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Editorial

Voller Spannung heben wir mit diesen Zeilen eine neue Zeitschrift aus der
Taufe. Gegen alle Argumente, die man gegen ein solches Projekt anfiithren
kann, wagen wir die Griindung der ,,Salzburger Theologischen Zeitschrift”. Die
Themen werden sich hauptsdchlich an der Systematischen Theologie ausrich-
ten. Salzburg steht neben der geographischen Angabe der weltbekannten Kul-
turstadt auch fiir eine alte theologische Tradition, die unsere Publikation zwar
nicht reprasentieren kann, von der sie wohl aber gepriagt wird. Da sich der zau-
dernde Rat Kohelets fiir ein solches Unternehmen nicht beherzigen 146t (,, Bes-
ser der Ausgang einer Sache als ihr Anfang, besser der Vorsichtige als der
Stirmische.” Koh 7,8), hoffen wir auf das Gelingen und laden viele LeserInnen
und (auch junge) Autorlnnen ein, dazu beizutragen. '

Die Artikel dieses Heftes geben die Vortrige beim Symposium ,, Traditio-
nen der Hoffnung beleben® wieder, das am 10. u. 11. April 1997 an der Theolo-
gischen Fakultdt Salzburg zu Ehren von Univ.-Prof. Dr. GOTTFRIED BACHL
anliBlich seines 65. Geburtstages abgehalten wurde. In der Eschatologie haben
sich in der neueren Theologiegeschichte bedeutende Innovationen erreignet. Sie
riickte wieder mehr ins BewubBtsein als strukturprdgendes Element der gesamten
Theologie und wurde zum anderen zuriickhaltender gegeniiber fritherer
Beredsamkeit in Jenseitsauskiinften. Prof. Bachl hat mit sensibler Kreativitit
eine unverwechselbare Sprache fiir die christliche Hoffnung gefunden und so
wesentlich dazu beigetragen, daBl die Theologie dennoch nicht zu verstummen
brauchte.

Die Dogmatikerkollegen Professor RAIMUND SCHWAGER aus Innbruck und
Professor MEDARD KEHL aus Frankfurt/St. Georgen setzen sich mit theologi-
schem Ursprung und heutiger Herausforderung der Eschatologie auseinander.
Die Apokalyptik war ein wichtiger Motor urchristlicher Hoffnung, wurde aber
immer mehr zum zeitgeschichtlich bedingten, ungeliebten Kind der Eschatolo-
gie. Neue Zuginge werden gesucht. - Das bekannteste neuere Lehrbuch der
Eschatologie von M. Kehl ist sehr verschwiegen iiber die Hoffnung fiir die
nicht-menschliche Schopfung. Hier stellt der Autor neue Uberlegungen an an-
gesichts der okologischen Herausforderung. - Der Philosoph Professor
HEINRICH SCHMIDINGER und der bedeutende Professor fiir neuere deutsche
Sprache und Literatur WALTER WEISS suchen nach heutigen Hoffungs- und
Erlésungsansitzen in einer pessimistisch geprigten Zeit. Eine Publikationsliste
von Prof. Bachl beschlieBt den Beitragsteil. - Die Besprechungen beziehen sich
weniger auf Spezialuntersuchungen, sondern werden zentrale und aktuelle The-
men bringen. Eine wichtige Trinitdtslehre und zwei 6kologische Publikationen
wurden diesmal ausgewihlt. '

Ulrich Winkler
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Apokalyptik
Uber die Verbindlichkeit der biblischen Bilder vom Ende der Geschichte

Raymund Schwager SJ, Innsbruck

Das Thema Apokalyptik fasziniert und wird beldchelt. Die Zeitschrift Profil
sprach am Ende des vergangenen Jahres (23.12.1996) im Blick auf die nahe Zu-
kunft von einer Sehnsucht nach der Apokalypse,' und populire christliche Bii-
cher, die apokalyptische Visionen ausmalen, erreichen Verkaufszahlen in Mil-
lionenhéhe.? Die moderne akademische Theologie steht diesen Trends skeptisch
gegeniiber und kommt dennoch vom Thema der Apokalyptik nicht los, weil es,
wie Gottfried Bachl festgehalten hat, , kaum eine andere Anschauung des Lebens
[gibt], in der so dicht und heftig die alles bewegenden Interessen des Menschen
versammelt sind“?. Die Spannung um die Apokalyptik durchzieht deshalb auch

"

-
1. Probleme mit der Apokalyptik I\
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Seit die friihchristliche Naherwartung nacligelassen und Origenes und Augusti-
nus das tausendjihrige Reich Christi in der Offenbarung des Johannes auf die
Kirche hin gedeutet haben, ist fiir diese aus der Apokalyptik die Lehre von den
letzten Dingen geworden, und in der Kirche herrschte, wie Friedrich Heer
meinte, eine Art ,Apokalypse-Blindheit“*. Dennoch blieb die Faszination der
Endzeit erhalten’, und apokalyptisches Denken hat sogar weltgeschichtliche Fol-
gen gehabt, wie vor allem die Auswirkungen der Lehre von den drei Zeitaltern

bei Joachim von Fiore zeigen.®

1 Sehnsucht nach der Apokalypse. Das kommende Jahr 1997 von A bis Z. Eine Prognose
von S. Hamann, G. Hoffmann-Ostenhof und M. Siegert, in: Profil Nr. 52, 23. Dez.
1996, 60-64.

2 Z.B. H. Lindsey, C. Carlson, Alter Planet Erde wohin? Im Vorfeld des dritten

Weltkriegs, Asslar '*1991. Dieses Buch, das sich auf die apokalyptischen biblischen

Texte stiitzt und mittels der Ereignisse um den Staat Israel auch zeitliche Berechnungen

versucht, soll weltweit eine Auflage von mehr als 20 Millionen erreicht haben.

G. Bachl, Uber den Tod und das Leben danach, Graz 1980, 283.

F. Heer, Apokalypse - Gestern, heute und morgen, in: Die Furche, 30. Nov. 1995, 77.

L’attesta della fine dei tempi nel Medioevo. Atti della settimana di studio 5-9 settembre

1988, hg. von O. Capitani, Bologna 1990; J. Moltmann, Das Kommen Gottes. Christli-

che Eschatologie, Giitersloh 1995, 150-217.

6 K. Lowith, Weltgeschichte und Heilsgeschichte. Die theologischen Voraussetzungen der
Geschichtsphilosophie, Stuttgart 21953; H. de Lubac, La postérité spirituelle de Joachin

ZA 38575
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Fiir die Neuzeit gilt hnliches. War fiir die liberale Theologie Jesus vor al-
lem ein Lehrer der Sittlichkeit, so zeichneten Johannes Weiss’” und Albert
Schweitzer® ihn als Apokalyptiker, der das nahe Ende dieser Welt erwartet habe,
ja es herbeidriingen wollte und sich dabei getiuscht habe. Die Apokalyptik
wurde so zum bevorzugten Argument fiir die Kritik an der Bibel. Rudolf Bult-
mann schrieb 1941: ,,Die mythische Eschatologie ist im Grunde durch die einfa-
che Tatsache erledigt, dafi Christi Parusie nicht, wie das Neue Testament er-
wartet, alsbald stattgefunden hat, sondern daf die Weltgeschichte weiterlief und
- wie jeder Zurechnungfihige tiberzeugt ist - weiterlaufen wird.*® Bei diesem
Urteil spielte nicht nur die Tduschung, der Jesus und das Neue Testament erle-
gen sein sollen, eine wichtige Rolle, auch die moderne naturwissenschaftliche
Kosmologie schien gegen die Apokalyptik zu sprechen. Angesichts der neuen
Kenntnisse von der ,,UnermeBlichkeit des Alls“ sagte schon Ernst Troeltsch in
seinen Heidelberger Vorlesungen von 1911 und 1912: ,Die vor uns stehende
Welt von unsagbarer GroBe ist eine andere als die des Siebentagewerks der Bibel
... An einem bestimmten Punkt sind wir aus der Entwicklung hervorgegangen,
an einem bestimmten Punkt werden wir wieder verschwinden - mehr sagt die
Wissenschaft nicht. Wie der Anfang ohne uns war, so wird auch das Ende ohne
uns sein. Aufs Religiose iibertragen, bedeutet diese Einsicht: das Ende ist nicht
das der Apokalypse.“'" Angesichts der neuen Kenntnisse iiber die Entwicklung
des Kosmos treten das Ende der Menschheit und das Ende der Welt tatséchlich
auseinander. Ist die Apokalyptik damit aber erledigt? Eine breite theologische
Stromung suchte das Problem dadurch zu Idsen, daf Eschatologie und
Apokalyptik unterschieden, ja getrennt wurden. Die erstere wurde dialektisch -
sel es als Einbruch der Ewigkeit in die Zeit (K. Barth) oder als das Unbedingte
in der Zeit (R. Bultmann) - verstanden und die letztere fallengelassen. Aber
diese Trennung konnte nicht voll befriedigen, und der Stachel der Apokalyptik
blieb. Ernst Kisemann stellte 1962 kritisch fest, daB man seit zwei Generationen
dieses Thema umdeute, bevor man es ernsthaft gehort habe, und er vertrat mit
Nachdruck, die Apokalyptik sei die Mutter der christlichen Theologie.!' Auch in
der neuen politischen Theologie fand dieses Thema wieder Anklang. Johann

de Flore (2 Bde.), Paris 1979/81; J. Taubes, Abendlindische Eschatologie, Miinchen
1991.

7 1. Weiss, Die Predigt Jesu vom Reich Gottes, hg. von F. Hahn, Géttingen *1964.

A. Schweitzer, Die Geschichte der Leben-Jesu-Forschung, Tiibingen *1933.

9 R. Bultmann, Neues Testament und Mythologie, in: Kerygma und Mythos I, hg. von
H.-W. Bartsch, Hamburg *1960, 18.

10  E. Troeltsch, Glaubenslehre. Nach Heidelberger Vorlesungen aus den Jahren 1911 und
1912, hg. von Gertrud von le Fort, Miinchen 1925 (Neudruck: Aalen 1981), 64.

11 E. Kidsemann, Zum Thema der urchristlichen Apokalyptik, in: ZThK 59 (1962) 257-
284; auch in: ders., Exegetische Versuche und Besinnungen II, Gottingen 1964, 105-
131
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4 Raymund Schwager

Baptist Metz argumentierte - unter Berufung auf Késemann - gerade mit dem
Thema der Apokalyptik, um das moderne evolutiondre Denken zu kritisieren:

» Naherwartung’, aus den zentralen Passagen des Neuen Testaments immer wieder auf
die Tagesordnung der Theologie und des Christentums geriickt, erscheint einem Be-
wuBtsein, dem die Zeit lingst zur leeren, evolutionar zerdehnten Unendlichkeit gewor-
den ist, als ungeheure Zumutung, als Mythos aus archaischer Zeit. Gleichwohl bleibt die
theologische Uminterpretation der ‘Naherwartung’ in eine ‘Stetserwartung’ ein se-
mantischer Betrug an der temporalen Grundverfassung des Christentums, das eben nicht
einen zeitlosen Kern, sondern gerade einen Zeitkern hat. “'

Mit diesem Plidoyer fiir die Apokalyptik und gegen die Evolutionslogik wollte
Metz keineswegs Spekulationen iiber den Zeitpunkt kommender Katastrophen
anregen. Nach ihm enthélt die Apokalyptik vielmehr eine Lehre vom katastro-
phischen Wesen jeder Zeit:

»Sieht man in der judisch-christlichen Apokalyptik, die doch zu recht als ‘Mutter der
christlichen Theologie’ (E. Kdsemann) gelten darf, nicht priméir die mythische Bannung
der Zeit in ein starres Weltschema, sondern - im Gegenteil - die radikale Verzeitlichung
der Welt, dann ist das KatastrophenbewuBtsein der Apokalyptik fundamental ein Zeit-
bewuBtsein, und zwar nicht etwa ein BewuBtsein vom Zeitpunkt der Katastrophe, son-
dern vom katastrophischen Wesen der Zeit selbst, vom Charakter der Diskontinuitit,
des Abbruchs und des Endes der Zeit.“"

Kann diese Rettung der Apokalyptik tiberzeugen? Kaum, denn die Zeit hat
im christlichen Verstidndnis nicht bloB ein katastrophisches Wesen. Die Bibel
spricht ebenso von der messianischen Zeit, ja von der Fiille der Zeit, in der die
Erlosung geschieht. Weder eine globale Verwerfung der apokalyptischen The-
matik noch eine ungepriifte Berufung auf sie diirften weiterfithren. Es gilt viel-
mehr, die verschiedenen Elemente, die mit der Apokalyptik verbunden sind, ei-
gens zu sichten und zu werten. Dazu gehort auch die Gerichtsthematik. Die bi-
blischen Aussagen vom Ende der Zeit stehen praktisch immer im Kontext der
Gerichtsreden, die der modernen Theologie ebenfalls Schwierigkeiten bereiten.
In der Gerichtsthematik diirfte sogar ein besonders schwieriges Problem liegen.
G. Bachl hat iiberzeugend gezeigt, daB vor allem die zwischentestamentarische
Apokalyptik die kleine Gemeinde der Gerechten, die sich ganz auf der Seite
Gottes fiihlt, scharf von der groen Masse der Frevler, die zum Reich des Satans
gehoren, abtrennt. Dabei erwecken die Gerechten den Eindruck, ganz von einem
Geist des Ressentiments und der Rache erfiillt zu sein.'* Vor allem beziiglich der
Lehre von der Holle, die zur Apokalyptik gehort, ist zu fragen: ist sie nicht eine

12 J.-B. Metz, Glaube in Geschichte und Gesellschaft. Studien zu einer praktischen
Fundamentaltheologie, Mainz *1992, 168.

13" Ebd:155%

14  Bachl, Uber den Tod und das Leben danach (s. Anm. 3) 288-321.
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Lehre, die ganz aus dem Ressentiment und Rachegeist entsprungen ist? Manche
Kritiker des Christentums sagen dies ausdriicklich'’, und auch die moderne
Theologie denkt offen oder heimlich vielfach dhnlich. Viele theologische Auto-
ren lassen deshalb dieses Thema in den Hintergrund treten oder iibergehen es
ganz. Ist dies aber eine Losung? Kritiker des Christentums, wie etwa Franz
Buggle, greifen nicht bloB die biblische Lehre vom Zorn Gottes und von der
Holle an, sondern sie werfen der modernen Theologie auch eine fundamentale
Unehrlichkeit vor, weil sie aus der Bibel willkiirlich auswihle, was ihr passe,
und dennoch behaupte christliche Theologie zu sein. Die offizielle kirchliche
Theologie sei zwar grausam, aber wenigstens ehrlich.'® Wollen wir nicht einem
derart harten Verdikt verfallen, miissen wir uns folglich beim Thema der Apo-
kalyptik nicht bloB der kosmologischen Problematik und der Frage der Naher-
wartung stellen, sondern ebenso auf die Gerichtsverkiindigung eingehen. Im be-
grenzten Rahmen dieser Untersuchung kann dies selbstverstindlich nicht aus-
fithrlich geschehen. Ich mochte deshalb nur kurz andeuten, welcher Losungsvor-
schlag fiir die Gerichtsproblematik mir iiberzeugend scheint und wie dabei auch
die Probleme mit der Zeit und der Kosmologie in ein neues Licht treten.

2. Dramatisches Heilsverstindnis

Jesus hat nicht eine abstrakte Lehre vorgetragen, sondern ein Geschehen ver-
kiindet, das zur Entscheidung dréngte: die anbrechende Gottesherrschaft. Er trat
nicht im eigenen Namen auf, sondern er verstand sich als Instrument eines neuen
und endgiiltigen Handelns Gottes am erwihlten Volk. Die Reaktionen dieses
Volks auf das Wirken Jesu gehorten deshalb zur komplexen und dramatischen
Bundesgeschichte, und die Antworten Jesu auf die Reaktionen des Volkes sind
als weitere Schritte im Handeln Gottes zu verstehen. Die Botschaft, die Jesus
durch sein Wirken vermittelte, 148t sich folglich weder in ein theoretisches
Schema pressen, noch unter einen einzigen Oberbegriff subsumieren. Sie ist
vielmehr nach dem Modell eines Dramas zu verstehen, bei dem Aktionen Reak-
tionen auslosen, und diese Reaktionen den weiteren Gang der Handlung und des

15 ,Christus hatte nach meiner Ansicht einen sehr schweren Charakterfehler, namlich daB
er an die Holle glaubte. Ich meinerseits finde nicht, daB jemand, der wirklich zutiefst
menschenfreundlich ist, an eine ewigwihrende Strafe glauben kann. Christus, wie er in
den Evangelien geschildert wird, glaubte ganz gewif an eine ewige Strafe, und
wiederholt findet man in ihnen eine rachsiichtige Wut auf jene Menschen, die auf seine
Predigten nicht héren wollten ... Ich muB sagen, daf} diese ganze Lehre vom Héllen-
feuer als Strafe fiir die Siinde eine grausame Lehre ist. Sie hat Grausamkeit in die Welt
gebracht und fiir Generationen unbarmherzige Folgen:“ B. Russell, Warum ich kein
Christ bin?, hg. v. P. Edwards, iibersetzt von M. Steipe, Miinchen 1963, 30.

16 F. Buggle, Denn sie wissen nicht, was sie glauben: oder warum man ehrlicherweise
nicht mehr Christ sein kann, Reinbek 1992.
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Geschehens beeinflussen, wie bereits die alttestamentliche Geschichte zeigt, in
der Gott immer wieder auf menschliche Taten reagiert hat.

In einem derartigen dramatischen Kontext erweisen sich die Gerichtsworte
als Reaktion Jesu auf erste Formen der Ablehnung, die seine Botschaft erfahren
hat. Durch die Rede vom Gericht zeigte er auf, daB seine Verkiindigung einen
unbedingten Charakter hat, und er machte die letzten Konsequenzen einer mog-
lichen Ablehnung deutlich. Wer sich gegen jenen Gott verschlieBt, der sich in
der anbrechenden Gottesherrschaft als ein verzeihender Gott mitteilt, verfehlt
sein Heil und begibt sich auf den Weg zum ewigen Verderben.

Durch eine nihere Analyse der Gerichtsworte kann deutlich gemacht wer-
den, daB dieses Gericht als Selbstgericht im johanneischen Sinn zu verstehen ist.
Der Gott der unbedingten Giite verandert nicht plétzlich seinen Charakter, um
im Zorn die ablehnenden Menschen zu bestrafen. Die Gerichtsworte zeigen
vielmehr, daB die Menschen, die auf das Angebot der Giite negativ antworten,
unfihig werden, weitere Giite zu empfangen. Sie schlieBen sich selber immer
tiefer in ihre eigene selbstgemachte Welt ein, die fiir sie schlieBlich zur Holle
wird.

Durch solche Gerichtsworte wollte Jesus seine Horer und Horerinnen auf-
riitteln. Die Folgen waren aber anders. Die Rede vom Gericht bewirkte eine
weitere Verhartung und provozierte sogar ein gewaltsames Vorgehen gegen ihn.
Aber auch angesichts dieser bedrohlichen Wende blieb Jesus seiner Botschaft
vom Gott, der die Siinder sucht, treu. Weder iiberlieB er die Menschen ihrem
eigenen Schicksal, noch schob er die Frage ihres Heils auf ein mogliches Han-
deln Gottes jenseits seines eigenen Wirkens ab. Aus seiner Sicht driingte sich
alles in seinem Geschick zusammen: er verstand deshalb auch seinen Tod als
Ausdruck des Handelns Gottes an den Menschen. Er nahm das Bése, das ihm
angetan wurde und das seine Gegner auf ihn projizierten in Freiheit und im Ge-
horsam gegeniiber dem Willen seines himmlischen Vaters an, um so mit den
Siindern in ihrer verschlossenen und gottfernen Welt solidarisch zu werden. Er
erwies sich damit bis in sein Leiden hinein als der gute Hirt, der den verloren
Schafen selbst auf dem Weg zur Holle nachgeht, um sie in der letzten Ferne
nochmals einzuholen und zu retten. Sein gewaltsamer Tod war folglich weder
ein zufilliges Ereignis nach seiner Verkiindigung, noch entsprang er dem Willen
eines ziirnenden Gottes, der anstelle der Siinder seinen eigenen Sohn dem Straf-
tod ausliefert. Der Kreuzestod war vielmehr der Hohepunkt einer dramatischen
Auseinandersetzung zwischen dem Bundesgott und seinem Volk, eine Auseinan-
dersetzung, in der das Geschick der ganzen Menschheit stellvertretend durchge-
standen wurde.

Die Auferweckung des Gekreuzigten zeigt, daB auch von Gott her gesehen
das ganze Gerichts- und Heilsdrama mit dem erwahlten Volk und der Mensch-
heit sich im Geschick eines einzigen Lebens ereignet hat. Die osterliche Bot-
schaft des Friedens an die versagenden Jiinger und an die totende Menschheit
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macht ferner deutlich, daB Gott tatséchlich ein Gott der unbedingten Giite ist und
selbst auf die groBte menschliche Untat - auf die Ermordung seines Sohnes -
nochmals mit einem neuen Angebot des Verzeihens antwortet.'”

3. Transformation theologischer Vorstellungen

Dieses kurz skizzierte dramatische Verstindnis vom Handeln Gottes in Gericht
und Erl6sung nimmt die Gerichtsworte sehr ernst und fiihrt dennoch nicht zu ei-
ner Verdunkelung des Gottesbildes, wohl aber zu einer Transformation aller
theologischen Vorstellungen im Laufe des Dramas. Diese Transformationen
sollen im kommenden an einzelnen Punkten etwas niher verdeutlicht werden.

(1) Die Vorstellung vom Gericht wandelt sich zum Gedanken des Selbstge-
richts, der zeigt, daB Gott die Freiheit seiner Geschopfe - bis zum Grenzpunkt
Hélle - radikal respektiert. Er tiberlidft die Menschen dennoch nicht ihrer selbst-
gewdhlten Verlorenheit. Jesus als der Ankiindiger des Gerichts 4Bt sich viel-
mehr mit seiner ganzen Person ins Selbstgericht der Menschen hineinziehen: der
Ankiindiger des Gerichts wird selber gerichtet. Was dies nachosterlich bedeutet,
konnen wir bei Paulus verfolgen, der die Gerichtsscheidung neu deutet. Er
spricht z.B. von einem Christen, der schlimmer lebt als die Heiden. Die Ge-
meinde soll diesen Menschen dem Satan iibergeben zum Verderben des Flei-
sches, damit sein Geist am Tag des Gerichtes gerettet wird (1 Kor 5,1-5; vgl.
3,10-15; R6m 11,25-36). Die groBe apokalyptische Scheidung bleibt folglich er-
halten. Wie konnte sie auch verschwinden angesichts all des ungeheuren Un-
rechts in der Welt! Sie ist aber nach dem Durchgang durch das Heilsdrama Jesu
nicht mehr - wie in der zwischentestamentarischen Literatur - eine Scheidung
zwischen der kleinen Gemeinde der Gerechten und der grofien Masse der Sa-
tansjiinger, sondern eine Scheidung in den Menschen selber.

(2) In Zhnlicher Weise transformiert sich die Vorstellung von der Naher-
wartung. Die Néhe der Gottesherrschaft, die Jesus ankiindigt, ist die Nihe eines
lebendigen Gottes, von dem man sich - gemiB der Glaubenserfahrung Israels -
kein fixes Bild machen darf und in dessen Namen folglich nie eine detaillierte
Prognose fiir die Zukunft méglich ist. Jesus kiindigte das unbedingte Handeln
dieses Gottes an und sprach insofern von seiner Nihe; er stellte aber keine Pro-
gnosen auf, weil er wuBte, daB das Handeln seines himmlischen Vaters - im
Sinne der Glaubensgeschichte Israels - immer auch von menschlichen Reaktio-

17  Fiir eine ausfithrlichere Darstellung, vgl. R. Schwager, Brauchen wir einen Siinden-
bock? Gewalt und Erlésung in den biblischen Schriften, Thaur *1994; ders., Jesus im
Heilsdrama. Entwurf einer biblischen Erlsungslehre, Innsbruck 21996; Dramatische
Erlosungslehre. Ein Symposion, hg. von J. Niewiadomski und W. Palaver, Innsbruck
1992; ders., Erbsiinde und Heilsdrama. Im Kontext von Evolution, Gentechnologie und
Apokalyptik (Beitrige zur mimetischen Theorie 4), Miinster/Thaur 1997,
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nen abhingt, obwohl es letztlich von diesen in keiner Weise bestimmt wird. Die
ablehnenden Reaktionen gegen seine Botschaft bewirkten eine ganz neue Moda-
litat ihrer Realisierung, brachten diese aber nicht zum Scheitern.'® Aus der Ver-
kiindigung der nahen Gottesherrschaft, die zunichst noch innerhalb des Lebens
Jesu ein Reich der Gerechtigkeit und des Friedens auf Erden erwarten lieB,
wurde ein Heilshandeln Gottes durch das Kreuz und die Auferweckung. Darin
lag keine Selbsttduschung Jesu weder beziiglich der Zeit noch beziiglich der irdi-
schen oder transzendenten Verwirklichung des Reiches. Diese Transformationen
entsprachen vielmehr der bereits in der Bundesgeschichte Israels vorgezeichne-
ten Dramatik mit ihren Transformationen, die jedem Propheten ein irdisch un-
gewisses Schicksal zumuteten.

(3) Im Drama auf der Biihne wird normalerweise die Zeit verdichtet. Er-
eignisse, die im Alltag weit auseinanderliegen, treten in einen unmittelbaren Zu-
sammenhang und bringen so ihren Sinn und ihre Problematik, ihre innere, meist
verdeckte Dynamik offen zur Darstellung.”” Das Handeln Gottes in der Ge-
schichte des erwihlten Volkes und in der liturgischen Erinnerung Israels be-
wirkte eine analoge Komprimierung der Zeit. Im Leben Jesu kam es sogar zu
einer noch radikaleren Verdichtung, weil Gott durch ihn einen endgiiltigen An-
ruf an sein Volk und an die ganze Menschheit richtete. Innerhalb der kurzen
Zeitspanne seines 6ffentlichen Wirkens und seines Geschickes bis hin zur Auf-
erweckung und zur Geistsendung ereignete sich eine grundsitzliche Auseinan-
dersetzung mit allen Michten, die die Menschheit in ihrer Geschichte bedrdngen
und bestimmen,” wie die Betonung des ,heute“”! und der dringende Charakter

18 , Wir haben nun simtliche Fiden der Logik in Hinden, welche die Ankiindigung des
Gottesreiches zu einer apokalyptischen Ankiindigung umgestaltet: Wenn die Menschen
den Frieden zuriickweisen, den Jesus ihnen anbietet, den Frieden, der nicht aus Gewalt
kommt und deshalb iiber das menschliche Verstehen hinausgeht, wird die Wirkkraft der
Offenbarung Jesu zunichst durch Gewalttatigkeit in Erscheinung treten, durch eine
sakrifizielle und kulturelle Krise, die unerhort radikal sein wird, weil es kein sakra-
lisiertes Opfer mehr gibt. In der Sicht des Evangeliums scheitert mit dem Scheitern des
Gottesreiches nicht das Unternehmen, dem Jesus sich hingibt, sondern muB notgedrun-
gen der leichte, direkte Weg aufgegeben werden, der darin bestanden hitte, daB
simtliche von ihm angemahnten Verhaltensregeln angenommen worden wiren; man
muBl nun Zuflucht nehmen zum indirekten Weg, der von der Zustimmung aller
Menschen absieht und iiber die Kreuzigung und die Apokalypse verlduft.“ R. Girard,
Das Ende der Gewalt. Analyse des Menschheitsverhangnisses. Ubersetzt von A. Berg,
Freiburg i. Br. 1983, 211.

19  Neben der dramatischen Erfahrung ergeben sich auch von den modernen Naturwissen-
schaften her Hinweise zur Thematik der Verdichtung der Zeit; vgl. R. Schwager,
Erbsiinde und Heilsdrama. Im Kontext von Evolution, Gentechnologie und Apokalyptik
(Beitrige zur mimetischen Theorie 4), Thaur/Miinster 1997, 80-82.

20  Mit der Verdichtung der Zeit ist auch die Thematik der Stellvertretung gegeben.

21 Vgl Lk 2,11; 4,21; 13,32f.; 19,5-9; 22,34; 23,43; Apg 13,33; Hebr 1,5; 3,7-15; 4,7;
5.5:113,8:
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der Gerichtsgleichnisse deutlich machen. Sein Geschick wurde deshalb zu einem
real-symbolischen Ereignis oder zu einem Theodrama®, das in der liturgischen
Feier immer wieder Gegenwart werden kann. Aus diesem Drama lassen sich
zwar keine Einzelheiten fiir die Zukunft deduzieren, weil Gott immer ein iiber-
raschender Gott bleibt, in dessen Licht aber alle kommenden Ereignisse, so un-
erwartet sie auch sein mogen, auf ihre letzte Tiefe hin gelesen werden konnen.
Auch wenn das Apokalyptische keine Anhaltspunkte fiir Berechnungen gibt,
driickt sich in ihm doch eine radikale Verdichtung der Zeit aus, die einerseits das
Geschick Jesu zum Realsymbol macht, und anderseits auf die kommende Welt-
zeit im Sinne einer Dramatisierung und Verschirfung einwirkt.

(4) In den apokalyptischen Texten des Alten Testaments ist die Auferste-
hung der Toten unmittelbar mit dem Endgericht und dem Bild von einem neuen
Himmel und einer neuen Erde verbunden (vgl. Jes 24,1-27,13; 66,1-24; Dan
12,1-4; 2 Makk 7,1-42; 12,43-45). Im Geschick Jesu hob sich die Aufer-
weckung des Gekreuzigten aber vom allgemeinen Hintergrund des Endes der
Welt und der Menschheit ab. Diese Diastase offenbart, da das Ende im rein
zeitlichen Sinn und das Ende im Sinne der Endgiiltigkeit nicht unmittelbar zu-
sammenfallen. Lingst bevor die modernen Naturwissenschaften die Vorstellung
von der Vollendung problematisiert und ein neues Bild von einem moglichen
Ende der Menschheit und des Kosmos entworfen haben, ereignete sich im Ge-
schick Jesu auch unter dieser Riicksicht eine grundsitzliche Transformation der
apokalyptischen Vorstellung, wodurch diese nicht iiberholt, wohl aber differen-
ziert wurde. Wenn E. Troeltsch und andere Theologen das naturwissenschaftli-
che Bild von einem mdoglichen Ende der Menschheit gegen die Apokalypse aus-
spielen, dann iibersehen sie, dafl bereits im Geschick Jesu das Apokalyptische in
ein real-symbolisches Drama verwandelt wurde. Durch diese Transformation
werden die innerweltlichen Zeichen der theologischen Endzeit vom rein chro-
nologischen Ende unterschieden. Zu den innerweltlichen Zeichen des Apokalyp-
tischen und der theologischen Endzeit gehort vor allem die Verschirfung des
Konfliktes zwischen Gut und Bose: Verfolgung der an Christus Glaubenden,
Spaltungen bis in die Familien hinein, Kriege, apokalyptische Reiter und an-
tichristliche Méchte.

Im Blick auf die Offenbarung des Johannes schreibt Jiirgen Moltmann:

»Es bleibt (jedoch) ein theologisches Ritsel, warum die urchristliche Gemeinde noch
weitere apokalyptische Endkdmpfe zwischen Gott und den gottlosen Michten, zwischen
dem Erzengel Michael und dem Drachen und zwischen Christus und dem Antichristen
erwartete, obwohl sie doch an den eschatologischen Sieg Christi in seinem Kreuz und
seiner Auferstehung glaubten und in ihren Doxologien die Herrschaft Christi iiber das
All priesen. Warum wiederholt sich in den apokalyptischen Geschichtsbildern immer
wieder das Szenario von Kampf, Niederlage, Auferstehung und Sieg? Warum kommt

22 Vgl. Apocalypse as Dramatic Enactment: S. D. O’Leary, Arguing the Apocalypse. A
Theory of Millennial Rhetoric, Oxford 1994.



10 Raymund Schwager

das ‘Tier aus dem Abgrund’ wieder hoch? Warum kommt nach dem tausendjdhrigen
Friedensreich noch einmal ein Endkampf zwischen Gog und Magog?**

Ist dies alles wirklich ein theologisches Ritsel? Der Eindruck des Ritsels diirfte
nur dann entstehen, wenn man die neutestamentliche Dramatik mit ihrem Cha-
rakter der Verdichtung der Zeit und der Verschirfung des Kampfes zwischen
Gut und Bése in der Zeit nach dem Kommen Christi iibersieht. Achtet man hin-
gegen darauf, dann erweist sich die ganze Zeit der Kirche als apokalyptisch im
neutestamentlichen Sinn. Was im Geschick Jesu grundsitzlich - im Sinne eines
real-symbolischen Dramas - durchgestanden wurde, muf in der nachfolgenden
Geschichte auf je verschiedenen Ebenen nochmals stets neu errungen werden.

(5) Die apokalyptische Verscharfung zeigt sich weltgeschichtlich am deut-
lichsten durch die modernen Wissenschaften, die im christlichen Kontext und
unter Verfremdung christlicher Impulse entstanden sind.** Diese Wissenschaften
sind von sich aus weder gut noch bose; sie sind aber auch nicht wertneutral,
denn sie werden, wie C. F. von Weizsicker betont, von einer ,,Erkenntnis ohne
Liebe“” vorangetrieben. Diese Erkenntnis steigert die Macht. Wissenschaft und
Technik haben deshalb - nochmals mit C.F. von Weizsicker - einen verschir-
fenden Charakter.?® Neue Formen des Guten, aber auch ganz neue Dimensionen
des Bosen und der Selbstzerstorung werden moglich. Das wissenschaftliche Un-
ternchmen ist deshalb ein gewagtes Abenteuer, das sich etwa darin zeigt, daB
~ein schnurgerader Weg von Galilei bis zur Atombombe“?’ oder zur Genmani-
pulation fithrt. Die Wissenschaften gehoren zu den apokalyptischen Kriften, die

23 . Moltmann, Das Kommen Gottes. Christliche Eschatologie, Giitersloh 1995, 259.

24 Vgl R. Schwager, Glaube, der die Welt verwandelt, Mainz 1976, 107-120.

25 , Die wissenschaftliche und technische Welt der Neuzeit ist das Ergebnis des Wagnisses
des Menschen, das Erkenntnis ohne Liebe heift. Diese Erkenntnis ist an sich weder gut
noch base. Thr Wert hiingt davon ab, in den Dienst welcher Macht sie tritt. Ihr Ideal
war, frei von jeder Macht zu sein. So hat sie den Menschen schrittweise aus seinen
instinktiven und traditionellen Bindungen geldst, aber ihn nicht in die neue Bindung der
Liebe gefiihrt ... Wenn aber die Erkenntnis ohne Liebe in den Dienst des Widerstandes
gegen die Liebe tritt, so riickt sie an die Stelle, die in den mythischen Bildern des
Christentums durch den Teufel bezeichnet ist. Die Schlange im Paradies rit dem
Menschen zur Erkenntnis ohne Liebe. Der Antichrist ist die Macht in der Geschichte,
welche die lieblose Erkenntnis zur Vernichtung der Liebe ins Feld fiihrt. Sie ist freilich
auch die Macht, die sich durch ihren Sieg selbst vernichtet.“ C. E. von Weizsicker, Die
Geschichte der Natur, Gottingen 71970, 126.

26 ,Die Formel, diec Technik sei wertneutral, ist ungenau. Wissenschaft und Technik sind
nicht wertneutral, sondern verschirfend. Sie steigern die Macht mit ihren Folgen. Sie
schiitzen den Menschen vor Naturgewalten und bedrohen ihn durch Zerstorung seiner
natiirlichen Umwelt.“ C. F. von Weizsdcker, Die Aufgabe der Kirche in der
kommenden Weltgesellschaft, in: EK 11 (1970) 641.

27 C.F. Weizsiicker, Wahrnehmung der Neuzeit, Miinchen 1983, 355f.
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in der Zeit zwischen dem ersten Kommen Christi und dem Ende der Menschheit
die Problematik von Gut und Bose verschirfen.

(6) Zur Verschirfung gehort vor allem eine neue und universalere Dimen-
sion der Verantwortung. Mittels der aus den Naturwissenschaften entsprungenen
Technik wurde die Moglichkeit geschaffen, dal die Menschheit sich heute selber
vernichten kann. Wir leben damit in einer neuartigen Situation, auch wenn ganz
offen bleibt, ob die bedrohliche Moglichkeit bald oder in Jahrhunderten oder
tiberhaupt je Wirklichkeit werden wird. Jede Generation lebt von nun an auf alle
Fille angesichts eines moglichen Endes der ganzen Menschheit, fiir das sie sel-
ber die Verantwortung tragen wiirde. Die ersten Christen richteten sich auf eine
baldige Wiederkunft Christi aus. Diese Form der apokalyptischen Erwartung hat
sich mit der Zeit verfliichtigt, auch wenn, wie wir gesehen haben, das christliche
BewubBtsein nie ganz davon losgekommen ist. Heute ist das Leben angesichts ei-
nes moglichen Endes der Menschheit von einer ganz anderen Seite her wieder
aktuell geworden. Das Apokalyptische hat sich auch unter dieser Riicksicht nicht
aufgelost, sondern nur transformiert: es hat selber eine Welt geschaffen, in der
es auf neue Weise realistisch wurde.

(7) Wenn das Apokalyptische sich selber eine Welt schafft, in der es neu
aktuell wird und neu verstanden werden kann, und dies sogar auf eine Weise,
die der inneren Dynamik des Dramas Jesu (Selbstgericht) zutiefst entspricht,
dann haben wir eine neuartige hermeneutische Problematik vor uns. Es geht
nicht mehr bloB um die Frage, wie die biblische Botschaft in einen fremden
Kontext iibersetzt werden kann. Die Botschaft schafft sich vielmehr indirekt sel-
ber diesen Kontext. Sie wirkt transformierend in die Menschheit hinein, 16st in
ihr tiefgehende Verdnderungsprozesse aus und fiihrt schlieflich zu solch neuen
Moglichkeiten, die auch dem apokalyptischen Thema eine neue Wendung geben.
Die modernen Moglichkeiten der Selbstvernichtung lassen die biblischen Aussa-
gen zur Apokalyptik in einem Licht erscheinen, das sowohl dem biblischen Ver-
stindnis des Selbstgerichts voll entspricht als auch der heutigen Welt eine tiefere
Deutung gibt.

Der hermeneutische Zirkel, mit dem wir es hier zu tun haben, spielt nicht
mehr bloB im Kopf eines Individuums oder innerhalb einer Kultur. Er umspannt
vielmehr Jahrtausende und hat nicht blof eine ideengeschichtliche, sondern eine
weltgeschichtliche Dimension. Er wird damit empirisch-realistisch nachpriifbar.
Die Entwicklung der modernen Welt fiihrte scheinbar immer weiter von der
Welt der Bibel weg. Gerade unter apokalyptischer Riicksicht kehrte sie aber -
unerwartet und ungewollt - zu einer neuen und zugleich tieferen Sicht der Bibel
zuriick. Wir haben es folglich mit einem selbstreferenziellen ProzeB zu tun, der
auf weltgeschichtlicher Ebene die selbstreferenziellen Prozesse im neutestament-
lichen Drama auf analoge Weise ,,abbildet und wiederholt. Wie innerhalb des
Geschickes Jesu all das, was er durch seine Botschaft geweckt hat, voll auf ihn
zurlickschlug und ihn dazu fiihrte, der von ihm gepredigten Feindesliebe und
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Gewaltfreit durch sein eigenes Tun angesichts der Reaktionen seiner Feinde eine
prizisere und schirfere Gestalt zu geben, so wirkt heute das, was die biblische
Botschaft in der Welt an Veriinderungen angestoBen hat, auf sie selber zuriick
und macht es méglich, daB sie nochmals neu gelesen werden kann.

(8) Eine weitere Dimension der Verschirfung innerhalb dieses selbstrefe-
renziellen Prozesses, von der man allerdings noch nicht weiB, ob sie Wirklich-
keit werden wird, ist mindestens zu erahnen. Bisher habe ich die bleibende Ak-
tualitit der apokalyptischen Thematik dadurch aufzuzeigen versucht, daB ich die
Diastase zwischen der Auferweckung Jesu als einem innergeschichtlichen Ereig-
nis und dem Ende der Welt betont und das mogliche Ende der Menschheit so
verstanden habe, daB dabei vom Ende der Erde und des Kosmos abgesehen
wurde. Bedeutet dies, daB wir uns fiir eine rein anthropologische Interpretation
der apokalyptischen Ereignisse zu entscheiden und alle kosmischen Aussagen
des Alten und Neuen Testaments von der Erschiitterung der Welt und vom
neuen Himmel und der neuen Erde als reine Bilder auszuscheiden haben? Eine
solche Deutung wiirde ganz dem ,Dogma“ der Moderne entsprechen, das Frei-
heit und Geschichte einerseits und Natur und Kosmos anderseits klar trennt. Die
modernere Theologie hat auch tatsichlich schon lingst begonnen, gemél diesem
.Dogma*“ méglichst alle naturhaften Vorstellungen bei ihrer Deutung der bibli-
schen Schriften als legendarisch zu verstehen und sie als bloBe Bilder einer Frei-
heitsgeschichte zu deuten. In diesem Sinne wurden die biblischen Erzéhlungen
von Naturwundern, von der Jungfrauengeburt und vom leeren Grab Jesu ,,mo-
dernisiert*. War es aber eine echte Modernisierung?

Die science studies betonen heute, daB die Menschen gerade im Zuge der
modernen Emanzipation immer tiefer in die Natur eingegriffen haben. Das
,Dogma*“ der Trennung von Natur und Freiheit wird deshalb von dieser Seite
her scharf in Frage gestellt.”® Wie weit die Menschen tatsichlich in die Natur
eingreifen konnen, 148t sich gegenwiirtig noch nicht voll abschétzen. Die Ein-
griffsmoglichkeiten in die menschliche Umwelt und in die eigene Natur des
Menschen sind aber auf alle Fille groB, und die Spekulationen der Physiker, die
bisher immer als Vortrupp des wissenschaftlichen Abenteuers gegolten haben,
gehen beim Versuch, eine Vereinheitlichung von Quantentheorie und Relativi-
titstheorie zu schaffen, weit {iber den irdischen Rahmen hinaus. Frank Tipler
entwirft in ,Die Physik der Unsterblichkeit“” eine Vision, gemidB der das
menschliche Leben auf Erden in transformierter Form schrittweise den ganzen
Kosmos besiedeln und schlieBlich sogar die weitere Evolution des Universums
beeinflussen wird. Paul Davies berichtet von Uberlegungen und Berechnungen,
gemiB denen unser Universum energetisch ein falsches Vakuum sein konnte, das
ausgehend von einer winzigen Blase explosionsartig in einen anderen energeti-

28  B. Latour, Wir sind nie modern gewesen. Versuch einer symmetrischen Anthropologie.
Ubersetzt von G. Rofler, Berlin 1995.
29  Miinchen 1994.
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schen Zustand (echtes Vakuum) umkippen und dabei alles in unserem Univer-
sum vernichten kénnte.*® Noch weiter geht Alan Guth, der das heutige Stan-
dardmodell vom inflationdren Universum entworfen hat, nach dem sich dieses
fast aus nichts aufgeblaht hat. Guth leitet daraus spekulierend ab, daB man mit
wenig Materie - mit zehn Kilogramm ,,im Hinterhof* - ein ganzes neues Kind-
Universum, das wie durch eine Nabelschnur mit unserem Mutter-Universum
verbunden wire, schaffen konnte.’ Solche Spekulationen, die auch Szenarien
einer neuen Form der Unsterblichkeit enthalten” und die wie Tagtriume von
Geistesgestorten wirken, werden heute von anerkanntesten Wissenschaftlern an-
gestellt und in ihren Kreisen ernst genommen. Ob dies - trotz des wissenschaftli-
chen Nimbus - nur wirre Phantasien sind oder ob ihnen eines Tages irgendwel-
che reale Moglichkeiten entsprechen werden, 148t sich heute wohl kaum beur-
teilen. Angesichts solcher Spekulation in der ,hirtesten® Wissenschaft wire es
aber auf alle Fille fiir Theologen nicht besonders modern, sich auf eine rein an-
thropologische Deutung der apokalyptischen Texte zuriickzuziehen.

Es lassen sich auch noch weitere Szenarien entwerfen, die gegen eine an-
thropologische Reduktion sprechen. GeméB heutiger Theorie hat der Einschlag
eines Kometen vor 65 Millionen Jahren den Sauriern auf Erden ein Ende berei-
tet, dabei aber auch fiir die weitere Evolution der Siugetiere den Weg frei ge-
macht. Mdgliche Einschlige von groBen Kometen sind auch heute nicht auszu-
schlieBen, und 1996 weckte der Komet Hale-Bopp entsprechende Uberlegungen

30 P. Davies, Krawall im All, in: Die Zeit, 31. Jan. 1997, 46f.

31 A. Guth, Ein Universum im Hinterhof, in: J. Brockman, Die dritte Kultur. Das
Weltbild der modernen Naturwissenschaft. Ubersetzt von S. Vogel, Miinchen 1996,
385-398.

32, Abgeschen von solchen praktischen Erwigungen erdffnet die bloBe Moglichkeit der

Existenz von Kind-Universen die Aussicht auf echte Unsterblichkeit - nicht nur fiir
unsere Nachkommen, sondern auch fiir Universen. Statt uns Gedanken iiber Leben und
Tod des Universums zu machen, sollten wir lieber an eine Familie von Universen
denken, die sich unendlich fortpflanzen, indem jedes neue Universum Generationen von
weiteren erzeugt, moglicherweise in ungeheurer Zahl. Mit “solcher kosmischer
Fruchtbarkeit hitte die Ansammlung von Universen - oder das Metauniversum, wie man
es eigentlich nennen miifite - woméglich weder Anfang noch Ende. Jedes einzelne
Universum wiirde Entstehen, Entwicklung und Tod erleben, aber die Gattung insgesamt
wiirde ewig bestehen.
Bei diesem Szenario driingt sich die Frage auf, ob die Erschaffung unseres Universums
auf natiirlichem Wege erfolgt ist (dhnlich der Geburt eines Kindes auf die von der Natur
vorgesehene Weise) oder Ergebnis geplanten Eingreifens war (wie bei einem
Retortenbaby). Wir kénnen uns vorstellen, daB eine hinreichend fortgeschrittene und
altruistische Gesellschaft von Wesen in einem Mutter-Universum, deren eigenes
Universum zum Untergang verurteilt ist, Kind-Universen zu erzeugen beschlosse - nicht
um cinen Fluchtweg fiir das eigene Uberleben zu eroffnen, sondern um dafiir zu sorgen,
daBl das Leben irgendwo weiterbestehen kann.“ Davies, Krawall im All (s. Anm. 30)
47.
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und Phantasien. Der Spiegel schrieb sogar in einer Titelgeschichte: , Kometen
sind - also doch - Vorboten eines fernen Finales. Sie geben dem oft beléchelten
Begriff ‘Schicksal’ ein neues Gewicht. Der gnadige Schopfergott hat in dieser
Weltsicht endgiiltig abgedankt. Auf seinem Thron sitzt bloB ein mythisches
Monstrum, das - wie der sagenhafte Riese Polyphem es mit Odysseus tat - die
Menschen mit Felsen bombardiert.“** DaB der biblische Gott der Liebe nicht ein
niedlicher lieber Gott ist, der den Menschen alle Schwierigkeiten und alle Ge-
fahren aus dem Weg riaumt, wubite die Christenheit schon immer. Sie brauchte
diesbeziiglich nicht auf die neuesten Erkenntnisse des Spiegels zu warten. Neben
den vorldufig noch AduBerst phantastischen Spekulationen iiber die Moglichkeit
kosmischer Eingriffe des Menschen, zeigen die realistischeren Berechnungen
iber mogliche Einschlige groBer Kometen, daB gerade von naturwissenschaftli-
cher Seite groBe kosmische Katastrophen nicht auszuschliefen sind. Es liegt
folglich kein AnlaB vor, eine rein anthropologische Deutung der apokalyptischen
Texte in der Bibel zu behaupten. Selbst wenn wir heute nicht kliren kénnen,
welche Realitit diesen kosmischen Bildern eines Tages noch entsprechen mag,
diirfte es dennoch geraten sein, sie als real-symbolische Aussagen festzuhalten.
Andernfalls wiirden die Christen das kosmische Feld nur der Filmindustrie mit
ihren ,Kriegen der Sterne® und der Gemeinde der Ufo-Gldubigen undisktuiert
iiberlassen.

Die kosmischen Bilder festhalten und dennoch nicht wissen, was sie letzt-
lich bedeuten, - angesichts eines moglichen nahen Endes leben, auch wenn das
Leben der Menschheit vielleicht noch sehr lange weitergehen wird, diirfte der
Theologie von G. Bachl nahekommen, der in Der schwierige Jesus sich gegen
vorschnelle Systematisierungen wendet, im Blick auf das Wort Jesu vom berge-
versetzenden Glauben aber dennoch sagt: ,Er schlingt das Seil um die ganze
Welt, wohin immer sie reichen mag, um die Summe ihrer Schicksale, um die
kausalen Notwendigkeiten, die sie enthdlt, um Stern und Erde und Leben und
Tod, und wirft es Gott zu, der es gewiB fingt und den Werfer hilt - so wird sie
leicht mitsamt dem Schrecken, den sie einjagt. “**

33  Der Spiegel, 31. Mirz 1997, 222.
34  G. Bachl, Der schwierige Jesus, Innsbruck 1994, 48.
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Neue Hoffnung fiir den Kosmos
Uber das Heraustreten der Erde aus dem Schatten des Menschen

Medard Kehl SJ, Frankfurt

Der Vorschlag zu diesem Thema und auch seine Formulierung gehen auf einen
der Organisatoren dieses Symposiums, auf Herrn Dr. U. Winkler zuriick, der
sich mit diesem Thema ja ausfiihrlich in seiner hochinteressanten Dissertation
beschiftigt hat: ,Vom Wert der Welt. Ein Beitrag zu einer 6kologischen
Schopfungstheologie“.! Den ersten Anstof jedoch zur intensiveren Auseinan-
dersetzung mit der Frage nach dem Verhiltnis von menschlicher und kosmi-
scher Vollendung gab justament der zu ehrende Kollege Gottfried Bachl, und
zwar bereits vor sieben Jahren. 1990 verdffentlichte er in der ,,Orientierung”
(54 Jg., 220ff) eine ausfiihrliche und wohlwollende, weitgehend Zustimmung
bekundende Besprechung meiner , Eschatologie®. Am Schluff dieser Rezension
jedoch, wo er eine ,Mischung aus Fragezeichen, Zweifeln und Widerspruch®
anfiigt, beklagt er zundchst den generellen Mangel heutiger Eschatologie an
Sinnlichkeit und Anschaulichkeit: ,,Gegeniiber der prallen Kraft der alten Form
erscheint sie unanschaulich, bla und arm*® (222).

Einen wichtigen Grund dafiir sieht G. Bachl in der These K. Rahners, der
ich mich damals angeschlossen hatte, ,,daf} die Materie in sich nicht vollendbar
ist“. Dazu bemerkt er: ,Ich kann hier nur sagen, daB ich das bis jetzt noch
nicht verstanden habe. Ich bin aber geneigt, am Fundament dieser Theorie das
idealistische Postulat zu vermuten, die mikro- und makrokosmische Masse der
Materie sei schlieBlich und endlich auf den Punkt der Geist-Freiheit einzu-
schmelzen. Was bleibt in dieser Reduktion noch vom materialistischen Inter-
esse? Mehr als eine Erinnerung, die dem Geist anhaftet?“ (ebd.). G. Bachl
sieht in der Ubernahme dieser Theorie einen ungelésten Widerspruch zu dem
am Anfang meiner Eschatologie hervorgehobenen erkenntnisleitenden Interesse
an einer ,,Hoffnung, die die Erde liebt“.

Ich mufte bereits damals dem Einwand Bachls recht geben, auch wenn
ich keine andere theologische Theorie sah, die dem Problem besser beikom-
men konnte; aber die angemahnte Inkonsistenz war offenkundig. Seitdem ru-
mort diese Frage nach der spezifischen Hoffnung fiir Erde und Kosmos in mir
wie ein steckengebliebener Dorn, iiber den die eh recht diinne Haut eschatolo-
gischer Spekulationen einfach nicht wachsen will oder kann. So bot denn die-
ses Symposion, zumal der konkrete Vorschlag von U. Winkler, einen will-
kommenen AnlaB, diese Frage noch einmal griindlicher und konsistenter anzu-

1 (Salzburger Theologische Studien 5), Innsbruck/Wien 1997,
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gehen. In einem ersten Schritt werde ich ein paar kurze problemgeschichtliche
Vorbemerkungen zu dieser Thematik machen, ehe ich im zweiten und dritten
Schritt eine systematische Antwort auf die gestellte Frage nach der moglichen
Vollendbarkeit des Kosmos, der Erde und aller geschaffenen Wesen und Dinge
versuchen werde.

1. Problemgeschichtliche Vorbemerkungen

Bereits in der Patristik, also in den ersten fiinf Jahrhunderten christlicher
Theologie, beginnt eine von der griechischen Philosophie und Theologie her
geforderte Entwicklung, die sich im Mittelalter und in der Neuzeit v.a. in der
westlichen Theologie immer stiarker durchgesetzt hat: das eschatologische In-
teresse konzentrierte sich mehr und mehr auf das individuelle Heil der un-
sterblichen Seele direkt nach dem Tod und auf die endzeitliche Auferstehung
der Toten am jiingsten Tag; fiir eine endgiiltige Rettung unserer Erde und des
ganzen Kosmos blieb wenig Raum. Selbst der an sich so welt- und schépfungs-
freundliche Thomas v. Aquin war davon iiberzeugt, daB am Ende der Zeit die
materielle Welt in ihrer konkreten Gestalt ganz verschwinden werde; nur in ih-
rer letzten ontologischen Substanz werde sie in den unverginglichen Zustand
der Himmelskorper (also der Sonne und der Sterne) verwandelt; so allein
bliebe sie ewig erhalten. Die Gestirne in ihrem bereits innerzeitlich an die
Ewigkeit erinnernden GleichmaB der Bewegung bildeten das Modell der ewi-
gen Vollendung aller irdischen Dinge und Wesen nach dem Ende der Zeit.

Am radikalsten duBerte sich zu dieser Thematik die altlutherische Ortho-
doxie des siebzehnten Jahrhunderts (z.B. bei Johann Gerhard). Sie lehrte aus-
driicklich die eschatologische Vernichtung der Welt, ihre ,reductio in nihi-
lum*, also ihre Annihilation. Warum? Nun, einfach deshalb weil die Welt am
Ende nicht mehr notig ist; denn wenn die gliubigen Menschen zur unmittelba-
ren seligen Anschauung Gottes von Angesicht zu Angesicht gelangt sind, brau-
chen sie die geschopflichen Vermittlungen, die sinnlichen Zeichen und Gleich-
nisse Gottes in der Welt nicht mehr. Diese haben ihren Sinn rein als Mittel der
menschlichen Gotteserkenntnis; wenn diese im Himmel vollendet ist, verliert
die ganze iibrige Welt ihren Daseinssinn®.

Uber dieses extreme Desinteresse an der letzten Zukunft der Welt ist die
gegenwirtige evangelische wie katholische Theologie sicher ldngst hinaus.
Aber dennoch hat sich in der Neuzeit bis in unsere Gegenwart hinein eine
darin bereits deutlich werdende Tendenz durchgehalten: ndmlich die Ver-
zweckung der Welt auf den Menschen hin und auf seine endgiiltige Vollendung
als Wesen von Geist und Freiheit. So gilt - wie gesagt - auch fiir K. Rahner,

2 Vgl. dazu J. Moltmann, Das Kommen Gottes, Miinchen 1995, 295ff.; K. Stock, An-
nihilatio mundi. Johann Gerhards Eschatologie der Welt, Miinchen 1971.
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dem sich darin sehr viele katholische Theologen angeschlossen haben, dafl die
materielle Welt zwar ,rein in sich® nicht vollendbar ist; aber wegen ihrer aus
der Evolution erkannten Entwicklung auf den menschlichen Geist hin, also we-
gen ihrer Fihigkeit zur ., Selbsttranszendenz® auf das Geistige hin wird sie zu
einem bleibenden Moment der leib-geistigen Einheit des Menschen. Darum
bekommt sie auch an seiner endgiiltigen Vollendung teil. Sie wird im Men-
schen und durch ihn ,mit-vollendet” - gleichsam als der die ganze Welt einbe-
ziehende ,,Grof-Leib* des Menschen.® Ich selbst habe diese Geist-Materie-
Metaphysik Rahners grundsdtzlich iibernommen, sie allerdings etwas verein-
facht und auf die theologische Frage nach dem moglichen Beitrag der ,,Dinge*
dieser Welt fiir den Aufbau des Reiches Gottes umgeformt. Dabei kam ich zu
folgendem Ergebnis: In dem MaB, wie sie vom Menschen in sein Reich-Got-
tes-relevantes Tun und Erleben einbezogen werden, kdnnen sie mit dem Men-
schen im vollendeten Reich Gottes aufgehoben werden. Also insofern sie ihm
Grund zur Freude, zur Dankbarkeit, zur Kreativitit, zum Vertrauen, zur
Hoffnung und zur Liebe sind, sind sie im Menschen vollendbar.* Das heift
also: nur in der menschlich vermittelten, menschlich angeeigneten und interna-
lisierten, menschlich verwandelten Weise, also durch und durch ,,humanisiert®
und ,kultiviert® soll demnach die auBermenschliche Wirklichkeit unserer Welt
auch endgiiltig zur Vollendung kommen, ,vollendbar® sein kénnen, nicht aber
aufgrund ihrer eigenen Seinsweise.

Stimmt das wirklich? Genau das ist die Kernfrage, die Gottfried Bachl
seinerzeit angestofen hat und die gerade durch die okologische Diskussion
auch innerhalb der Theologie noch verschirft worden ist. Nun, ich bin inzwi-
schen nicht mehr von der Schliissigkeit meiner fritheren eschatologischen
Theorie iiberzeugt. Denn dahinter scheint doch eine theologische Anthropo-
zentrik zu stehen, die mehr dem neuzeitlichen als dem biblischen Menschen-
und Weltbild entspricht. Denn sie betrachtet die ganze Schopfung fast aus-
schlieBlich nach ihrem Sinn und Nutzen fiir den Menschen, mag dieser Nutzen
sehr direkt pragmatisch oder - sublimer - #sthetisch, ethisch, kulturell oder
theologisch aufgefaBt werden. Ein solcher Ansatz ist aber inzwischen frag-lich
geworden; wie in der gesamten Theologie vollzieht sich auch in der Eschatolo-
gie im Augenblick eine gewisse Revision, nidmlich in dem Sinn, daB die Voll-
endung der Schopfung nicht anthropozentrisch, also auf den Menschen hin re-
duziert als sehr vergeistigte und verinnerlichte Teilhabe an seiner Vollendung
gedacht wird, sondern als eine eigene Form der Vollendung.

DaB die Schopfung nicht ohne den Menschen und unabhdngig von ihm
zur Vollendung des Reiches Gottes kommen wird, ist biblisch und theologisch
selbstverstindlich. ,Reich-Gottes®, ,neuer Himmel und neue Erde“, das

3 K. Rahner, Immanente und transzendente Vollendung der Welt, in: Schriften zur
Theologie VIII, 593-608.
4 M. Kehl, Eschatologie, Wiirzburg *1996, 241.
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Lhimmlische Jerusalem®, die ,Hochzeit des Lammes® - alle neutestamentli-
chen Vollendungssymbole machen nur Sinn, wenn dabei auch dem Menschen
seine besondere Rolle in der Vollendung der Schipfung zugedacht wird.
Ebenso unbezweifelbar ist auch, daB nach der anfangs zitierten Rémerbrief-
stelle fiir Paulus die menschliche Vollendung als Befreiung von der Sklaverei
und Verlorenheit in dieser vergidnglich-siindigen Welt ,,zur Freiheit und Herr-
lichkeit der Kinder Gottes“ das Modell der gesamten Schopfungsvollendung
abgibt. Aber daraus folgt keineswegs, daB die Schopfung gleichsam nur als
Partizipant der spezifisch menschlichen Vollendung angesehen werden muB.
Kann sie nicht auch in ihrer Unterschiedenheit vom Menschen und damit auch
in ihrer jeweils eigenen Wirklichkeit als vollendbar, als ,Reich-Gottes-fihig*
gedacht werden? Ich meine ja. In zwei systematischen Gedankengingen
mochte ich diese Uberzeugung positiv zu begriinden versuchen; zuniichst aus
einer schopfungstheologischen, dann aus einer ekklesiologischen Uberlegung
heraus.

2. Schopfung und Vollendung

Von einer biblischen Schopfungstheologie her konnte unsere Frage auf den er-
sten Blick sehr leicht und schnell beantwortet werden, indem ndmlich das
ganze bisher dargelegte Problem schlicht als , hausgemacht® und tberfliissig
deklariert wiirde. Es konnte jemand einwenden: Was quilst du dich so mit
dieser Frage herum? Der eigentliche Grund fiir eine erhoffte Vollendung so-
wohl fiir den Menschen wie fiir die ganze Schopfung ist doch auf jeden Fall
die unbedingte Treue Gottes zu seinen Geschopfen (und nicht die unsterbliche
Seele des Menschen!). Das Ja, das Gott am Anfang der Schopfung und im
stindig andauernden Schopfungsakt (,creatio continua®) zu jedem Geschopf
spricht und durch das es iberhaupt nur existieren kann, dieses Ja ist doch in
Jesus Christus unwiderruflich gesprochen worden und fiihrt darum jedes Ge-
schopf (auch durch alle Unterginge und Tode hindurch) in seine endgiiltige
Vollendung hinein - wie auch immer sie im einzelnen aussehen mag. Geniigt
das nicht? Was braucht es da noch mehr an theologischen Begriindungen?

Nun, das alles ist unbestritten; aber es trifft nicht den Kern des Problems!
Denn bei diesem Einwand wird - im Gegensatz zur sonst (blichen theologi-
schen Argumentation - der aktive Part bei der Vollendung ganz allein Gott zu-
gesprochen, wohingegen die Eigentitigkeit der Geschopfe dabei kaum mehr
reflektiert wird. Das ist aber theologisch duferst unbefriedigend. Denn Gottes
Handeln am Geschopf, sei es das schopferisch ins-Dasein rufende, sei es das
vergebend-erlosende, oder sei es das vollendende Handeln bleibt dem Ge-
schopt niemals duferlich,; es befahigt es vielmehr von Anfang an zum eigen-
stindigen Mittun. Es ist nicht blof Handeln Gottes am Geschopf, sondern mir
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ihm und durch es. Das macht ja gerade die Essenz des stindigen Schopfungs-
handelns Gottes und damit auch die Wiirde des Geschopfseins aus: daB ihm
eine eigene Qualitdt geschenkt wird, auf seine Weise der unbedingten Treue
Gottes gerecht zu werden, darauf eingehen und antworten zu kénnen. Der
Schopfer beschenkt seine Geschopfe immer schon mit der Begabung, ,,Gottes
fahig® zu sein.

Das gilt nicht nur fiir den Menschen, auch wenn es bei ihm besonders
deutlich hervortritt; etwa in seiner Gottebenbildlichkeit oder in seiner Fihigkeit
zur Gotteserkenntnis, zum Gebet, zum Glauben, Hoffen und Lieben, worin ja
seine personale Unzerstdrbarkeit auch im Tod beruht. Vom biblischen Schép-
fungsglauben und auch von der grofien theologischen Tradition her sind alle
Geschopfe auf vergleichbare Weise mit dieser ,, Antwort-fihigkeit* auf Gottes
Wort begabt. Denn alle Geschopfe treten immer neu ins Dasein, indem sie
dem Schopferwort ,gehorchen®. Das ist der theologische Sinn des ersten
Schopfungsberichtes in Gen 1, wenn es immer wieder heiBt: Gott sprach: ,Es
werde ..., und es ward so ...“; alle Geschopfe entstehen, indem sie den Ruf
Gottes bejahend beantworten. Insofern sind sie alle der ,Zustimmung® zu ih-
rem Geschaffensein und zum Urteil des Schopfers tiber seine Geschépfe fihig:
»Und Gott sah, daB es gut war®.

Die Bibel nennt diese grundlegende Zustimmung der Geschopfe zu ihrem
Dasein das ,Lob Gottes“, zu dem die ganze Schopfung fihig ist. Denken Sie
etwa nur an die Psalmen! Der evangelische Theologe Claus Westermann gibt
eine sehr treffende Erlduterung dieses ,Lobes Gottes* durch die Schopfung:

»Das Gutsein der Schopfung, das ihr Schonsein einschlieBt, will den Widerhall der
Freude und damit des Lobes wecken. In dem Satz, der die Werke der Schopfung be-
gleitet, ist dieser Widerhall des Gotteslobes schon angedeutet, der dann iiberschweng-
lich zu Wort kommt in den Psalmen, in denen die Kreatur zum Lob gerufen wird:

‘Lobet den Herrn vom Himmel her,

lobet ihn in den Héhen. ..

lobet ihn, Sonne und Mond,

lobet ihn, ihr leuchtenden Sterne...!” (Ps 148).

Alle Geschopfe haben am Ganzen der Schopfung teil, und alle haben im Ganzen einen
Sinn, das bringen diese Psalmen zum Ausdruck durch das Hingewandtsein der
Geschépfe zu ihrem Schépfer, dem Lob des Schopfers. In diesem Hingewandtsein
zum Schopfer ist etwas Gemeinsames zwischen den Geschopfen, Menschen, Tieren
und allem anderen: Loben ist zu Gott hingewandte Daseinsfreude, und diese Daseins-
freude eignet der Schopfung als ganzer.*’

Ziehen wir diese schopfungstheologische Einsicht nun in die Eschatologie hin-
ein aus! Die mit der Geschopflichkeit gegebene Fahigkeit der ,,Zustimmung*“

5 C. Westermann, Theologie des Alten Testaments in Grondziieen, Géttingen 1078 70
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zum Dasein ist der eigentliche Grund dafiir, daB die Schopfung im ganzen und
alle einzelnen Geschopfe auf je eigene Weise auch vollendungsfihig,
~ewigkeitsfahig® sind. Denn das Lob Gottes, dieses groBe Ja zu Gott und sei-
nen Werken, das die Geschopfe durch ihr Dasein und ihr Schonsein
~sprechen®, iliberdauert Raum und Zeit; es fiillt den Raum der Ewigkeit, den
Himmel; es ist die Grundmelodie der ,kosmischen Liturgie®, die nach der Of-
fenbarung des Johannes im himmlischen Jerusalem gefeiert wird und die das
Zentrum des neuen Himmels und der neuen Erde sein wird.

Aber bedarf es zu dieser ,ewigen Liturgie“ wirklich noch der Steine und
der Sterne, der Pflanzen und der Tiere? Was bringt das ,Lob Gottes“ der ir-
disch-materiellen Schopfung iiber das Lob der Engel und Menschen hinaus?
Kann es nicht in ihren ewigen Lobgesang eingehen und darin ,aufgehoben®
sein?

Nun, hier hilft uns die biblische Reich-Gottes-Verheifjung ein Stiick wei-
ter: Damit die Herrschaft Gottes endlich im ganzen als universal wirksam er-
kannt werden kann, dazu bedarf es der vollendeten Schopfung und ihres Lobes
Gottes im ganzen. Denn erst wenn die Schopfung als ganze vollendet ist, wenn
sie im ganzen dem Gerechtigkeits-, Friedens- und Lebenswillen Gottes zu-
stimmt, wird es offenkundig, daB Gott wirklich der Schopfer und damit der
einzige Herr der gesamten Wirklichkeit ist. Diese Tatsache ist jetzt durchaus
noch strittig, eben aufgrund der eigenstindigen Selbstbestimmung der Ge-
schopfe, die nicht einfachhin der ihnen angelegten Bestimmung Gottes fiir sie
entspricht, zumal aufgrund der siindigen Selbstbestimmung des Menschen, die
bis zur ,,Verselbstindigung® gegeniiber Gott fiihrt.® Fiir die endgiiltige Evidenz
des Schopferseins Gottes braucht es die ganze vollendbare und vollendete
Schopfung in ihrer eigenen Weise der Zustimmung zum universalen Heils-
willen Gottes, eben zur Verwandlung der Welt ins Reich Gottes. Gerade auch
um die Herrschaft der menschlichen Siinde zu beenden, die ,tief in den Na-
turbedingungen des gegenwirtigen Daseins verwurzelt ist“ und die ihrerseits
das Verhiltnis der Menschen zu Gott, zueinander und auch zur ganzen Schop-
fung im Sinn einer zerstorerischen Selbstsucht verletzt, darum bedarf es fiir
das endgiiltige Kommen des Reiches Gottes auch der in der gesamten jiidisch-
christlichen Tradition erhofften , kosmischen Erneuerung der Welt®, eben ei-
nes ,,Neuen Himmels“ und einer ,,Neuen Erde“.’

6 Vel. W. Pannenberg, Systematische Theologie Bd. 3, Géttingen 1993, 625ff.
7 W. Pannenberg, a.a.0. 629 f.
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Ich méchte diesen etwas kompliziert klingenden Gedankengang abschlie-
fien mit einem schlichten Osterlied von Friedrich Spee; ein Lied, das die Auf-
erstehung Jesu als Vorgeschmack dieser kosmischen Erneuerung besingt (GL
219):

»Die ganze Welt, Herr Jesu Christ, Halleluja, Halleluja,
in deiner Urstand frohlich ist. Halleluja, Halleluja.

Des Himmels Heer im Himmel singt, -
die Christenheit auf Erden klingt. -

Jetzt grinet, was nur griinen kann, -
die Bdum zu blithen fangen an. -

Es singen jetzt die Vogel all, -
Jetzt singt und klingt die Nachtigall. -

Der Sonnenschein jerzt kommt herein, -
und gibt der Welt ein’ neuen Schein. -

Die ganze Welt, Herr Jesu Christ, -
in deiner Urstand frohlich ist. -¢

Jetzt beginnt die Natur und die ganze Welt wieder zu leben! Nicht etwa nur,
weil Friihling ist, sondern weil Jesus von den Toten auferstanden ist und sich
die ganze Schopfung im jéhrlichen Osterfest wieder erneuert, zur neuen Schop-
fung wird. In seiner anriihrenden Kindlichkeit hat mich dieses Lied assoziativ
an das Wort Jesu erinnert: ,, Wer das Reich Gottes nicht so annimmt wie ein
Kind, der wird nicht hineinkommen* (Mk 10,15). Genau das ist es: in ihrer
Féhigkeit zur duBerst erd- und gerade darum gottnahen Daseinsfreude bilden
Kinder wohl noch die engste Nahtstelle zwischen der Menschenwelt und allen
anderen Geschopfen. Ihr spontanes und unmittelbares Ja zum Dasein fingt
gleichsam das Ja der ganzen Schopfung auf und schligt so die Briicke zum be-
wuBten und ausdriicklichen Ja des erwachsenen Menschen. Vermutlich hat Je-
sus die Kinder uns gerade deswegen als MafBstab unseres Hinzutretendiirfens
zum Reich Gottes empfohlen.

3. Die Vollendung des ,Leibes Christi“

Die nun folgende systematische Uberlegung soll noch etwas stirker die ge-
meinsame und doch je-eigene Berufung des Menschen und der auBermenschli-
chen Schopfung zur Vollendung betonen. In einer anthropozentrischen Sicht
der Vollendung der Welt kann - wie wir sahen - die materielle Welt nicht ,,in
sich® vollendet werden, sondern nur ,,im Menschen®, der sie durch seinen
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Leib in sich aufgenommen und sie sich so auf menschliche Weise anverwan-
delt, ,einverleibt“ hat: Der Kosmos als ,,Grof-Leib“ des Menschen. Ich habe
schon deutlich gemacht, dafl diese Sicht wohl nicht der biblischen Vorstellung
von der Vollendung der Welt entspricht; denn da ist das Ziel der Schopfung
nicht einfachhin der alles integrierende Geist des Menschen und sein so vollen-
deter kosmischer ,,Leib“, sondern der Leib eines einzigen Menschen, der Leib
des ,neuen Adam®, eben der ,Leib Christi“. Nach dem Epheser- und Kolos-
serbrief besteht die Heiligung und Rettung der Welt durch Gott darin, daB die
Glaubenden ihre eigene individuelle Leiblichkeit iibersteigen und sie verwan-
deln lassen in den ,,Leib Christi“ hinein, also in die den ganzen Kosmos erfiil-
lende und versdohnende Gestalt des auferstandenen Christus. Als der
~Erstgeborene der ganzen Schopfung® und zugleich als ,Erstgeborener von
den Toten“ (Kol 1,15.18) ist der auferstandene Christus in Person der ,,Neue
Himmel* und die ,,Neue Erde“; und nur in der Teilhabe an ihm werden wir
vollendet.

Diese Teilhabe am auferstandenen Leib Christi wird konkret greifbar in
der Eucharistie: Hier, in der Feier der groBen Danksagung der Kirche, ge-
schieht anfanghaft die Eingliederung und die Umwandlung der ganzen Schop-
fung in den Leib Christi; sie ist der konkrete Ort des endgiiltigen Versoh-
nungshandelns Gottes in und an seiner Welt, der ,,Vorschein® der Liturgie des
Neuen Himmels und der Neuen Erde (vgl. Teilhard de Chardin und seine
eucharistische Kosmologie und Eschatologie!).

In dieser biblischen Sichtweise wird die neuzeitliche Anthropozentrik hin-
sichtlich der Vollendung der Welt entscheidend gebrochen. Denn diese Voll-
endung der Welt verdankt sich eben nicht mehr der Dominanz des menschli-
chen Geistes und seiner Freiheit, durch die sich der Mensch die ganze Schop-
fung ,einverleibt* und ,anverwandelt”, damit sie an seiner Vollendung teilbe-
komme. Nein, dieser biblischen VerheiBung geht es um die , Einverleibung®
und ,,Umwandlung® sowohl der Menschen wie auch der ganzen Schopfung in
den ihnen gemeinsam vorgegebenen ,Leib Christi“, des Auferstandenen, an
dem sie je auf ihre Weise partizipieren und dadurch zu der jedem Geschopf ei-
genen, ihm vom Schépfer urspriinglich zugedachten Vollendung gelangen kon-
nen. Die Einbindung auch der menschlichen Vollendung in ein groferes Gan-
zes, eben in den ,Leib Christi“, macht die Schopfung nicht mehr zum sekun-
diren Teilhaber an der Vollendung des Menschen, sondern zum origindren
Teilhaber an der Vollendung des Leibes Christi, sowohl in seiner personalen
(= der auferstandene Herr) wie in seiner sozialen Gestalt (= die vollendete
»Gemeinschaft der Heiligen®).

Dieser Gedankengang findet sich bereits in der Theologie Friedrich Chri-
stoph Oetingers (1702-1782), jenes grofen Theologen des protestantischen
Pietismus im 18. Jhdt. Ohne die pietistischen, theosophischen und sonstigen
zeitbedingten ,Eierschalen“ seiner Eschatologie iibernehmen zu wollen,
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scheint sich seine Vorstellung von der Vollendung der Schépfung mit dem bis-
her Gesagten zu decken. Erhard Kunz hat im Handbuch der Dogmengeschichte
Oetingers Eschatologie so zusammengefaBt (unter Einbeziehung von Original-
zitaten des Autors): ,,‘Man muB nicht meinen, daB im Himmel nichts sei als
Gott. Nein, im Himmel ist eine ganze Welt, auf der neuen Erde sind Girten,
Paradies, Friichte ...” Man wird Gott nicht nur in seiner ‘bloBen Essenz’
schauen, sondern auch in den Geschopfen, ‘welche im ZusammenschluB mit
Christo eine Harmonie ausmachen. Da wird Gott ein Wesen sein, nicht bloB
geistlich zu sehen, sondern in herausgesetzter Offenbarung Gottes in der kor-
perlichen Fiille der Gemeinde, welche da ist sein Leib, die Erfiillung dessen,
der alles in allem erfiillet. ‘In der vollendeten Gemeinschaft der Menschen
wird das, was in Gott verborgen ist, korperlich, leibhaft zur Erscheinung
kommen. In diesem Sinne gilt: ‘Leiblichkeit ist das Ende der Werke Gottes,
wie aus der Stadt Gottes, Offenb. 21 und 22, klar erhellet!’“®

Sehr anschaulich wird diese Hoffnung auch in dem alten Gebet ,Seele
Christi, heilige mich“ ausgesprochen; nidmlich in der Bitte: ,In deinen Wunden
berge mich.“ Das ist fiir mich das treffendste Symbol des Himmels, den ich
erhoffe und auf den ich mich freue: Geborgen sein in den leibhaftig erlittenen,
jetzt aber ,verklirten® Wunden des Auferstandenen: also versohnt sein mit
dem Leid der ganzen Schopfung, dem eigenen und dem der anderen Ge-
schopfe. Und zwar deswegen verséhnt sein, weil wir im auferstandenen Jesus -
jetzt nur ahnungsweise, einst aber unverborgen - mit allen Sinnen wahrnehmen
konnen, wie alles Leben und Leiden von der Sympathie Gottes, von dem
grenzenlosen Mit-Leiden Gottes noch einmal unterfaBt und aufgefangen ist,
wie darum alles auch ein Weg zum Heil sein kann. Das ungebrochene ,,Gott
finden in allen Dingen®, gerade auch in den Trinen und Schmerzen unserer
Erde, das konnte die Einheit des Neuen Himmels mit der Neuen Erde sein.

Einen Vorgeschmack erlebe ich jedes Jahr, wenn wir mit etwa 200 geistig
und korperlich behinderten Menschen und ihren Freunden drei Tage lang im
Stil der ,,Arche® von Jean Vanier Pfingsten feiern. Da kommt so viel Leid und
Elend zusammen, daB einem oft genug zum Heulen zumute ist. Aber zugleich
kenne ich keine frohlicheren Feste als dort, wenn die Behinderten, sogar mit
ihren Rollstiihlen, in das Tanzen und Spielen miteinstimmen und wir uns stun-
denlang einfach mit- und aneinander freuen. Ja, das Wort des hl. Ambrosius
stimmt wirklich: ,Wo Liebe sich freut, da ist ein Fest*, da beginnt der Him-
mel, das Fest der Verschnung mit dem Leid und den Tréinen der Schopfung.
Denn da wird die ganze Schopfung hineingeborgen in den verwundeten und
geheilten Leib des auferstandenen Christus und so zu ihrer Vollendung ge-
bracht.

8 E. Kunz, Protestantische Eschatologie. Von der Reformation bis zur Aufklirung
(Handbuch der Dogmengeschichte IV/7c, 1.Teil), Freiburg 1980, 88.
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Erlosung als Thema der modernen Philosophie?
Heinrich Schmidinger, Salzburg

Wenn man unter moderner Philosophie gegenwdrtige Philosophie versteht, so
ist Erlosung in ihr kein Thema. Dafiir haben nicht nur einige Richtungen der
Philosophie des 20. Jahrhunderts gesorgt - ich erwihne lediglich die Phianome-
nologie Edmund Husserls, die aus dem sogenannten Wiener Kreis hervorge-
gangenen Formen der modernen Logik, Wissenschaftstheorie und Sprachphilo-
sophie, den Kritischen Rationalismus, die Analytische Philosophie, den Skepti-
zismus eines Cioran, eines Marquard oder eines Schlette sowie den postmo-
dernen Neostrukturalismus -, sondern vor allem auch jene politischen Ent-
wicklungen und Geschehnisse unseres Jahrhunderts, die mit den nationalsozia-
listischen und kommunistischen Massenmorden in Verbindung stehen und iiber
die dahinterstehenden Ideologien und Parteiprogramme jene Philosophien bela-
steten, ja desavouierten, die diesen mit ihren geschichtsphilosophischen Heils-
konzepten Pate gestanden hatten. Die meisten Philosophen unserer Zeit, traue
ich mich zu behaupten, gehen soteriologischen Fragen, d.h. Fragen, die sich
auf das Gelingen des Menschseins iiberhaupt sowie auf das Heil der ganzen
Natur beziehen, aus dem Weg. Sie ziehen es vor, sich - in bisher nie dagewe-
senem MaBe - mit der eigenen Geschichte zu beschiftigen, oder aber Proble-
men zuzuwenden, die nach Kierkegaard wohl interessant, vom existentiellen
Gesichtspunkt aus betrachtet aber nicht von Interesse sind. Wo sie nicht anders
konnen und sich plotzlich doch mit den ,unabweisbaren Fragen®' des Men-
schen konfrontiert sehen - etwa im Bereich der Ethik -, wihlen sie haufig zwei
Wege: Entweder sie beschrinken die Giiltigkeit ihrer diesbeziiglichen Aussa-
gen auf das iiberblickbar Nichstliegendste oder aber sie belassen es bei der
Darbietung eines sogenannten ,,Orientierungswissens“,” d.h. beim Auflisten,
Systematisieren und Erldutern moglicher bzw. aus der Geschichte bereits be-
kannter Antworten. Die Folge davon ist, dafl sich nicht wenige Leute fragen,
ob es der Philosophie tiberhaupt noch um den Menschen und die ihn letztlich
einzig bewegenden Probleme - wie Gliick, Tod, Sinn des Lebens, Existenz
Gottes und dergleichen - geht.

Es sind aber nicht nur die Leute mit ihren Fragen, welche die Philosophie
daran erinnern, daB sie sich ,gegeniiber® der Soteriologie zu positionieren hat,

1 I. Kant, Kritik der reinen Vernunft, A 7: ,Die menschliche Vernunft hat das beson-
dere Schicksal in einer Gattung ihrer Erkenntnisse: daff sie durch Fragen beléstigt
wird, die sie nicht abweisen kann, denn sie sind ihr durch die Natur der Vernunft
selbst aufgegeben [...]%. :

2 Diesen Begriff hat vor allem Willi Oelmiiller immer wieder ins Gesprich gebracht,
zuletzt wieder in W. Oelmiiller / R. Délle Oelmiiller, Grundkurs Religionsphiloso-
phie, Miinchen 1997, 15ff, 97ff, 105ff u.o.
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es ist vor allem auch die Philosophie selbst, die von sich aus immer wieder
darauf stoBt. Heute scheint mir dies vor allem in zwei Bereichen der Fall zu
sein: Zum einen herrscht ein verbliiffendes Interesse fiir die Problemstellungen
der Theodizee. In den vergangenen Jahren ist dariiber eine beachtliche Menge
an Fachliteratur erschienen.” Das erstaunt nicht nur angesichts der Schwierig-
keit der zu ldsenden Fragen, sondern auch angesichts der Tatsache, daB Gott in
der Philosophie so gut wie keine Rolle mehr spielen und unser Zeitalter eine
Epoche der ,Gottesfinsternis* sein soll. Jedenfalls sieht sich die Philosophie -
wenn es erlaubt ist, so undifferenziert zu sprechen - mit spezifisch soteriologi-
schen Themen konfrontiert. Denn was es mit dem Leid aller Kreaturen auf sich
hat bzw. was es fiir die Anstrengungen um die Vernunft und das Gute bedeu-
tet, daB es das Bose gibt, ist nicht allein eine Herausforderung fiir die Ver-
nunft, der es um die Verniinftigkeit ihrer selbst geht, sondern ebenso fiir die
konkrete Existenz des Menschen. Zum andern gelangt die vielfach angestrebte
Verwissenschaftlichung der Philosophie an die Grenzen ihrer Relevanz fiir die
Lebenswelt der Menschen, die selbst fiir Philosophen und Wissenschaftler reli-
gionskritischer Einstellung wesentlich durch religiose Dimensionen bestimmt
bleibt.* Im Bereich des Religidsen spielen jedoch allemal die soteriologischen
Fragen eine zentrale Rolle. Und so kommt die Philosophie erneut, will sie den
Kontakt zur Lebenswelt nicht vollig zugunsten einer reinen Expertenwelt ab-
schneiden, in Beriihrung mit der Soteriologie.

Schon diese beiden winzigen Beobachtungen zeigen, daB sich die Philoso-
phie - nach meiner Beurteilung - gegenwiirtig in dem Dilemma befindet, einer-
seits alles mit der Soteriologie Zusammenhingende weit von sich zu weisen,
andererseits aber doch von eben diesem de facto immer wieder eingeholt zu
werden. Das stellt vor die Frage, wie sich die Philosophie grundsdtzlich zur

3 Aus der seit 1990 erschienen Literatur erwiihne ich nur W. Oelmiiller (Hg.), Theodi-
zee - Gott vor Gericht?, Miinchen 1990; C. F. Geyer, Die Theodizee - Diskurs, Do-
kumentation, Transformation, Stuttgart 1992 (mit umfangreichen Literaturhinweisen);
W. Oelmiiller (Hg.), Wortiber man nicht schweigen kann, Miinchen 1992: G. The-
obald, Hiobs Botschaft - Die Ablosung der metaphysischen durch die poetische Theo-
dizee, Giitersloh 1993; H. Streminger, Gottes Giite und die Ubel der Welt. Das Theo-
dizeeproblem, Tiibingen 1992; C. Colpe / W. Schmidt-Biggemann (Hg.), Das Bose.
Eine historische Phanomenologie des Unerklirlichen, Frankfurt 1993; A. Schuller /
W. von Rahden (Hg.), Die andere Kraft. Zur Renaissance des Bosen, Berlin 1993; O.
Marquard, Gliick im Ungliick. Philosophische Uberlegungen, Miinchen 1995.

4  Indiesem Zusammenhang hat vor allem Jirgen Habermas auf die Bedeutung der Reli-
gion hingewiesen. Vgl. dazu M. Knapp, Gottes Herrschaft als Zukunft der Welt. Bi-
blische, theologiegeschichtliche und systematische Studien zur Grundlegung einer
Reich-Gottes-Theologie in Auseinandersetzung mit Jiirgen Habermas’ Theorie des
kommunikativen Handelns, Wiirzburg 1993, 561-567, 567ff; zur Frage der Lebens-
welt siehe J. Habermas, Theorie des kommunikativen Handelns, Frankfurt 1981,
Bd.II, 171-293; ders.: Handlungen, Sprechakte, sprachlich vermittelte Interaktionen
und Lebenswelt, in: ders., Nachmetaphysisches Denken, Frankfurt 1988, 63-104.
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Soteriologie verhilt und wie im Lichte dessen das eben angesprochene Di-
lemma zu werten ist. Damit jedoch darauf geantwortet werden kann, bedarf es
zum einen eines Blickes in die Geschichte des neuzeitlichen Denkens und zum
anderen einer kurzen systematischen Uberlegung.

Ganz bewufit sprach ich gerade vom neuzeitlichen Denken, denn das Ver-
haltnis von Philosophie und Soteriologie, mochte ich behaupten, ist ein spezi-
fisch neuzeitliches Problem, genauer noch ein Problem, das erst mit der Auf-
kldrung jene Gestalt annimmt, die bis in unsere Tage bestimmend geblieben
st

Um das zu sehen, geniigt eine Erinnerung daran, daB fiir den iiberwie-
genden Teil des ganzen antiken und mittelalterlichen Denkens Philosophie und
Soteriologie eine mehr oder weniger selbstverstdndliche Einheit bildeten, wo-
bei ich fiir die Zwecke dieser Darlegung unter Soteriologie sowohl die Frage
nach dem Heil als auch die Frage nach dem Gliick subsumiere, was ungenau
ist, weil Heil und Glick zwar viel miteinander zu tun haben, zugleich aber
nicht miteinander verwechselt werden diirfen, weil Heil im Unterschied zum
Gliick jedem Menschen zugesichertes Gliick ist und dariiber hinaus, ebenfalls
im Unterschied zum Gliick, die ganze Natur in eine prophezeite Vollendungs-
dynamik einbezieht. Diese kaum reflektierte Einheit von Philosophie und Sote-
riologie belegt bereits der antike und mittelalterliche Gebrauch des Wortes
»Philosophie®, der zu Bedeutungen wie , Lebensweisheit”, , Anleitung zum ge-
lingenden Leben® oder ,,Weg zum menschlichen Gliick“ gefiihrt hat.® Philoso-
phie war in diesem Sinne keine Wissenschaft nach neuzeitlichem oder moder-
nem Muster, sondern eine Lehre umfassender Lebensgestaltung. Nicht von un-
gefihr konnten schon die Kirchenviter von einer ,,Philosophie der Bibel®, von
einer ,,Philosophie des Moses®, von einer ,,Philosophie Christi“ bzw. von ei-
ner ,christlichen Philosophie®“ sprechen. Ebenso wenig iiberascht es, daB die
Denker des Mittelalters unter ,,christlicher Philosophie“ die Nachfolge Jesu im
allgemeinen sowie das Leben der Monche im speziellen verstanden und daf
noch im Kreis der Humanisten und Reformatoren, bis tief ins 16. Jahrhundert
hinein, ,philosophia christiana“ - in polemischer Verwendung gegen die
Scholastik - das einfache Leben der ,imitatio Christi“ bzw. ,,Theologie® als
Denken und Handeln aus dem Glauben bedeutete.” Sie alle konnten an ein be-
reits aus vorchristlicher Zeit iiberkommenes Verstindnis von Philosophie an-

5 Zum Folgenden siehe meinen Beitrag: ,,Nur noch ein Gott kann uns retten.“ Die Ohn-
macht der Philosophie?, in: Osterreichische Forschungsgemeinschaft (Hg.), Die
LKrise der Moderne* und die Renaissance der Geisteswissenschaften, Wien 1997,
429-448, bes. 434ff (hier auch weitere detaillierte Literaturangaben).

6 Vgl. u.a. den Artikel , Philosophie”, in: Historisches Worterbuch der Philosophie VII
(1989) bes. 616-656.

7 Vgl. H. Schmidinger, Philosophie, christliche, in: Historisches Worterbuch der Philo-
sophie VII (1989) 886-898.
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kniipfen, das - wie Augustinus® ausdriicklich festhilt - eine klare Unterschei-
dung von der ,religio® nicht vorsah.

Das anderte sich unter dem EinfluB von drei Faktoren, die zum Teil wohl
schon im Mittelalter wirksam zu werden begannen, in ihrer vollen Tragweite
jedoch erst in der Neuzeit zum Durchbruch kamen und in ihrer Kombination
sogar wesentlich dazu beigetragen haben, die Neuzeit als Epoche sui generis
zu konstituieren. Den ersten Faktor bildet die Entstehung der Wissenschafts-
theorie seit dem 11. und 12. Jahrhundert, die sich in ihrem ersten Auftreten
wesentlich als eine Ausdifferenzierung von Theologie und Philosophie dar-
stellte.” Sie fiihrte schon im 13. Jahrhundert - etwa bei Thomas von Aquin'® -
zur Frage nach der Rechtfertigung einer Wissenschaft, die iiber die Philoso-
phie hinausgehe, und endete bereits damals bei der Antwort, daf die Philoso-
phie alleine den meisten Menschen kein Heil bieten konne, daB sich also Philo-
sophie und Theologie in der Soteriologie unterschieden, welche die Theologie
in vollem Ausmal enthalte und die Philosophie nicht enthalte. Der zweite
Faktor ist in der reformatorischen Theologie zu sehen, welche die Philosophie
geradezu ausschlieBlich auf ihre Zustdndigkeit fiir das Heil des Menschen be-
fragte und ihr im Lichte ihres ,sola gratia®- bzw. ,sola fide“-Prinzips jegliche
Kompetenz fiir dasselbe absprach, ja in ihr sogar einen Inbegriff des Siindigen
und Widergoéttlichen im Menschen erkannte, welches nur Unheil, Verderben
und Tod bringt. Als dritter Faktor muf die zunehmende Autonomisierung der
entstehenden Naturwissenschaft gegeniiber der Theologie angesehen werden,
welche spitestens im 17. Jahrhundert auch zu einem Grundprinzip der Philo-
sophie wurde. In diesem Fall ging die Initiative zur Trennung von Theologie
und Philosophie von letzterer aus. Das bedeutete zum einen, daB man die kon-
krete Zustindigkeit fiir Heilsfragen - schon aus politischer Opportunitit heraus
- der Theologie und den Kirchen iiberliel, es bedeutete zum andern aber auch,
daBl man daranging, eigene, nicht theologische, ja allméihlich sogar sikulari-
sierte Soteriologien zu entwickeln. Diese Soteriologien wiederum hielt man als
solche vorerst noch zuriick, indem man sie entweder in Utopien kleidete, die
keine unmittelbar-konkrete Wirklichkeitsrelevanz beanspruchten, oder in all-
gemein-selbstverstindlichen Konklusionen verpackte, wie z.B. in derjenigen,
daf} die Befolgung des Methodenkanons der Wissenschaft die Menschheit in ih-
rer Suche nach Wahrheit und damit in ihrer Suche nach dem Heil weiterbringe,
bzw. in derjenigen, daB die Umsetzung bestimmter ethischer Prinzipien einen
alles verdndernden Fortschritt fiir den Menschen impliziere. So unscheinbar
diese Saat vorerst auch erschienen sein mag, sie ging gegen Ende des 18. Jahr-

8 De vera religione V 8,26.

9 Vgl. u.a. M.-D.Chenu, La théologie au douziéme siécle (1957), Paris *1966; L. O.
Nielsen, Theology and Philosophy in the Twelfth Century, Leiden 1982; U. Leinsle,
Einfithrung in die scholastische Theologie, Paderborn 1995, 76ff.

10 Summa theologiae I 1,1; Summa contra gentiles I 4.
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hunderts, in der Aufkldrung also, derart michtig auf, daB die Philosophie
plotzlich doch wieder zu einer Soteriologie wurde und dies in einem AusmaB,
wie sie es zZuvor nie gewesen war.

Bevor ich jedoch dazu komme, méchte ich festhalten, daB nach meiner
Sicht der Geschichte das Problem des Verhiltnisses zwischen Philosophie und
Soteriologie ein spezifisches neuzeitliches ist, weil sich erst in der Neuzeit eine
gegeniiber der Theologie selbstindige Philosophie entwickelt hat. Deshalb ent-
stand auch erst jetzt die Frage, ob die Philosophie iiberhaupt und, wenn ja, in
welchem AusmaB fiir die Erlésung und das Heil der Menschheit zustindig sei.

DaB nun die Philosophie als Philosophie trotzdem noch einmal mit unge-
heurem Anspruch die soteriologische Szene betreten hat, riihrt meines Erach-
tens von zwei Ursachen her: Zum einen ging die Philosophie wihrend der
Aufklarungszeit dazu iiber, die Religion nicht nur zu kritisieren, sondern auch
dazu, sie fiir iberholt zu erkliren und zu erserzen. Letzteres zog nach sich, daB
die Philosophie von da an auch tibernehmen muBte, was sie zu ersetzen bean-
spruchte. Sie hatte m.a.W. die Religion und damit natiirlich auch die Soterio-
logie in sich aufzuheben. DaB unter diesem Vorzeichen die zuvor angespro-
chenen Utopien und zuriickhaltend geduBerten Anleitungen zum seligen Leben
mit einem Male zentrale Relevanz erhielten, liegt auf der Hand. Aber dies al-
lein erkldrt den damaligen Siegeszug der philosophischen Soteriologien nicht.
Dazu spielte noch ein weiterer Faktor mit. Zum andern nimlich kam die
Uberzeugung auf, daB die Philosophie als Wissenschaft dabei sei, absolutes
Wissen zu erlangen. Dies wurde gewif erst vom Deutschen Idealismus zu Be-
ginn des 19. Jahrhunderts expressis verbis behauptet. Mit der ebenfalls damals
erst aufkommenden Vorstellung von der einen Weltgeschichte, die ein einziges
Subjekt darstelle und die ganze Menschheit verbinde, egal wie gleichzeitig
oder ungleichzeitig die partiellen Entwicklungen in ihr verlaufen, und dem da-
mit einhergehenden BewuBtsein, daB man den Verlauf dieser einen und umfas-
senden Weltgeschichte genau kenne, stand derselbe Anspruch aber de facto
schon wihrend der Aufklirung im Raume.'' Erst diese beiden Faktoren ge-
meinsam - der Ersatz der Religion einerseits sowie das Bewufitsein um den Be-
sitz eines absoluten Wissens andererseits - erkldren die Entstehung von Ge-
schichtsphilosophien, die von jetzt an als ausschlieBliche und unbedingte Sote-
riologien auftreten.

Es ist hier nicht der Ort auf diese soteriologischen Geschichtsphilosophien
idealistischer, marxistischer, lebensphilosophischer, darwinistischer und szien-
tistischer Art im einzelnen einzugehen. Nur so viel sei festgehalten: Diese Ge-
schichtsphilosophien haben durch ihre Umsetzung in politische Ideologien so-
wie durch ihre Einwurzelungen in die allgemeinen Weltanschauungen konkrete

11 Vgl R. Koselleck, Historia Magistra Vitae. Uber die Auflésung des Topos im Hori-
zont neuzeitlich bewegter Geschichte (1967), in: ders., Vergangene Zukunft. Zur Se-
mantik geschichtlicher Zeiten, Frankfurt 1989, 38-66, bes. 471f.
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Geschichte gemacht. Das gilt nicht nur fiir das 19., sondern ebenso fiir das 20.
Jahrhundert. Ich stimme Karl Raimund Popper zu, wenn er sagt, daB sich die
Geschichtsphilosophien des vergangenen Jahrhunderts aus der Verantwortung
fiir die Menschheitskatastrophen unseres Jahrhundert nicht wegstehlen kon-
nen.”? Den Soteriologien geschichtsphilosophischer Art ist aber auch zu ver-
danken, daB sich iiber einen betrichtlichen Teil der gesamt-philosophischen
Szene so etwas wie eine soferiologische Stimmung gebreitet hat. Das zeigt sich
vor allem daran, daB selbst Philosophien, die mit der Geschichtsphilosophie
tiberhaupt nichts im Sinn hatten, wie z.B. der Existenzialismus kierkegaard-
scher Prigung, der auf den Einzelnen und nicht auf die Menschheitsgeschichte
setzte, oder der Positivismus eines Auguste Comte, der mit seiner ganzen Phi-
losophie an die Natur- und Sozialwissenschaften anschlieBen wollte, daB also
selbst diese Philosophien letztlich auf soteriologische Anliegen hinzielten. Die
soteriologische Stimmung duBert sich aber auch darin, daB sich die Erwartung
der Rezipienten von Philosophie immer mehr darauf einstellte, von dieser
Antworten auf Heilsfragen, ja mehr noch: Anleitungen zum Heil des Men-
schen oder gar Herbeifilhrungen von Heilsangeboten zu erhalten. Der un-
glaubliche Erfolg, den einzelne Philosophen mit ihren Werken erzielen konn-
ten, beruht nach meiner Beurteilung zu einem guten Teil darauf, daB sie dieser
Erwartung in irgendeiner Form entsprachen. Einen deutlichen Ausdruck fiir
die soteriologische Stimmung, die durch die Geschichtsphilosophien verbreitet
wurde, erblicke ich schlieBlich in dem, was ich das Stellvertretungssyndrom
einiger Stromungen der modernen Philosophie nennen wiirde. Darunter
verstehe ich die schon bei den deutschen Idealisten, aber nicht weniger bei
Denkern wie Nietzsche, Heidegger und einigen Neomarxisten spiirbare Berau-
schung an dem Gefiihl, stellvertretend fiir die ganze Menschheit denken und
damit auch irgendwie der ganzen Menschheit denkend ins Bessere, Freiere und
Lichtere vorausgehen zu diirfen.

Es waren leider nicht philosophisch-wissenschaftliche Erkenntnisse, die
zur faktischen Infragestellung der soteriologischen Geschichtsphilosophien ge-
fithrt haben, obwohl es diese Erkenntnisse seit dem 19. Jahrhundert in nicht
geringer Zahl gegeben hitte. Ich erwihne in diesem Zusammenhang nur die
zunehmende Wahrnehmung der Relativitit, Begrenztheit und Standpunktbezo-
genheit jeglichen menschlichen Denkens, die dank der (an Hume und Kant an-
schliefenden) Erkenntniskritik, der Hermeneutik, der Wissenschaftstheorie,
der Sprachphilosophie und - nicht zu vergessen - der christlichen Philosophie
sowie der (nie unterbrochenen) humanistisch-skeptischen Tradition immer in-
tensiver wurde. Nein, es waren die mit dem Nationalsozialismus und dem Sta-
linismus in Verbindung stehenden Menschheitskatastrophen unseres Jahrhun-
derts, die zur unbedingt notwendigen Abkehr von jeglicher geschichtsphiloso-

12 K. R. Popper, Kritik des Historizismus (1944/45), Tiibingen *1979, passim.
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phischer Spekulation mit soteriologischer Ambition zwangen. Erst sie ndmlich
machten klar, daB es gegen geschichtliche Ereignisse wie die Vernichtung von
Millionen und Abermillionen Menschen, aber auch gegen die solche Ereignisse
in Kauf nehmenden Deutungen - ideologischer oder geschichtsphilosophischer
Art - einen unbedingten ethischen Einspruch gibt. Was in den Konzentrations-
lagern und in den Gulags geschehen ist, hat nicht nur keinen wie immer gear-
teten Sinn, sondern darf im Namen des Menschen keinen Sinn haben, denn
jeglicher Sinn, von wo immer er stammen wiirde - auch von Gott" -, liefe auf
eine Rechtfertigung der Téter und Taten hinaus.

Soweit es nach dem Zusammenbruch der soteriologischen Geschichtsphi-
losophien innerhalb der Philosophie des 20. Jahrhunderts noch eine Behand-
lung soteriologischer Themen gab, stand sie erwartungsgemaB in einer Ausein-
andersetzung mit denselben. Dies wiederum brachte es mit sich, daB zuerst
nach der Bedingung der Moglichkeit nicht nur der Geschichtsphilosophien,
sondern auch der mit ihnen im Zusammenhang stehenden Menschheitskata-
strophen gefragt werden muBte. Erst im AnschluB daran konnte man dazu
iibergehen, andere Wege einzuschlagen und zu empfehlen. Das bedeutete:
Wenn man sich iiberhaupt soteriologischen Themen ndherte, dann nicht mit der
Frage ,, Wie kann Heil geschaffen oder gefunden werden?*, sondern vielmehr
mit der Frage , Wie kann Unheil wie das soeben erlebte in Zukunft verhindert
werden?*. Aber nicht nur darin waren sich die ansonsten so unterschiedlichen
Denkbemiihungen einig. Grundsitzliche Einigkeit herrschte frappierenderweise
auch dariiber, daB die Ursachen fiir die Geschichtssoteriologien samt ihren
Folgen weit zuriicklagen, also nicht nur in der Aufklirung zu suchen sind,
sondern bereits in der griechischen Antike. Ich sage ,frappierenderweise®,
denn der Versuch wirkgeschichtliche Zusammenhinge iiber ganze Jahrhun-
derte, ja Jahrtausende herzustellen, riickt seinerseits zumindest in die Néhe ei-
ner neuerlichen Geschichtsphilosophie. Der franzésische Philosoph Frangois
Lyotard hat darauf nicht ganz zu Unrecht aufmerksam gemacht, indem er etwa
einem - hinsichtlich Geschichtsphilosophie unverdichtigen - Philosophen wie
Jirgen Habermas vorwarf, an einer neuen grofen Geschichte zu werken, die
alle negativen Hypotheken der eben erst abgetretenen Geschichtsphilosophien
enthalte.'* Wie dem auch sei: Ich meine, daB man vor diesem Hintergrund in-
nerhalb der modernen Philosophie drei Ansitze ausmachen kann, die selbst
wohl keine expliziten soteriologischen Anspriiche erhoben haben, die aber
doch ex negativo, d.h. aus der Absicht heraus, erlebtes Unheil sich nicht wie-
derholen zu lassen, so etwas wie implizit soteriologische Aussagen gemacht
haben.

13  Elie Wiesel, Macht Gebete aus meinen Geschichten ('1986), Freiburg “1987, 62f.
14 J. F. Lyotard, Das postmoderne Wissen ('1979), deutsch von O. Pfersmann, Wien
1993,
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An erster Stelle nenne ich die Kritik der Aufkldrung, die von Max Hork-
heimer und Theodor W. Adorno entwickelt wurde und in den Theorien der
~kritischen Theorie“ sowie der ,negativen Dialektik“ ihr systematisches Pen-
dant gefunden hat." Diese Position verdient deshalb als erste beriicksichtigt zu
werden, weil sie sich bereits in ihrer Sprache sowie in der Form ihres Denkens
eng an die idealistischen und marxistischen Philosophien anlehnt. Thre groBe
These besteht bekanntlich darin, daB alles, was mit dem Menschen, seinem
Denken und seinem Handeln, zu tun hat, einer nicht endenden Dialektik un-
terworfen ist. Dialektik heiBt in diesem Fall: Alles, was in irgendeiner Weise
durch den Menschen Wirklichkeit wird, hat den Charakter einer Position, wir
konnen auch sagen: einer These, die im selben Augenblick, in der sie bezogen
wird, auch schon ihre Negation, ihre Antithese, erzeugt. Diese Dialektik
kommt, wie gesagt, nie an ein Ende. Solange sie herrscht, tritt daher auch
nichts Ganzes oder Vollendetes - etwa eine Synthese - in Erscheinung. Was
nun in der Geschichte immer wieder geschehen ist, was letztlich zu den Kata-
strophen unseres Jahrhunderts gefiihrt hat und was eine dauernde Versuchung
fiir jeden Menschen und jede Gesellschaft darstellt, ist das Verkennen der
Dialektik. Dadurch geschieht dreierlei: Zum ersten wird iibersehen, daB jede
Position immer auch das enthilt, wogegen sie Position ist, von ihrer Negation
also; zum zweiten stellt sich unweigerlich ein Wirklichkeitsverlust ein, der al-
lemal mit Ungerechtigkeit und Gewalt einhergeht; und zum dritten kommt ein
Schicksal in Gang, das niemand in der Hand hat, das aber doch jeden erfaBt,
weil die nicht wahrgenommene oder bewuBt unterdriickte und ausgegrenzte
Negation aufgrund des dialektischen Gesetzes irgendwann und irgendwo gera-
dezu selbstgesetzlich zurtickschligt. Es ist die Tragddie der Aufkldarung, daB
ihr das verborgen blieb, denn so wurde sie, ohne daf sie es wollte, zu Mitver-
ursacherin des Faschismus und des Stalinismus, die beide fiir Horkheimer und
Adorno letztlich nichts anderes darstellen als den Ausbruch dessen, was durch
die Aufklarung negiert wurde: die gesamte Sphére dessen, was die Vernunft zu
beherrschen vorgab. Inwiefern kann aber nun der Dialektik der Geschichte
entsprochen werden? Wir konnen auch fragen: Wie ist das bislang, aus der
Verkennung der Dialektik erwachsene Unheil vermeidbar? Nach Adorno da-
durch, daB permanent fiir die Negationen der Positionen Partei ergriffen wird.
Auf diese Weise verringert sich die Moglichkeit der (meist gewalttitigen) Ver-
festigungen in der Geschichte und die Dialektik bleibt in Gang. Zu den Posi-

15 Zum Folgenden: M. Horkheimer / Th. W. Adotno, Dialektik der Aufklirung ('1947),
in: Max Horkheimer - Gesammelte Schriften, Bd. 5, Frankfurt 1987; Th.W. Adorno,
Negative Dialektik ('1966), in: Theodor W. Adorno- Gesammelte Schriften, Bd. 6,
Frankfurt 1975; M. Jay, L’immaginazione dialettica. Storia della Scuola di Franco-
forte e dell’Istituto per le ricerche sociali 1923-1950 ('1973), Torino 1979, 401-444;
R. Wiggershaus, Die Frankfurter Schule. Geschichte - Theoretische Entwicklung -
Politische Bedeutung ('1986), Miinchen 1988, 364-390, 663-676.
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tionen kommt es unwillkiirlich. Was nicht selbstverstindlich ist, ist die Beriick-
sichtigung der Negationen. Deshalb miissen sie im Blick bleiben. Dies schlief-
lich geschieht durch die dauernde Kritik alles Bestehenden, durch das Wach-
halten der Sehnsucht nach dem (von keiner Geschichte realisierbaren) ganz
Anderen, durch die unmiBverstindliche Partneinahme fiir alles Unterdriickte,
Entrechtete und Verkannte. Was auf diesem Wege erreicht wird, ist gewif
nicht mehr das absolute, dem Eschaton vorbehaltene Heil, sehr wohl aber ein
Weg zu dem vom Menschen realisierbaren Heil.

Als zweiter Ansatz sind alle jene Positionen zu nennen, die im weitesten
Sinne das menschliche Denken und Handeln aus der Zwischenmenschlichkeit
heraus begreifen, konkret die Dialogphilosophie,'® die existenzialistische
Kommunikationstheorie “der - auf die Vorstellung von der ,offenen Gesell-
schaft“ hin orientierte - Kritische Rationalismus'™® sowie die - mit der Norm
von der ,idealen Sprechsituation“ verbundene - Theorie des kommunikativen
Handelns.” So unterschiedlich diese Positionen auch sind, sie treffen sich in
der Kritik an den Geschichtsphilosophien doch in zwei fundamentalen Punkten:
daf} diese nimlich erstens Wissensanspriiche erhoben haben, die vor keiner Er-
kenntniskritik je Bestand haben konnten, und daB ihnen zweitens die wesentli-
che Rolle der Sprache fiir alles menschliche Denken und Handeln verborgen
geblieben ist. Beides hat schon in der platonischen Philosophie dazu gefiihrt,
daB die Wahnvorstellung von einem absoluten Wissen aufkam, welches zu-
mindest wenige Menschen prinzipiell erreichen kénnten, daB gleichzeitig jedes
Gespiir fiir die Relativitit und Standpunktbezogenheit alles Menschlichen ver-
loren ging und daB damit das Denken zwangsldufig intolerant, dogmatisch und
repressiv wurde. Auch unter dieser Riicksicht brachten der Nationalsozialismus
und der Stalinismus nichts anderes zum Ausdruck als eine Gewalttitigkeit, die
im scheinbar so realitdtsfernen Denken schon ldngst gang und gibe war. Das

16  Unter vielem anderen siche bes. F. Ebner, Das Wort und die geistigen Realititen.
Pneumatologische Fragmente ('1929), Frankfurt 1980; M. Buber, Ich und Du ('1923),
in: M. Buber, Das dialogische Prinzip, Heidelberg '1984, 5-136; H.-H. Schrey, Dia-
logisches Denken, Darmstadt 1970, 47-91; H. Schmidinger, Der Mensch ist Person.
Ein christliches Prinzip in theologischer und philosophischer Sicht, Innsbruck-Wien
1994, 89-102.

17 Vgl u.a. K. Jaspers, Philosophie, Bd.II: Existenzerhellung ('1932), Miinchen-Ziirich
1994, 24-200, 415-440.

18 Vgl u.a. K. R. Popper, Die offene Gesellschaft und ihre Feinde, Bd.II: Falsche Pro-
pheten. Hegel, Marx und die Folgen ('1945), Tiibingen 1957.

19 Vgl u.a. K.-O. Apel, Transformation der Philosophie, Frankfurt 1973, Bd.II, 220-
435; J. Habermas, Wahrheitstheorien ('1973), in: ders.: Vorstudien und Erginzungen
zur Theorie des kommunikativen Handelns, Frankfurt 1984; ders.: Theorie des kom-
munikativen Handelns, Frankfurt 1981, Bd.I, 47ff; siehe zudem: H. Schmidinger,
Friede als Transzendental. Zur Theorie der ,idealen Kommunikationsgemeinschaft*
bei Karl-Otto Apel und Jiirgen Habermas, in: Salzburger Jahrbuch fiir Philosophie 31
(1986) 77-98.
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Unheil, das dadurch iiber die gesamte Menschheit gekommen ist, kann daher
nur vermieden werden, wenn bewufBt wird, daBf das Grundexistenzial alles
Menschseins nicht die Substanz, sondern die Relation ist - die Beziehung zum
Andern, die Beziehung zum Du. Damit verbunden ist die Konsequenz, daB es
die absolute Wahrheit und folglich auch den Anspruch auf zweifelsfrei sichere
Erkenntnis fiir den Menschen nicht geben kann, sondern allemal nur eine rela-
tive Wahrheit mit entsprechend begrenzten Erkenntnisanspriichen, die inner-
halb der nicht hintergehbaren kommunikativen Konstellation auf andere Wahr-
heiten mit ebenso begrenzten Erkenntnisanspriichen stoBt. Was angesichts des-
sen wiederum getan werden kann, ist die gegenseitige Anerkennung des Rechts
auf die je eigene Wahrheit, was auch heiBt: die gegenseitige Anerkennung des
Rechts auf die je eigenen Grenzen und die daraus resultierenden Irrtiimer. Ob
dies im Zuge eines argumentativen Diskurses oder im Einsatz einer personalen
Ich-Du-Beziehung geschieht, ist eine weitere Frage, die hier nicht behandelt
werden kann.” Fest steht jedenfalls fiir alle hier angesprochenen Positionen:
Unter den genannten Voraussetzungen der Zwischenmenschlichkeit bleibt die
Freiheit des Menschen gewahrt und dadurch per se jedes Unheil vermieden,
das zur Vernichtung des einen Menschen durch einen anderen fiihrt.

Drittens: Martin Heidegger.”' Kein Philosoph des 20. Jahrhunderts hat so
ausdriicklich vom ,,Heil* und ,Heilen“ gesprochen wie er. Kaum ein anderer
hat sich so weit in die Sphiren des Religiésen und Prophetischen vorgewagt.
Und nirgendwo anders als bei ihm begegnet einem so provozierendes Reden
von einem rettenden ,Gott“, dessen Ausbleiben oder dessen Ankunft dem
Menschen zu denken aufgegeben sei. Dennoch ist Heidegger den beiden ande-
ren Positionen in struktureller Hinsicht nicht undhnlich. Denn auch er betrach-
tet die groBen Katastrophen unseres Jahrhunderts - bei ihm , Weltkriege“ ge-
nannt - als unvermeidliche Konsequenz eines abendldndischen Schicksals, das
sich seit der attischen Philosophie tiber dem weiteren Verlauf der Menschheits-
geschichte zusammenbraute. Und ebenso wie die anderen zitierten Philosophen
ist auch er der Meinung, daB ein Ausweg aus dieser Unheilsgeschichte nur ge-
funden werden kann, wenn die Geschichte einen neuen Weg nimmt. Was aber
bedeutet das bei Heidegger? Kurz angedeutet dies: Der Philosophie hat sich
bereits bei Platon und Aristoteles die onrologische Differenz zwischen jenen
Unterschieden, die zwischen der uns begegnenden Wirklichkeit herrschen, und
jenem Unterschied, der zwischen eben diesem uns Begegnendem und seinem
Ursprung waltet, verborgen. Dadurch verschloB sich ihr nicht nur ein sachge-
miBes Denken des Ursprungs, sondern ebenso das Wesen des Denkens sowie
das, worauf das Denken gerichtet ist - die Wahrheit. Die Folge davon war in

20  Ausfiihrlicheres dazu in: H. Schmidinger, Der Mensch ist Person, wie Anm. 16, 89ff,
136-146.

21  Zum Folgenden: H. Schmidinger, ,,Nur noch ein Gott kann uns retten“, wie Anm. 5,
429ff, 441f (hier auch Belege aus dem Werk Heideggers).
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letzter Konsequenz der neuzeitliche Subjektivismus, der nach Heidegger letzt-
lich immer darauf abzielte, die Wirklichkeit in die Verfiigungsgewalt des Men-
schen zu bringen. Die Technik ist ihm der vollendete Ausdruck dafiir.? Sie
war es auch, die den Weltkriegen erst ihre Vernichtungsgewalt gegeben hat.
Die Technik freilich ist in der absoluten Subjektivititsphilosophie Hegels sowie
im Nihilismus Nietzsches in ihrem , Wesen“ bereits vorausgedacht worden.
Deshalb kann eine Abkehr von dieser ,Irre®, welche die ganze abendliindische
Geschichte darstellt, primir nur im Denken erfolgen. Das aber vermag der
Mensch von sich alleine aus nicht zu bewirken. Vielmehr muB sich die ontolo-
gische Differenz von sich selbst her wieder entbergen - genauso iibrigens, wie
sie sich zu Zeiten der attischen Philosophie selbst verborgen hat. Die Entschei-
dung iiber Heil und Unheil liegt somit nicht beim Menschen. Nicht einmal die
Bereitschaft zu einer Anderung seines Denkens kann sein Werk sein. Auch sie
versteht Heidegger als eine Einrdumung, die dem Menschen geschickshaft ge-
wihrt wird. So iiberrascht es schlieBlich nicht, daB sein letztes Wort zur Frage
nach dem Heil der Menschheit in dem posthum veroffentlichten Ausspruch
»INur noch ein Goft kann uns retten“ besteht.

Aufgrund der Redezeit, die mir zur Verfiigung steht, muB ich es bei die-
sen Hinweisen belassen, obwohl natiirlich viel dazu zu sagen wire. Ich
schlieBe mit der zu Beginn meines Vortrages angekiindigten kurzen systemati-
schen Uberlegung. Auch sie fingt allerdings geschichtlich an, sofern ich noch
einmal daran erinnere, daB die Philosophie der Aufklarung mit dem Anspruch
aufgetreten ist, die Religion ersetzen zu konnen. Diese These ist meiner Beur-
teilung nach durch den Fortgang der Forschung ebenso widerlegt worden wie
die These von der Moglichkeit eines umfassenden menschlichen Blickes iiber
die Menschheitsgeschichte. Denn es hat sich gezeigt, daB die Religion ein Pa-
radigma umfassender menschlicher Wirklichkeitsbetrachtung und Wirklich-
keitsbewdltigung sui generis ist, das wohl mit anderen Paradigmen wie der
Kunst, der Wissenschaft, der Philosophie, der politischen Ideologie und der
allgemeinen Weltanschauungen héufig interferiert, das aber zugleich eine ur-
spriingliche, nicht behebbare und folglich auch niemals iibersetzbare Eigen-
standigkeit besitzt.” Die Philosophie kann also genauso wenig wie die Kunst,
die Wissenschaft, die Ideologie oder eine beliebige Weltanschauung die Reli-
gion einfach absorbieren, denn das, was da absorbiert wiirde, wire keine Reli-
gion mehr, sondern etwas anderes.

22 M. Heidegger, Vortrige und Aufsitze ('1954), Pfullingen *1978, 9-95; siche ebenso:
K. Leidlmair, Kiinstliche Intelligenz und Heidegger. Uber den Zwiespalt von Natur
und Geist, Miinchen 1991.

23 Vgl u.a. R. Schaeffler, Das Gebet und das Argument. Zwei Weisen des Sprechens
von Gott, Disseldorf 1989; ders., Erfahrung als Dialog mit der Wirklichkeit, Frei-
burg-Miinchen 1995, 414-475, 483ff, T13ff, 732ff u.6.
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Wenn aber die Religion ein Paradigma umfassender menschlicher Wirk-
lichkeitsbetrachtung und Wirklichkeitsbewiltigung neben anderen Paradigmen
ist, dann ist damit auch gesagt, daB sich die hier angesprochenen Paradigmen
darin treffen, den Menschen in der Betrachtung und Bewiltigung der ihn for-
dernden Wirklichkeit zu leiten. Worin jedoch liegen die Forderungen, die der
Mensch zu bestehen hat? Unter anderem und nicht zuletzt in Fragen, die er be-
antworten muB, wenn er mochte, daf ihm sein Leben gelingt. Mit Sicherheit
zdhlen dazu die Fragen nach dem Gliick und nach dem Heil. Das wiederum
heift: Die soteriologischen Fragen betreffen nicht allein die Religion, sondern
im Grunde jedes Paradigma menschlicher Wirklichkeitsbewiltigung, auch die
Philosophie.** Der Unterschied zwischen Religion und Philosophie ergibt sich
folglich nicht so sehr daraus, daB die eine Seite Fragen hat, welche die andere
tiberhaupt nicht hat, sondern vielmehr darin, daf beide Seiten dieselben Fragen
verschieden losen. Was wiederum hinsichtlich des einganges beschriebenen
Dilemmas der heutigen Philosophie bedeutet: Selbstverstindlich sieht sich die
Philosophie auch soteriologischen Fragen ausgesetzt. Das kann gar nicht an-
ders sein, solange sie ein Paradigma umfassender menschlicher Wirklichkeits-
betrachtung und -bewaltigung bleibt und solange sie ihre Berechtigung mit dem
Menschen in Verbindung bringt, der seine Fragen unabhingig davon beant-
wortet haben will, wie die wissenschaftlichen, kiinstlerischen, religitsen,
ideologischen oder sonstigen Kompetenzen bei der Beantwortung verteilt wer-
den.

Wo endlich ist der Unterschied zwischen der religidsen und der philoso-
phischen Behandlung der existenzrelevanten Fragen festzumachen? Sicherlich
nicht in dem, was man lange Zeit als die Verschiedenheit von Mythos und Lo-
gos gehandelt hat, denn dies diirfte in der Zwischenzeit klar geworden sein:
Mythos und Logos sind viel weniger Gegensitze, als hiufig angenommen
wurde.” Es verhilt sich vielmehr so, daB einerseits der Mythos den Logos aus
sich heraus gebéren kann, was die Geschichte seit der griechischen Kultur
reichlich gezeigt hat, da andererseits aber auch der Logos wesentlich mehr
Mythos enthilt als man sich eingestehen wollte, was nicht zuletzt die mit der
Aufkldrung in Zusammenhang stehenden Katastrophen bewiesen haben. Wei-
terfiilhrender scheint mir dem gegeniiber eine Unterscheidung zu sein, die man
schon bei Séren Kierkegaard lesen kann.” Sie lautet: Religion zielt auf existen-

24 Zu meinem Verstindnis von Philosophie siehe meinen Artikel: Ein Versuch, Philoso-
phie zu definieren, in: O. Muck (Hg.), Sinngestalten. Metaphysik in der Vielfalt
menschlichen Fragens, Innsbruck-Wien 1989, 42-52,

25 Vgl. dazu sowohl M. Horkheimer / Th. W. Adorno, Dialektik der Aufklirung, wie
Anm. 15, bes. 67-103, als auch J. F. Lyotard, Das postmoderne Wissen, wie Anm.
14, passim.

26 Im Folgenden iibernehme ich einen Text aus meinem Artikel ,Nur noch ein Gott
kann uns retten“, wie Anm. 5.
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tielle Belangung, Philosophie hingegen richtet sich auf die Erstellung von be-
urteilbaren Theorien. Einer Religion gegeniiber geht es ohne Entscheidungen,
die tief in das Leben des Betroffenen eingreifen, nicht ab. Von einem neutralen
Standpunkt aus kann sie daher letztlich weder begriffen noch beurteilt werden.
Entweder man erspringt die von ihr dargebotene Wahrheit, wie es Kierkegaard
formuliert hat, oder man stBt lediglich auf die duBere Fassade, die dem di-
stanzierten Blick gleichermaBen zuginglich ist. Mit der ersprungenen Wahrheit
erfiahrt man konsequenterweise die Wirklichkeit ganz anders als wenn man mit
ihr objektiv verfahrt. Religion spricht in diesem Sinne eine eigene Wirklichkeit
zu, in der Regel eine Heilswirklichkeit, die dem Menschen sowohl den verbor-
genen Sinn alles Erfahrbaren als auch die Uberwindung alles dessen, was die-
sen Sinn in Frage stellt, schenkt. Die Antwort, die der Mensch darauf gibt,
kann nur im Dank, im Lobpreis, im Vertrauen, in der Hingabe, kurz in exi-
stentiellen Akten liegen, die von dieser anderen, objektiv nicht erschlieBbaren
Wirklichkeit Zeugnis geben. Ganz anders in der Philosophie: Von ihr ist das
existentielle Engagement, sieht man davon ab, daB auch die Bereitschaft zum
argumentativen Diskurs ethische Implikationen enthilt, gerade nicht gefordert.
Philosophie will Wissenschaft sein, und das heift: Philosophie bemiiht sich um
Theorien liber die Wirklichkeit im Ganzen, die sowohl allgemein nachvollzieh-
bar als auch intersubjektiv beurteilbar sind, und die keinen anderen Zweck ha-
ben als den, iiber die Wirklichkeit Aufkldrung zu verschaffen. Zum Theoreti-
sieren lber die Wirklichkeit gehort jedoch eine hinreichende Distanz zur
Wirklichkeit, die durch die sprachlich-begriffliche Verallgemeinerung und
Verobjektivierung erreicht wird. Aus diesem Grunde bringt die Philosophie
auch keine neue oder andere Wirklichkeit hervor, wenn zugleich nicht zu be-
streiten ist, daB ihre Theorien zu existentiellen Konsequenzen fithren kdnnen.
Ihr geht es um das Beschreiben, Erkldren und Verstehen der Wirklichkeit, um
nichts sonst. Dem wiederum kommt sie als Wissenschaft nur nach, wenn sie
auch die Voraussetzungen ihres Vorgehens reflektiert - die allgemeine Formu-
lierbarkeit ihrer Themen, die intersubjektive Uberpriifbarkeit ihrer Problemlo-
sungen sowie die prinzipielle Moglichkeit oder Unmoglichkeit der Beantwor-
tung ihrer Fragen. Letzteres ist im Hinblick auf die Religion von allergroBfter
Wichtigkeit: Die Philosophie kann ndmlich keine Garantie dafiir abgeben, daB
sie die Fragen, mit denen sie sich befaBt, auch lost. Sie muff vielmehr damit
rechnen, daB einige ihrer Fragen prinzipiell unlosbar bleiben. Aber auch dies
ist ihr aller Aufkliarung wert.
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Erlosung als Thema der modernen Literatur?

Walter Weiss, Salzburg

Vorbemerkung

Das von den Veranstaltern vorgegebene Fragezeichen hinter dem Titel dieses
Beitrags ist berechtigt. Erlosung ist in der modernen Literatur viel weniger ge-
genwirtig als Endzeit. Eschatologie wird gleichgesetzt mit Apokalypse. Der
letzte Tag, letzte Tage zeigen sich nicht zugleich als Wende, neuer Anfang,
Authebung, sondern viel mehr als Untergang, , Ausloschung*, Vernichtung.

Ich konzentriere mich hier auf osterreichische Literatur. Ich verstehe sie
aber nicht als Sonderfall, sondern als Beispiel fiir moderne Literatur insgesamt.
Und ich fasse ,modern“ in einem weiteren Sinn; ich greife zuriick bis Grill-
parzer. > :

Utopie als Negativum, Anti-Utopie

Die Wende von der Utopie zur vorherrschenden Anti-Utopie in der modernen
Literatur wurde vornehmlich von Anglisten herausgearbeitet'.

Franz Grillparzer formulierte sie mit dem Blick auf den habsburgischen
Staat und seine Gesellschaft und universalisierte sie dann in seinen letzten,
nachgelassenen Dramen, so im ,,Bruderzwist in Habsburg*.

Zu seinem vieldiskutierten Radetzky-Gedicht ,,In deinem Lager ist Oster-
reich® notierte er 1849 in seinem Tagebuch: ,,... weh unserm Staate, wenn ich
mich je wieder poetisch mit ihm beschiéftigen sollte, es wire nimlich ein Zei-
chen, daB er wieder am Rande des Untergangs stinde.“* Daraus ging 1853
nach einem Attentat auf Kaiser Franz Joseph folgendes Epigramm hervor:

wIch spreche (Variante ,,rede“) nicht, wo jeder spricht,
Wo alle schweigen, schweig ich nicht.

Weh mir und euch, wenn ich von uns je wieder singe,
Ich bin ein Dichter der letzten Dinge!“*

Da ist das vorher behauptete Eindeutigwerden der ,Letzten Dinge® formlich
mit Handen zu greifen.

1 Z.B. Hubertus Schulte Herbriiggen, Utopie und Anti-Utopie (Beitridge zur englischen
Philologie 43), Bochum 1960.

2 Franz Grillparzer, Siamtliche Werke, 4. Bd., Miinchen 1965, 716.

3 Ders., Simtliche Werke, 1. Bd., Miinchen 1969, 518.
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Die Fortschreibung dieser negativen Utopie sind ,Die letzten Tage der
Menschheit* (1918) von Karl Kraus, wo der Untergang des Habsburgerrei-
ches, des Deutschen Reiches, Europas, der Menschheit und der Menschlichkeit
zusammenfallen. Der SchluB dieses Monsterdramas nach dem V. Akt trigt den
Titel ,,Die letzte Nacht®.

Hier schlieBt Ingeborg Bachmann mit ,Malina® (1971) an. Das dritte, das
letzte Kapitel ihres Romans trigt den Titel ,,Von letzten Dingen“ und miindet
in die Vision des Verbrennungstodes, die den Tod der Autorin grausam vor-
weggenommen hat: ,Mein Konigreich, mein Ungargassenland, das ich gehal-
ten habe mit meinen sterblichen Hinden, mein herrliches Land, jetzt nicht
mehr grofer als meine Herdplatte, die zu gliihen anfingt ... Ich mu$ aufpas-
sen, daB ich mit dem Gesicht nicht auf die Herdplatte falle, mich selber ver-
stimmle, verbrenne ... Es kommt niemand zu Hilfe ... Es war Mord. “4 ;

Thomas Bernhards ,,Ausléschung® (1986) setzt diese Reihe universalisie-
rend fort. Thr Motto: ,Ich fithle, wie der Tod mich bestéindig in seinen Klauen
hat. Wie ich mich auch verhalte, er ist iiberall da (Montaigne)“.’

Totalisierende Gegenentwiirfe

Gibt es iiberhaupt Gegeninstanzen, Gegenentwiirfe? Ja, es gibt sie - bereits bei
Grillparzer.

Sein patriotisches Drama ,,Konig Ottokars Gliick und Ende® stellt in der
historischen Auseinandersetzung Rudolfs I., des Begriinders der Habsburger-
monarchie, mit dem Bohmenkonig Ottokar zugleich aktualisierend die Ausein-
andersetzung Osterreich-Habsburgs mit Napoleon und der Franzosischen Re-
volution dar und deutet die daraus hervorgegangene Restauration als , restitutio
ad integrum*“, als Wiederherstellung des Ganzen. Beziehungsvoll wurde im
Jahr des Staatsvertrags, der Wiederherstellung Osterreichs, 1955, das wieder-
errichtete Burgtheater mit diesem Stiick erdffnet.

In den bereits erwihnten spiten Dramen, ,Ein Bruderzwist in Habsburg*
und , Libussa®, ist diese Restitution, diese Losung und Erlésung aus einer be-
driickenden Gegenwart, allerdings in eine weite Ferne entriickt, sodaB ihre vi-
sioniire Beschworung durch Rudolf II. und Libussa problematisch wird.

Spitere Erlosungsvisionen, erkennbar an ihrer Rede von der Ganzheit,
von der ganzen, totalen Weltordnung fallen mit ihrem Ganzheitsjargon hinter
diese Problematisierung wieder zuriick.

Das gilt etwa fiir Hofmannsthals Dramen der ,konservativen Revolution®,
»Jedermann® und ,Das Salzburger GroBe Welttheater, die dem von Hermann

4 Ingeborg, Bachmann, Werke, 3. Bd., Miinchen 1982, 334. 337.
5 Thomas Bernhard, Ausloschung, Frankfurt am Main 1986, 5.
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Broch in den ,Schlafwandlern® diagnostizierten ,Wertezerfall* (Werteaus-
einanderfall) Europas, mit einem Rickgriff auf das Manifest ,,Die Christenheit
oder Europa“ von Novalis, individuelle und gesellschaftliche Wiederherstel-
lungen der christlich-platonischen Weltordnung als Losung und Erlosung ent-
gegenstellen mochten.

Das gilt, wie mir scheint, auch noch fiir das jiingste Drama Peter Handkes
»Zuriistungen fiir die Unsterblichkeit“ (1977).” Peter Handke war, so wurde
berichtet, dazu ausersehen, ein Nachfolgestiick fiir den ,Jedermann®“ zu ver-
fassen und ihn damit abzuldsen. ,,Zuriistungen fiir die Unsterblichkeit“ wirken
wie hervorgegangen aus diesem in der Zwischenzeit wohl aufgegebenen Vor-
haben:

Leitworter, die sich hindurchziehen, sind ,die ganze ,,Welt“, ,ein Gan-
zer”, ,ganzerzdhlen® (104), ,Reich” (82), ,Weltgesetz“ (86), ,das neue Ge-
setz® (134), ,,Weltordnung®, ,entdeckerische Ordnung® (91).

Dem entspricht auf der Gegenseite die Polemik gegen die ,,Schilderung
der letzten Tage, der letzten Nacht“ (82) und die Aussage: ,- auch die End-
zeiten sind vortiber -“ (90). Darin finden sich zum Teil wortliche Beziige auf
Karl Kraus und Thomas Bernhard.

Wohl werden auch die ,sogenannt unsterblichen Werke® (109) relativiert,
abgewertet als ,raumfressende Unsterblichkeiten® (110), wohl wird das
»Sogenannte neue Gesetz“ nur ,um- und angespielt*, ,lochrig und possen-
haft*, aber: ,Es wird kommen, umgreifend, ausschlieflich, fundamental®
(134). Es bleibt unbefragt erhalten der Gestus und der Jargon der Ganzheit,
der Totalitdt. Und Totalitét geht allzu leicht iiber in totalitir. Wir haben das er-
fahren mit Nietzsches und Marxens Weltentwiirfen, und jiingst bei denen des
Neokapitalismus. Ich personlich, salopp gesprochen, ein Handke-Fan, habe
hier auch den fundamentalistischen Ton seiner ,,Gerechtigkeit fiir Serbien“® im
Ohr.

Paradoxe Augenblicke der Erlosung

Eine bisher noch nicht in den Blick gekommene Erscheinungsform von Erlo-
sung in der modernen Literatur begegnet auch bereits bei Grillparzer.

Ich lenke dafiir ihren Blick zundchst auf die Novelle ,Der arme Spiel-
mann® (1848) und dann auf das Drama ,,Ein Bruderzwist in Habsburg®. Es ist

6 Vgl. dazu Walter Weiss, Salzburger Mythos? Hofmannsthals und Reinhardts Welt-
theater, in: Zeitgeschichte 2 (1975) 109-119.

7 Peter Handke, Zuriistungen fiir die Unsterblichkeit. Ein Konigsdrama, Frankfurt am
Main 1997.

8 Ders., Eine winterliche Reise zu den Flissen Donau, Save, Morawa und Drina oder
Gerechtigkeit fiir Serbien, Frankfurt am Main 1996.
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uns bereits im Zusammenhang mit dem Zuriickweichen dessen begegnet, was
Grillparzer in seinem Tagebuch einmal so bestimmt hat: ,,Aller Poesie liegt die
Idee einer hoheren Weltordnung zu Grunde, die sich aber vom Verstande nie
im Ganzen auffassen, daher nie realisieren IiBt, und von welcher nur dem Ge-
fiihl vergonnt ist, dem Gleichverborgenen in der Menschenbrust, je und dann
einen Teil ahnend zu erfassen.“’ Die universale ,hdhere Weltordnung“ ent-
zieht sich der Totalerfassung und damit auch dem Ganzheits-, dem Totalitiits-
Jargon und blitzt nur ,je und dann“, in seltenen Augenblicken, auf.

Und dieses Aufblitzen geschieht im Zeichen einer paradoxen Spannung.
So auch bei dem ,, Armen Spielmann“, wenn er ein einziges Mal von der hohe-
ren Idee seiner miBtonenden Musik spricht:

»Sie spielen den Wolfgang Amadeus Mozart und den Sebastian Bach, aber den lieben
Goit spielt keiner. Die ewige Wohitat und Gnade des Tons und Klangs, seine wun-
dertitige Uberemstmu'nung mit dem durstigen zerlechzenden Ohr, daf ... die Disso-
nanz herabgebeugt wird als wissentliche Bosheit oder vermessener Stolz, und die
Wunder der Bindung und Umkehrung, wodurch auch die Sekunde zur Gnade gelangt
in dem SchoB des Wohlklangs ... ein ganzes Himmelsgebiude, eins ins andere grei-
fend, ohne Mortel verbunden und gehalten von Gottes Hand. Davon will niemand et-
was wissen bis auf wenige. "’

Und die gleiche paradoxe Spannung bestimmt auch sein Sterben, wenn er da
ohne Riicksicht auf sich selbst aus dem Hochwasser zuerst Kinder rettet und
dann noch fiir die Rettung von Rechnungsbiichern sein Leben opfert. Und wie-
der prigt sie sein Nachleben bei seiner verlorenen Geliebten, die ein spieBer-
haftes Kleinbiirgerleben fiihrt und doch seine Geige aufbewahrt, ,,mit einer Art
Symmetrie geordnet neben einem Spiegel und einem Kruzifix gegeniiber. “!!

DaB ,.die Sekunde zur Gnade gelangt in den SchoB des Wohlklangs“, dies
sollte man présent haben, wenn der als Herrscher wie als Vater gescheiterte
Rudolf II. im ,Bruderzwist“ angesichts der herannahenden Katastrophe des
30jahrigen Krieges seinen fritheren Fluch iiber die abgefallene Stadt Prag zu-
riicknimmt:

4. Mit jedem Atemzug
Saug ich zurlick ein vorschnell rasches Wort,
Ich will allein das Weh fiir alle tragen.
Und also segn’ ich dich, verlockte Stadt,
Was Boses du getan, es sei zum Guten.

Und in diesem Augenblick hort der Sterbende Musik:

9 Franz Grillparzer, Prag-Reichenberger Ausgabe, von August Sauer. 2. Abt., Bd. 10,
Nr. 3196, 147.

10  Ders., Simtliche Werke, 3. Bd., Miinchen 1954, 162f.

11 Ebd. 186.
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- Ist hier Musik?

(die Umstehenden ‘héren nichts’)

Nun denn, so ist’s der Nachklang von der Weihnacht,
Die mir hertibertont aus ferner Zeit,

An die ich glaube und im Glauben sterbe. “"

Auch bei dem Verfasser der ,Letzten Tage der Menschheit”, bei Karl Kraus,
blitzt ein dhnlicher Erlosungsaugenblick auf, in seinem Gedicht ,Verwand-
lung“. Daraus zwei Verse:

»Heute ist Frithling, Zitternder Bote des Gliicks,
Kam durch den Winter der Welt der goldene Falter. “"

Franz Kafka, einer der wirkungsmichtigsten Autoren der Anti-Utopie im 20.
Jahrhundert, eréffnet fiir seinen , Verschollenen“ im modern-abweisenden -
Amerika, Karl RoBmann, im letzten Kapitel seines Romanfragments das zwi-
schen Erlosung und Drohung zweideutig schillernde ,Naturtheater von
Oklahoma“: ,,’Jeder war willkommen’, hieB es, Jeder, also auch Karl! Alles,
was er bisher getan hatte, war vergessen; niemand wollte ihm daraus einen
Vorwurf machen ... 6ffentlich wurde das Versprechen gegeben, daB man auch
ihn annehmen wiirde ... ‘“Wir konnen alle brauchen’*. Auf der anderen Seite
dann aber die Drohung: ,, Wer jetzt die Gelegenheit versdumt, versiumt sie fiir
immer ... Um zw®olf Uhr wird alles geschlossen und nicht mehr geoffnet!“'

Und #hnlich paradox die ,Kaiserliche Botschaft, die ,niemals, niemals“
ankommen kann und von der es dann doch im letzten Satz heifit: ,,- Du aber
sitzt an deinem Fenster und ertriumst sie dir, wenn der Abend kommt. “*3

Die eindrucksvollste Gestaltung der paradoxen Augenblickserlésung be-
gegnet uns in der Literatur unserer Zeit wohl bei Ilse Aichinger, in ihrem Ro-
man ,,Die groBere Hoffnung® (1948, 1991). Die von der totalitiren Ordnung
des Hitlerregimes ausgegrenzten und verfolgten jiidischen Kinder in Wien fol-
gen da trotz allem der Hoffnung bis zu dem Augenblick, da die Front das Ufer
der belagerten Innenstadt erreicht und da hinter den umkimpften Briicken die
Befreiung, der Friede winkt.

Ellen, die zentrale Person, denkt da:

JIrgendwann muBte man springen. Ellen wuBte, daB sie keine Zeit mehr hatte. Sie
wuBte, daB sie bald springen wiirde. Es war alles ein einziger Anlauf gewesen ... El-
len lief gegen den Kai, gegen die umkémpften Briicken. Sie lief dem Kénig Frieden
auf seinem Kreuzweg nach. Niemand hielt sie mehr auf, niemand konnte sie aufhalten

12 Ebd., 2. Bd., Miinchen 1970, V. 2380-2384, V. 2411-2415.

13 Karl Kraus, Worte in Versen. Miinchen 1959, 11.

14  Franz Kafka, Gesammelte Werke. Amerika, Frankfurt am Main 1976, 223. 229.
15 Ebd., Erzihlungen, 129.
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‘... die Briicke steht nicht mehr!’

‘Wir bauen sie neu!’

‘Wie soll sie heifien?’

‘Die groBere Hoffnung, unsere Hoffnung! ...
Die brennenden Augen auf den zersplitterten Rest der Briicke gerichtet, sprang Ellen
iiber eine aus dem Boden gerissene, emporklaffende StraBenbahnschiene und wurde,
noch ehe die Schwerkraft sie wieder zur Erde zog, von einer explodierenden Granate
Zerrissen.
Uber den umkimpften Briicken stand der Morgenstern. “'®

3

So endet der Roman paradox zwischen Vernichten und Uberschreiten, Trans-
zendieren.

Als Schiiler 1988 - fiinfzig Jahre nach dem ,,AnschluB“, nach dem An-
bruch des Hitlerregimes und vierzig Jahre nach dem Erscheinen ihres Romans
- Ilse Aichinger einen Preis verliehen, weil sie ihnen mit ihrem Roman
»-Geschichte verstehbar gemacht habe“, da bekannte sie sich in ihrer Dankes-
»Rede an die Jugend“ erneut zu ithm als Zentrum ihres Dichtens: ,,In der Zeit
der Verfolgung gab es kein Spater. Jeder konnte jeden Augenblick von unserer
Seite gerissen werden. Jede Stimme war so neu und so kostbar wie die Stimme
eines vom Grabe wieder Auferstandenen.

Und sie leitet daraus ihren abschliefenden Appell ab: ,auf der geduldi-
gen, aber niemals einschldfernden Suche bleiben, die Freude immer erhoffen,
aber diese Hoffnung nie bestechlich werden zu lassen. “!’

SchlufBbemerkung

Wir haben eine Begriindung dafiir gefunden, dafi der von den Veranstaltern
vorgegebene Titel ,Erlosung in der modernen Literatur® mit einem Fragezei-
chen versehen war.

16 Ilse Aichinger, Taschenbuchausgabe in acht Binden. Bd. 1. Die grofiere Hoffnung.
Frankfurt am Main 1991, 268f. - Vgl. dazu Anna Seghers, Aufstand der Fischer von
Santa Barbara, wofiir sie den Kleistpreis 1928 bekommen hat, als Kontrastparallele.
Da bricht ein Aufstand Unterdriickter zusammen und ein Junge, Andreas, lauft und
springt: ,Es hatte keinen Sinn zu laufen, aber es war doch gut ... Sie [die Soldaten,
W. W.] riefen schon ‘Halt!” und noch mal ‘Halt!” ... Andreas horte noch mal ‘Halt!’,
er rannte noch schneller, er horte auch einen Knall, das war wie ein Hindeklatschen:
Weiter - er rannte -, Andreas war schon umgefallen, hatte sich schon uiberkugelt, war
in den Steinen hingengeblieben, das Gesicht unkenntlich zerschlagen - aber etwas in
ihm rannte noch immer weiter, rannte und rannte und zerstob schlieBlich nach allen
Richtungen in die Luft in unbeschreiblicher Freude und Leichtigkeit.“ Berlin 1958,
130f.

17 Ebd. 280f.
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Sowohl die vorwaltende Tendenz zur Anti-Utopie als auch die zuneh-
mende Fragwiirdigkeit der Beschworung universaler Weltordnungen begriin-
den das Fragezeichen. Am meisten liberzeugen mich die zuletzt skizzierten
Versuche in Richtung auf einen paradoxen Erlosungsaugenblick.

Als Literaturwissenschaftler kommt mir eine Parallele in den Sinn: Was
ich zur Erlosung in der modernen Literatur gefunden habe, entspricht einer
von der Metaphorikforschung beobachteten Tendenz zur Abldsung weitaus-
greifender Metaphernfelder und Metaphernsysteme durch die ,Augenblicks-
metapher® in der Literatur des 20. Jahrhunderts.'®

Die theologische Auswertung meines Befundes stelle ich den Theologen
anheim.

Nur auf einen Aspekt weise ich abschlieBend hin: auf die unverkennbaren
Jesusanalogien sowohl bei Grillparzer wie bei Ilse Aichinger. Priifen Sie dafiir
nur die von mir zitierten Textstellen aus dem ,Armen Spielmann®, aus dem
,Bruderzwist* und aus der , groBeren Hoffnung“!"

18  Susanne Ledanff, Die Augenblicksmetapher. Miinchen 1981.
19  Vgl. dazu auch Walter Weiss, Jesus in der modernen Literatur, in: Jesus von Nazaret.
Graz 1995, 99-105.
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burg i. Br. 1990, 244-246.

Mythos, in: Lexikon der Sekten, Sondergruppen und Weltanschauungen. Fakten -
Hintergriinde - Kldrungen, hg. v. H. Gasper, J. Miiller, F. Valentin, Freiburg i. Br.
1990, 704-708.

Asthetische Darstellung und Evangelium. Fragen an Theater und Kirche, in: W.
Frithwald (Hg.), Theater. Es darf alles! Darf es alles?, Diisseldorf 1990, 66-86.
~Entspricht in grundsitzlichen AuBerungen dem heutigen Glaubenswissen der Kir-
che®. SN-Dokumentation: Gutachten des Salzburger Dogmatikers Gottfried Bachl zum
,Fall Nikolasch®, in: Salzburger Nachrichten 46 (29. 9. 1990) 8.

Eine Ikone des glaubenden Menschen, in: Salzburger Nachrichten 46 (7. 12. 1990),
Das Wochenende I.

Das rosige Jesuskind mit dem Drahtbein. Ein Weihnachtsbrief von Gottfried Bachl,
in: Kirchenzeitung der Ditzese Linz 51/52 (20. 12. 1990) 23; zugleich in Rupertus-
blatt. Kirchenzeitung der Erzdiozese Salzburg 51/52 (23. 12. 1990) 11 und in weite-
ren Kirchenzeitungen.

Dummbeit (Mt 25,1-13), in: Christlich-paddagogische Blitter 2 (1991) 91.

Wider die harmlose Redseligkeit. Thesen zur Sprachkultur in der heutigen Kirche, in:
HerKorr 45 (1991) 325-330.

Gott als Stilprinzip. Kunst und Religion in der Moderne, in: Jahrbuch der Universitit
Salzburg 1987-1989, hg. im Auftrag des Akademischen Senates v. A. Buschmann,
Miinchen/Salzburg 1991, 27-40.

Auf welche Seite gehort Gott?, in: Bildungshaus Schlof Puchberg. Programm Mai
1991, hg. v. Bildungshaus Schlo Puchberg, Wels 1991, 1.

Von der Uberholbarkeit lehramtlicher Aussagen. Geschichte des theologischen Satzes
»AuBerhalb der Kirche kein Heil“, in: Salzburger Nachrichten 47 (2. 9. 1991) 10.
Mann und frau im katholischen Sprachbild. Zu einer Ansprache Pius XII. An Neu-
vermihlte im Jahr 1942, in: Katholische Sprache zwischen Klischee, Propaganda und
Prophetie. Versuche der Unterscheidung - Chancen der Erneuerung, hg. von J. Don-
nenberg u. W. Reiss, Salzburg 1991, 85-110.
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»Der Heilige Geist - Das Prinzip der kirchlichen Demokratie® (Joel 3,1-2), in: Katho-
lische Sprache zwischen Klischee, Propaganda und Prophetie. Versuche der Unter-
scheidung - Chancen der Erneuerung, hg. von J. Donnenberg u. W. Reiss, Salzburg
1991, 168-172.

Lebensliufe - Glaubensgeschichten. Am Beispiel Sophie Scholl und Freidrich Spee SJ,
in: zur debatte. Themen der Katholischen Akademie in Bayern 3 (1991) 6-7.

Der Tod, die Bilder und die Hoffnung, in: Geist und Leben, 65 (1992) 134-141.

Das Gericht, in: Christ in der Gegenwart 45 (1993) 397.

Art. Asthetik. Theologisch, in: LThK 1 (1993), 1104-1107.

Die Vorsehung der Muse, in: Programmbheft der Wiener Staatsoper, Wien 1993/94,
34-36.

Art. Bild. Systematisch-Theologisch, in: LThK 2 ((1994), 445f.

Art. Biographie. Systematisch-Theologischin: LThK 2 (*1994), 473f.

Hoffnung fiir die Guten und fiir die Bosen?, in: Bibel und Kirche 49 (1994) 11-15.
Der Glaube und die Kunst, in: JETZT. Frauen auf dem Weg des Evangeliums. Kir-
che-Ordensleben-Geistliche Gemeinschaften, Heft 4 (1994) 7-9.

Familienlosigkeit. Der Weg des frilthen Monchtums und seine Auswirkungen in der
kirchlichen Lehre und Praxis bis heute, in: Bachl, Gottfried (Hg.), Familie Leben.
Herausforderungen fiir kirchliche Lehre und Praxis, Diisseldorf 1995, 37-61.
Versionen des Todes bei Hoffmansthal, in: Programmheft Jedermann der Salzburger
Festspiele, Salzburg 1995.

Art. Ehre Gottes.Systematisch-Theologisch, in: LThK 3 (®1995), 508.

Art. Gottesbilder. Systematisch-Theologisch, in: LThK 4 (*1995), 886f.

Art. Gottesnamen. Systematisch-Theologisch, in: LThK 4 (*1995), 939.

Die Magie der Apparate, in: Gedanken fiir den Tag, hg. v. Hubert Gaisbauer, Graz/-
Wien/Koln 1995.

Bachl, Gottfried, KunstgenuB am Leiden?, in: ,Niemand wollte es getan haben ...
Texte und Bilder zur , Miihlviertler Hasenjagd“, Griinbach 1996, 8f.

Der schwierige Jesus, in: zur debatte. Themen der Katholischen Akademie in Bayern
2 (1997) 14.

II. Stichworte/Theologische Texte

Herausgegeben im Eigenverlag. Heft 1-4 hg. v. Institut fiir Dogmatik und Okumenische
Theologie der Kath.-Theol. Hochschule Linz, Redaktion: G. Bachl, K. Kastner, E. Ortner;
ab Heft 5, hg. v. Institut fiir Dogmatik der Theologischen Fakultit der Universitit Salzburg,
Redaktion: G. Bachl.

1/1982:  LaB mich deine Leiden nicht singen, 1-3. An Abraham wegen Isaaks Opferung -

Gen 22, 4-11. Dreimal Jesus, 12-27.

2/1982:  Paulus oder das Risiko. Aus dem Tagebuch eines romischen Sympathisanten, 1-

7. Ganz oder halb? Aus dem Brief einer Ehefrau an einen befreundeten Mdnch,
8-21. Der Hundertfache. Eine getriumte Predigt, 22-29.

4/1983:  Maria - Siegerin in Schlachten?

5/1983:  Der beneidete Engel.

6/1984:  Ein bewegter Beweger. Predigt zum Thomasfest am 8. 3. 1984.
7/1984:  Andert die Priesterweihe die Vernunft? Ein Interview zum 29. Juni.
8/1985:  Triumphe der Schonheit.
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9/1985:  Kliiger als der Hohe Rat?

10/1986: Das Spiel der Weisheit. Thomas von Aquino tiber die Theologie.

11/1988: Was tun mit der Vergangenheit?

12/1989: Gesichter der Demut.

13/1992: ... das eifrige Bemiihen um Bildung aber ist Liebe® (Weish 6,17)

14/1992: Epikur erscheint einem Gottlehrer

15/1993: P. Albert Schmidt OSB, Predigt beim Gottesdienst in der Kollegienkirche am

14. Oktober 1993. Tageslesungen: Rom 3,21-30a; Lk 11,47-54 (hg.).

16/1996  Was tut die Theologie?

IV. Predigten

Die Predigten als Geistlicher Begleiter des Katholischen Akademikerverbandes Salzburg
wurden ab 1987 fiir 600 Personen vervielfaltigt.

el

297

24.
25,
26.
228
28.
20

Sind die Christen in Europa miide? - 11. 1. 1987.

Der Himmel hidngt voller Ideen - 5. 4. 1987.

Die Andacht zum erwachsenen Jesus - 10. 5. 1987.

Vom Verschwinden der Reue und der wachsenden Lust am Jingsten Gericht - 14. 6.
1987.

Gott - der Dieb meiner Feinde? - 11. 10. 1987.

Dummbeit - 8. 11. 1987.

Jingste Tage - 13. 12. 1987.

Jesustraum - 10. 1. 1988.

Erginzt die Kriegerdenkmiler! - 13. 3. 1988.

Und alle Lust will Ewigkeit - 10. 4. 1988.

Maria - groBie Mutter? - 8. 5. 1988.

Pardon fiir das Wortchen Liebe - 12. 6. 1988.

Der Punkt, von dem ich an Gott glaube - 9. 10. 1988.

Gottesbeschreibung - 13. 11. 1988.

Rede gegen das Ganze - 11. 12. 1988.

Der Unterschied zwischen Jesus und den Ubermenschen - 8. 1. 1989.
Aschermittwochfeier - Prediger 2,24-26 - 8. 2. 1989.

Todesursache Frommigkeit - 12. 3. 1989,

Verlegenheit Himmel - 9. 4. 1989,

Fragen an die Mutter Natur - 21. 5. 1989,

Wo dein Schatz ist, da ist auch dein Herz - 11. 6. 1989.

Die Entdeckung Gottes, der im Haus Gottes vergraben war (2 K¢ 22,3-20) - 15. 10.
1989,

Der Disput mit Gott ist leichter als das Gesprich mit seinen Funktioniren (Hiob 7,11-
21)-12. 11. 1989.

Wohin sind die Tage Tobiae? - 10. 12, 1989.

Mein Gott, wo sind deine Wunder? - 14. 1. 1990.

Aschermittwochfeier - Wo treibt sich heute die Angst vor Gott herum? - 28. 2. 1990.
Idole, Gotzen und Fratzen innerhalb und auBerhalb der Kirche - 11. 3. 1990.

Der Todesschrei des Sohnes - 8. 4. 1990.

Die Gétter lachen, Gott ist ernst (Jean Paul) - 13. 5. 1990.

Gott, dein sommerliches Haus - 10. 4. 1990.



50

3l
32.

38,
34,
255

37:
38.
39,
40.
41.
42.

Wilhelm Achleitner / Ulrich Winkler

Der Heilige Geist, das Prinzip der Demokratie (Joel 3,1-3) - 14. 10. 1990.
Wer euch hort, der hort mich (Lk 10,16) - Hat sich Jesus mit dem Petrus gleichge-
setzt? - 11. 11. 1990.

Der GroBinquisitor als Retter vor der Freiheit Jesu (Dostojewski) - 9. 12. 1990.
Gift im Glauben: Das Ressentiment - 13. 1. 1991.

Religioser Abschied von der Moderne? - 14. 4. 1991,

Das Lachen wird uns nicht vergehen - 12. 5. 1991.

Von der Uberholbarkeit lehramtlicher Aussagen - 9. 6. 1991,

Wortereignisse. Es gibt sie. - 13. 10. 1991.

Der Krebs der Religion: Das Pfaffentum - 10. 11. 1991,

Erinnerung an die Worte der Mirjam - 8. 12. 1991.

Jesus nackt. Lk 3, 15-22 - 12. 1. 1992.

Sucht zuerst das Reich Gottes. Die Kirche wird euch dazugegeben - Passionssonntag
1992.

Gott, mein Zeitgenosse - 10. 5. 1992.

Als wire Gott ein Mann, als miiite er eine Frau sein - 14. 6. 1992 (Sacellum).
Dreifaltige Natur - 14. 6. 1992 (Dreifaltigkeitskirche).

Der Tod - 11. 11. 1992.

Das Fegfeuer - 8. 11. 1992.

Die Wiederkunft Christi - 13. 12. 1992.

Der Antichrist - 10. 1. 1993.

Das Gericht - Aschermittwoch 1993.

Die Hélle - 14. 3. 1993.

Die Auferstehung des Fleisches - 25. 4. 1993.

Die Sprache der Hoffnung - 9. 5. 1993.

Hiobsschreie, Jesusschreie - 3. 10. 1993.

Gott vor Gericht - 14. 10. 1993.

Die Zweigotterlosung - 8. 12. 1993.

Das Leiden - die Erziehungsweisheit Gottes? - 9. 1. 1994.

Gottliche Lust am Blut? - 16. 2. 1994.

Die Schonheit des Ganzen - Gottes letztes Wort? - 13. 3. 1994.

Hat sich nach Auschwitz die Frage nach dem Leiden verindert? - 10. 4. 1994.
Die Eintrittskarte fiir den Himmel zuriickgeben? - 8. 5. 1994,

Frauen, Papst und Priestertum - 12. 6. 1994.

V. Rezensionen

Walter, Eugen, Vom heilbringenden Glauben, Miinchen 1966, in: ThPQ 115 (1967)
200f.

Giinther, Bonifatius, Satan, der Widersacher Gottes, Aschaffenburg 1972; ders., Ma-
ria, die Gegenspielerin Satans, Aschaffenburg 1972; ders., Unser grofiter Feind - der
Teufel. Erklirungen Papst Pauls VI. tiber die Existenz des Satans, Linz 1973; ders.,
Die Gottesmutter heute, Linz 1973, in: ThPQ 122 (1974) 89f.

Scheffezyk, Leo (Hg.), Erlésung und Emanzipation, Freiburg i. Br. 1973, in: ThPQ
122 (1974) 395f.

Tromp, Sebastiano, De Virgine Deipara Maria corde Mystici Corporis, Rom 1972, in:
ThPQ 122 (1974) 396-398.
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Feiner, Johannes/Lohrer, Magnus (Hg.), Mysterium Salutis. Grundri heilsge-
schichtlicher Dogmatik, Bd. IV/2: Das Heilsgeschehen in der Gemeinde. Gottes Gna-
denhandeln, Einsiedeln 1973; in: ThPQ 124 (1976) 88f.

Greshake, Gisbert, Gnade als konkrete Freiheit. Eine Untersuchung zur Gnadenlehre
des Pelagius, Mainz 1972, in: ThPQ 124 (1976) 63-88.

Brosch, Hermann Josef/Koster, Heinrich M. (Hg.), Mythos und Glaube, Essen 1972,
in: ThPQ 125 (1977) 118f.

Gorres, Ida Friederike, Weltfrommigkeit. Aus dem NachlaB hg. v. B. Klaiber, Frank-
furt a. M. 1975, in: ThPQ 125 (1977) 119.

Feiner, Johannes/Lohrer Magnus, Mysterium Salutis, Bd. V: Zwischenzeit und Voll-
endung der Heilsgeschichte, Ziirich 1976, in: ThPQ 126 (1978) 401.

Thielicke, Helmut, Der Evangelische Glaube. Grundziige der Dogmatik, Bd. II: Got-
teslehre und Christologie, Tiibingen 1973, in: ThPQ 126 (1978) 400.

Barth, Hans-Martin, Taschen-Tutor Dogmatik, Géttingen 1977, in: ThPQ 126 (1978)
402.

Maria heute ehren. Eine theologisch-pastorale Handreichung, hg. v. W. Beinert, Frei-
burg/Basel/Wien 1977, in: Diakonia 9 (1978) 214-216.

Deuser, Hermann, Soren Kierkegaard. Die paradoxe Dialektik des politischen Chris-
ten. Voraussetzungen bei Hegel. Die Reden von 1847/48 im Verhiltnis von Politik
und Asthetik, Mainz 1974, in; ThPQ 126 (1978) 400f.

Wiederkehr, Dietrich, Glaube an Erlosung. Konzepte der Soteriologie vom Neuen Te-
stament bis heute, Freiburg i. Br. 1976, in: ThPQ 126 (1978) 401.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. I, Lfg. 1-5, Berlin/New York 1976/1977;
Bd. II, Lfg. 1-4, Berlin/New York 1977; Abkiirzungsverzeichnis, Berlin/New York
1976, in: ThPQ 126 (1978) 196f.

Roer, Hans, Heilige-profane Wirklichkeit bei Paul Tillich. Ein Beitrag zum Verstéind-
nis und zur Bewertung des Phinomens der Sikularisierung, Paderborn 1975, in:
ThPQ 126 (1978) 401f.

Mariawerkbuch. Gebete, Lesungen, Meditationen, Fiirbitten, Hymnen, Litaneien,
Graz 1978, in: Diakonia 10 (1979) 287.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. II, Lfg. 5, Berlin/New York 1978; Bd.
I, Berlin/New York 1978; Bd. IV, Berlin/New York 1979, in: ThPQ 128 (1980)
306.

Gepriifte Hoffnung statt Hollenfurcht. Zu Hans Kiings neuem Buch ,,Ewiges Leben?”,
in: Die Furche. Unabhiingige Wochenzeitung fiir Politik, Gesellschaft, Kultur 43 (27.
10. 1982) 10. :
Theologische Realenzyklopadie (TRE), Bd. II, Lfg. 5, Berlin/New York 1978; Bd.
111, Berlin/New York 1978; Bd. IV, Berlin/New York 1979, in: ThPQ 131 (1983)
65f.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. V, Berlin/New York 1980; Bd. VI, Ber-
lin/New York 1980; Bd. VII, Berlin/New York 1981; Bd. VIII, Berlin/New York
1981, in: ThPQ 131 (1983) 175f.

Kiing, Hans, Ewiges Leben? Sterben und , Ewiges Leben* - Antwort auf eine Grund-
frage menschlicher Existenz, Miinchen 1982, in: ThPQ 131 (1983) 58f.

Pesch, Otto Hermann/Peters, Albrecht, Einfiihrung in die Lehre von Gnade und
Rechtfertigung, Darmstadt 1981, in: ThPQ 131 (1983) 176f.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. IX, Berlin/New York 1982; Bd. X, Ber-
lin/New York 1982; Bd. XI, Berlin/New York 1983, in: ThPQ 133 (1985) 66-68.
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Beyschlag, Karlmann, GrundriB der Dogmengeschichte, Bd. I: Gott und Welt, Darm-
stadt 1982, in: ThPQ 133 (1985) 66.

Thomas von Aquin, Summa Theologica, Supplement q 17-40: Die Schliisselgewalt der
Kirche - Krankensalbung - Das Sakrament der Weihe, kommentiert v. B. Neunhauser;
Die deutsche Thomas Ausgabe, Bd. 32, Graz/Wien/Koéln 1985, in: ThPQ 134 (1986)
405f.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. XII, Berlin/New York 1984, in: ThPQ
134 (1986) 204f.

Theologische Realenzyklopadie (TRE), Bd. XIII, Berlin/New York 1984, in: ThPQ
134 (1986) 205.

Theologische Realenzyklopadie, Bd. XIV, Berlin/New York 1985, in: ThPQ 135
(1987) 386.

Greshake, Gisbert/Kremmer, Jakob, Resurrectio Mortuorum. Zum theologischen Ver-
standnis der leiblichen Auferstehung, Darmstadt 1986, in: ThPQ 136 (1988) 94.
Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. XV, Berlin/New York 1986, in: ThPQ
136 (1988) 90f.

Breuning, Wilhelm (Hg.), Seele. Problembegriff christlicher Eschatologie, Freiburg i.
Br. 1986, in: ThPQ 136 (1988) 94f.

Ohlig, Karl-Heinz, Fundamentalchristologie. Im Spannungsfeld von Christentum und
Kultur, Miinchen 1986, in: Diakonia 19 (1988) 210f.

Gutting, Ernst, Offensive gegen den Patriarchalismus. Fiir eine menschlichere Wel,
Freiburg i. Br. 1987, in: Theologischer Literaturdienst 2 (1988) 29f.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. XVI, Berlin/New York 1987, in: ThPQ
137 (1989) 287.

Beinert, Wolfgang (Hg.), Lexikon der katholischen Dogmatik, Freiburg i. Br. 1987,
in: ThPQ 137 (1989) 85.

Teilhard de Chardin, Pierre, Briefe an Frauen, hg. u. erliutert v. G. Schiwy, Freiburg
1988, in: ThPQ 137 (1989) 312f.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. XVII, Berlin/New York 1988, in: ThPQ
138 (1990) 281.

Von der Rechenschaft unserer Hoffnung. Uberlegungen zu Medard Kehls
»Eschatologie®, in: Orientierung 54 (1990) 220-223.

Theologische Realenzyklopidie (TRE), Bd. XVIII, Berlin/New York 1989; Bd. XIX,
Berlin/New York 1990; Register zu Bd. [-XVII, Berlin/New York 1990, in:. ThPQ
139 (1991) 211.

Brantschen, Johannes B., Hoffnung fiir Zeit und Ewigkeit. Der Traum vom wachen
Christenmenschen, Freiburg i. Br. 1992, in: FZPhTh 40 (1993), 481-483.
Theologische Realenzykolpidie (TRE), Bd. XXI, Berlin/New York 1991, in: ThPQ
141 (1993) 318.

Theologische Realenzykolpidie (TRE), Bd. XXII, Berlin/New York 1992, in: ThPQ
143 (1995) 323f.
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Diplomarbeiten bei Univ.-Prof. Dr. Gottfried Bachl

Da die betreuten wissenschaftlichen Arbeiten Aufschluf iiber das Forschungs- und Interes-
sensgebiet von Prof. Bachl bieten, werden der Publikationsliste die Diplomarbeiten und
Dissertationen beigefiigt.

Franz Aumiiller, Der Sinn der Sache Jesu nach Milan Machovec, Linz 1976.

Stefan Enzenhofer, Die Theologie der universalen Heilshoffnung bei H. U. von Balthasar,
Linz 1976.

Johann Gmeiner, Das Schuldverstindnis von Karl Rahner auf dem Hintergrund seiner
theologischen Anthropologie, Linz 1976.

Wilhelm Auzinger, Jesus in der Sicht des heutigen Judentums, Linz 1977.

Franz Enzendorfer, Zur Vorstellung von der Kirchenreform bei Marcel Légaut, Linz 1977.
Etelka Ernyey, Uber den Begriff der Liebe. Nach Max Scheler: Wesen und Formen der
Sympathie, Linz 1977. :

Erich Ortner, Zur Pneumatologie Hans Urs von Balthasars, Linz 1977.

Johann Bergmayr, ,Von der Freiheit eines Christenmenschen“. Zum Begriff der christli-
chen Freiheit bei Martin Luther, Linz 1978.

Alfred Habichler, Der Begriff der Theologie als Wissenschaft bei Wolfhart Pannenberg.
Untersuchung mit besonderer Beriicksichtigung des Offenbarungsproblems, Linz
1978.

Alois Hochenauer, Uber die mann-weiblichen Analogien in der Trinititstheologie, Linz
1978.

Reinhard Brandstetter, Zum Begriff der Erzihlung in der Theologie, Linz 1979.

Johann Hammerl, Die Theologie der Armut in der Bridergemeinschaft von Taizé, Linz
1979.

Manfred Holzleitner, Der Begriff des Kultus bei Hegel, Linz 1979.

Karl Kirchweger, Der prometheische Grundzug im Menschenbild von Ernst Bloch, Linz
1979;

Johann Stockhammer, Die Bedeutung Jesu Christi in der Eschatologie Jiirgen Moltmanns,
Linz 1979.

Matthius Fellinger, Vernunft und Offenbarung in der systematischen Theologie Paul Til-
lichs, Linz 1980.

Josef Holzl, Die Idee der Erlésung in der Zauberflote, Linz 1980.

Erich Schéller, Die Unterscheidung der Geister bei Ignatius von Loyola, Linz 1980.

Johann Schwarzbauer, Der Mensch als Vollbringer der Religion in Gebet und Kult bei
Bernhard Welte, Linz 1980,

Andreas Girzikovsky, Das Verstindnis der Sakramente mit Hilfe der Kommunikationstheo-
rie, Linz 1981.

Helmut Part, Der Tanz als religioses Phanomen, Linz 1981.

Albert Scalet, Die Kritik am ,Haben® in den deutschen Werken des Meister Eckhart, Linz
1981.

Josef Wall, Begriff und Theologie der Erfahrung bei Edward Schillebeeckx, Linz 1981.

Christa FeBl, Uber die Theologie des Gebets bei Karl Rahner, Linz 1982.

Franz Gierlinger, Die Interkommunion. Darstellung der gegenwirtigen Diskussion im deut-
schen Sprachraum, Linz 1982.

Anna Strasser, Die Kritik am traditionellen Gottesbild bei Dorothee Sélle, Linz 1982.

Josef Kiesenhofer, ,Autonomie® und ,Heteronomie* in der Theologie Helmut Gollwitzers,
Linz 1983.
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Walter Leeb, Das Bose in der Philosophie von Paul Ricoeur, Linz 1983.

Josef Michal, Annahme und Verwirklichung. Untersuchung zur Theologie der Taufe und
der Firmung in der deutschsprachigen theologischen Literatur seit dem 2. Vatikanum,
Linz 1983.

Bernhard Zederbauer, Heribert Miihlens theologische Beurteilung der charismatischen Er-
neuerung, Linz 1983.

Helmut Jobst, Das Wirken des Meisters bei Diirckheim, Linz 1984 .

Karl Kastner, Der Begriff des Neuen in Ernst Blochs Werk ,,Geist der Utopie“, Linz 1984.

Johannes Lackinger, Die Ekklesiologie bei Jiirgen Moltmann, Linz 1984,

Christian Ohler, Thomas Miintzer. Prophetische Autoritit in gefihrlicher Zeit, Linz 1984.

Irene Rossoll, Zur Theologie der Entsagung am Beispiel der evangelischen Rite bei Karl
Rahner, Linz 1984.

Hans Weilbuchner, Genie und Apostel - Eine theologische Unterscheidung bei Séren Kier-
kegaard, Linz 1984.

Ingrid Ebner, Sicht und Bewiltigung der Leidensproblematik bei Teresa von Avila, Salz-
burg 1985.

Christine Kollienz, Die Christologie Wolfhart Pannenbergs, Salzburg 1985.

Markus Rinderer, Die Theologie der Arbeit. Aspekte bei der Betonung der irdischen Wirk-
lichkeit, Salzburg 1985.

Manfred Rott, Maria als der Aspekt des Weiblichen im Gottesbild bei C. G. Jung, Salzburg
Salzburg 1985.

Helmut Schned, Die Regel Benedikts - Die Regel von Taizé. Ein Vergleich, Salzburg 1986.

Nora Schonfellinger, Zum Gottesbegriff im kreativen Evolutionismus George Bernard
Shaws, Salzburg 1986.

Ulrich Winkler, Die Apokatastasislehre. Eine Anfrage an die Erwiihlungslehre Karl Barths,
Salzburg 1986.

Heide-Linde Gaffal (Sr. Miriam), Das Verhiltnis von Mann und Frau bei Ida Friederike
Gdorres, Salzburg 1987.

Alois Halbmayr, Karl Rahner. Uber das Verhiltnis von Lehramt und Theologie, Salzburg
1987.

Maria Hortenhuber, Die Anthropologie der Geschlechter - Kritik der feministischen Ideolo-
gie Simone de Beauvoirs, Salzburg 1987,

Andrea Lenhart, Auf der Suche nach Gott: Ein Leben zwischen ,Schrei und Erhorung® -
Religiose Erfahrung in der Dichtung Christine Lavants, Salzburg 1987,

Johannes Christoph Biedermann, Der Descensus ad inferos bei Hans Urs von Balthasar,
Salzburg 1988.

Norbert Hintersteiner, Geschichte, Erinnerung und die Andacht zum Unbedeutenden. Die
Ansiitze zu einer , Theorie der Erinnerung® bei Helmut Peukert, Walter Benjamin und
Johann Baptist Metz, Salzburg 1988.

Katharina Koltringer, Astrologie: Eine Weisheit fiir Dumme - eine Dummbeit fiir Weise?
Die Bedeutung der Astrologie fiir Johannes Kepler, Salzburg 1988.

Regina Stefanie Spreitz, Kunst und Glaube. Grundlagen und Voraussetzungen einer Begeg-
nung, Salzburg 1988.

Christoph Walter Freilinger, Die Kultur des Mahles. Eine Betrachtung der Kategorien des
Festefeierns, Essens und Mahlhaltens als Voriiberlegung zu einer Theologie der
Eucharistie, Salzburg 1989.

Eva Katharina Freimiiller, Die Beziehung von Mann und Frau und der Stellenwert ihrer Se-
xualitit bei Clemens von Alexandrien, Salzburg 1989.
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Bernhard Fresacher, Das Geheimnis der Erlosung heift Erinnerung. Nietzsches geschichts-
philosophisches Experiment und die biblische Erfahrung der Reue im Gespréch, Salz-
burg 1989.

Silvia Hagleitner, Dichterin, Theologin und Mystikerin des 13. Jahrhunderts - die Begine
Mechthild von Magdeburg, Salzburg 1989.

Jernej-Bartholomaus Merkac, (P. Modestus), Die christlichen Stinde bei Hans Urs von
Balthasar, Salzburg 1989.

Josef Obereder, Macht und Gnade. Deutung und Darstellung der Macht und ihrer Erschei-
nungsformen bei Reinhold Schneider, Salzburg 1989.

Johann Horwath, Theologische Hintergriinde in der katholischen Sexualmoral - diskutiert
anhand des Buches , Liebe und Verantwortung“ von Karol Wojtyla, Salzburg 1990.

Norbert Laggner, Der christliche Mirtyrer und der rote Held. Darstellung und Vergleich
beider Begriffe bei Karl Rahner und Ernst Bloch, Salzburg 1990.

Wolfgang Miiller, Der braune Jesus. Aspekte des Jesusbildes einer nationalsozialistisch be-
einfluften Theologie, Salzburg 1990.

Michael Maria Salzmann, Eros und Agape. Ihr Wesen und ihr Verhiltnis zueinander in
»Eros und Agape I von Anders Nygren und , Agape“ von Viktor Warnach, Salzburg
1990.

Andreas Michael Wei, Christliche Anthropozentrik. Vorwiirfe und Ansdtze im Zusam-
menhang der Okologiediskussion (mit Kommentaren zum 8. Psalm von Johannes
Chrysostomus und Aurelius Augustinus), Salzburg 1990.

Susanne Damm, Das Kreuz - Zeichen des Lebens oder nekrophiles Symbol? Feministisch-
theologische Anfragen an die Kreuzestheologie und eine Beschreibung der Neuansitze
feministischer Theologie, Salzburg 1991.

Ernst Fiirlinger, Totale Natur. Das Naturverstindnis Hitlers nach ,,Mem Kampf*, Salzburg
1991.

Maria Summersberger, Mariologie aus feministischer theologischer Sicht. Darstellung der
Themen, Tendenzen, Probleme und Streitpunkte einer feministisch-theologischen Ma-
rienforschung, Salzburg 1991.

Karl Zallinger, Konflikt und Konfliktlosungsmodelle im Kontext biblischer Paradigmen,
Salzburg 1991.

Christoph S. Eisl, Das Motiv der apokalyptischen Reiter in der bildenden Kunst der ersten
Hilfte des 20. Jahrhunderts. Eine theologische Reflexion, Salzburg 1992.

Patricia Weissl-Giinther, ,,Denn Gott bin ich, nicht ein Mann.* Hos 11,9. Die feministisch-
theol. Kritiken an der ménnl. Gottesrede - Darstellung, Analyse und Vergleich mit
ausgewihlten theol. Konzepten der Tradition und Gegenwart, Salzburg 1992.

Martina Sinzinger, Das Handeln Gottes im Werk Gustavo Gutiérrez, Salzburg 1992.

Peter Prinoth, Das Fegefeuer bei H.U.v. Balthasar und bei Michael Schmaus. Der christo-
zentrische und der , neuscholastische® Zugang., Salzburg 1993.

Christoph Ernst, Jesus Christus als Sachwalter Gottes auf Erden. Darstellung und Kritik des
Christusbildes H. Kiings anhand seines Buches ,,Christ sein®, Salzburg 1993.

Eva Maria Huber, Die Hélle bei H.U.v. Balthasar im Disput mit seinen Gegnern im Rah-
men seiner Eschatologie., Salzburg 1991.

Helmut Eder, ,Neuer Himmel und neue Erde*. Mit einer bibl. Grundlegung und zwei aus-
gewihlten systemat.-dogmat. Theologen Karl Rahner und H.U.v. Balthasar, Salzburg
1994.

Kathrin Pobitzer, ,Kann ein ménnlicher Erloser Frauen erlosen?® Stellvertretung als zen-
trale Kategorie eines feministisch interessierten theologischen Entwurfs., Salzburg
1994,
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Matthias Hohla, Ist die Theologie der Befreiung chiliastisch? Biblische und theologiege-
schichtliche Studien zur Theologie des Chiliasmus in Auseinandersetzung mit der
Theologie der Befreiung, Salzburg 1996.

Dissertationen bei Univ.-Prof. Dr. Gottfried Bachl

Ortner, Erich, Geist der Liebe - Geist der Kirche. Zum theologischen Grundanliegen Hans
Urs von Balthasars mit besonderer Riicksicht auf die Pneumatologie, Linz 1981.
Leisch-Kiesl, Monika, Eva in Kunst und Theologie des Friihchristentums und Mittelalters.
Zur Bedeutung ,Evas® fiir die Anthropologie der Frau, Salzburg 1990 (verdffentlicht

1992).

Wilhelm Achleitner, Gott im Krieg. Die Theologie der dsterreichischen Bischéfe in den
Hirtenbriefen zum 1. Weltkrieg, Salzburg 1993 (veroffentlicht 1997).

Bernhard Fresacher, Gedichtnis im Wandel. Eine interdisziplinire systematisch-theologi-
sche Studie iiber die Verarbeitung von Traditionsbriichen in der Kirche mit dem Fall-
beispiel ,,Judenstein“, Salzburg 1995 (veréffentlicht 1996).

Ulrich Winkler, Vom Wert der Welt. Ein Beitrag zu einer ¢kologischen Schopfungstheolo-
gie, Salzburg 1995 (verdffentlicht 1997).

Christine Rohrenbacher, ,Nehmen die Ehelosen eine Abkiirzung auf dem Weg zu Gott?*
Die theologischen Hintergriinde von Canon 10 des Ehedekrets von Trient, Salzburg
1997.

Johanna Schreiner, Exerzitien im Alltag. Ein Weg zur christlichen Selbstverwirklichung,
Salzburg 1997,

Karl-Heinz Kronawetter, Die ,Vergottlichung“ des Irdischen im okologischen Denken.
Eine Darstellung der lebensphilosophischen Lehre von Ludwig Klages mit Anmerkun-
gen aus christlich theologischer Perspektive, Salzburg 1997.

Alois Halbmayr, Odo Marquards Lob der Vielheit als Kritik am jiidisch-christlichen Mo-
notheismus. Eine theologische Auseinandersetzung, Salzburg voraussichtlich 1997.

Obinna Agbakwuo, The Holy Sprit in the Vatican II Documents. With Reference to Caris-
matic Renewal Movement in the Church in Igboland/Nigeria, Salzburg voraussichtlich
1997

Wolfgang Miiller, Die Vision des Christlichen bei Friedrich Heer, Salzburg voraussichtlich
1997.
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Besprechungen

GRESHAKE, Gisbert, Der dreieine Gott. Eine trinitarische Theologie, Her-
der Freiburg/Basel/Wien 21997, 568 p., Gb 68,- DM; ISBN 3-451-26239-8

Gehort die christliche Trinitatslehre in den Bereich der theologischen Spekula-
tion, oder kann sie die Wirklichkeit erschlieBen? Fiir viele Christen ist das Be-
kenntnis zum dreifaltigen Gott zu einer leeren Formel geworden, die fiir das
eigene Weltverstindnis keine Bedeutung hat. Andert sich etwas fiir den kon-
kreten Glaubens- und Lebensvollzug, wenn man ,wei“, wie Gott in sich
selbst ist?

Der Freiburger Professor fiir Dogmatik und Okumenische Theologie hat
in seinem neuen Werk den umfassenden Versuch gemacht, die Trinitéitslehre
als Mitte des Glaubens und der Theologie aufzuzeigen. Sie wird nicht als iso-
lierter Traktat konzipiert, sondern versteht sich als ,eine Gesamtsicht der
Wirklichkeit aus trinititstheologischer Perspektive® (25).

Methodisch gesehen beginnt Greshake gleichsam ,von oben®, indem er
das Mysterium stricte dictum der Trinitdt als Hypothese setzt und deren Kon-
sequenzen auf ihre realitdtserschlieBende Stimmigkeit hin ,iberpriift* (vgl.
31).

Trinitdir als Communio

Im ersten Teil erarbeitet der Autor einen am Personverstindnis orientierten
Trinitatsbegriff. Ausfiihrlich und anhand einer beeindruckenden, intensiven
Quellenarbeit wird dargelegt, daB8 in der abendldndischen Theologie bis heute
ein Einheitsdenken vorherrscht, das es unmdglich macht, ein wirklich relatio-
nal-communiales Verstandnis von Gottes Wesen zu entwickeln. Die genetische
Konzeption der Trinitdt (Sohn und Geist gehen - bei gleicher gottlicher Natur -
aus der ursprungslosen Einheit des Vaters hervor) loste das Problem der Ein-
heit und Vielheit in Gott tendenziell zugunsten der Einheit. Die Unterschieden-
heit blieb nachgeordnet. Sich davon absetzend beschreibt Greshake vor allem
im Blick auf die Kappadokier und die Entwicklung des Personbegriffs in der
Zeit nach dem Konzil von Nizda, wie der bis dahin geltende Primat des meta-
physischen Substanzdenkens langsam auf ein personales Denken hin abgeldst
wurde. So gilt fiir ihn auf einer ontologischen Ebene, ,daB Einheit und Viel-
heit in Gott, Identitdt und Differenz gleich-urspriinglich, gleich-wertig, gleich-
gewichtig sind“ (89). Der eine Gott ist keine in sich ruhende Monade, sondern
ist in sich selbst Vielfalt und Kommunikationsgemeinschaft. ,Das gottliche
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Wesen hat also seinen Selbstand weder ‘in sich’ noch iiber oder neben den drei
Personen, sondern es ist dasjenige, was ‘in’ und ‘zwischen’ den drei Personen
geschieht” (184): die unbedingte Bejahung des Anderen in seiner Andersheit.
Greshake ist sich dabei bewuft, daf der Begriff ,Communio®, von ihm ver-
standen als jene GroBe, in der Einheit und Vielheit in Gott sich gegenseitig
konstituieren und durchdringen, nur im analogen Sinn auf die Trinitit Gottes
angewandt werden kann (vgl. 179ff).

Bedeutung fiir das Glaubensverstindnis

Im zweiten Teil geht es um die schopfungstheologische, christologische und
ekklesiologische Entfaltung des Communio-Gedankens, dessen Aktualitit an
dieser Stelle besonders deutlich hervortritt. Greshake sieht den Zusammenhang
zwischen Trinitits- und Schopfungsglauben zum einen darin, daB Gott nicht
erst seine Allmacht zuriicknehmen oder einschrinken muf, um der Schopfung
Raum zu geben. ,Ein solcher Raum besteht bereits im innertrinitarischen Le-
bensvollzug® (232), denn dem Anderen Raum zu gewéhren, gehort zum We-
sen der Liebe. Pluralitit steht so von vornherein unter dem Vorzeichen reinster
Positivitidt. Zum anderen versteht er das Evolutionsgeschehen als einen ProzeB
der ,,Communialisierung® der Wirklichkeit (270ff) und versucht, trinitarische
Strukturen des geschopflichen Seins auszumachen. In diesem Zusammenhang
erinnert Greshake auch an ,weibliche Analogien in Gott“, die im Laufe der
Geschichte in Vergessenheit geraten bzw. in die Mystik und Volksfrommigkeit
abgewandert sind.

Weil Gott von seinem Wesen her Beziehung ist, steht er immer schon
auch in Beziehung zur Welt und den Menschen. In der Menschwerdung Gottes
sieht Greshake den ,Willen Gottes zur Communio mit seiner Schépfung an
seine uniibersteigbare Spitze® (318) gekommen. Im trinitarischen Raum zwi-
schen Selbstheit und Andersheit hat sowohl die Schépfung Platz wie auch das
Eintreten Gottes in den Raum der Andersheit bis hin zur radikalen Andersheit
von Siinde und Tod. Das ,trinitarische Drama“ von Kreuz und Auferstehung
(vgl. von Balthasar, Moltmann) wird ausfiihrlich diskutiert.

Die Konkretisierung des Erlosungsgeschehens sieht Greshake in der Kir-
che gegeben, die als ,,Bild der Trinitit* gelebte Communio sein sollte. ,,Indem
die einzelnen in dem ihnen vorgegebenen Glauben und der ihnen von Gott ge-
schenkten Freiheit sich gegenseitig anerkennen, fiireinander 6ffnen, einander
dienen und miteinander vor Gott stehen, entsteht jene Communio, welche die
geschopfliche Spiegelung des dreifaltigen Gottes ist“ (383). Realiter aber ging
mit dem in der Westkirche vorherrschenden Verstindnis von Kirche als
»fortlebender Christus“ ein pneumatologisches Defizit einher, das ,dazu
fihrte, die Ekklesiologie vornehmlich in institutionell-hierarchischer Perspek-
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tive zu sehen® (387). Als Korrektur dieser einseitigen, zum Zentralismus nei-
genden gesamtkirchlichen Sicht empfiehlt der Autor die Orientierung an der
Ostkirche, deren Kirchenverstindnis dezidiert an der Ortskirche ansetzt. Wie
schon das II. Vatikanum in Ansitzen anzielte, werden in einer wirklich trinita-
risch ausgerichteten Kirche sowohl die einzelnen Personen wie auch die Ge-
meinden als Subjekte anerkannt.

Trinitdit und Gesellschaft

Im dritten und letzten Teil befragt Greshake seine dargestellte Trinitdtskonzep-
tion nach ihrem indirekt moglichen Beitrag in der Auseinandersetzung mit der
gesellschaftlichen Wirklichkeit. Indem er seinen Ansatz folgerichtig weiter-
denkt, kommt er zu der Aussage, dafB der Trinititsglaube - im Gegensatz zu
einer monarchianisch artikulierten Gottesidee - eine Vermittlung des Persona-
len und Sozialen stimuliert, die in der Gleichurspriinglichkeit beider Pole
griindet: ,,Das Ich wird Subjekt in der sozialen Welt, die soziale Welt wird im
Miteinander und Fiireinander der einzelnen Subjekte® (480). Dies hat bei-
spielsweise zur Folge, daB der Mitmensch nicht mehr ausschlieBlich als Grenze
und Begrenzung der eigenen Freiheit erscheint, sondern als positive Bedingung
des eigenen Menschseins angesehen wird.

Welche Auswirkungen hat das trinitarische bzw. communiale Prinzip auf
das Verhiltnis des Christentums zu den anderen Religionen? Gegen die plurali-
stische Religionstheorie, die am Ende seines Buches leicht verkiirzt dargestellt
wird, stellt Greshake die christliche Trinitdtslehre mit dem Anspruch einer
»Basistheorie“ fiir den interreligiosen Dialog (505ff). Deren Entfaltung er-
scheint eher blaB. Seine explizit inclusivistische Position 148t ihn das Ziel der
Religionsgespriche darin erkennen, dafl ,die Religionen, die ja von Gott her
Wege zur Einheit sind und sein sollen, aus ihrem Partikularismus hinauszufiih-
ren [sind] auf eine umfassende, alles integrierende Einheit hin“ (522). An die-
ser Stelle ist kritisch anzufragen, ob hier nicht ein Widerspruch zur grundle-
genden These der Gleichurspriinglichkeit von Einheit und Vielheit vorliegt.
Man miiBte meines Erachtens noch differenzierter iiberlegen, ob die trinitari-
sche Logik nicht eine andere, vielleicht sogar konsequentere Verhiltnisbe-
stimmung der Religionen zulaBt oder sogar erfordert.

Das groBe Verdienst des Autors ist es, da} er mit seinem Werk den ,Weg
zu einer communialen Trinititstheologie® freigemacht hat, indem er nicht die
Miihe scheute, den Trinititsgedanken nach einem detaillierten theologiege-
schichtlichen Uberblick wirklich auf seine Konsequenzen hinsichtlich des
Weltverstindnisses und des Glaubensvollzugs zu untersuchen. Greshake ent-
wirft eine Verstehensperspektive, die es dem heutigen Menschen erlaubt, die
verschiedenen Lebens- und Wirklichkeitsbereiche in ihrer Bezogenheit auf den
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dreieinen Gott zu reflektieren. Die Ubersichtlichkeit der Darstellung erhéht
noch den Lesegewinn. Man vermift allerdings ein Stichwortverzeichnis. Ein
ansprechender kiinstlerischer Aus-,Blick“, der das Grundanliegen der Ab-
handlung noch einmal versinnbildlicht, beschlieBt das Buch.

Johanna Schreiner
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KRIEGER, David J./JAGGI, Christian J., Natur als Kulturprodukt. Kultur-
okologie und Umweltethik (SPP-Umwelt-Themenhefte), Birkhiuser, Ba-
sel/Boston/Berlin 1997, 357 p., Br. 58,- DM; ISBN 3-7643-5488-7

Vor gut zwei Jahrzehnten ist die Okologieproblematik massiv ins Rampenlicht
der offentlichen und auch theologischen Diskussion geriickt. Eine Fiille von
Literatur hat ein Problembewuftsein forciert, sich auf biblische Grundlagen
besonnen und umweltethische Konzepte entworfen. Neben wegweisenden Bei-
tragen entstand eine Literaturflut, oft mit journalistischem, essayistischem und
auch prophetischem Charakter. Diese Welle verebbt. Hingegen ist jetzt die
Zeit fiir grundlegende Studien,' in denen nach der 6kologisch-naturwissen-
schaftlichen und schopfungstheologischen Fokussierung ethisches®, ékonomi-
sches® und soziologisches Terrain tiefer geschiirft wird. Letztgenannte Per-
spektive bildet den Ausgangspunkt der Gemeinschaftsstudie des Theologen,
Religionswissenschaftlers und Indologen David J. Krieger* und des Ethnologen
und Islamexperten Christian J. Jaggi, den Leitern des Institutes fiir Kommuni-
kationsforschung in Meggen/CH.

Sie machen ernst mit der jahrhundertealten Einsicht der Erkenntnistheorie
und den Thesen der Soziologie, wonach uns Natur nicht an sich zugénglich ist,
sondern - in der Terminologie Ulrich Becks - nur als ,vergesellschaftete®,
Jzivilisationsimmanente Natur“® oder ,zivilisatorische Zweitwirklichkeit*’,
eben als Kulturprodukt, wie der Buchtitel lautet.

Gegenstand dieser okologischen Forschung ist demnach das soziale Sy-
stem, das Natur konstruiert. ,,Somit wird Okologie zur Geisteswissenschaft.

1 Vgl. Link, Christian, Schopfung. Schopfungstheologie angesichts der Herausforde-
rung des 20. Jahrhunderts (Handbuch Systematischer Theologie 7/2), Giitersloh 1991.

2 Vgl. z.B. Irrgang, Bernhard, Christliche Umweltethik. Eine Einfiihrung, Miinchen
1992; Lochbiihler, Wilfried, Christliche Umweltethik. Schopfungstheologische
Grundlagen. Philosophisch-ethische Ansitze. Okologische Marktwirtschaft (Forum
interdisziplindre Ethik 13), Frankfurt u.a.1996; Rappel, Simone, ,Macht euch die
Erde untertan®“. Die okologische Krise als Folge des Christentums ? (Abhandlungen
zur Sozialethik 39), Paderborn u.a. 1996. :

& Vgl. z.B. Schramm, Michael, Der Geldwert der Schépfung. Theologie - Okologie -
Okonomie, Paderborn u.a. 1994.

4 Im Studienjahr 1996/97 Krieger war mit einer Vorlesung tiber gegenwirtige Religions-
theorien zu Gast an der Theologischen Fakultit Salzburg. Die Publikation ist in Vorbe-

reitung.

5 Beck, Ulrich, Risikogesellschaft. Auf dem Weg in eine andere Moderne, Frankfurt
1986, 10.

6 A.a.0. 108.

i Beck, Ulrich, Gegengifte. Die organisierte Unverantwortlichkeit, Frankfurt 1988, 64.
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Das Problem liegt nicht in der Natur, sondern in der Kultur.“ (12) Im ersten
Teil (5-40) entwickelt Krieger den Begriff einer konstruktivistischen Kultur-
tkologie. Eine Kultur als ,,Gesamtheit der Kommunikationsformen* (18) wird
nicht durch naturwissenschaftliche Umweltinformationen okologisch, sondern
sie kommuniziert dann 6kologisch, wenn die Informationen eines Subsystems
(Politik, Recht, Wirtschaft, Erziehung etc.) in der gesamten Gesellschaft so
verarbeitet werden, daB sie reproduzierbar, lebensfihig, offen und transfor-
mierbar bleibt.

Das Gegeniiber von Mensch und Natur wird damit obsolet. Die dkologi-
sche Aufgabe besteht darin, nach der Einheit der Differenz zu suchen und - da
systemtheoretisch gesprochen jedes System eine Umwelt produziert und jeder
Beobachter einen blinden Fleck erzeugt - stindig iiber diese Grenzen hinauszu-
gehen. Das Ganze kann nie erkannt werden, es sei denn in absoluten Symbo-
len, die sich paradox nicht durch Gegensitze definieren, denn sie enthalten
diese. Operationalisierbar sind jedoch nur in bindre Strukturen entparadoxierte
absolute Symbole; z.B. wird die fiir uns nicht hintergehbare Welt in Kultur
und Natur differenziert. Kulturokologie untersucht die Bedingungen von sol-
chen Grenzsetzungen und fragt nach kreativen Transformationsméglichkeiten.

Die Systemtheorie® weist den priméren Code als die Moglichkeitsbedin-
gung von Kommunikation und Differenz aus. Autopoetisch, selbstreferentielle
Systeme identifizieren sich mit sich selbst und beschreiben sich durch die Wie-
derholung der System/Umwelt-Differenz innerhalb ihrer selbst. Die verschie-
densten kulturellen Konstruktionen von Weltbildern und Sinnhorizonten erfol-
gen nach der gleichen Semantik der Enttautologisierung in der Symbolik des
Absoluten, des Moglichen und Ausgeschlossenen. Diese Selbstreferenz des
primidren Codes eines Kommunikationssystems kann als Religion verstanden
werden. Sie konstruiert die Identitit einer Kommunikationsgemeinschaft und
setzt Sinngrenzen gemeinsam akzeptierter Kriterien.

Kommunikationspragmatisch unterscheidet Krieger im Gefolge des spiten
Wittgenstein drei Diskursebenen von Kommunikation: (a.) der argumentative
Diskurs (Habermas) kann nur Geltungsanspriiche innerhalb bestimmter Giiltig-
keitskriterien eines von einem primédren Code ausgewiesenen Sinnhorizontes
(b. Grenzdiskurs) erheben. Der Erschliefungsdiskurs (c.) transformiert Welt-
grenzen und sucht Solidaritit mit der Welt der anderen. Jede Alltagskommuni-
kation transportiert auch den priméren Code.

Die Okologieproblematik ist somit ,weniger ein Problem fiir die Natur-
wissenschaften oder fiir die Sozialwissenschaften, sondern fiir die Theologie. *
(22) Denn Religion ermoglicht gesamtgesellschaftliche Kommunikation, wenn

8 Vgl. Krieger, David J., Einfilhrung in die allgemeine Systemtheorie (UTB 1904),
Miinchen 1996.
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sie nicht in ein Subsystem abrutscht und ihre spezifische Funktion sikularen
Universalideologien iiberlaft.

Der zweite Teil des Buches untersucht diese Bedeutung von Religion in
der Kulturdkologie (41-200). Krieger entwirft einen ausfiihrlichen Theorierah-
men,” den er bisher fiir den Religionsdialog® und den Fundamentalismus''
fruchtbar gemacht hat. Obwohl mit der linguistischen Wende (Saussures Se-
miotik: der Sinn der Zeichen ergibt sich aus deren Relation) und der Sprach-
pragmatik (Wittgenstein: Sinn der Zeichen durch kommunikativen Gebrauch)
der Bezug auf eine systemexterne Umwelt/Natur eliminiert wurde, hilt Krieger
gegen Luhmann dennoch an der Méglichkeit einer 6kologischen Kommunika-
tion fest.. Wenn Umwelt 1 als systemausgegrenzte Umwelt in Umwelt 2 als
syteminterne Umwelt transformiert wird, dann wird ,,auf der Ebene des prima-
ren Codes ... die Frage nach 6kologischer Kommunikation zur Frage nach in-
terreligioser oder interkultureller Kommunikation.“ (73) Der Schrecken 1ost
sich auf. , Ausserhalb der jeweiligen Weltgrenzen liegt nicht das blosse Nichts,
sondern andere mogliche Welten, andere Kommunikationssysteme, andere Re-
ligionen. “ (102)

Kommunikationstheorie als Sinntheorie versteht Religion nicht als beson-
deren Diskurs, sondern als Kommunikationsebene (Grenzdiskurs), auf der
durch ,rituelle Darstellung“ absolute Wahrheit, Weltbilder verkiindet werden
und so konstitutiv fiir Sinnstiftung und Identitdtsfindung sind und argumentati-
ven Diskurs ermoglichen.

Eine okologische Kultur zeichnet sich nicht so sehr durch konkrete
Handlungsanweisungen und Umweltnormen (argumentativer Diskurs) aus,
sondern durch die ,,Explikation einer Grundorientierung“ (99) (religioser Dis-
kurs/Grenzdiskurs).  Religionsdkologie  versucht die = Kommunikation
(ErschlieBungsdiskurs) dieser unterschiedlichsten Weltbilder/Religionen, eroff-
net Korrekturchancen fiir die Einseitigkeiten und beabsichtigt einen ganzheitli-
chen Wertekonsens einer interreligiosen Umweltethik.

Der zweite Autor Christian Jaggi konkretisiert diesen metaethischen
Theorierahmen fiir eine Alltagsethik. Ausgehend vom Erfolg der Religionen

9 Vgl. Krieger, David J., The New Universalism - Methodological Foundations for a
Global Theology, New York 1991.

10 Krieger, David, Das interreligiose Gesprich. Methodologische Grundlagen der
Theologie der Religionen, Ziirich 1986; Ders., Communication Theory and Interreli-
gious Dialogue, in: Journal of Ecumenical Studies 30 (1993) 331-353.

11 Krieger, David J., Fundamentalismus - Primodern oder postmodern? Fundamentale
Uberlegungen zur religiésen Erneuerung. In: Jiggi, Christian/Krieger, David J., Fun-
damentalismus. Ein Phidnomen der Gegenwart, Ziirich 1991, 185-239; Ders., Im
Namen Gottes. Der religitse Fundamentalismus als Problem, in: Religion Heute,
7/1991, 150-157.
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bei der Entwicklung von Durchsetzungsstrategien ihrer weltanschaulichen In-
halte setzt er in seiner zentralen These auf die ,,Riickbindung einzelner 6kolo-
gischer Forderungen an religiose und weltanschauliche Grundvorstellungen
und Grundwerte® (125). Dadurch rechnet er mit einer besseren Akzeptanz von
mitunter unbequemen Alltagsnormen.

Breiten Raum nimmt die Explikation dieser These anhand der internatio-
nalen Konferenz iiber Bevolkerung und Entwicklung ICPD (Kairo 1994) ein.
Kenntnisreiche Einblicke in neun verschiedene religiose Standpunkte zeigen
die groBen Schwierigkeiten der Religionen bei einer einseitig alltagspragmati-
schen Normenkonkretion. Wohl aber stellen alle Relgionen die je spezifischen
Probleme in weltanschauliche Kontexte, weshalb die Chance auf der Ebene ei-
nes Wertekonsenses wahrgenomen werden mufl. Konkrete MaBnahmen miissen
hingegen ,,auf das zentrale Subjekt der betreffenden Kultur ausgerichtet wer-
den” (179). Besondere Beachtung verdienen Briickenkonzepte, die zentrale In-
halte von mindestens zwei religiosen Weltanschaungen symbolisieren.

Der dritte Teil des Buches (201-337) untersucht die Verhltnisbestimmung
von Mensch und Natur in verschiedenen Religionen.'? Hervorzuheben sind die
Abschnitte iiber den Islam (203-220, Jiggi) und iiber den Hinduismus (289-
337, Krieger), der am konsequentesten den Theorierahmen einarbeitet.
Baha’itum, New-Age und Stammesreligionen kommen ebenfalls zur Sprache.
Damit werden drei der fiinf religiosen Grundmodelle vertieft: 1. das Gottesge-
horsamsmodell der semitischen Religionen (Unterordnung von Mensch und
Natur unter das Gesetz und den Willen Gottes), 2. das All-Einheitsmodell der
asiatischen Religionen (gottliche Immanenz in Mensch und Natur), 3. das Ge-
meinschaftsmodell der ethnischen Religionen (Lebensgemeinschaft von Gott,
Ahnen, Mensch und Natur). Fiir (4.) das Harmoniemodell der chinesischen
Religionen und (5.) das Autonomiemodell des humanistischen Sikularismus
stehen keine groBeren Untersuchungen. - Eine konzise Zusammenfassung be-
schlieBt samt einem ausfiihrlichen Literaturverzeichnis das Buch.

Die Leistung der Studie besteht in der Bereitstellung einer umfassenden
Theorie fiir die Forcierung der schon ins Alter gekommenen Okologiedebatte.
Die globale Herausforderung wird mit einem globalen Konzept pariert, das
nicht auf die Durchsetzung einer westlichen Rationalitiit abhebt, sondern sich
die unterschiedlichen kulturellen und religiésen Ressourcen' zu nutze macht.

12 Vgl. Krieger, David J., Mensch und Natur in den Religionen, in: HEKS-Zeitung.
Nachrichtenblatt des Hilfswerks der evangelischen Kirchen der Schweiz 239 (1995)
1f; Gloy, Karen, Natur im westlichen und &stlichen Verstindnis, in: FZPhTh 44
(1997) 158-175."

13 Vgl. Darauf scheint auch der Prisident der USA Bill Clinton zu setzen, der in seiner
Rede vor der National Geographical Conference am 22. 10. 1997 in Vorbereitung der
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Wertvoll sind die Einblicke in die einzelnen Religionen. Spannend wére aller-
dings auch die Frage, ob die priméire Codierung auferhalb der grofen Religio-
nen in den gelebten sikularen Ideologien gentigend Anhaltsmomente fiir die
These Jiggis liefern. Ein religios-ethischer Wertedialog wird tiber diese An-
finge hinaus noch viel Arbeit erfordern. - Das Buch wird dann MiBverstind-
nisse provozieren, wenn das systemtheoretische und kommunikationspragmati-
sche Vokabular mit einer theologischen Begrifflichkeit verwechselt wird.

Ulrich Winkler

Weltklimakonferenz von der Bedeutsamkeit der ,spiritual links“ gesprochen hat; vgl.
CNN-international live-Ubertragung.
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LOCHBUHLER, Wilfried, Christliche Umweltethik. Schopfungstheologische
Grundlagen. Philosophisch-ethische Ansitze. Okologische Marktwirtschaft
(Forum interdisziplinire Ethik 13), Peter Lang Frankfurt a.M. u.a. 1996, 481
p.. Br. 118,- DM; ISBN 3-631-49115-8

Mit dieser moraltheologischen Arbeit, die 1994 von der Theologischen Fakul-
tdt der Hochschule Luzern als Dissertation angenommen wurde, liegt fiir einen
der dringensten Bereiche menschlichen Handelns, den Umgang mit der nicht-
menschlichen Natur, neben der bekannten Arbeit von B. Irrgang (Christliche
Umweltethik. Eine Einfiihrung, Miinchen/Basel 1992) eine weitere, sehr um-
fassende Arbeit aus der theologischen Ethik vor. Hervorzuheben sind ein kla-
rer Aufbau, detaillierte Sachinformationen und die Einbeziehung der Fragen
einer Okonomischen Umsetzung umweltethischer Forderungen (okologische
Marktwirtschaft).

Indem Lochbiihler (= L.) Umweltethik nicht als eine Bereichsethik neben
anderen, sondern als eigenstindigen Hauptbereich der Ethik ,neben Indi-
vidualethik, Personal-zwischenmenschlicher Ethik und Sozialethik“ (20) faft,
macht er programmatisch die auch in der theologischen Ethik zentrale Stellung
der Problematik deutlich. Die Arbeit gliedert sich in einen Einfiihrungsteil und
drei Hauptteile. In der Einleitung formuliert L. eine dreifache Fragestellung:
Er sucht fiir dieses Feld menschlicher Verantwortung erstens nach dem Orien-
tierungspotential von Bibel und Schopfungstheologie und zweitens nach ver-
niinftig begriindbaren ethischen Ansitzen, die mit einer christlichen Weltsicht
vereinbar sind. Uber die theologisch-ethischen Grundlagen hinaus macht er
drittens den nur interdisziplindr moglichen Schritt hin zu einer angewandten
Ethik fiir den Bereich ckonomischen Handelns. ,

L. beginnt im Einfiihrungsteil mit einer Klarung der fiir jede Umweltethik
zentralen Leitbegriffe ,, Umwelt*, ,,Okologie“ und ,,Natur®, erstellt eine Bilanz
der gegenwirtigen Umweltsituation und bietet eine Zusammenfassung der Dis-
kussion um die geistesgeschichtlichen Ursachen der Okologischen Krise. In
seiner Bilanz beschreibt er die wichtigsten dkologischen Probleme auf globaler
Ebene, in Entwicklungsldndern, in Staaten des ehemaligen real-existierenden
Sozialismus und in westlichen Industrienationen (an den Beispielen Deutsch-
land und Schweiz). Durch viel Datenmaterial belegt und iibersichtlich geglie-
dert vermittelt er damit eine Situationsbeschreibung, in der die Dringlichkeit
der Probleme ohne Weltuntergangsstimmung deutlich wird.

Der Analyse cer geistesgeschichtlichen Ursachen der 6kologischen Krise
stellt L. einige Uberlegungen zu evolutionsbedingten, stammesgeschichtlich-
natural vorgegebenen Dispositionen menschlichen Umweltverhaltens voran. Im
BewuBtsein der Gefahr eines unreflektierten Uberganges von deskriptiven zu
normativen Aussagen kann er aus den Ergebnissen der Evolutionsforschung
doch einige relevante Gesichtspunkte aufzeigen. So scheint der Mensch stam-
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mesgeschichtlich kaum Dispositionen fiir ein umweltschonendes Verhalten mit-
zubringen, sehr wohl aber Anlagen zu maximaler Nutzung von Ressourcen im
Dienst von Reproduktion im Wettbewerb der Arten. Das hat Konsequenzen fiir
Ursachensuche und Neuorientierung:

»3ie zeigen aber ... auch ..., daB Technik von Anfang an eine Wesenskomponente des
Menschen darstellt, mithin auch die damit verbundene Distanzierung von der Natur
und die stets mitintendierte Gefahr der Umweltzerstorung. Biologische und technisch-
kulturelle Evolution greifen von Anfang an eng ineinander, sodaB die immer wieder
angefithrte These von der harmonischen Einbettung der sogenannten Naturvolker in
ihre Umwelt schon von daher zweifelhaft erscheint.“ (51)

Vorstellungen einer weitreichenden Harmonie von Mensch und Natur scheinen
vor diesem Hintergrund wenig geeignet als Basis der umweltethisch geforder-
ten Neuorientierung.

Die Diskussion um die geistesgeschichtlichen Ursachen der 6kologischen
Krise, in der mit der bekannten Schuldzuweisung an das Christentum und den
biblischen Herrschaftsauftrag die Glaubwiirdigkeit theologischer Beitrige zur
Umweltproblematik grundsitzlich als fragwiirdig hingestellt wurde, wird von
L. kurz skizziert und in ihren Ergebnissen zusammengefaBt: Eine monokausale
geistesgeschichtliche Zuschreibung ist u.a. durch die Arbeiten von U. Krolzik,
B. Irrgang und H. J. Miink widerlegt. Neben Grundlinien einer Verbindung
des neuzeitlichen Denkens mit der mittelalterlichen Tradition ist in zentralen
Aspekten ein deutlicher Bruch und eine andere Grundorientierung festzustel-
len. In mancher Hinsicht ist sogar eine dimpfende Funktion des mittelalterli-
chen Christentums erkennbar (76f).

Im 1. Hauptteil werden die schopfungstheologischen Grundlagen fiir eine
christliche Umweltethik erarbeitet. L. sammelt relevante bibeltheologische
Aussagen und stellt die systematischen Thesen zu Schopfungsverstindnis und
Rolle des Menschen dar, wie sie in der neueren Schopfungstheologie (im
deutschsprachigen Raum) formuliert werden. Solche Ansitze sind ja ihrerseits
schon eine Reaktion auf das Phidnomen der Okologischen Krise. Aus diesen
Uberlegungen ergeben sich fiir L. relevante Gesichtspunkte fiir eine christliche

Umweltethik: Festzuhalten sei eine theologisch begriindete Eigenbedeutung der
~ Schopfung, die tiber den reinen Nutzen fiir den Menschen hinausgeht, nicht je-
doch ein Eigenwert mit einer dem Menschen analogen Selbstzweckhaftigkeit
(195). Sakramentalitit der Schopfung sei festzuhalten gegen reine Profanitit
einerseits und Vorstellungen von einer Heiligkeit der Natur andererseits. Die
sehr allgemeine ethische Konsequenz lautet: ,Es besteht die Pflicht zu einer
angemessenen Bewahrung der nichtmenschlichen Bereiche der Schopfung®
(193). Die Stellung des Menschen sei mit dem Modewort
»~Mitgeschopflichkeit“ unzulidnglich beschrieben. Zu ergidnzen seien die Son-



SaThZ 1 (1997) 68

derstellung des Menschen, seine besondere Wiirde und der Auftrag zu verant-
wortlicher Gestaltung der Schopfung. Fiir den ethischen Ansatz ergebe sich
daraus die Vorentscheidung fiir eine gemaBigte Anthropozentrik:

,Der Mensch als sittliches Wesen, mithin seine Sonderstellung in der Schopfung ... ist
beim Postulat einer Umweltethik immer schon vorausgesetzt. Ein Verzicht auf eine
(relative und gemiBigte) Anthropozentrik ist fiir das Christentum als Offenbarungsre-
ligion im allgemeinen und eine christliche Umweltethik im besonderen nicht méglich,
ohne sich selbst die eigenen Grundlagen zu entziehen.“ (189)

SchlieBlich hebt L. gegen eine undifferenzierte Bewahrungspflicht die Ord-
nungs- und Bewertungsfunktion des Menschen gegeniiber der Schopfung her-
vor, die neben der Forderung positiver Elemente auch das Zuriickdringen de-
struktiver Tendenzen in der Schopfung legitimiere. Insgesamt versteht L. sol-
che schopfungstheologischen Leitvorstellungen aber nicht als ausreichende Be-
griindung fiir konkrete normative Aussagen. Es sei jedoch moglich, die Unver-
einbarkeit bestimmter philosophisch-ethischer Ansitze mit einer christlichen
Umweltethik zu erweisen.

Der 2. Hauptteil bietet die ethische Diskussion. Die Grundtypen umweltethi-
scher Ansitze werden vorgestellt. In Auseinandersetzung mit ihnen wird unter
dem Stichwort ,,Ethik 6kologisch erweiterter Humanitit“ (284) ein eigener An-
satz entworfen und auf seine Kompatibilitit mit den zuvor gewonnenen schop-
fungsethischen Leitvorstellungen iuberpriift. SchlieBlich wird eine Reihe von
mittleren Prinzipien einer Umweltethik formuliert.

Die umweltethischen Ansitze werden nach dem gangigen, wohl auf W.
K. Frankena zuriickgehenden Kriterium der Reichweite menschlicher Verant-
wortung unterschieden. L. selbst schlieBt sich unter dem Stichwort
»~Humanitt“ einem anthropozentrischen Ansatz an. Diesen erldutert er in An-
lehnung an die von B. Irrgang eingefiihrte Differenzierung dreier Ebenen von
»Anthropozentrik“. Er bejaht (1) das unhintergehbare Festhalten an einer me-
thodischen Anthropozentrik: Nur der Mensch als sittliches Wesen konne
Adressat umweltethischer Forderungen sein. Menschliche Personwiirde und
die damit gegebene Sonderstellung bilden den Ausgangspunkt (266f) und be-
griinden nach L. auch (2) eine gewisse material-inhaltliche Anthropozentrik im
Sinn einer wertmaBigen Abstufung, einer ,zumindest relativen Vorrangstel-
lung® des Menschen (267f). Anthropozentrik als Ethosform (3) im Sinn der
kantischen These von der Mdoglichkeit direkter Pflichten nur gegeniiber Men-
schen lehnt er jedoch ab und versucht seinen eigenen Ansatz ,dkologisch er-
weiterer Humanitit“ zu begriinden (268f), wobei er an Thesen von H. Lenk
anknlipft (vgl. 219ff).

Dieser von L. vorgeschlagene umweltethische Ansatz integriert das be-
sonders in pathozentrischen Ansitzen herausgestellte Anliegen, gegeniiber
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empfindungs- und leidensfahigen Lebewesen aufgrund ihrer in dieser Hinsicht
bestehenden relevanten Gleichheit mit Menschen direkte Pflichten zu begriin-
den. L. sieht bei schmerzempfindlichen Lebewesen Interessen, eine dem Men-
schen analoge Selbstzwecklichkeit und einen relativen Eigenwert gegeben
(282). Thre Bediirfnisse seien deshalb in abgestufter Weise zu beriicksichtigen.
L. schreibt ihnen ein Status zwischen Personen und Sachen zu und hilt
~rechtsanaloge Anspriiche® der Tiere fiir praktikabel und juristisch umsetzbar
(283). Konkret ergebe sich daraus eine grundsitzliche Rechtfertigungspflicht
fiir menschliches Handeln gegeniiber leidensfihigen Lebewesen. Das relative
Vorrecht des Menschen und seiner Interessen bleibe jedoch bestehen und redu-
ziere sich nicht wie in manchen pathozentrischen Ansitzen auf die moglicher-
weise grofere Leidensfihigkeit beim Menschen.

.Eine ,Ethik 6kologisch erweiterter Humanitat® wiirde ... bedeuten, daB auf die ge-
genwirtig lebenden Menschen, auf kommende Generationen und in abgestufter Weise
auf die Anspriiche von empfindungsfihigen Lebewesen Riicksicht zu nehmen ist und
die jeweils involvierten Giiter, Werte und Interessen nach dem Kriterium der Gerech-
tigkeit verniinftig gegeneinander abzuwigen sind.* (284)

Nach dem friiher genannten Unterscheidungskriterium der Reichweite von di-
rekten Pflichten (205) stimmt L. zwar mit pathozentrischen Ansitzen iberein.
Aus den oben genannten Griinden versteht er seine Position aber als eine an-
thropozentrische. Die Beriicksichtigung von Bediirfnissen und Interessen hohe-
rer Tiere sei ein ,,Gebot der Humanitat” (283).

Eindeutig ablehnend dufert sich L. gegeniiber der Integration weiterge-
hender Anliegen biozentrischer oder holistischer bzw. physiozentrischer An-
sitze:

»Die oben zugrundegelegte induktive Methode einer Einfithlung in subhumane Berei-
che des Lebens zur Erweiterung unseres Humanititsansatzes reicht nur so weit, wie
die Analogien zwischen menschlichem Empfinden und der Empfindungsfihigkeit
nichtmenschlicher Wesen® (285).

Aus diesem Grundsatz zieht L. allerdings Konsequenzen, die einer genaueren
Nachfrage bediirfen. L. lehnt die Rede von einem Eigenwert oder einem inhd-
renten Wert von nicht empfindungsfdhigen Lebewesen, Pflanzen und Land-
schaften ab. Er zieht mit aller Deutlichkeit die Konsequenz, den Wert diese
Naturbereiche auf reinen Nutzwert zu beschranken: ,,Sie sind vielmehr als Be-
dingung der Humanitit und der Bediirfnisse empfindungsfahiger Tiere zu er-
halten, gemaB ihrer Funktion in Gkologischen Systemen.® (286) Moglich sei
nur eine im diskursiven Konsens erzielte Zuerkennung ,,moralischer Quasian-
spriiche® mit ,.hypothetischem Charakter® (305). ,Natur bleibt auch in diesem
Fall ein Wert fiir uns und besitzt keinen inhdrenten moralischen Wert. Die Be-
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wertung von natiirlichen Phinomenen bleibt an das moralische Subjekt gebun-
en.“ (305)

Als Grund fiir die Bestreitung eines Selbstwertes dieser Naturbereiche
wird wiederholt die Gefahr eines naturalistischen Fehlschlusses bzw. eines un-
vermittelten Uberganges von deskriptiven Aussagen zu Werturteilen angege-
ben. Als Ausweg scheint L. nur den einen Weg zu sehen, eine Einstufung sol-
cher Naturbereiche als bewahrenswert auf dem Weg des politischen Konsenses
zu erhoffen:

,Dariiber hinaus wire es immer moglich, bestimmte Bereiche (z.B. bestimmite Arten)
,symbolisch-projektiv’ (H. Lenk) als bewahrenswert einzustufen und so in eine Giiter-
abwigung einzubeziehen. Dies setzt aber ein Werturteil des Menschen voraus und
leitet sich nicht aus der Natur oder dem Begriff des Lebens ab.“ (286; vgl. 221)

An anderer Stelle kommt gegeniiber holistischen Ansatzen derselbe Gedanke:

wDartiberhinaus wire es auch im Rahmen einer Ethik okologisch erweiterter Huma-
nitdit moglich, ohne Verwechslung der deskriptiven und normativen Ebene, z.B. be-
stimmte Okologische Gleichgewichtssysteme oder auch biologische Arten als bewah-
renswerte ,Zwecke‘ einzustufen.“ (305 vgl. 320)

Es wire nun erstens zu fragen, ob die Bestreitung jeglichen Selbstwertes fiir
andere Naturbereiche nicht eine zu weitreichende Konsequenz darstellt. Auch
wenn man jenseits von empfindungsfihigen Wesen nicht von Interessen spre-
chen kann und es oft schwierig sein wird, hier ein einhelliges Urteil in der
Abwigung von Gitern zu finden, und somit oft nur ein Ermessensurteil mog-
lich sein wird, geht die vollige Bestreitung eines Eigenwertes und die Be-
schrinkung auf reinen Nutzwert hier wohl zu weit. H. Lenk, an den L. we-
sentlich ankniipft, hat offensichtlich keine Probleme mit der Rede von einem
abgestuften ,,Selbstwert® aller Naturbereiche (vgl. 220).

Moglicherweise geht L. von einem zu engen Verstindnis von ,,Selbst-
wert“ aus. Die einzige Alternative zum ,sittlichen Eigenwert® scheint der
reine Nutzwert (,, Wert fiir uns“) zu sein (vgl. 282. 305 u.a.). Die hier wohl
hilfreiche Unterscheidung von sittlichem (Selbst)wert und nicht-sittlichen
(Selbst)werten scheint zu wenig bedacht zu sein. (Auf das Problem macht etwa
aufmerksam: W. Wolbert, Der Mensch als Mittel und Zweck, Miinster 1987,
36. 125. 127). So konnte sich das Problem aufldsen: Die Sonderstellung des
Menschen wirde auf seiner Fihigkeit beruhen, den sittlichen Wert zu verwirk-
lichen. Fiir alle anderen Bereichen der Natur kdnnte unabhidngig vom Nutzen
fir Menschen und hohere Tiere (als der ,,guten® Schépfung Gottes) ein abge-
stufter nicht-sittlicher Selbstwert anerkannt werden, ohne die Sonderstellung
des Menschen in Frage zu stellen oder notwendig deskriptive und normative
Aussagen zu vermischen.
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Zweitens wire zu fragen, wie L. den Verweis auf im diskursiven Konsens
moglicherweise erreichbare ,moralische Quasianspriiche® bzw. eine ,,symbo-
lisch-projektive® Einstufung als bewahrenswerte Zwecke versteht. Die politi-
sche Umsetzung umweltethischer Forderungen in demokratischen Staaten wird
immer einen entsprechenden Konsens erfordern. Dies steht einerseits wohl au-
Ber Streit, gilt aber andererseits auch fiir die in L.s Ansatz enthaltenen Forde-
rungen fiir das Verhalten gegeniiber leidensfihigen Lebewesen, ja selbst fiir
die Anerkennung der Menschenwiirde. Sollte L. den Weg des Konsenses aber
fiir den einzigen Weg halten, beziiglich der Naturbereiche jenseits empfin-
dungsfahiger Lebewesen iiberhaupt zu Wertaussagen zu kommen, so wire zu
fragen, ob er sich hier noch in hinreichender Deutlichkeit von einem metaethi-
schen Subjektivismus abgrenzt. L. scheint Werturteile im Bereich jenseits von
Mensch und leidensfahigen Lebewesen nicht fiir wahrheitsfiahig zu halten. Die-
ses Problem klingt in verschiedenen Formulierungen an (vgl. 323. 267 (Anm.
363). 297. 305), steht in Spannung zum Bekenntnis zur katholisch-naturrecht-
lichen Position (187) und scheint insgesamt zu wenig bedacht worden zu sein.

SchlieBlich wire zum Verweis auf die Gefahr eines naturalistischen Fehl-
schlusses anzumerken, dafl sich dieses Problem fiir ethische Normen menschli-
chen Handelns gegeniiber nicht empfindungsfihigen und empfindungsfahigen
Lebewesen gleichermaBen stellt. Auch die von L. so deutlich abgelehnten
Konzepte eines inneren Sinnes der Natur (297) implizieren weder zwangslau-
fig einen naturalistischen FehlschluB, noch entlasten sie von einer verniinftigen
Argumentation (vgl. dazu W. Wolbert, Naturalismus in der Ethik. Zum Vor-
wurf des , naturalistischen Fehlschlusses", in: ThPh 79 (1989) 243-267).

Am Ende des 2. Hauptteiles formuliert L. aus seinem Ansatz heraus eine
Reihe von umweltethischen Leitprinzipien: Aus der Verantwortung gegeniiber
dem Menschen ergeben sich folgende Pflichten: Erhaltung der ékologischen
Lebensgrundlagen kommender Generationen, Vorrang von reversiblen gegen-
iiber irreversiblen Schaden, Beachtung der natiirlichen Regenerationsfahigkeit
bei erneuerbaren Ressourcen, Sparsamkeit beim Verbrauch erschopfbarer Res-
sourcen und die Schaffung von Substituten, Pflege, Verbesserung und Wieder-
herstellung der natiirlichen Lebensgrundlagen. Aus dem dariiber hinausgehen-
den Verantwortungsbereich nennt er als Pflichten: Achtung der Interessen von
empfindungsfihigen Tieren, Erhaltung ihrer natiirlichen Lebensgrundlagen ein-
schlieBlich der Erhaltung der dazu notwendigen ¢kologischen Systeme, Bewah-
rung der Artenvielfalt, langfristige Vorsorge und Schadensvermeidung, Erar-
beitung des notigen Sachwissens, Folgenabschidtzung und Verbesserung der
rechtlichen Rahmenbedingungen (325-329).

Diese Forderungen bleiben im Bereich der in der gegenwirtigen Diskus-
sion weitgehend unumstrittenen Prinzipien. Offen bleiben miissen vom Ansatz
her die Fragen nach der Beurteilung von zerstorerischen Eingriffen in die Na-
tur, soweit sie nicht die Interessen von Menschen oder die Bediirfnisse leidens-
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fahiger Tiere betreffen. Fiir L. ist hier zwar eine konsensuelle Selbstverpflich-
tung des Menschen denkbar, nicht aber eine vorausliegende sittliche Ver-
pflichtung.

Im 3. Hauptteil der Arbeit setzt sich L. schwerpunktméBig im Abschnitt 4 mit
der okologischen Marktwirtschaft als ethischem Problem auseinander. Er be-
faBit sich mit ,empirischen (6konomischen und umweltpolitischen) Modellen
und Ansitzen fiir den Problembereich von Okologie und Okonomie“ (355).
Diese Modelle und Ansdtze werden mit acht normativ?n Leitkriterien, die L.
aus zuvor dargelegten sozialethischen, umweltethischen. und wirtschaftsethi-
schen Prinzipien als MaBstéibe fiir eine dkologievertrigliche Wirtschaftsweise
gewinnt, zusammengefiihrt, um zu konkreten Handlungsrichtlinien fiir eine
»wechselseitige Stabilisierung von Okonomie und Okologie im Rahmen einer
Okologischen Marktwirtschaft“ zu gelangen (402).

In Leitkriterien nennt L. hier Effizienz im Umgang mit natiirlichen Res-
sourcen (1), eine erweiterte okologische Effizienz (2), eine Vermittlung von
okonomischer und Gkologischer Rationalitit (3), eine zureichende Kenntnis
okologischer Zusammenhinge (4) und die Entwicklung eines geeigneten um-
welt- und wirtschaftspolitischen Steuerungsinstrumentariums (5), das den nach-
folgenden Leitsdtzen zum vorausschauenden Umgang mit den erneuerbaren
und erschopfbaren Ressourcen (6), zur verniinftigen Abwigung von Nutzen
und Risiken der Verwendung von natiirlichen Ressourcen (7), zum Verursa-
cherprinzip (8) und zur Erhaltung der natiirlichen Lebensgrundlagen (9) Rech-
nung tragt.

Unter Benutzung der einschldgigen Literatur zur Umweltokonomie refe-
riert L. in der gebotenen Kiirze im Abschnitt 4.2 die verschiedenen, von Oko-
nomen entwickelten Losungsansitze fiir einen Okologischen Rahmen der
Marktwirtschaft (u.a. Verhandlungslésung nach R. Coase, Pigou’sche Ldsung
und deren Fortentwicklung im Preis-Standard-Ansatz von W. Baumol und W.
Oates und die Einfithrung von Umweltzertifikaten), deren Leistungfihigkeit im
Hinblick auf die Entwicklung des in den Leitkriterien 5 bis 8 geforderten
Instrumentariums von L. in einem Zwischenergebnis eigens hervorgehoben
wird (401).

Im Abschnitt 4.3 erdrtert er sodann am Beispiel der Bundesrepublik
Deutschland unter kritischer Wiirdigung der verschiedenen Positionen die
praktizierte Umweltpolitik beziiglich ihrer Instrumente, beziiglich des Zu-
sammenhanges mit der Frage des Wirtschaftswachstums und beziiglich der
internationalen Umweltpolitik. Als Ergebnis der Arbeit werden im Schlufiab-
schnitt 4.4. Handlungsrichtlinien prasentiert, die mit auf eine Weiterentwick-
lung des Modells der Sozialen Marktwirtschaft zur Okologisch-Sozialen
Marktwirtschaft zielen.
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Insgesamt erweckt die Arbeit auch in dem umweltokonomischen Teil ei-
nen durchwegs positiven Eindruck. Das ist angesichts der Tatsache, daB die
vorliegende Arbeit an sich keine volkswirtschaftliche, sondern eine theologi-
sche Dissertation ist, besonders erfreulich. Es werden fachlich gute Ausfiih-
rungen zur Umwelt6konomie geboten, und L. formuliert am SchluB seiner
Dissertation liberzeugende und mithin konsensfihige Handlungsrichtlinien fiir
die Umweltpolitik.

Vom Standpunkt eines Volkswirtes hitte man sich sicherlich noch manche
Prizisierungen in Detailfragen gewiinscht. So findet in der Arbeit beispiels-
weise die zweite Art von Umweltzertifikaten, die sogenannten Verpflichtungs-
scheine fiir die Beseitigung von Umweltschdden, keine Erwdhnung, und auch
die Ausfithrungen zum Pareto-Kriterium in der Wohlfahrtsokonomie und des-
sen Zusammenhang mit der jeweiligen Einkommensverteilung (373 und 397)
bediirften wohl einer weiteren Erlduterung. Auch beriicksichtigt L. in seinen
Ausfiithrungen nicht die Kontroverse in der Umweltdkonomie um das richtige
Verstindnis des ,, Verursacherprinzips“, auf die auch der von L. hiufig zitierte
U. Hampicke hinweist [Hampicke (1991): Naturschutz-Okonomie, Stuttgart,
164-167], so daB die Frage , Verursacherprinzip® oder ,Gemeinlastprinzip“
und die Frage der Festlegung von Verfligungsrechten iiber private und offentli-
che Giiter bei der Erorterung des ,, Verursacherprinzips“ von L. nicht systema-
tisch gestellt und normativ-ethisch behandelt werden (354. 371f. 405. 412f.
433. 448 und 452). Trotzdem wendet L. bei der Frage des Erhalts der tropi-
schen Regenwilder (447f. 452 und 457) natiirlich intuitiv richtig nicht das her-
kémmliche ,, Verursacherprinzip“ (= Prinzip der Haftung des physischen Ver-
ursachers eines negativen externen Effektes), sondern das herkdmmliche ,,Ge-
meinlastprinzip“ (= Prinzip der Haftung der von einem negativen externen Ef-
fektes Betroffenen) an, ohne diese Abweichung von dem im Leitkriterium 8
geforderten herkdmmlichen ,, Verursacherprinzip“ eigens zu begriinden.

L. gelingt mit dieser Arbeit insgesamt eine sehr umfassende und weitgehend
treffende Darstellung der fiir eine Christliche Umweltethik relevanten Frage-
stellungen und Ansitze aus neuerer Theologie und Philosophie. Der vom Autor
selbst vertretene Ansatz wird deutlich formuliert und abgegrenzt. Die hinsicht-
lich ethischer Grundlagenprobleme genannten Anfragen und die von einem
okonomischen Standpunkt aus wiinschenswerten, kleineren Erginzungen und
Priizisierungen konnen den positiven Beitrag, den diese moraltheologische Ar-
.beit von L. fiir die christliche Umweltethik und den wichtigen interdisziplina-
ren Dialog mit den Wirtschaftswissenschaften leistet, in keiner Weise schmi-
lern.

Andreas M. Weifs und (fiir den 6konomischen Teil) Joachim Hagel OPraem
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