Diagnosen

Jacques Sommet
Die religiose Gleichgiiltigkeit
der Gegenwart

Erster Entwurf einer Diagnose

Die folgenden Zeilen erheben nicht den An-
spruch, eine erschopfende Diagnose der religio-
sen Gleichgiiltigkeit unserer Zeit vorzulegen. Sie
wollen lediglich als Eroffnung fiir die anschlie-
Benden Beitrige dieser Gemeinschaftsarbeit
dienen.

Nichts ist heikler als die Landung an den
Gestaden eines Kontinents mit sehr langer ge-
schichtlicher Vergangenheit. Dennoch nehmen
wir uns hier die Freiheit des Anfangs heraus. Sie
ist aber offen fiir die auf diese Schwelle folgenden
Texte. Wir entscheiden uns fiir die Darstellung
von bedeutsamen Umrissen und Situationen; die
Folge wird zeigen, ob sie Festigkeit besitzen oder
hinfillig sind.

Sicher kennzeichnet die religiose Gleichgiiltig-
keit die europiische Gesellschaft und vielleicht
sogar die der gesamten heutigen Welt. Will man
tiber diese Gleichgtltigkeit sprechen, muff man
sie in ihren Urspriingen und Entwicklungen
sehen. Dazu verhelfen zwei Schritte: eine vorlau-
fige Begriffsbestimmung, gleichsam eine Art
Hypothese als Ausgangspunkt, und eine nach-
folgende, mit den entsprechenden Mitteln ge-
fithrte griindliche Untersuchung, in der sich das
Profil der Gleichgiiltigkeit abzeichnen wird,
namlich die derzeitige Form des Unglaubens.
Anschlieflend versuchen wir, eine moglichst
konkrete Typologie der so kritisch durchgesehe-
nen und situierten religiésen Gleichgtiltigkeit als
eines Zeichens unserer Zeit aufzustellen.

Wir charakterisieren die religiose Gleichgiil-
tigkeit vorliufig folgendermafien: Zunichst er-
scheint sie ohne weiteres als «Desinteresse an der
Frage nach Gott, seinem Handeln oder seiner
Symbolisierung im tiglichen Leben». Dabei ist
auch im Auge zu behalten, dafl die Gottesfrage

hier Ausdruck einer Verantwortlichkeit des
Menschen ist als Antwort auf einen ungeschulde-
ten und wesentlichen Anruf, der noch keinen
Namen trigt —eine Position, bei der ein «Gerufe-
ner» den «Rufenden», den Ursprung und Grund
seiner Freiheit, noch nicht kennt. Wer sich auf
diesen Weg begibt, lebt nicht in der Gleichgiiltig-
keit, auch wenn in seinem Reden der Name Gott
vollig fehlt. Er sucht nach Sinn. Die Interesselo-
sigkeit an dieser Suche erst ist religiose Gleich-
giiltigkeit. Wir werden auf das soeben Gesagte
zuriickkommen, wenn wir von der Geschichte
des Atheismus, des Unglaubens und des Glau-
bens handeln, diesen unserem eigentlichen Ge-
genstand voraufgehenden Etappen.

I. Unsere Geschichte — drei Vorstufen zur
gegenwartigen Gleichgiiltigkeit

1. Am Ursprung der Gleichgiiltigkeit steht eine
im Namen einer gewissen Vernunft gegen Gott
gefiihrte Debatte. Doch fillt diese Debatte nicht
mit der Gleichgiiltigkeit selbst zusammen. Vom
16. Jahrhundert an, vor allem aber im 18. und im
19. Jahrhundert, hat der Einfluff der Aufkla-
rungsphilosophie in Europa die Aufmerksamkeit
auf den Menschen als den Tater des Fortschritts
gelenkt, und dies in der stets zunehmenden und
selbstbewuflter werdenden Perspektive eines
evolutionistischen Positivismus. Von daher der
Protest gegen eine Religion, insbesondere «das
christliche System», dessen Ausgestaltungen ent-
weder die Beherrschung durch die machthaben-
den Gruppen auszudriicken schienen oder eine
eingebildete, unwirkliche Welt, wie sie von de-
nen ertraumt und in eine zu erwartende Zukunft
projiziert wird, die in der Landbevélkerung oder
in der sich entwickelnden Industrie an einer
fundamentalen Entfremdung leiden. In dieser
ersten Periode tritt der Atheismus auf als Kampf
gegen jede religiose Ideologie und spiterhin die
im Gegensatz zu jedem religiésen Glauben aus-
geformte Ideologie. Diese positive Ideologie ist
dann der wissenschaftliche Atheismus in Aktion.
Es stellen sich zwei Aufgaben: das Reich der
Vernunft als konkretes Verhalten zum Sieg zu
bringen und den Widersacher, die Glaubenden
also, als daseinsberechtigte alternative Gruppe
zu zerschlagen'. Der Ubergang zum Antikleri-
kalismus oder zum Fanatismus ist damit moglich
geworden.

Doch erweist sich diese Etappe nicht als ent-
scheidend. Schon vom 19. Jahrhundert an
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kommt es vor, daf wissenschaftlicher Fortschritt
und Freiheit in einigen Menschen — in den Erfin-
dern, in einem Pasteur etwa, einem Branly, aber
auch in durchdachten und kimpferischen Posi-
tionen eines Buchez zum Beispiel — mit dem
Glauben zur Einheit gelangen. Gewif}, der wis-
senschaftliche und militante Atheismus ruft lange
Zeit hindurch zum Kampf gegen die Religion als
herrschendes Gesellschaftsgebilde und Illusions-
quelle auf. Aber schon erkliren auf der Seite der
Christen die formenden Krifte des politischen
Gemeinwesens die Freiheit als Zeichen der
christlichen Berufung selbst. Bester Zeuge dafiir
ist nach manch anderen Lacordaire.

2. Indes wichst bereits eine andere Epoche
heran. Jetzt zwingen Gewalttitigkeit und techni-
sche sowie wissenschaftliche Leistung zur Er-
neuerung der Gesellschaftsanalyse. Der Gegen-
satz von Atheismus und religidsem System wird
dadurch in Frage gestellt. Bisher sprach der
Atheismus dem, was sich einem Glauben 6ffne-
te, jeden menschlich méglichen Sinn ab. Das Ja
zu Gott bedeutete ein Nein zum Menschen.
Umgekehrt konnte sich der Gliaubige nicht vor-
stellen, dafl ein Ungliubiger im vollen Sinne
Mensch sei. Und da ereignen sich zwei Weltkata-
strophen (1914-18 und 1939-45) gerade auf dem
Boden, auf dem sich die atheistische Verntinftig-
keit und das christliche System am weitesten
entwickelt hatten. Es folgen gesellschaftliche und
kulturelle Umwilzungen, die sowohl Religion
als auch kritische Vernunft in Zweifel ziehen.
Menschen, die gestern noch Atheisten oder dog-
~mengliubige Christen waren, miissen zueinan-
der Vertrauen finden und ihre gemeinsamen An-
strengungen iiber ithre Verneinungen oder Beja-
hungen hinaus auf den Aufbau der Zukunft
richten. Sie werden sich gegenseitig beurteilen
und beistehen gemifl ihrer tatkriftigen Hoff-
nung auf die Zukunft, und dies vermittels einer
bald schwierigen, bald Positiven Konfrontation
von Haltungen und Uberzengungen®, jenseits
threr fritheren und einander ausschliefenden
«Glaubensbekenntnisse». Nicht als seien Glaube
und Religion in sich selbst glaubwiirdig gewor-
den. Stets zeugen Marx, Freud und Nietzsche
den Verdacht, dafl jede Aufferung des Christen-
tums der illusorische Effekt der mit den Herr-
schaftssystemen verschiedenster Art verwechsel-
ten Religion sei. Trotzdem miindet die Frankfur-
ter Schule, diese letzte Etappe des theoretischen
und kritischen Marxismus in Deutschland, para-
doxerweise in eine Art «Heimweh» nach einem

absoluten, notwendigen und unmdglichen
Grund fiir die Kommunikation der mit Freiheit
begabten Wesen untereinander aus.

Jetzt fithrt diese so begonnene Etappe zu einer
Verwandlung, die sie vollendet und die die Zu-
kunft endgiiltig charakterisieren wird. Eine neue
Gesellschaft ist unter den Gewalttatigkeiten, die
Europa iiberzogen und nun den Erdkreis bedro-
hen, herangewachsen. Sie offenbart sich als eine
verwandelte Welt. Einige typische Ziige kenn-
zeichnen sie. Da ist zuerst die weltweite Bedeu-
tung der Technik. Sie wird intensiv angewandt;
sie schafft fiir einen Grofiteil der Menschheit eine
neue, auf rein nachpriifbare und wiederholbare
Resultate begrenzte Ordnung, und dies bis zum
Uberdruf durch die Langeweile, die sie erzeugt,
moge es um die durch diese Technik geschaffe-
nen Uberlebenschancen stehen wie immer. Auf
jeden Fall behauptet sich auf dieser Stufe die
Methode der angewandten Wissenschaften als
von jeglichem Bezug auf einen religidsen Glau-
ben unabhingig und erzeugt eine umfassende
und verniinftige Gleichgiiltigkeit der Glaubens-
tiberlieferung gegeniiber. Nur noch das Privatle-
ben scheint dem Einflufl des Glaubens tiberlassen
zu bleiben.

Aber diese Gesellschaft geht iiber die Grenzen
des wissenschaftlichen und technischen Unter-
nehmens hinaus durch die Einbeziehung der

Weltbevolkerung, die sich im gleichen dramati-

schen Abenteuer eingefangen weifl. Gewalttatig-
keit und neue Bediirfnisse sprengen den Rahmen
der Gewiftheit der Wissenschaften und deren
Glaubenslosigkeit, unterwerfen die tatige Ver-
nunft einer Kritik, doch weniger um zur Religion
zuriickzukehren, als um sie aufs neue zu erschiit-
tern. Die christliche Gemeinschaft ist nur noch
eine Minderheit in der Welt. Wenigstens gibt die
Kirche allmihlich ihre Sorge um die Beherr-
schung der Welt auf und wird fahig, gemeinsame
Initiativen zum Dienst an den in Versklavung
und Hunger darniederliegenden Menschheits-
gruppen zu titigen. Hierbei kann der Unglaubi-
ge den Gliubigen schitzen lernen und umge-
kehrt. Eine Wandlung hat sich vollzogen: Die
beiden Gegner haben jeder einen Teil ihrer Dog-
men und thres Verharrens in den entsprechenden
Institutionen verloren. Es kommt zum Dialog
auf dem gemeinsamen Feld der Menschenrechte
zum Beispiel. «Randchristen» der Kirchen einer-
seits und «nichtatheistische Unglaubige» ande-
rerseits schaffen eine neue Phase; sie steht dem
gegenseitigen Austausch offen; sie verwandelt
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Unglauben und Glauben. So kénnte unsere der-
zeitige Lage umrissen werden.

3. Doch ist noch nichts abgeschlossen. Gewif}
fithrt die positive Begegnung zwischen dem Un-
glaubigen und dem Glaubigen zum Dialog. Aber
auch anderswo, dort nimlich, wo der Dialog
nicht beabsichtigt ist, behauptet sich paradoxer-
weise im Gegensatz zu unserer Vergangenheit
rechtsgiiltig und tatsichlich die Kritik der Ver-
nunft durch die Religion. Wir meinen hier die
«gesellschaftlich sichtbare» Religion in ihren
doppeldeutigen Beziehungen zum Glauben. In
der Unermeflichkeit Asiens nimmt die Religion,
angefangen vom Islam des Irak oder des Iran bis
zu den modernen Formen des Buddhismus, als
gesellschaftliche Gestalt wieder ihre Rechte auf
Wirksamkeit durch die Beherrschung des per-
sonlichen Gewissens an sich. Und da ist es nun
gerade die Religion als eine durch politische
Berechnung eingesetzte Macht, die in ihrem reli-
giosen Ausdruck selbst auf den Unglauben zu-
steuert. Das Symbol ist hier willkiirlich verstan-
dene Wirksamkeit — und wire es auch durch den
Aufruf zu heiligen Kriegen! In diesem Fall ist es
begreiflich, dafi der Glaube an den Gott der
Freiheit sich der Religion des «Seins», der Na-
tion, des organisierten Volkes, der sakralisierten
Macht widersetzt. Das ist aber nur einer kleinen
Anzahl von Menschen einsichtig: Gliubigen mit
personlichem Glauben oder Ungliubigen mit
Ehrfurcht vor der Freiheit. Fiir die Mehrzahl
sind so praktizierte Religion und Vernunft ein
Skandal. Von daher der Ubergang aus dem Glau-
ben in den Unglauben, vom Gliubigsein zur
Gleichgiiltigkeit, und zwar aus anderen Beweg-
griinden als in der technisierten Welt, nimlich
angesichts so vieler Gefahren der Entfremdung
durch die politisch aktive Religion. Der Kreis
schliefit sich: Anfangs die Verbindungen zwi-
schen Atheismus und Religion, dann die zwi-
schen Unglaube und Glaube und schliefllich die
zwischen Glaube und Unglaube einerseits gegen
die sakralisierte Gesellschafft.

I1. Der bewufte Unglanbe heute

Viele Etappen der Geschichte haben auf diese
Weise eine der Einsicht in die religitse Gleich-
giiltigkeit vorausliegende Geographie vorberei-
tet. Diese Geographie des gegenwirtigen Un-
glaubens ladt uns ein, eine aktuelle Beschreibung
der Formen des bewufiten Unglaubens zu versu-
chen. Damit befassen sich die unmittelbar fol-

genden Erwigungen. Erst im Anschluff daran
wird der Unglaube als absolute Gleichgiiltigkeit
erfaflt werden konnen, als die tatsichliche oder
doch wenigstens als rechtmifig angenommene
Verweigerung jeglicher Frage, von der sich der
bewufite Unglaube, wie wir gesehen haben, noch
nicht ganzlich freimachen konnte. Dann wird die
so weitverbreitete und durchaus aktuelle Er-
scheinung der Gleichgiiltigkeit in gewissem Sinn
in Reinform erfaflt und unsere Gesellschaft reli-
gits untersucht werden kdnnen.

Das Vorhandensein der Ungliubigen

Es sei zuerst daran erinnert, daf es auch heute
noch Leute gibt, die dem Glauben ein entschie-
denes Nein entgegensetzen und fortfahren, im
rationalistischen Atheismus des 19. Jahrhunderts
zu verharren. Die Zeitschrift «La Voix des
athées» ist seit 1976 giftiger denn je. Der Athei-
stenverband («Comité de liaison de ’athéisme» —
CLA) vereinigt verschiedene Gruppierungen,
unter denen sich die wohlbekannte «Union ratio-
naliste» in ihren Verneinungen zuweilen weniger
absolut zeigt (vgl. Anm. 1).

Wir haben unter diesen Gruppierungen die
«negativen Agnostiker» unterschieden. Die frii-
heren Atheisten stiitzten sich auf «Gewiflhei-
ten». Wir miissen dem «die Ungliubigkeit der
Ungewiflheit» hinzufiigen. Hier entfaltet sich die
Welt der Unruhigen und Argwdhnischen, die in
der Rechtfertigung ihrer Haltung nicht weiter
gehen. Es gibt Menschen, die sich aus Ermiidung
so bequemlich einrichten oder sogar aus Mangel
an Zeit. Sie haben keine Gewiflheit, weil sie des
Beistands entbehren; zuweilen enden sie in einer
blinden Treue zu den herrschenden Ideologien
oder erfolgreichen Sekten. Aufler sie geraten in
die absolute Indifferenz. Wir werden darauf
zurlickkommen.

Zuvor aber missen wir noch die um uns herum
existierende, vielleicht sehr umfangreiche Welt
einer anderen Ungliubigkeit erwihnen. Man
kann sie als die Welt des positiven Agnostizismus
bezeichnen. Wir verstehen darunter die Gesamt-
heit jener, deren Ungewiffheit der Gottesfrage
oder der Frage nach dem Sinn des Lebens gegen-
tiber eine Suche ist; sie verachtet weder die Suche
noch die Gewifheiten der anderen, freilich ohne
sie nachzuahmen.

Diese Manner und Frauen sind es, die zu
emem Dialog mit allen anderen Sinn-Suchern
bereit sein werden. Oft stellen sie den Glaubigen,
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die ihre Gewiflheit auf eine Uberlieferung bauen
und sich als freie Menschen aus einem «Wort»
verstehen, das nicht aus ihnen selber stammt,
ihre Fragen. Der Dialog zwischen Glauben und
Unglauben wird alsdann zu einem der tiefsten
und leidenschaftlichsten Abenteuer unserer Zeit.
Die tiefreichende Dynamik der «auf der Suche
nach Sinn» befindlichen Menschheit entwickelt
sich vermittels einer grundlegenden Solidaritat;
sie kommt den Menschen durch das Gegeniiber
dieser beiden Pole Glaube und Unglaube zu
Bewufltsein. Kein bewuflt lebender Mensch
kann sich dem entziehen.

Das zeigt sich dann unter allen mdglichen
Situationen auch in manchmal vorliufigen,
manchmal endgiiltigen strukturierten Haltun-
gen, in denen das Gleichgewicht zwischen der
offenen Suche des positiven Agnostizismus und
dem Glauben zur Bildung von bestimmten Ge-
stalten einer allgemeinen Gliubigkeit fiihrt.

Solche Haltungen der Glaubigkeit sind weder
echter Glaube noch reine Verneinung; sie lassen
sich bestimmen als Spannung zwischen diesen
beiden Polen, die aus besonderen Situationen
entstehen, und sind bald dem Glauben als Aner-
kenntnis eines transzendenten Anrufs, bald dem
blof «offenen» Agnostizismus niher. Da weigert
sich einer, Gott zu verneinen; ein anderer lebt
das Abenteuer wortlosen Gebetes in einer Stim-
mung der Demut und der Hoffnung; wieder ein
anderer ist bis an sein Ende mit sich selbst eher im
Reinen, wenn er gar nicht von Sinn redet, wobei
er aber jene nicht verachtet, die von Sinn im
geschichtlich gewordenen Wort einer Glaubens-
gemeinde sprechen. Ein anderer findet sich selbst
wieder im Individualismus eines lauteren, for-
dernden und kritischen rationalen Denkens. Ein
schones Beispiel dieses Abenteuers ist das Dop-
pelgestirn der beiden am Ende ihres Lebens im
Ungliick solidarischen Philosophen Blondel und
Brunschvicq. Wir iibernehmen daher auch das
Doppel Glaube-Unglaube unter Einschlufl des
Agnostizismus gleich welchen Typs. Auf diese
Weise lassen sich Glaubigkeitsformen festlegen,
die von der Stromung Unglaube-Glaube durch-
zogen sind; die einen in dem Minimalsinn, daf}
sie einen Bezug auf eine religiose Gruppe, auf
Volksreligionen oder andere Gemeinschaften
einschliefen, die anderen als stark hoffende
Gliubigkeit, daf die Frage iiber das Leben
unendlich offen bleibt.

So zeigt sich in Umrissen eine Welt «auf der
Suche nach Sinn». Zahlreiche Frauen und Min-

ner finden sich in einem etwas unterschiedlichen
gemeinsamen Leben zusammen. Doch dann ent-
steht unter all den eben genannten Leuten eine
neue, auf die gemeinsame Sicht gegriindete Soli-
daritit; und unausweichlich richtet sich diese
Sicht auf jene, die sich nicht hier einstellen.
Tatsichlich empfangen diese Menschen ein jeder
vom anderen das Unerwartete, unter der Bedin-
gung freilich, daf} sie miteinander sprechen. Wie
soll man da nicht an jene denken, die wie sie
existieren und dennoch den in dem Spannungs-
paar Unglaube-Glaube liegenden Fragen den
Riicken kehren, jene Menschen, die von bloflen
Glaubenshaltungen leben, von der Suche nach
einem Sinn?

Wir stehen hier am Strand eines Ozeans, an
dem wir nichts mehr vernehmen als nur noch das
Rauschen des Menschseins: Rauschen des
unendlichen und unbestimmten Meeres der reli-
giosen Gleichgiiltigkeit, der Sinnvergessenheit.
Lassen sich in einem so schwierigen Dialog das
Dasein dieser Gleichgiiltigkeit erklaren, ithr Ge-
schick und ihre Formen bestimmen? Es ist ja so
wahr, dafl wir durch sie auch im Grund versi-
chert sind. Denn ob Ungliubige auf der Suche
oder Gliubige, wir konnen nicht auf das verzich-
ten, was sie uns zutrigt: auf die Frage unzihliger
Menschen, die bloff noch existieren.

III. Formen der Gleichgiiltigkeit beute
1. Gleichgiiltigkeit der Zersetzung

Die religiose Gleichgiiltigkeit setzt ein mit dem
Desinteresse an jeglicher Bedeutung ganz einfach
des Lebens hier und jetzt. Um aber gleichgiiltig
sein zu konnen, mufl man zuerst leben oder
zumindest ein bifichen Geschmack am Leben
haben. Rosenzweig erwihnt die Mindestnot-
wendigkeit eines Riickgriffs auf ein «urspriingli-
ches Nicht-Nichts», um gleichgiiltig zu leben.
Freilich begegnet man auf der Ebene des ge-
wohnlichen Daseins in der Praxis oft dem salop-
pen «Quatsch!> der Jugendlichen und auch der
Alten. Ist das Zogern einem moglichen Wert
gegeniiber lebenswert? Man suggeriert hier so
etwas, das man Gleichgiiltigkeit der Zersetzung
seiner selbst oder Flucht, letzten Endes durch
den Selbstmord, nennen kann — durch Alkohol
und Rauschgift, durch zerstorerische Verbre-
chen auch ohne jeden personlichen Profit usw.
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2. Gleichgiiltigkeit der Tat und der Leidenschaft

In allen Fillen jedoch muff man versuchen zu
leben. Dieses Streben lafit sich aber auf das Jagen
nach einem genau umrissenen unnd beherrschten
Ziel beschrinken. Da ist dann keine Rede von
einer fiir das Unbestimmte oder Unendliche oder
auch fiir eine von anderswoher kommende Bot-
schaft offenen Suche. Hier erweist sich die
Gleichgiiltigkeit als Bezug jeglichen Unterneh-
mens auf ein hier und jetzt bestehendes «/nter-
esser.

Dieses Interesse driickt sich zunichst im Tun
aus, allerdings begrenzt auf das, was erfafit wer-
den kann, bis hin zum letzten, endlich erreichten
und beherrschten Ziel, das sich dieses Tun vor-
nimmt: Gleichgiiltigkeit der Tat durch willentli-
che Beherrschung einer einzelnen und fragmen-
tarischen Geschichte.

Dieses aktive Vorhaben der Gleichgiiltigkeit
driickt sich allerdings in Unternehmen von in
threr Begrenzung selbst unterschiedlicher Inten-
sitat aus. Ausdruck der Haltung eines grofien
Teiles der aus der heutigen Organisation gebore-
nen Gesellschaft ist ein in der Definition seiner
Ziele bemessenes Modell. Dieses Modell lifit sich
in bezug auf ein berechnetes Gleichgewicht der
zu befriedigenden Bediirfnisse bestimmen. Min-
ner und Frauen aus den mittleren Volksschichten
des technischen Universums kalkulieren genaue-
stens die Mittel ihres Verbrauchs. Die Kranken-
schwester oder der Biiroangestellte etwa sind vor
allem darum besorgt, ihr Uberleben recht zu
verwalten. Die Entscheidung fiir eine gliickliche
Sicherheit nimmt die ganze Kraft des alltiglichen
Lebens in Anspruch. Nichts anderes existiert
aufler einigen voriibergehenden Torheiten,
gleichsam als nichtigem und durchaus zweitran-
gigem Luxus (Lotto, Wetten, Jagd auf alle «Neu-
igkeiten» — sportliche und andere — ohne das
Wagnis eines personlichen Einsatzes).

Diese Gleichgiiltigkeit geniigt aber keineswegs
allen interessebestimmten Tatmenschen. Es tre-
ten Gruppen auf, die von einer Leidenschaft der
Titigkeit fiir ein naheliegendes, wenn auch ris-
kantes Ziel erfafit sind, das jede andere Offenheit
verschlieft. Gleichgiiltigkeit der Leidenschaft,
der aktiven Suche, die alle Sperren durchbricht
kraft des beherrschenden Verlangens entweder
nach einem Gegenstand (der Sammler) oder nach
einer Tatigkeit (die Motorradfans mit ihren Ge-
fahren und ihrer Solidaritit) oder kraft eines auf
sozialer Ebene stark engagierten Unternehmens,

das fiir den Rest «keine Zeit mehr lifit»! Im
Grenzfall durchdringt die Unendlichkeit des
Verlangens fast die gesamte Bewegung durch das
Verlangen nach Lust oder Macht, ohne sich
jedoch zu befreien. Schliefilich siegt diese dyna-
mische Gleichgiiltigkeit iiber jedes letzte Uber-
sich-hinaus, iiber jede unbedingte menschliche
Solidaritit. Die Tiir, die sich dem suchenden
Glauben, dem suchenden Unglauben einen Spalt
offnet, ist hier verschlossen.

3. Uberlegte Gleichgiiltigheit

Zur Gleichgiltigkeit als Mobilisierung in Hin-
sicht auf ein Interesse im Handeln gesellt sich als
verschiedene die durch ein #berlegtes Tun ge-
kennzeichnete; die Grenzen dieses Tuns werden
durch Uberlegung festgelegt. Diese Gleichgiil-
tigkeit qualifiziert die Tatigkeiten, die sich in
einer bewufiten Zucht zur Aussage bringen. Hier
bestimmt sich die Gleichgiiltigkeit der Tat als
eine methodisch ausgetibte Macht.

Auf dieser Ebene muff man die technische
Beherrschung als Vollendung der Vernunft er-
wihnen. Hier geht die Technik durch den Ein-
schlufl des praktischen Handelns iiber die Wis-
senschaft hinaus. 1 etzten Endes erzeugt sie die
sich selbst gentigende Welt der modernen Zeit,
«Technokratie» genannt, die auflerhalb ihrer
nichts anderes mehr zuliflt, weder Irrationales
noch anderswie Rationales, auch wenn ihr selbst
noch die volle Gewiflheit fehlt.

Oft spielt die Vorliebe fiir den Aufbau einer
solchen gesellschaftlichen Struktur in der Gesell-
schaftsordnung eine ebensolche Rolle als Mobili-
sator und Schépfer von Gleichgiiltigkeit gegen-
iiber «allem Ubrigen». Es handelt sich dann
entweder um herrschende Funktionsstrukturen
oder um die Beziehung zu einer [deologie als
Ausdruck der Vernunftgemiflheit einer kollekti-
ven Kohirenz nach Menschenmaf.

Schlieflich kann die Utopie eine religiose
Gleichgiiltigkeit dadurch zum Ausdruck brin-
gen, daf sie alles Jenseitige abweist zugunsten
eines an ein Gesellschaftsprojekt gebundenen
imagindren Horizonts.

In diese genau abgegrenzten Absichten mi-
schen sich heute seltsamerweise religiose Sorge
offenbarende Uberzeugungen, ohne freilich die
Gleichgiiltigkeit als wesentliche Erfahrung in
Frage zu stellen. Von der hervorragenden Bedeu-
tung des marxistischen und wissenschaftlichen
Materialismus iiberzeugte Tatmenschen erken-
nen an, dafl die Erzeugnisse der religiésen Kultur
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gar nicht zu verachten sind. Hier tut sich zuwei-
len die Tiir zu einem neuen Gesprich einen Spalt
weit auf. Es kommt zum Beispiel vor, daff der
Anhinger einer besonderen Ideologie irgendei-
nen Christ- oder Andersgliubigen vorurteilslos
achten lernt und sich vertrauensvoll auf ihn
bezieht, um die Wahrheit eines Verhaltens zu
erkennen.

Aber im ganzen genommen steht heute eine
weithin verbreitete religiose Gleichgiiltigkeit auf
dem Boden der Macht, die jeden Bezug auf das
Heilige von sich weist.

4. Gleichgiiltigkeit — eine Erfabrung der Leere
und der Abwesenbeit

Es geschieht, daff auf die Gleichgiiltigkeit durch
lokalisiertes Wissen und Konnen das in einem
gewissen Sinne Entgegengesetzte folgt, namlich
eben das «Bah!» Jugendlicher, die totale Abdan-
kung alter Leute. Es ist eine Gleichgiiltigkeit
anderer Art. Man findet sich damit ab, daff das
Leben im ganzen gesehen eine fundamentale
Abwesenheit jeder Hoffnung bedeutet, besser
Mensch zu sein. Das menschliche Leben ist in
sich selbst leer.

In diesem Fall entschwindet jegliche Symbo-
lik, denn es gibt keine mogliche Beziehung mehr
zwischen dem Tun und einer zu orientierenden
Existenz. Einigen geniigt die resignierte Be-
schrinkung auf den Augenblick; sie kleidet sich
in die Gestalt souveraner und zeitenthobener
Weisheit. Fiir andere fillt das augenblickliche
asthetische Erlebnis der Schonheit einer Sonate
etwa mit dem Gefiihl des darauffolgenden Hin-
falligen und Nichtigen zusammen. Anderen end-
lich geniigt der Nihilismus der «Ewigen Wieder-
kehrs.

Schlieilich erzeugt der unmogliche Traum von
der Beherrschung des Todes und des Leides eine
heillose latente Verzweiflung bei vielen unserer
Zeitgenossen. Versetzt uns die Beherrschung
selbst der Technik nicht in den Zustand der
Selbstaufgabe angesichts der Maoglichkeit, tiber
den Skandal des individuellen Todes hinaus die
Kernkraft zur Zerstorung der Menschheit anzu-
wenden? Und wer kann im moralischen Bereich
das dunkle Geheimnis des Leides und des Opfers
der Kinder und Unschuldigen erkldren?

Zwei Haltungen religioser Gleichgiltigkeit
zeichnen sich alsdann ab: der Kulturstoizismus
und der Fatalismus, der vor Tod und Ubel
jenseits der zerstreuenden Tatigkeit die Augen
zudriickt. Endgiiltige Interesselosigkeit oder

vielleicht doch noch eine gewisse Chance zu
selbstloser Offenheit in gelassenem Desinter-
esse?

5. Gleichgiiltigkeit der Entscheidung oder
Abkebr von jeder mitmenschlichen Beziebhung

Es bleibt also dabei, daf} die religiose Gleichgiil-
tigkeit durch die Erfahrung der Leere und der
Abwesenheit schirfer wirkt, wenn sie sich in
einer Entscheidung vollzieht und nicht in einem
bloflen Sichselbstaufgeben ohne Wollen und Be-
denken. Und die Zustimmung zur Gleichgultig-
keit gegentiber jeglicher Hoffnung, ein sinnvol-
les Leben fiithren zu koénnen, erreicht ihre ab-
griindige Tiefe, wenn sie sich dafiir entscheidet,
jeden menschlichen Partner fiir unbedeutend an-
zusehen.

Alsdann weigert sich der Gleichgultige, seinen
Un-Sinn auszudricken aus Mangel an einem
existierenden, realen Subjekt, das in der Lage
wire, das Abenteuer, sei es auch das des Nichts,
thm gegentiber zu erkennen und anzuerkennen.
Die elementarste Solidaritit mit den Mitmen-
schen ist dann zu Ende, verschwunden auch jene
Weise, die den eine Gewiftheit am meisten Ent-
behrenden Leben finden laflt im Mitleid oder in
der Verzeihung, die «man» thm gewahrt. Der
blasierte «Terrorist» wire hier dann unser ex-
tremstes Modell religioser Gleichgtltigkeit, er,
der sich mit seiner Rolle zufrieden gibt, um sich
selbst von sich selbst zu zerstreuen. Nichts!
Nicht nur nichts, sondern niemand!

Aktives Desinteresse an etwas Bestimmtem
oder vollstindige Interesselosigkeit — ist das
Abenteuer an sein Ende gekommen? Vielleicht
kann man noch die Frage stellen: Wie soll das auf
die Dauer zu leben sein? Wenn schon die Zeit zur
Struktur des menschlichen Daseins gehort, kann
auch die Entscheidung zur Gleichgiltigkeit ihr
nicht entrinnen. Die Welt dauert und andert sich;
und die Brandung dieser schweren Flut schlagt
an die Ufer unserer personlichen Lebensdauer
und verindert sie. Diese unvorhersehbare Ent-
wicklung der Zeit tragt unserer Gleichgiiltigkeit
Chancen und Risiken zu, iiber das Desinteresse
hinaus — um es zu vermehren oder zu durchbre-
chen!

6. Gleichgiiltigkeit der Jugend oder das Wagnis
der Wandlung

Eine Situation der Gleichgiiltigkeit beherrscht
alle anderen: die Gleichgiiltigkeit der Jugend.
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* Wir haben davon anlafllich des extremen, un-
tiberlegten «Bah!» gesprochen. Was dies betrifft,
gehen die jungen Generationen im konkreten
Leben zuweilen sehr weit in der religiosen
Gleichgiiltigkeit. Aber von allen Menschengrup-
pen hat die Jugend noch die lingste Lebensge-
schichte vor sich. So gesehen tragt die Jugend das
Geprage moglicher Wandlung entweder auf-
grund ihrer eigenen Existenz oder wegen kom-
mender Ereignisse. Darum ist die Gleichgultig-
keit der Jugendlichen das Wagnis der Wandlung
und manchmal des Umschlags ins Gegenteil. Da
gentigt es zum Beispiel, daR der Tod als eine
Dimension des Lebens stark zu Bewufitsein
kommt, und schon schwenken junge Minner
und Frauen um in den blinden Glauben einer
Religionsgruppe oder einer Sekte, und zwar be-
dingungslos. So erweist sich diese Gleichgiiltig-
keit als Wagnis der Wandlung, als Unmoglich-
keit eines Dialogs angesichts der wirklichen und
unvorhersehbaren Zukunft’,

SchlufSgedanken

Von der religiosen Gleichgiiltigkeit als Heraus-
forderung und als Hoffnung

Eine gewisse Geographie der religiésen Gleich-
giiltigkeit dringt sich also heute auf. Sie ist
ubrigens nur Erkundung einer besonderen Re-
gion innerhalb vieler anderer. Die jeder vorldufi-
gen Kategorie innewohnenden Nuancen sind
zahlreich. Die Untersuchungen des vorliegenden
Heftes werden das Ungeniigende daran und die

I Die Untersuchung der Ideenstrome, die sich als nexe
Aussagen eines doktrindren Atheismus geben, miifite hier
weiter vorangetrieben werden. Das ist nicht die Aufgabe
dieses Beitrags. Denn in diesem Fall handelt es sich nicht um
religiose Gleichgiiltigkeit, sondern um tiberlegte Gegner-
schaft zur «Hypothese Gott». Aufgrund mehrerer Untersu-
chungen lassen sich heute folgende Stromungen feststellen:
2) Der von L. Séve in Uberarbeitung des Marxismus wieder
aufgenommene Neoatheismus. Das Christentum nimmt sei-
ne Stelle im Bezug zum Marxismus ein, bleibt aber Zeuge
eines nie ausgemerzten Imaginiren. b) Ein Neoatheismus
wird auch im Kampf des Polytheismus der neuen Rechten
gegen den reduzierenden Monotheismus erkennbar. Die
Gotter schaffen Gleichheit und Briiderlichkeit. Vgl. M.
Debenoit und sein Werk. ¢) P. H. Levy: Wir sind anderswo-
her. Gott ist der nicht Existierende. d) Michel Serres: Das
«kosmische und intelligible Fluten der Welt» hiillt uns ein
und bestimmt uns.

moglichen Bedeutungen ins Licht heben. Wir
wollen hier zum Schluf nur noch auf die durch
diese Welt der Gleichgiiltigkeit geschaffene Her-
ansforderung und Chance hinweisen, denn es
kann keine Rede davon sein, auflerhalb dieser
Welt zu leben.

Zwei Chancen bringt uns diese Herausforde-
rung ins Haus: Die erste ist die einer Offenba-
rung der Weite der Heilsdimensionen, sogar
dort, wo das Wort vom Heil selbst nicht fillt.
Denn es werden Menschen wortlos hoffend oder
verzweifelnd in ihrem Dasein selber zu einer
Frage durch die Art und Weise, wie sie eben die
Frage des Menschenlebens iiber alles Forschen
der Glaubigen oder Agnostiker hinaus leben und
ins Unermeflliche ihrer Anzahl ausweiten. Sie
sind, wie Urs von Balthasar sich ausdriickt, die
Zeugen der heiligen Schopfung des Vaters, noch
vor jedem Wort des menschgewordenen Wortes.
Dadurch — und das ist die zweite Wirkung der
religiosen Gleichgiiltigkeit — sind wir, Glaubige
und Agnostiker, gefragt iiber das Geheimnis des
Anrufs, der sich an uns gerichtet hat durch eine
heilige Geschichte, die nicht auf ihre Beziehun-
gen, und seien sie auch negativ, zu dem letzten
Ziel der gesamten Menschheit verzichten kann.

So ist die religidse Gleichgiiltigkeit eine Einla-
dung zur Aufnahme einer neuen Geschichte. Sie
ist durch die Unendlichkeit der menschlichen
Existenzen und die Notwendigkeit gekennzeich-
net, nur auf dem Weg iiber das Abenteuer unse-
rer Beziehungen zu jedem Menschen, auch je-
nen, die uns vergessen haben, zur Anbetung zu
gelangen.

2 Hinsichtlich des Begriffs «Haltung» kann man keine
angemessenere Erklirung finden als die Eric Weils in semner
«Logique de la Philosophie» (Vrin, Paris, S. 70-72), vor
allem die folgende Stelle: «Wie erfafit der Mensch in seinem
Sprechen, was er in seiner Geschichte verwirklicht? Indem er
aus seinen Haltungen die Kategorien 16st. Unter Haltung
muf man die Art und Weise verstehen, wie er sich in der Welt
befindet und benimmt. Diese Weise selbst ist fiir gewohnlich
unbewuflt; aber es ist dem Sprechen stets moglich, sie zu
erfassen, ihrer bewufit zu werden dadurch, dafl es thr Wesenz-
liches unterscheidet. »

3 Uber die Jugend: Eine ergreifende Analyse der Jugend
als Beispiel fiir Gleichgiiltigkeit im Sinne des «Bah!» oder der
maﬁlgen Gewifheit, die ins Gegenteil umschlagen kann, wird
im Roman «Un admirable idiot» von Shusaku Endo dargebo-
ten (Buchet/Chastel, Paris).

Aus dem Franzésischen tibersetzt von Arthur Himmelsbach
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