oder einem Bithnen-
stiick einen verkappten Essay. Aufder anderen Seite ist
der Essayist keineswegs ein Vulgarisator, er erhebt
nichtden Anspruch, weniger zu sagen oder wiederzu-
sagen, er beansprucht, den Bereich zu erkunden, in
dem kein Wort jemals einen definitiven Klang hat, in
dem die Frage derart offen steht, dafl keine Antwortsie
in befriedigender Weise auszufiillen und abzuschlie-
flen vermag.

land, in Hiusem der Kulwr, Gymnasien, Universititen. Man hilt ihn
fiir einen der grofien Dichter unserer Zeit. Seine Bibliographie ent-
spricht seiner inneren Entwicklung. Es sind ausschlieflich Gedicht-
binde und Essais zu nennen : Juan, Paris 1945 ; Cantiques pour des
pays perdus (Pari 1947, *1957) ; Haute-Mer (Paris 1950) ; Métamor-
phose du Monde (Paris 1951) (Prix Franeis Jammes); Fable (Paris
1952); Incantation des Eaux (Paris 1961) ; Pere, voicique 'homme (Pa-
ris 1955) (Grand Prix Catholique de Littérature) ; En une seule vigne
(Paris 1959) ; Incantation du Temps (Paris 1962) ; La Terre du Sacre
(Paris 1966, drei Auflagen) (Prix Sainte-Beuve) ; LaBraise et la Riviere
(Paris 1969, zwei Auflagen ) (Aigle d’or de la Poésie beim Internatio-
nalen Festival des Buches in Nizza) ; Le Dieu de Nuit, (Paris 1973)
(Prix Max-Jacob). Notes sur la poésie (Paris 1970) ; Notes sur la foi
(Paris 1973). Viele seiner Gedichte wurden in mehrere Sprachen iiber-
setzt.

Der Ausgangspunkt und die Daseinsberechtigung
des Essays liegen also in der intuitiven Erfassung des-
sen, worin und wie weit die Frage tiber die Antwort
hinausreicht, in dem intuitiven Interesse an einer Mit-
teilung von Gedanken oder einer literarischen Aus-
drucksform, die zwar von einer Zielvorstellung ange-
zogen und von einer Uberzeugung inspiriert sind, von
denen man aber andererseits denkt, daff sie niemals
dieses Ziel so weit erreichen werden, daf} sie in thm
miteinander verschmelzen, noch sich jemals so zu-
sammenfassen lassen, daf§ sie diese Uberzeugung in er-
schopfender Weise kundgeben.

Der theologische Essay

Damit ein solcher Essay als theologische Ausdrucks-
form gelten kann, sind zwei Bedingungen zu erfiillen,
die zugleich notwendig und ausreichend sind ; die eine
lafc ein Bewufitwerden der Grenzen theologischer
Aussage erkennen, die andere umgekehrt eine gestei-
gerte Anforderung hinsichtlich des Ausdruckes des
Glaubens. Die Aufnahme des Essays in die Theologie,
die entdeckte oder wiederentdeckte Moglichkeit eines
Theologen, sich der Stilform des Essays zu bedie-
nen, ist somit zugleich Ergebnis einer Krise und einer
Fortentwicklung, wobei die erstere dialektisch die
zweite erzeugt. Natiirlich haben diese Krise und diese
Fortentwicklung ihre kulturelle Ausdrucksform, doch

. geht es im tieferen Sinne und durch diese Ausdrucks-

form hindurch eben doch um den Glauben und seine
eigene Sprache. Dieser zum-Ausdruck-gelangte-
Glaube erfihrt aber nun eine Neuvaufteilung der von
ihm ins Spiel gebrachten Werte und seiner Methoden,
die die Beachtung seiner Verkiindigung und seiner Er-
lduterung durch den Essay erhellt.

Es wire ein nutzloses Beginnen, den Ursprung des
christlichen Essays zeitlich festlegen zu wollen. Wenn
wir den Begriff in einem weiten Sinne verstehen, so
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hitten wir damit die gesamte Geschichte einer christli-
chen Literatur und Poesie nachzuzeichnen. Doch wird
diese Geschichte in einem spezifischeren Sinne modern
(und fiir uns interessant), wenn wir von «theologi-
schem» Essay sprechen. Mit anderen Worten: Neu
daran (und relativ gut feststellbar) ist jener authentisch
theo-logische Status, der einer literarischen Form zu-
gestanden wird, die bisher — speziell was ihren Status
anbetraf — durch ihren doppelten Charakter von Sub-
jektivitait und Approximation abgewertet wurde.

Von dieser ersten Uberlegung aus legt sich ein epi-
stemologischer Exkurs nahe. Wenn das Genus des Es-
says als Theologie im vollen Sinne des Wortes aufge-
wertet wurde, so konnte das sehr wohl mit einer zwei-
fachen Abwertung, einer zweifachen Entthronung zu-
sammenfallen : der der determinierenden Sprache der
traditionellen Theologie, die durch ihr natiirliches
Gewicht immer in Richtung auf die Binsenwahrheit
und die Wiederholung gedringt worden ist, und der
der systematischen Sprache, die aus dem deutschen
Idealismus hervorgegangen ist und deren hauptsichli-
cher Widerpart — wenigstens nach unserer Ansicht —
der zwangslidufige Bezugspunkt einer neuen theologi-
schen Sprache, Séren Kierkegaard, sein mufl.

Simone Pétrement’ macht auf dieses Thema bei Si-
mone Weil aufmerksam, wo die «Systeme» erwihnt
werden, die aufgebaut sind, um den Gedanken des
Gegners zu widerlegen oder sich einzuverleiben:
«Diese Systeme sind keine Gedanken, man kann sie
nicht denkens ; sie nihert sich damit Péguys Wort:
«Das ist kein Gedanke, welil es ein System ist.» Dabei
sei darauf aufmerksam gemacht, dafl Simone Weil
dem systematischen Ausdruck gerade jenen sokrati-
schen Dialog entgegenstellt, der fiir Kierkegaard ein
kommentiertes und aufgegriffenes literarisches Modell
war. Kierkegaard, Simone Weil, Péguy — drei Formen
des Ausdrucks, in denen sich im Gegensatz zu der zu
threr Zeit beherrschenden Theologie ein gewisses
Wagnis und ein ganz bestimmtes Verstindnis des
Glaubens kundtun. Keiner der drei Autoren trigt das
Etikett «Theologe», und doch findet sich bei allen
dreien eine Substanz, ein theologisches Gedankengut
von unvergleichlichem Reichtum. Im Verhiltnis zu
den Systemen der Theologen, die das Erbe Hegels
pflegen, oder zur Neuscholastik eines Maritain sind
alle drei zweifellos «Essayisten». Doch liegt gerade bei
ihnen die Frage nahe, ob nicht zufillig diejenigen, die
«versuchen», mehr sagen, als andere, die sich in der
fest formulierten Aussage oder dem System iiber eine
blofie Approximation erhaben wihnen.

Der eigentliche Punkt, an dem sich die Frage erhebt:
«Kann ein Essay im vollen Sinne des Wortes theo-lo-
gisch sein ?» — ist also weithin kultureller Art. Es geht

dabei nichtallein um den Status des Glaubens, sondern
in einem bedeutend weiteren Sinne um den Status von
Wahrheit und Verifikation. Wir méchten nun in ent-
sprechenden Gegeniiberstellungen eine Uberlegung
tiber die charakteristischen Eigenarten des Essays (im
Gegensatz zu Bezugnahmen wie Abhandlung, Wis-
senschaft, System, Scholastik) und eine iiber die Ent-
wicklung des Status von Glauben und Wahrheit vor-
nehmen. Nach unserer Meinung miifite dieses parallele
Vorgehen die gegenwiirtige Giiltigkeit des Essays als
Form theologischer Sprache sichtbar machen.

A) Der Essay entspringt nicht aus einer a priori
definierten literarischen Gattung

Urspriinglich hat man als «Essays» Sammlungen mehr
oder minder disparater Art bezeichnet. Das war in ei-
ner Epoche der Fall, in der die literarischen Modelle
stark definiert waren. Wenn wir auf das unbestreitbare
Paradigma dieser Gattung zuriickgehen, namlich die
Essays von Montaigne, so finden wir alle Eigentiim-
lichkeiten dieser Situation miteinander vereint. Tat-
sichlich ist es unméglich, den Einfluf eines vorherge-
henden literarischen Typs auf die «Essais» nachzuwei-
sen. Hier bestehen keinerlei Verbindlichkeiten. Me-
moiren beispielsweise wiirden zumindest eine chrono-
logische Kontinuitit implizieren; eine philosophische
Darlegung wiirde vom Vordersatz zur Folgerung fort-
schreiten ; oder unter mehr praktischem Aspekt gese-
hen: ein Biihnenstiick wire zumindest den Erforder-
nissen der Auffiihrung unterworfen (wenn man einmal
von der weiteren Regel der dreifachen Einheitabsicht),
ein Roman auf das beherrschende Genre seiner Epoche
bezogen, ein Gedicht miiffte der formalen und leeren
Geserzmifligkeit der prosodischen Regeln folgen.
Hier beim Essay haben wir nichts von alledem ; es gibt
keinen typischen Stil, der vor seiner konkreten sprach-
lichen Darbietung vorhanden wire; die «Essais» sind
ein Gesprich. Aber was indert das? Fiir den Leser in
ganz wesentlicher Form die Bewertung. Die Freude,
die man an einem Text von Montaigne gewinnt, ent-
steht niemals auf dem Weg der Verifikation, der Ge-
nugtuung angesichts einer auf eine bereits formell vor-
liegende Frage erfolgenden Antwort (eine Genugtu-
ung, die auf der anderen Seite bei der Lektiire der klas-
sischen Poesie offenbar ist,/ wo das aus der Uberra-
schung erwachsende Gliick desto lebhafter ist, je mehr
es im Kontrast zu der «vorhersehbaren» Regelhaftig-
keit des Reims oder des Versmafes steht). Hier gibtes,
was die Form anbetrifft, fiir den Leser nichts voraus-
zusehen — weder in 4sthetischer Hinsicht, insofern
kein Modell vorliegt, das zu einem Nachvollzug no-
tigt, noch auf intellektuellem Gebiet, da keinerlei Lo-
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gik eine bestimmte Entfaltung fordert. Das Vergniigen
des Lesers von Montaignes «Essais» besteht darin, daff
man sie jedesmal lebendig neu entdeckt, dhnlich wie
bei Straflen, die in Kehren verlaufen, so daff sich bei je-
der Biegung das Bild der Landschaft erneuert.

Die Aufwertung des Essays zu einer sprachlichen
Ausdrucksform, in der es um Wahrheit geht, oder ge-
nauer gesagt um Glaubenswahrheit, lifit sich auf eine
niitzliche Weise erhellen, wenn wir dabei an dieses
Verhalten des Lesers denken. Tatsichlich kénnte es
vorkommen, daf} der Vorgang einer glaubigen zeitge-
nossischen «Lektiire» von jenem Ubergang von einer
«Verifikation» (die stindig vom leeren Modell zu sei-
ner logischen Fiillung geht) zu einer Poetik geprigt
wire, die durch sukzessives Auftauchen des Gedan-
kengutes charakterisiert ist. Das alles geschieht, als er-
warte man weniger die Darlegung eines durch Argu-
mente oder Wahrscheinlichkeit ratifizierten Glaubens
(und in diesem Punkt sind simtliche traditionellen
theologischen Modelle mehr oder minder Apologien)
als die direkte, punktuelle und sukzessive Manifesta-
tion seines gelebten und erlebten Inhaltes.

Da, wo man mit einer Bestitigung zu rechnen pfleg-
te, schreitet man nunmehr zur Entdeckung. Die Mon-
taigne entsprechende Form des Essays iiber ihre Brii-
che, ihre Inventionen und ihre Uberraschungen hin zu
einer skeptischen Haltung wird heute fiir geeignet er-
achtet, von einem Glauben Zeugnis zu geben, der sich
heute mehr als gestern in den Briichen, den Inventio-
nen und den Uberraschungen erkennt. In diesem Sinne
ist auch, was akzidentell Pascals «Pensées» unvollen-
det macht und sie als Ganzes und als Apologetik ab-
schwicht, gerade auch das, was sie uns niher bringt.

B) Der Essay lenkt die Aufmerksamkeit, die sonst dem
Ganzen entgegengebracht wird, anf das Bruchstick

Die Aufmerksamkeit des Essayisten wie die des Lesers
(immer im Sinne der Hypothese, daf} der Essay kein
geringeres Genus ist) kann nicht abgeschwicht wer-
den ; siewird verschoben. Anstatt die Gesamtarchitek-
tur zu betrachten mit ithren Entsprechungen, ihren
Entwicklungen, ihrem inneren Zusammenhang, richtet
sie sich auf das Detail. Die Anforderung bleibt, aber sie
wird auf andere Weise zur Geltung gebracht; sie wird
punktuell, sie gilt einem einzigen Satz, ja moglicher-
weise einem einzigen Wort. Die Zusammenhinge
bleiben, aber implizit. Sie aufzudecken, wird Aufgabe
der Kommentatoren oder der Leser, die sie gelegent-
lich besser erfassen, als der Autor selbst ; daher — und
wir werden noch darauf zuriickkommen - riihrt ein
héherer Anspruch an den Stil, an die Form, die dem
Essay seine Qualifikation als «Literatur» gibt. Dieser

ein wenig rhapsodische Aspekt des Essays entspricht
heute einem neuen Glaubensverstindnis. Eine tief
greifende Infragestellung vom epistemologischen
Standpunkt aus (die zweifellos ausfithrlichere Darle-
gung verdiente) hindert das Glaubensverstindnis mehr
und mehr, Orthodoxie als Umfassen eines Komplexes
von Dogmen anzusehen, die derart koordiniert sind,
dafl die Ablehnung auch nur eines einzigen von ihnen
geniigen wiirde, den Gliubigen zu disqualifizieren.

Der Glaubensakt enthiillt sich als «existentiell» ; zu
seiner Anerkennung und Bezeugung ist es notwendig
und geniigt, dafl er in diesem oder jenem Punkt die
«Ubertragung» des Willens und des Verstindnisses auf
das Wort eines anderen ermdglichen kann, wobei die-
ser andere fiir den Glauben, um den es hier geht, als
Gotterklart wird. Die Aktualisierung, die Bekundung
und das Bekenntmis dieser Dezentrierung, die in die
Rationalitit ein ihr iiberlegenes Prinzip einfithren, das
sie zunichst als fremd empfindet, sind so umwalzend
und entscheidend, dafl sie den systematischen und er-
schopfenden Aufbau der Glaubensgegenstinde auf
den zweiten Platz verweisen. Der Essay mit seiner nur
Einzelteile erfassenden Themenstellung, mit seiner
strukturellen Unvollstindigkeit, aber auch seiner be-
sonderen Moglichkeit, durch Kontrastwirkung das
entscheidende Detail hervortreten zu lassen, kann die
theologische Formulierung eines solchen Glaubens
werden. Tatsache ist, dafl heute die Notwendigkeit ei-
nes Systems weniger lebhaft und weniger allgemein
empfunden wird als noch vor einigen Jahrzehnten.
Nun widerstrebt aber dem Essay als literarischer Gat-
tung radikal jedes System. Denn im letzteigentlichen
Sinne des Wortes ist System gerade das, was nicht «ver-
sucht werden (essayé)» kann, was durch einen Mangel
in der Darstellung oder mitanderen Worten : durch die
Nichtintegration auch nur eines einzigen der zur Dis- .
kussion stehenden Elemente abgewertet wiirde, « Ver-
suchen (essayer)»> kann man dagegen ein einzelnes
Moment, eine der Erfahrungen, eine der festen Uber-
zeugungen eines solchen fragmentarisch gelebten
Glaubens, wie wir ihn eben erwihnten, zum Ausdruck
zu bringen. Diese Theologie verliert nicht an Giiltig-
keit dadurch, dafl sie nur «versucht» ist. Angesichts
des unerschépflichen Reichtums des Gelebten, das ihr
ihr Material liefert, kann sie nicht einmal den An-
spruch erheben, etwas anderes zu sein.

C) Der Essay Lifit die bistorische Bedingung
hervortreten auf Kosten der iiberzeitlichen Aussage

Durch seine Freiheit allen formalen Modellen gegenti-
ber, durch seine Eigenart, das Bruchstiick auf Kosten
des spekulativen Ganzen zu bevorzugen, ist der Essay
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das Genus der «Geschichte», und zwar nicht zunichst
der erdichteten Phantasiegeschichte, sondern der wah-
ren und gelebten Geschichte. Die Geschichte steht ih-
rer situationsbedingten Eigentiimlichkeit gemaf} tat-
sichlich in einer doppeldeutigen Bezichung zu jeder
Reflexion, welche ihrerseits bald dahin tendiert, sich in
einem getrennten, von der zeitbedingten Ablenkung
nicht erfaiten Raum zu konstituieren, bald hinwieder
bemiiht ist, gerade diese ihre Bedingung, unter der sie
steht, gedanklich zu erfassen. Je nachdem eine Epoche
die erste oder die zweite der genannten Tendenzen be-
vorzugt, wird die ihr natiirlich angepafite Sprache des
Essays mehr oder weniger Gehor finden.

Nun erleben wir aber heute zweifellos eine zweifa-
che und sukzessive Degradierung: zunichst die des
zeitlosen spekulativen Denkens durch die geschichts-
philosophischen Systeme (von der Meta-Physik zur
Meta-Historie); sodann die jenes umfassenden und
ganzheitlichen Denkens durch die Geschichte selbst,
die «nackte» Geschichte in ihrer Undurchsichtigkeit,
inihrem A ufsteigen und ihrer uniiberwindlichen Kon-
tingenz. Dieser Weg der Philosophie erfihrt eine
Ubertragung auf den Ausdruck des Glaubens, einen
Ausdruck, der mit der traditionellen Theolo gle an die
Metaphysik gebunden ist und in einer ersten Phase
nach einer «unverginglichen» Weisheit strebt; in einer
zweiten Phase haben wir jene Woge von globalisieren-
den heilsgeschichtlichen Visionen, die eines ihrer cha-
rakteristischen und jiingsten Abenteuer im Teilhar-
dismus erlebt; und schlieflich die gegenwirtige Situa-
tion, in der die Geschichte des Glaubens reflektiert
wird als Kontingenz und Undurchsichtigkeit®.

Wenn man sich bereit findet, das Christusereignis
als Heilsereignis in die Mitte jeder Theologie zu stel-
len, so wird man bemerken, daf} es im Gefolge der drei
genannten Schemata eine je eigene, verschiedene Be-
handlung erfihrt. Der metaphysischen Interpretation
entsprechend wird es verstanden als Manifestation des
Rechtes in den Tatsachen und Begebenheiten, konzi-
piert von einer Kosmologie, einer Theodizee, einer
Moral aus, die sich im Grunde aus sich selbst aufrecht
erhalten und denen es mehr eine Bestitigung als einen
Sinn gibt. Der metahistorischen Interpretation gemif
istes integriert in die /dee als eines ithrer Momente, un-
tergeordnet der Manifestation des absoluten Geistes,
der es — nach der hegelschen Auffassung — integriert,
indem er es iibergreift?, untergeordnet — nach Teilhard
— der Weite einer umfassenden Vision, fiir die es nur
eine unvollkommene Prifiguration darstellt, da es
durch Raum und Zeit begrenzt ist, berufen, sich im
«Punkt Omega» aufzulosen in der vollkommenen
kosmo-noetischen Einheit. Tatsichlich lassen diese
beiden ersten Interpretationen ein Paradox erkennen

und deuten einen Grenzpunkt an: die Schwierigkeit,
Kontingenz zu denken. Nun hat aber diese Kontin-
genz (zum groflen Teil auerhalb des Christentums)
verschiedene literarische und philosophische Versuche
auf den Plan gerufen, die alle vorgaben, sie zu interpre-
tieren. Heute beobachten wir eine Konvergenz zwi-
schen der Formulierung dieser Interpretation und ei-
ner Theologie, in der die Heilsgeschichte zunichst
aufgenommen wird als ein Faktum, das entritselt wer-
den muf}, ehe es in Systeme aufgearbeitet werden kann,
die es abwerten unter dem Vorwand, es zu integrieren,
oder ehe es in eschatologische Visionen projiziert wer-
den kann, die zumindest einige bestimmte von seinen
«entscheidenden» Ziigen verwischen.

Auf der anderen Seite und kulturell gesehen ist die
angebliche Universalitit der nachgriechischen abend-
lindischen Denk- und Zivilisationsmodelle gesprengt
worden durch den historischen und ethnographischen
Beitrag, der die Geschichte des Sinnes in Zeit und
Raum entfaltet. Der abendlindische Mensch erfihrt
von allen Seiten her seine Endlichkeit und Begrenzt-
heit, und seine Hinwendung zu einem menschgewor-
denen Gott bewirkt, dafl er immer weniger daraus
flichtet. Er ahnt, daff die uniiberwindliche Kontin-
genz des Heilsereignisses ihn aus der Mitte dieser End-
lichkeit ergreifen und umwandeln kann.

So ist uns das Bild Gottes wiedergegeben worden als
«Antlitz» (so wie es vom Judentum aufgefafit worden
war), nachdem es so lange als «Begriff» gedacht wor-
den istunter dem —in diesem Punkt konvergierenden —
Einflufl der griechischen und der lateinischen Tradi-
tion. Dennoch ist die Universalitit nicht beseitigt. Sie
ist nur an den Sinnhorizont zuriickgeschoben, wih-
rend die Kontingenz einer historischen Offenbarung
vorrangig geworden ist. Im umgekehrten Sinne haben
die Schemata der traditionellen katholischen Theologie
(unter anderen der thomistischen) diese Kontingenz an
die nahezu indenkbare Grenze eines Denkens verlegt,
dessen Primissen auf das Universale hin strebten.

Man begreift nun, daf der Essay, von dem wir er-
kldrt haben, wie sehr er dem Ausdruck der Kontin-
genz, der Endlichkeit und der historischen Bedingtheit
gerecht wird, den Anspruch erheben kann, die Theo-
logie dieses Glaubens zu sein. Als Sprechen von und
iiber Gott wird der Essay in seiner Eigenschaft als
sprachlicher Ausdruck nicht mehr abgewertet, inso-
fern seine «Partialitit> mehr auf den Ausdruck einer
Universalitit stofit, die seine Giiltigkeit beeintrichrigr,
sondern vielmehr auf den Ausdruck einer Kontingenz,
fiir die er indessen die naturgegebene Ausdrucksform
ist. Ebensowenig wird er entwertet in seiner Eignung,
Gottauszusagen, zumindest wenn der Gott, um den es
dabei geht, derjenige ist, der sein Mysterium zunichst
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in der historischen Kontingenz offenbart, wahrend er
die Offenbarung seiner Universalitit an den Horizont
eines Pleromas verschiebt, von dem man annimmt, es
seiund bleibe vorerst unsagbar. Die Inkarnation, von
der kiirzlich ein Theologe sagte : «Alles in allem ist sie
nur ein Ereignis (fait)», und damit jenes undenkbare
Ereignis der lichten Welt der Wesenheiten gegentiber-
stellte, ist nunmehr die Achse aller Theologie ; und die
sprachliche Ausdrucksform, die am geeignetsten ist,
diesen Vorgang der Inkarnation zu re-produzieren, ist
auch die, welche am meisten theologische Verstind-
lichkeit besitzt.

Ebenso wie es fiir eine gewisse griechische «Physik»
darum ging, «die Phinomene zu retten», geht es eier
bestimmten Philosophie und einer gewissen Theologie
in threm Gefolge darum, das «Erlebte» zu retten. Der
Jiinger eines menschgewordenen Gottes hat tatsich-
lich einen Grund mehr als andere, nicht zuzulassen,
dafl die wagnisreichen Ereignisfolgen seines affektiven
und moralischen Lebens zusammenstiirzen zu rein
empirischen Banalititen im Range von Anckdoten.
Das sartresche Prinzip einer «der Essenz vorausgehen-
den Existenz», sobald es sich um Freiheit handelt, bil-
det ein Thema, das der gliubige Verstand noch nicht
vollstindig zu seinen Gunsten erforschthat, jener Ver-
stand, der die wesentlichen Orientierungspunkte fiir
seine Uberzeugung am Horizont der Existenz Jesu
von Nazareth sich erheben sieht. Nun nimmt aber der
Kommentar dieser sinnzeugenden Freiheit natiirlich
die Form eines Essays an, da dieser in der Regel durch
die historische Kontingenz seines Ursprunges und sei-
ner Produktion den Zwingen der Systeme fremd und
weil er «subjektiv» ist.

D) Der Essay enthiillt das Subjekt der Rede

Zum Guten oder zum Schlimmen, es offen zeigend
oder schamhaft verbergend ist der Essay eine Schriftin
der ersten Person. So bedeutet, die Frage nach der
M5glichkeit eines theologischen Essay stellen, sich fra-
gen, ob es eine Theologie in der ersten Person geben
kann.

Auch hier steht der Status des Glaubens (und in ei-
nem weiteren Sinne der Wahrheit) zur Debatte. Die
Entwicklung dieses Status erklirt die Verschiebung der
sprachlichen Form, die bestimmtist, thm Ausdruck zu
geben. Unbestreitbar verlegt die Moderne (die in die-
sem Punkt mit Luther einsetzt) die Betonung auf das
glaubende Subjekt. Ich bin es, dem dies widerfihrt. In
anderen Zeiten pflegte sich dieser eindeutig personale
Charakter der Glaubenszawendung oder des Glau-
bensaktes sogleich zur «regula fidei», der objektivie-
renden Annahme des unteilbaren Gesamtkomplexes

der Dogmen und der Teilhabe an einer Institution, de-
ren beherrschendes Element die Einheit war, zu erwei-
tern. Diese dogmatische Objektivitit hat die oben er-
wihnte Krise erlebt, und die institutionelle Einheit
schwiicht sich heute in vielerlei Weise ab, ob diese Ab-
schwichung nun in dem schwer falbaren Begriff des
Pluralismus aufgearbeitet wird oder nicht.

Glauben bleibt gewify Voraussetzung und Erforder-
nis der Gemeinschaft. Aber die Schwierigkeiten, diese
Gemeinschaft nun gliicklich und unbeschwert zu le-
ben, verweisen den Glaubenden nicht selten in drama-
tischer Weise in seine Einsamkeit. Diese Einsamkeit
aber war von jeher ein Merkmal des Prophetentums,
auch innerhalb der Kirche selbst, besonders immer
dann, wenn ein Gliubiger sich ahnend oder voll Furcht
und Zittern als Triger einer Wahrheit erkannt hat, die
die Institution seiner Zeit nicht lebte ; man denke nur
beispielsweise an Soren Kierkegaard der dénischen
Kirche gegeniiber ... der Kirche gegentiber ! Hier ha-
ben wir alles zusammen ! Die Subjektivitit im Glauben
verstarkt und dramatisiert sich jedesmal, wenn das
«der-Kirche-gegeniiber» die Oberhand gewinnt iiber
das «in-der-Kirche». Diese noch vor kurzem als Aus-
nahme anzusehende Situation verallgemeinert sich
aber heute; daher die Sprengung und die relative Ent-
leerung der Sprache des Glaubens ; daher der Aufstieg
des Essays, jenes literarischen Genus, in dem jene ge-
gen den «Traktat» gerichtete sprachliche Form Gestalt
gewinnt, der Ort, an dem sich eine lehrendeis autori-
sierte und eine die Lehre aufmerksam aufnehmende
und relativ fiigsame Kirche wiederfinden und sich aus-
sohnen. Alles verlauft so, als ginge die Gemeinschaft
des Glaubens immer seltener seinem Ausdruck voraus,
sondern formiere sich im Gegenteil axsgebend von den
Zeichen und Anrufen, die ihm die Prifiguration davon
bieten. 3

Auch hier profiliert sich die neue Konstellation von
gelebtem und reflektiertem Glauben auf den Ruinen
der Systeme, und wir erinnern wiederum an Kierke-
gaard, der uns beides zusammen gelehrt hat: dafl kein
historisches System den entscheidenden Charakter des
«Augenblicks» aufhebt, und dafl kein «Kollektiv» die
schreckliche und unveriuflerliche persénliche Ver-
antwortung des «Ritters des Glaubens» aufhebt.

Es sollte der modernen Zeit vorbehalten bleiben, das
Subjekt zugleich im «Cogito» und im «Credo» entdeckt
zu haben. Dennoch bleibt die Frage, ob diese Wieder-
entdeckung nicht einer baldigen Verfinsterung entge-
gengeht. In dem Augenblick, in dem das Subjekt des
Cogito in der ethnischen oder sprachlichen Struktur
verflieRt, mufl man sich da nicht eine Parallelentwick-
lung fiir das Subjekt des Credo vorstellen, haben wir
dann nichtein «es glaubt» vergleichbar dem lacanschen
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«es spricht» ; kurzum : in welchem Mafle sind die Ge-
setze des Verstehens prifigurativ fiir die des Glaubens,
und in welchem Mafie rufen sie nicht im Gegenteil ei-
nen ihrer eigenen Organisation antinomischen Glau-
ben auf den Plan ? Das ist eine noch offene Frage, die
indessen die Entwicklung der theologischen Sprache
bestimmend beeinflufit,

E) Der Essay ist eine Literaturform ; er verwendet
Fiktion, um Wabres zu sagen

Mit seiner Kreativitdt, seiner Freiheit und Spontanei-
tit, seinem bewufit fragmentarischen und subjektiven
Charakter verwirklicht der Essay in ganz spezifischer
Weise die Eigentiimlichkeiten, die man generell dem li-
terarischen Ausdruck zuschreibt. Damit sind seine
Grenzen angegeben. Aber wir haben gesehen, daff der
Essay niemals den Rang einer vollgiiltigen theologi-
schen Aussageform erreicht hitte, wenn diese Grenzen
ihn weiterhin als geringeres Genus hitten bestimmen
miissen. Es ist daher notwendig, daff sie durch eigene
Qualititen kompensiert werden. Losgelst von den in-
tellektuellen Forderungen des Universalismus, von der
Logik eines Systems, von einer gewissen erschopfen-
den Unterweisung, verschiebt der Leser des Essays
seine Forderung vom Quid auf das Quomodo : er hilt
sich an den Stil. Der theologische Essayist kann es sich
etlauben, nichtalles zu sagen ; er kann es sich hingegen
nicht erlauben, es auf irgendeine beliebige Weise zu sa-
gen. Diese dsthetische Anforderung im Bereich der
theologischen Sprache ist relativ neu. Untersuchen
wir, wie sie wirkt, was sie bedeutet und zu was sie
fiihrt!

Als «Literatur» ist der Essay metaphorisch, fiktiv,
polysemantisch. Derartige Eigenschaften kénnten ihn
auf der Ebene der Vulgarisation ansiedeln, soweit sie
ihn nicht von einer anderen Sprache mit wissenschaft-
lichem Anspruch befreien wiirden (wissenschaftlich
dabei natiirlich im Sinne der scientia des Mittelalters) ;
aus den Triimmern der Theologie-als-Wissenschaft
erbliiht der Essay als neuer sprachlicher Ausdruck des
Glaubens. Doch muf§ sich als Fundament dafiir der
Status der Metapher gewandelt haben. Fiir Thomas ist
sie ihrem Wesen nach pidagogisch und steht seither im
Dienste des Begriffes, den sie fiir die «Ungebildeten
(rudes)» auseinanderlegt, wihrend sie fiir uns dem Be-
griff vorausgeht. Fiir eine Kultur, die tastend nach den
Spuren Gottes sucht, ist Approximation nicht mehr
ein Makel des A udrucks, sondern eine Bedingung fiir
die Wahrheit, da diese Wahrheit selbst im Halbdunkel

gesucht wird und anerkennt, daf§ eine Poesie, ein Netz
von Parabeln und Metaphern fiir dieses Suchen Stufen
der Offenbarung werden. Hier treffen wir auf einen
Punkt, der die Grenzen unserer Themenstellung iiber-
schreitet und mehr die dichterische Sprache angeht.
Dennoch und da die Gestalt Kierkegaards mehrfach
erwahnt worden ist, mdge man sich erinnern, wie sehr
bei ihm Metaphern oder Parabeln Sinntriger sind,
Trager eines urspriinglichen Sinnes, der sich nicht an-
ders ausdriicken liefe... Da gibt es jenen Schiffskapi-
tdn, der den verschlossenen Befehl, der seinen Auftrag
enthilt, erst auf hoher See 8ffnen darf, jenen Passagier
eines groflen Ozeandampfers, der allein in der Ferne
den verhingsnisvollen Eisberg erblickt, wihrend alle
anderen im grofien Salon tanzen...Literatur dies alles!
Literatur auch das «Tagebuch eines Verfiihrers», Lite-
ratur der Bericht von dem Bankett in «Stadien auf dem
Lebensweg»... Aber hier vermag kein aufgebauter und
klar durchleuchteter Gedanke sich von Berichten, An-
spielungen und Bildern loszulésen; er haftet an der
Fiktion selbst, die ihm Gestalt verleibt.

Gerade das aber miissen wir noch erfassen ; wir miis-
sen gut erfassen, besser erfassen, dafl eine Literatur of-
fenbarend sein kann, offenbarend nicht nur fiir das,
was sich auch und in reinerer Form anderweitig aus-
driickt (nimlich in den theoretischen Abhandlungen),
sondern offenbarend fiir das, was nur durch sie leben
kann.

Das miissen wir begreifen, und fiir viele ist das eine
schwer zu vollzichende «conversio mentis». Ist sie
vollzogen, so bleibt uns immer noch etwas zu begrei-
fen, eine neue Gefahr gilt es zu vermeiden : die einer
Erhebung des Bildes selbst und der Metapher zum Fe-
tisch und ihre dogmatische Verhirtung.

Hier wire die thomistische Lehre neu zu umreifien :
Ebenso wie fiir Thomas der Glaube auf die Gegen-
stinde zielt, ‘die die Formulierungen des Credo be-
zeichnen, und nicht auf die schriftliche Gestalt dieser
Formeln, —ebenso miissen wir all das leben lernen, was
der literarische und theologische Essay an Subjektivi-
tdt, an Fiktion und an reichem metaphorischem Ge-
webe birgt als ebensoviele Hinweise auf eine unbe-
kannte Realitit.

Die Symbolik (und somitdie Literatur und also auch
den Essay) als Trigerin von Offenbarung wiederher-
zustellen, dabei aber nicht ihre Bilder in Idole umzu-
wandeln — das wird uns vielleicht vermittels einer For-
derung des menschlichen Geistes als eines der Dinge
bedeutet, auf die es heute fiir das Leben des Glaubens
ankommt.
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! Simone Pétrement, La vie de Simone Weil (2 Bde — Fayard).

% Die Theologien der Hoffnung, soweit sie aus der deutschen
Schule stammen, lassen sich — das muff zugegeben werden — nur
schwer in dieses Schema einbauen. Gewif}, sie bringen nicht eine glo-
bale Vision der Geschichte in ein System, dennoch beanspruchen sie
sehr wohl, ein Uberschreiten der Kontingenz und in jedem Falle der
Individualitit, zu gestatten.

3 Vgl. dazu Hans Kiing, Menschwerdung Gottes. Eine Einfithrung
in Hegels theologisches Denken als Prolegomena zu einer kiinftigen
Christologie : Okumenische Forschungen 2,1 (Freiburg 1970).

Ubersetzt von Karlhermann Bergner

Juan Carlos Scannone
Volkspoesie und Theologie

Der Beitrag des «Martin Fierro»
zu einer Theologie der Befreiung

Die Volksweisheit besitzt in der Volkspoesie eine ihrer
vorziiglichsten Ausdrucksstitten. Deswegen darf die
Theologie nicht davon absehen, deren theologische
Bedeutung zu erheben, sofern sie «klarer erfassen»
will, «<auf welchen Wegen der Glaube unter Benutzung
der... Weisheit der Volker dem Verstehen naherkom-
men kann» (Vatikanum II, Ad gentes 22).

Was den lateinamerikanischen Gesellschafts- und
Kulturraum betrifft, ist G. Gutiérres der Ansicht,
«Theologie als kritische, im Licht des Wortes ausge-
iibte Reflexion tiber die historische Praxis» sei die
Theologie, die man in Lateinamerika wiinsche und be-
nétige’.

Nun aber erschépft sich, wie dieser Autor bemerkt,
die geschichtliche Praxis — im christlichen Sinn ver-
standen — nicht in der gesellschaftspolitischen Praxis.
Sie umfafit simtliche (menschlichen, theologalen) Di-
mensionen des Handelns der Menschen, Klassen und
Vélker bei der Umgestaltung ihrer Welt und so auch
ihre poetische Dimension. Andererseits impliziert die
Poesie als menschliches Sprechen — und als umgrei-
fende Aussage des Menschlichen — einen logos (auch
wenn dieser in einem Symbol verkarpert ist). Dieser
logos unterscheidet sich selbstverstindlich von denen
der Philosophie und der Wissenschaften, die die
Theo-logie sich im Lauf ihrer Geschichte zu eigen ge-
macht hat oder zu eigen machen will.

JEAN PIERRE MANIGNE

geboren 1935 in Paris, Dominikaner, 1966 zum Priester geweiht. Er
studierte an der theologischen Fakultit Saulchoir (Frankreich), ist
Lizentiat der Philosophie, Lizentiat und Lektor der Theologie, Re-
dakteur bei den Informations Catholiques Internationales. Lektorats-
dissertation : Pour une poétique de la foi (Sammlung Cogitatio Fidei).
Von seinen Verdffentlichungen sei noch erwihnt : Le sens du Poeme,
erschienen in der Revue des Sciences Philosophiques et Théologiques.

Wenn ein Volk in seiner Poesie Dinge besingt, die an
die Wurzeln seines Seins rithren : seinen Kampf fiir das
Gute und gegen das Bose, die Lebensweisheit, die in
Leiden und Kampf errungen wird, sein weises Erspa-
hen des Weges zu seiner Befreiung und so zur Ver-
wirklichung seines Schicksals, kann die Theologie die
in dieser Sprache enthaltene Gedankenwelt sich zu ei-
gen machen. Dies erst recht dann, wenn im Kulture-
thos des Volkes, das sich so in seiner Dichtung zum
Ausdruck bringt und erkennt, aus geschichtlichen
Griinden der christliche Sinn des Lebens vorherrscht.
Wir werden an diese Problematik herangehen auf dem
Weg iiber die lebendig gebliebene volkstiimliche Dich-
tung «Martin Fierro». Indirekt werden wir damit das
Problem auch in allgemeiner, wenn auch geschichtlich
situierter Form besprechen.

Erstens werden wir darlegen, in welchem Sinn
«Martin Fierro» eine Dichtung des Volkes darstellt.
Sodann wollen wir zur dichterischen Aussage des
Werkes vorzustoflen suchen. Drittens werden wir, in-
dem wir durch seine Ursymbolik die Verbindung dazu
herstellen, auf einer zweiten Symbolebene eine theolo-
gische Deutung der Dichtung vornehmen. Auf diese
Weise suchen wir aufzuzeigen, welchen Beitrag sie fiir
eine Theologie der nationalen und gesellschaftlichen
Befreiung zu leisten vermag.

I. «Martin Fierro» als Dichtung des Volkes

Es handelt sich nicht um eine anonyme Dichtung. Thr
Verfasser, José Hernindez (1834-1886) war, obwohl
er «ein Gaucho war», gebildet. Und doch istsein Werk
im vollsten Sinn des Wortes eine Dichtung des Volkes.
Es ist eine solche nicht nur wegen seiner Gauchospra-
che, seinem Rhythmus und seinen literarischen For-
men, seinem Thema und seiner Sicht des Lebens, son-
dern vor allem deshalb, weil das Volk selbst es sich zu
eigen machte. So kam es dazu, daff die Namen der
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