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Christlicher Glaube und
Kulturvergessenheit

Christian Duquoc

Wenn ich die Leute, die dieses Heft geplant haben, recht verstehe, so leidet
unsere Epoche trotz der Anhiufung der Gedenkfeiern an , Kulturvergessenheit® -
eine Behauptung, die mich in Verlegenheit bringt. Wie ist ein solches Urteil zu
begriinden? Welche Untersuchung wurde durchgefiihrt? Was ist in Vergessen-
heit geraten? Etwa die doppelte Herkunft der abendldndischen Kultur, die aus der
griechischen und die aus der jiidisch-christlichen? Oder die jiidisch-christliche
Tradition allein?

Als Hypothese sei einmal zugegeben, daf® Traditionen, die das Abendland geformt
haben, in Vergessenheit geraten sind. Der Wandel der Beziehung unserer Zeitge-



nossen zu ihrer Vergangenheit konnte das bestdtigen. Doch von Amnesie zu
reden scheint mir {ibertrieben angesichts der Erinnerungen in Monumenten und
Literatur, die unsere Umwelt bilden und uns zur Verfiigung stehen.

Der Kulturwandel

Der derzeitige Wandel betrifft den Bezug zu den friiheren Normen: Die Traditio-
nen behaupten sich nicht mehr als Modelle, sie bieten sich fiir Schauspiel und
Nachforschung an, bestimmen aber weder einen méglichen Weg noch einen Sinn;
sie gehoren in die Asthetik, in die Politik und in die Ethik.

Die Traditionen gehoren in den Bereich des Schauspiels oder der Forschung. So
steht es auch mit der christlichen Tradition: Man studiert ihr literarisches Monu-
ment, die Bibel; man bewundert die Bilder- und Baukunst, die sie hervorgebracht
hat; man hilt sie nicht mehr fiir eine Quelle der Wahrheit, auch wenn die ihr
gewohnlich zuerkannten Werke einen dsthetischen GenuR verschaffen. Falls es
eine Vergessenheit gibt, so ist sie nicht kulturell, sondern ethisch, philosophisch
und religios. Die christliche Tradition wird bewundert, aber nicht als bedeutsam
betrachtet, denn der Bezugspunkt, dem sie sich einst verpflichtet wufste, hat fiir
die meisten unserer Zeitgenossen iiberhaupt keine gesellschaftliche Existenz
mehr. Im Fall der jiidisch-christlichen Tradition bleibt also der dsthetische Wert
zwar oft lebendig, der philosophische oder religiose Bezug hingegen gilt als un-
interessant; er macht keinen Sinn mehr.

Die griechische Tradition entgeht diesem Wandel nicht. Er ist hier zwar weniger
radikal, weil der Bezugspunkt dieser Tradition seit langem schon als mythisch
eingestuft wird. Der Wandel betrifft daher im wesentlichen die Kraft griechischer
Philosophien, unsere Zeit in Frage zu

stellen; diese Kraft der Infragestellung

Christlicher
Glaube und
Kultur-
vergessenheit

ist zu einem Forschungselement in
der wissenschaftlichen Debatte ge-
worden, sie beschaftigt die Leute der
Universitidten; doch auch sie macht
keinen Sinn mehr. Wenn Amnesie,
dann beziiglich der Wahrheitsidee:
Diese geht uns nicht mehr von einer
Tradition her an. Die Vergangenheit
ist nicht ohne Interesse, sie ist ohne
Macht. Sie ist Gegenstand des Geden-
kens und nicht mehr Sinntrager.

Wenn diese kurze Analyse einigerma-
3en zutrifft, dann betrifft der Wandel
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des Bezugs zur Vergangenheit im wesentlichen die Wahrheit und den Sinn:
Aufgrund einer evidenten gesellschaftlichen Sachlage oder eines Geriichtes sol-
len die Traditionen, die das Abendland hervorgebracht haben, keinerlei Gewicht
mehr in der Wahrheitssuche und in der Sinnbestimmung besitzen; diese Traditio-
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nen sind Gegenstand der Altertumskunde; sie interessieren also in dem Mafie,
wie die gelehrten Nachforschungen iiber unsere Vergangenheit unsere Neugierde
wecken. Fiir unsere Zivilisation erwdchst aus diesen Traditionen iiberhaupt keine
Zukunft; sie stehen im Aus. Ist dieses Phdnomen als Amnesie zu betrachten?
Wenn ja, so wiirde die Amnesie unsere Fahigkeit betreffen, die Traditionen mit
ihren uns zur Verfiigung stehenden Werken zu sinnschaffenden Wirklichkeiten
zu erheben; sie betrife dagegen weder die gespeicherten Inhalte der Kultur noch
das Interesse an den literarischen und kiinstlerischen Monumenten. Diese ganz
neue und originelle Auffassung unserer Vergangenheit hat Auswirkungen auf
unseren Glauben und seine Vermittlung, wobei die Traditionen den Hintergrund
bilden, der das zur Verfiigung stehende Glaubhafte abstiitzt.

Kulturelles Einverstindnis und Glaube

In der Katechese, in der gewohnlichen Predigt, im Unterricht und im Gedanken-
und Meinungsaustausch zwischen den Generationen bedeutete die jiidisch-
christliche Tradition in ihren vielfiltigen Formen, von der Bibel angefangen bis zu
den Werken der Literatur, Bildenden Kunst und Architektur, einstmals - und
sogar fiir die Nicht-Glaubenden! - den gemeinsamen Fundus der abendldndi-
schen Zivilisation und gewissermafen die Sinnquelle par excellence. Der Glaube
des Volkes hing von dieser allgemein verbreiteten Vermittlung ab. Selbst der im
Frankreich des 19. Jahrhunderts herrschende Antiklerikalismus vergriff sich
nicht an dieser allgemeinen und gemeinsamen Grundlage, da er sich in den
Moralprinzipien und der Einschitzung der Sitten in nichts von den aus der
jiidisch-christlichen Tradition stammenden absetzte. Jules Ferry erkannte es
trotz seiner antiklerikalen Einstellung gerne an. Hier liegt zweifellos einer der
Griinde, warum sich in Frankreich die an die Unterweisung einer universellen
Moral ohne jede Bindung an eine besondere Religion gekniipfte Laizitét in keiner
Weise den Anschein gibt, einen Bruch innerhalb der allgemeinen Sitten und
Uberzeugungen zu schaffen. Die Gedanken und die Praktiken der Katholiken und
der ,Republikaner” waren sich sehr nahe, um so schirfer wurden die Konflikte
zwischen den beiden. Das Ausbreiten und Auseinanderbrechen in widerspriich-
lichen Praktiken geschah erst nach den Ereignissen von 1968. Bis dahin war die
christliche Art und Weise konkreter Lebenshaltung vorherrschend, auch wenn
diese Weise nicht im Glauben an den biblischen Gott verankert war; ein Sinnhori-
zont blieb erhalten.

Die aus dem 19. Jahrhundert entstandenen grofsen sozialen Utopien entgingen
diesem Einvernehmen mit dem Christentum nicht: Sie haben aus dem Messianis-
mus und dem Prophetismus des Christentums fiir die Armen einen grofsen Teil
ihrer Inspirationen geschépft. Jetzt, da diese Utopien vor kurzer Zeit nach ihrer
totalitdren und unmenschlichen Politik zusammengebrochen sind, schldgt das
gleichsam auf das zuriick, von dem sie insgeheim getragen waren, ndmlich auf die
jiidisch-christliche prophetische Tradition. Die Unfdhigkeit dieser Utopien, am
gewalttitigen Ablauf der Geschichte etwas zu dndern, sondern ihn statt dessen
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vielmehr in entsetzlichen Geschehnissen noch zu verhirten, hat der Idee, diese
jiidisch-christliche Tradition besitze den Schliissel fiir den Sinn, schweren Scha-
den zugefiigt. Wenn diese Tradition noch einen Sinn hat, dann einen dstheti-
schen; sie kann nicht auf einen echten Sinn verweisen. Die Tradition, und hier
insbesondere die jiidisch-christliche, hat ihre jahrhundertealte Autoritit einge-
biifst. Sie ist dazu verdammt, als Moglichkeit zu Forschungsarbeiten, Anekdoten,
kiinstlerischem oder literarischem Interesse zu dienen; sie hat nicht einmal mehr
den Wert einer philosophischen Meinung, die in die philosophische Diskussion
gehorte; sie findet nur noch Interesse als Monument oder Gegenstand der Archi-
ologie.

Der noch allzu vertraute Charakter dieser Tradition und das Gefiihl ihrer
Unzustdndigkeit, in die Existenz einen Sinn zu bringen, begiinstigen das amneti-
sche Verhalten. Die Tradition ist zu sehr bekannt, um noch gehort zu werden. Der
Glaube als Vertrauen in den transzendenten, die Wahrheit begriindenden Gott
scheint fortan nur noch in dem Mafe zu beunruhigen oder zu befragen, wie er
sich von dem kulturellen Hintergrund ablést, der ihn in eine von nun an bedeu-
tungslose Vergangenheit weist. Bestiinde eine radikale Kulturvergessenheit,
wiirde die Glaubensverkiindigung iiberraschen. In Wirklichkeit ist die gegen-
wartige Amnesie kein Vergessen, sie ist das Ergebnis eines Urteils: Fiir viele
unserer Zeitgenossen ist das Christentum nichts anderes mehr als ein archai-
sches Monument, genauso wie der gregorianische Gesang, die romanische Kunst
oder die griechische Tragddie. Es kann schon sein. Es hat aber fiir uns keine
Wahrheit mehr.

Wir stehen vor einem Paradox: Wollen wir die christlichen Monumente der
Kulturvergessenheit entreiffen, dient das nicht notwendig der Glaubensver-
kiindigung, sondern treibt den Glauben dazu, mit dem, was war, identifiziert zu
werden, was aber in unserer Art der Wahrheits- und Sinnerfassung fortan genau-
so bedeutungslos zu werden drohte wie es etwa der Wille wire, aufs neue
gregorianische Musik zu komponieren oder Gebdude im romanischen Stil zu
errichten. Bestiinde dagegen eine richtige Amnesie, das heifdt ein Vergessen
dessen, was das historische Christentum in den von ihm erweckten oder hervor-
gebrachten Werken war, dann wire es moglich, daf® der neu aufscheinende
Glaube aunf die Fragen antwortete, die sich aus den Widerspriichen unseres
derzeitigen Daseins ergeben. Bis zu welchem Punkt ist ein solches Paradox
annehmbar?

Vergessen und Glaube

Ein Vergleich gibt zu denken; er soll aber nicht einem herrschenden Pessimismus
nachlaufen, der iiber das Verschwinden der Kultur jammert. Zu Beginn des 16.
Jahrhunderts kam es in Valladolid zu einer berithmten Disputation zwischen
Bartolomé de las Casas und einem Theologen namens Sepiilveda iiber die Evange-
lisierung der Indianer. Sepiilveda vertrat die These, nach welcher es undenkbar
sei, daft die Indianer Christen werden, ohne die spanische oder abendléindische
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Kultur, dieses geradezu natiirliche Vehikel des biblischen Glaubens, zu iiber-
nehmen. Bartolomé de las Casas war der gegenteiligen Meinung, und das nicht
nur aus praktischen Griinden; er hatte ja die spanische Art und Weise, wie man
die Indianer den abendldndischen Sitten anzupassen versuchte, grausam erlebt.
Die Auffassung von Las Casas griindete viel eher auf dem Grundsatz, dafs der
Glaube jeder Kultur gegeniiber geniigend frei ist und sich also keineswegs mit
einer von ihnen bleibend verbinden muf}, um seinen Glaubensinhalt glaubhaft zu
machen. Die Disputation fithrte zu keiner Losung, mit der sich die Gegner
einverstanden erklédrt hdtten.

Bei aller Ahnlichkeit zeigt unsere Lage einen Bruch in der Ubermittlung der
Traditionen, die einst normativen Charakter besafben, den sie aber heute verloren
haben. Hierin gleicht unsere Situation jener der Christen im indianischen Kultur-
bereich: Der Glaube hitte ohne die Stiitze eines Kulturvektors verkiindet werden
miissen. Doch eben das hatte zu einer grofienteils miftlungenen Verwestlichung
der Indianer getrieben.

Will man heute so vorgehen, daf® man die Rehabilitierung einer dem Westen
gemeinsamen Kultur aufgrund ihrer Urspriinge zur Vorbedingung fiir eine glaub-
hafte Verkiindigung des Evangeliums erhebt, kdme das dem Gedanken gleich,
das Band zwischen unserer ehemaligen Zivilisationsform und dem christlichen
Glauben fiir so stark zu halten, daf’ jeder Rif% in der Kontinuitdt - ein Rif}, der
nicht von der kirchlichen Politik abhdngt - dem Glauben gewaltigen Schaden
zufiigen wiirde. Ist es zuldssig, das Band zwischen der im Abendland sichtbar
verwirklichten Tradition und dem Glauben fiir so entscheidend zu halten, dafs das
Vergessen seines Bedeutung schaffenden Wertes nicht nur voriibergehend wie
eine Modeerscheinung, sondern strukturell einer Abwertung des Glaubens selbst
gleichkdme? Ich glaube nicht.

Positivitit des Vergessens

Die Amnesie wirkt auf zweifache Weise: einmal, indem sie die innerhalb einer
Zivilisation weitergegebenen Werte iibel zurichtet; zum anderen, indem sie dazu
antreibt, neue Schritte zu unternehmen, damit der Glaube nicht zur Geisel eines
Gesellschaftsphdnomens wird.

Die erste Wirkung wird in den fiir die Erziehung verantwortlichen Kreisen disku-
tiert. Beunruhigende Erscheinungen wie vor allem Verbrechertum und Selbst-
mord Jugendlicher stellen die Frage nach dem Versagen der Wertevermittlung.
Die in der Volksschule, im Gymnasium und auf der Universitdt erlernte Kultur
kann gelehrte Bildung bedeuten, vermittelt aber keinen Sinn fiir das Leben. So
etwas droht dann Groll und Verbitterung denen gegeniiber zu erzeugen, die von
Berufs wegen damit beauftragt sind, das zu {ibermitteln, was fiir das alltdgliche
Dasein nichts mehr bedeutet. Eine Untersuchung der Griinde des Vandalentums
wire diesbeziiglich interessant: Es richtet sich gegen alle Formen, die eine
gewisse Ordnung aufgrund ehemals anerkannter Werte aufstellen. Diese Werte
werden als Aggressionen empfunden und nicht als mégliche Gestaltungsprinzi-
pien der Persénlichkeit. Die sogenannte klassische Kultur, frither das Hauptele-



ment der schulischen Erziehung, trennte grundsitzlich nicht zwischen Kenntnis
und rechtem Leben. Mit der Wissenschaft verhdlt es sich nicht mehr so, trotz der
Beschworungen einiger gelehrter Humanisten; das Wissen lost sich radikal vom
rechten Leben und vom gliicklichen Leben.

Ein Wissen, das noch von einer solchen Sorge erfiillt ist, gilt fortan als archaisch.
Die Suche nach einem guten Leben ist abgeglitten in die Zerfahrenheit augen-
blicklicher Lust: Das gute Leben gehort nicht in den Bereich der Vernunft,
sondern des Irrationalen und Hinfdlligen. Die klassische Kultur, die Vernunft und
praktisches Zusammenleben miteinander verband, ist von nun an wirkungslos,
denn diese Form von Vernunft hat keine Wirkung, ja keine Rentabilitdt mehr. Die
Amnesie bezieht sich sehr wohl auf den Zivilisationswert, den dieser Kulturtyp
bei sich hatte; durch die Herrschaft der kalten und neutralen Raison, namlich der
Wissenschaft, ist dieser Kulturtyp unglaubwiirdig geworden. Die Diskussionen
tiber die Erziehung haben eine grofde Zukunft vor sich, denn es ist nicht leicht, fiir
ein Gesellschaftsphdnomen, das sich dem guten Willen entzieht, eine Losung zu
finden.

Die zweite, hier im Bereich des Glaubens verstandene Wirkung ist eine ganz
andere: Sie betrifft die Fahigkeit, Neues zu schaffen, einem Glauben, der nicht
mehr Komplize der klassischen Kultur ist, Sinn zu verleihen. Folgende Hypothese
1dft sich denken: Den christlichen Glauben nicht mehr als das, was mit der
allgemeinen Ethik, mit der abendldndischen Kultur in Einheit steht, zu verstehen
geben, sondern als das, was aus den zeitgeméfiesten existentiellen Fragen empor-
quillt. Die Bibel gehort nur bis zu einem bestimmten Punkt einer Tradition an, sie
ist in Wirklichkeit erst dann lebendige Wirklichkeit, wenn sie in einer Gemein-
schaft aktunalisiert wird, das heif’t in einem direkten Eingehen auf die existentiel-
len Anfragen, auf die noch gar keine Antwort vorliegt, aufser im Vergleich mit den
Fragen, die sich unsere Vorgédnger stellten.

Diese Hypothese wiirde vielleicht erlauben, den christlichen Glauben nicht mehr
als das Produkt einer Kultur anzusehen, deren einziges Interesse aufgrund ihres
Archaismus dsthetischer Art wire, sondern als das Andere, das in der Lage ist,
alle Kultur wegen seiner Weigerung, sich in den Sinnverschluf’, den jede mit sich
fithrt, und in das Wahrheitssytem, das jede zu foérdern sucht, zu integrieren.
Durch diesen Schnitt, diesen Bruch wiirde der christliche Glaube aufhéren, ein
Monument der Vergangenheit zu sein, und zu einer existentiellen Aktualitit
aufsteigen. Diese Hypothese erfordert Briiche mit der oft institutionalisierten
Tradition; sie verlangt Bekehrung durch Glauben an das noch Ungesagte Gottes.
Esist auf keine Weise Aufgabe des Glaubens, sich an die Stelle einer versagenden
Kultur zu setzen. Seine Rolle ist es nicht, die Institutionen, die in der
Kulturiibermittlung innerhalb einer gegebenen Zivilisation scheitern, zu retten.
Er erweist sich indirekt als Energie fiir jede Kultur, vor allem fiir jene, die durch
ihn im Abendland so stark gepridgt wurde, indem er Abstand nimmt und so er
selbst bleibt.

Aus dem Franzosischen iibersetzt von Arthur Himmelsbach
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